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Message du juge Sinclair

Le systeme des pensionnats indiens mis en place au
XIX¢ siecle pour la population autochtone du Canada est
I'un des chapitres les plus sombres et les plus troublants de
I'histoire de notre pays. Alors que certains pergoivent les
pensionnats comme des centres d’éducation, il s'agissait,
en réalité, de centres d’endoctrinement culturel. Laspect
le plus inquiétant du systeéme est le fait que les personnes
ciblées et les victimes étaient parmi les plus vulnérables de

la société : les enfants. Loin de leur famille et de leur com-
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munauté, sept générations d'enfants autochtones ont été
privés de leur identité a la suite d’efforts systématiques et concertés visant a anéantir
leur culture, leur langue et leur esprit. Les pensionnats s'inscrivaient dans un pro-
jet de grande envergure de la part de 'administration canadienne qui prévoyait l'as-
similation forcée des peuples indigenes en leur interdisant de tenir des cérémonies
sacrées et de poursuivre leurs importantes traditions. Il est évident que les pension-
nats indiens étaient I'un des principaux éléments d'une politique du gouvernement
canadien favorisant le génocide culturel.

Le fait que des Autochtones aient survécu a cette expérience cuisante sur le plan
culturel témoigne de leur résilience ainsi que de la détermination de leur famille et
de leur communauté qui ont déployé des efforts considérables pour conserver et
pour transmettre aux enfants ce qui leur restait de leur langue et de leurs traditions
marquées par le déclin. A mesure qu’une autre génération franchissait le seuil de la
porte des pensionnats, on minait systématiquement sa capacité de transmettre leur
langue et leurs traditions autochtones. Les pensionnats et le traitement général des
peuples autochtones ont gravement porté atteinte a la fierté des peuples autochtones
etaleur respect de soi. De plus, le systeme a miné leur capacité a s'occuper des taches
quotidiennes de la vie. On en constate les dégats : les mauvaises conditions sociales
dans lesquelles vivent les peuples autochtones du Canada.

De nombreux enfants n’ont pas survécu. Des milliers d’enfants sont décédés dans
les pensionnats. Des milliers d’autres ont été blessés et traumatisés. Tous ces enfants
ont été privés d'une certaine dignité et fierté. En tant que pays, cela nous a empéchés
de créer le Canada qui aurait di voir le jour.

Le fardeau hérité repose sur les mythes, les mésententes et le manque d’empathie
dont témoignent ouvertement de nombreux Canadiens a 'égard des peuples autoch-
tones, de leur histoire et de leur place dans la société. On a appris aux Canadiens a
croire al'infériorité des peuples indigénes et a la supériorité des nations européennes.
Vues sous cet angle, I'histoire et ses répercussions ne devraient pas étre pergues
comme un probléme autochtone, mais plut6t comme un probleme canadien.
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Tout compte fait, les pensionnats se sont retrouvés au cceur de nombreux litiges.
Des milliers de survivants ont intenté des poursuites en raison des pertes et des mau-
vais traitements qu’ils ont subis. Les poursuites en justice ont entrainé un recours
collectif qui a donné lieu au plus important reglement juridique dans I'histoire du
Canada. La Convention de reglement a prévu la création de la Commission de vérité
et réconciliation. En dépit du parcours semé d’embiiches, la Commission et les
groupes qui nous appuient ont travaillé sans relache pour faire connaitre les vérités
troublantes qui découlent du systéme de pensionnats indiens au Canada et de son
lourd fardeau qui se fait encore sentir aujourd’hui dans le coeur des survivants, de
ceux qui les entourent et des collectivités situées d'un océan a l'autre.

Depuis 2008, nous avons recueilli des millions de documents, nous nous sommes
rendus dans plus de 300 collectivités et avons entendu les témoignages de milliers de
témoins. On nous a parlé des effets de plus de 100 ans de mauvais traitements subis
par 150 000 enfants autochtones, métis et inuits placés dans les pensionnats.

Les survivants ont fait preuve d’'un immense courage, de certitude et de confiance
en racontant leurs histoires, qui ont été recueillies et font désormais partie de dossiers
historiques permanents qui ne seront plus jamais oubliés ni négligés.

Le prochain chapitre de I'histoire, qui commence avec le présent rapport, est la
réconciliation. La réconciliation n’est pas facile a réaliser. Il faut du temps, mais pour
y arriver, il faut croire qu'un processus de réconciliation est nécessaire. Sans une
volonté réfléchie et fondée d’amorcer la réconciliation et sans une action soutenue
qui entrainera un changement valable et mesurable, nous ne pouvons pas accomplir
le travail que les survivants ont donné aux citoyens du Canada, celui de réparer les
torts causés a la relation qui est promise depuis longtemps, depuis la Proclamation
royale de 1763.

De plus, la réconciliation n’est pas un probleme autochtone. Il faut établir une
relation fondée sur le respect mutuel comme elle a été promise dans la Proclamation
royale de 1763 et dans le cadre de garanties recues et énoncées dans de nombreux
traités qui ont été conclus entre la Couronne et les peuples autochtones du Canada,
dont la plupart datent de la Confédération. Tous les habitants du Canada, notamment
les nouveaux arrivants, ont un role a jouer dans le processus d’établissement des
relations. Méme si nous n’avons pas tous un passé lié aux pensionnats indiens, nous
avons un avenir en commun. Nous devons demander un processus de réconciliation
continu, sans égard a notre appartenance politique, notre contexte culturel ou nos
antécédents personnels.

Nous devons accepter la tiche délicate de mettre en ceuvre des solutions efficaces
pour mettre fin aux cycles démesurés de violence, de mauvais traitements et de pau-
vreté vécus par les peuples autochtones. Nous devons nous appliquer a créer une
société qui milite pour les droits de la personne, la vérité et la tolérance, et faire face a
I'histoire présentée dans les pages suivantes plutot que de l'éviter.
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Pour y parvenir, nous ne devons pas étre insensibles a ce qui s'est passé et nous
devons nous unir pour préciser une vision pour 'avenir. Par conséquent, les appels a
l'action que nous avons lancés ne doivent pas étre pergus comme une pénitence natio-
nale, mais plutét comme une seconde chance afin d’établir une relation entre pairs.
Le présent rapport final marque non pas la fin mais plutdt le début d’'un cheminement
vers un pays porté vers 'équité, la justice et le courage. Nous avons tous l'occasion de
faire preuve de leadership, de courage et de conviction pour aider a guérir les bles-
sures du passé.

Les gestes que nous posons aujourd’hui et demain ont de I'importance non seu-
lement pour nous aujourd’hui, mais aussi pour les générations a venir. De plus, les
gestes honorent l'esprit des personnes décédées. Les paroles de vérité et les excuses
qui ont été prononcées sont essentielles, mais il y a encore beaucoup de travail a faire.

Au cours des travaux réalisés par la Commission, nous avons croisé des milliers
de Canadiens qui ont vu les torts du passé comme une occasion de faire le bien
dans l'avenir. Des dizaines de témoins honoraires se sont joints a la Commission
pour écouter les histoires des survivants et se sont engagés a continuer d’écouter les
témoignages qui seront livrés dans le futur. Les membres du comité des survivants
ont collaboré a ce travail, ils nous ont conseillé et offert leur appui pendant que nous
écoutions les témoignages. Des organismes offrant des services de soutien culturel et
des services de santé ont travaillé sans relache pour veiller a ce que nous puissions
tous ceuvrer dans un milieu stir et positif. Nous leur en sommes infiniment redevables
et reconnaissants.

Mes collegues, le commissaire et chef Wilton Littlechild, la commissaire
Marie Wilson et moi-méme avons considéré le travail de la Commission comme une
mission sacrée. Nos familles nous ont appuyés a chaque étape de ce parcours exigeant.
Nos enfants et nos petits-enfants sont notre raison d’étre et nous rappellent I'impor-
tance de notre travail. Je dédie mon travail ala Commission a mon épouse Animikiquay,
a mes enfants Miskodagaginquay, Niigonwedom, Beendigaygeezhigoquay, Kizhay
Wahdizi Quay, et Gazhegwenabeek, ainsi qu’a mes petits-enfants Nimijiien Niibense,
Misko Banaishe, et Miigizens.

C’est grace a nos familles que nous, les commissaires, avons pris 'engagement de
faire de ce pays un pays meilleur. Pour le bien des votres, nous espérons que vous
serez des notres.

et

Justice Murray Sinclair (Mizana Gheezhik)
PRESIDENT, COMMISSION DE VERITE ET RECONCILIATION DU CANADA






Déclaration de la commissaire Marie Wilson

A quel moment peut-on dire qu'un travail est réelle-
ment terminé?

Nous, les commissaires de la Commission de vérité et
réconciliation du Canada (cvr), avons affirmé a maintes
reprises au cours des six derniéres années que l'acheve-
ment du mandat de la Commission ne serait que le début
de la réconciliation, apres I'imposition pendant 130 ans
d’un systéme de pensionnats dirigés par les Eglises. Il reste

tant a faire pour réparer les dommages que notre pays s'est
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infligés lui-méme et a infligés aux peuples, aux familles et
aux communautés autochtones ainsi qu'aux fondements mémes de nos rapports les
uns avec les autres.

Nos quatre-vingt-quatorze appels a l'action, établis a la suite d’'une consultation
publique d'une envergure sans précédent, serviront de feuille de route pour la pour-
suite du travail. Venues de toutes les régions du pays, 7 000 personnes se sont adres-
sées a nous. Leurs témoignages sont au cceur de notre travail : nous avons donné une
VOix a ceux qui n'avaient encore jamais été entendus... ou crus. D’anciens éléves, des
survivants, ont mis leur &me a nu pour rappeler ce que beaucoup d’entre eux avaient
passé leur vie a tenter d'oublier. Ce faisant, ils ont transféré a toute la population la res-
ponsabilité de se souvenir de ce qui a été fait au Canada au nom de 'éducation : des
décennies d’enfants esseulés, réduits au silence et trop souvent victimes de la faim, du
froid, de la maladie, de la peur, d’agressions, de la honte et de la colére. Des tout-petits
qui se sont sentis délaissés, abandonnés, privés d’amour. Des milliers d’enfants qui
n’ont pas survécu. Des parents angoissés laissés derrieére.

Ces voix courageuses levent le voile sur une situation honteuse née d'une pré-
somption de supériorité, d'un gouvernement transplanté et d'une religion imposée
par mes ancétres. Pourtant, la voix de ces gens résilients s'est élevée et ils ont exigé le
droit d’étre heureux, d’étre des personnes a part entiere plutot que de simples numé-
ros, de vaincre leurs dépendances, d’apprendre a prendre soin d’eux et de recevoir de
leurs enfants, pour la premiere fois, ces mots les absolvant de leurs défauts comme
parents : « Je t'aime et je te pardonne. » Les cérémonies spirituelles jadis interdites
par le Canada sont maintenant ouvertes a tous afin d’honorer le principe selon lequel
il n'y a pas de mauvaise facon de prier. D’éminents Canadiens de tous les horizons
se sont engagés a ceuvrer a la réconciliation a long terme en leur qualité de témoins
honoraires de la Commission.

Nous ne pouvons plus prétendre ne pas savoir ce qui s'est passé. Les lois cana-
diennes ont créé les pensionnats. Il nous incombe a tous, y compris les nouveaux
arrivants, d'ceuvrer a remédier a leurs conséquences, maintenant mieux comprises.
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J'espere que ce que nous avons appris sera entendu haut et fort, enseigné de facon
respectueuse et commémoré pour que nous n’oubliions jamais. ]’espere que I'on sou-
tiendra avec patience, compassion et compétence ceux et celles qui n’ont pas terminé
leur insoutenable parcours de guérison; que les langues ayant presque disparu en
raison des pensionnats revivront; que les chefs autochtones et les élus se réuniront
désormais régulierement sur des tribunes normalisées pour prendre des décisions
en collaboration dans le respect des alliances sacrées et des traités juridiquement
contraignants. ]’espére que nous reconnaitrons l'existence des véritables « deux soli-
tudes » du Canada d’aujourd’hui, a savoir les Autochtones et les non-Autochtones, et
que nous nous efforcerons de combler 1'écart flagrant entre ces deux groupes sur les
plans éducatif, économique et sociopolitique.

J'espére que le Canada fera tout cela pour rétablir 'équilibre en ce pays que nous
partageons, enrichissant du méme coup sa sagesse nationale et sa réputation interna-
tionale. Puisse-t-on devenir une nation ayant appris de ses échecs passés, une nation
indignée des injustices actuelles, une nation s'efforcant de réaliser ce qui est toujours
possible, une nation convaincue que la vérité et la réconciliation ont le pouvoir de
tout transformer : des vies, des rapports entre les groupes, un pays. Il s’agit d'un travail
sacré, qui vient tout juste de commencer...

Tout mon amour a Stephen, Kyla, Daylyn, Keenan, Maslyn, Tydzeh, Sadeya et
Ry’den... Je vous dédie ce travail, a vous et a tous les enfants du Canada.

S mave 1

Commissaire Marie Wilson




Déclaration du chef Wilton Littlechild, commissaire

« Quand on travaille pour sa communauté, il faut faire tout
ce qu'on peut pour 'améliorer, puis passer le flambeau au
suivant... » C'est ce que m’a dit, en cri, feu mon grand-pere
(le chef Dan Minde) quand j'avais douze ans. A I'époque,
cela faisait déja six ans que j’étais éleve dans un pension-
nat. Le vrai sens du conseil qu’il m’a donné ne m’est vrai-
ment apparu que dans les six dernieres années. Merci a

mes collegues commissaires, le juge Murray Sinclair et

Mm™e Marie Wilson, et a tous ceux qui m’ont aidé a remplir
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cette mission sacrée. Je me sens privilégié.

Nous avons écouté tres attentivement des gens courageux afin de découvrir la
vérité. Dans la douleur, les larmes, la joie et parfois la colere, ils nous ont raconté ce
qu'ils avaient vécu. Je suis reconnaissant et admiratif devant la force et la résilience de
ceux et celles qui nous ont fait connaitre leur opinion sur les mesures a prendre pour
entreprendre ensemble le dur labeur de la réconciliation a venir. Un de mes compa-
gnons de classe a donné ce conseil encourageant : « Ca commence par moi, je dois
changer ma relation avec notre Créateur, le Grand Esprit. ».

Tout au long des audiences publiques, j’ai entendu clairement ce message récur-
rent : une étape essentielle a la guérison consiste a retrouver notre spiritualité par
I'entremise de nos langues, de nos cultures et de nos terres. Nous sommes tous gui-
dés dans notre parcours par les sept dons universels, des enseignements sacrés qui
nous permettent d’avoir de bonnes relations axées sur le respect mutuel. Nous avons
recueilli des récits de nombreuses facons différentes; merci a ceux et celles qui nous
ont offert un soutien médical, culturel ou spirituel. A tous ceux qui ont prié pour nous
au fil des ans, hai hai! Merci.

Si nos travaux ont permis de tirer de nombreuses conclusions importantes, j'ai
été surtout marqué par quatre solutions proposées pour améliorer les choses. Je suis
convaincu que 'avenir passe par les traités. Ils servent de fondement permettant de
resserrer les partenariats et nous obligent a travailler ensemble. Je suis convaincu que
la Déclaration des Nations Unies sur les droits des peuples autochtones, un consen-
sus international, peut servir de cadre a la réconciliation. Je suis convaincu que la
meilleure fagon d’entrainer des changements positifs est de miser sur 'apprentissage
continu et une éducation holistique. Enfin, je suis convaincu que pour réaliser ces
objectifs, nous devrons travailler trés dur pour atteindre une certaine harmonie. Nous
savons maintenant, apres avoir entendu les témoignages de nombreux survivants,
que nos peuples se reconstruiront grace a la force de la famille. La réconciliation passe
par la prise de mesures concretes en vue de la réalisation de ces priorités.



XIV « COMMISSION DE VERITE ET RECONCILIATION .}

En terminant, je souhaite mettre en pratique le plus bel apprentissage que j'ai fait
grace a mes compagnons survivants en remerciant ma propre famille élargie pour les
sacrifices qu'elle a faits, pour sa patience et pour avoir toujours été la pour moi: Helen,
Megan, Neil, Teddi et mes petits-enfants Shaynna, Cleveland, Summer, Keeshon, Nea,
Jack, Ava, Jaylynn et Konnar. Je vous légue ces sept petits mots si lourds de sens : « Je
suis désolé, je vous aime, merci. »

W Ll e

Commissaire Wilton Littlechild
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Introduction

endant plus d'un siécle, les objectifs centraux de la politique autochtone du

Canada étaient les suivants : éliminer les gouvernements autochtones, ignorer

les droits des Autochtones, mettre fin aux traités conclus et, au moyen d’'un
processus d’assimilation, faire en sorte que les peuples autochtones cessent d’exis-
ter en tant qu'entités légales, sociales, culturelles, religieuses et raciales au Canada.
Létablissement et le fonctionnement des pensionnats ont été un élément central de
cette politique, que 'on pourrait qualifier de « génocide culturel ».

Un génocide physique est 'extermination massive des membres d'un groupe
ciblé et un génocide biologique est la destruction de la capacité de reproduction du
groupe. Un génocide culturel est 1a destruction des structures et des pratiques qui per-
mettent au groupe de continuer a vivre en tant que groupe. Des Etats qui s'engagent
dans un génocide culturel visant a détruire les institutions politiques et sociales du
groupe ciblé. Des terres sont expropriées et des populations sont transférées de force
et leurs déplacements sont limités. Des langues sont interdites. Des chefs spirituels
sont persécutés, des pratiques spirituelles sont interdites et des objets ayant une val-
eur spirituelle sont confisqués et détruits. Et pour la question qui nous occupe, des
familles a qui on a empéché de transmettre leurs valeurs culturelles et leur identité
d’une génération a la suivante.

Dans ses rapports avec les peuples autochtones, le Canada a fait tout cela.

Le Canada a imposé son autorité sur les terres autochtones. A certains endroits,
le Canada a négocié des traités avec les Premiéres Nations; ailleurs, on a simplement
saisi ou occupé les terres. La négociation des traités, bien qu’en apparence honorable
etlégale, a souvent été caractérisée par la fraude et la coercition; le Canada a toujours
tardé, et tarde encore, a mettre en ceuvre les dispositions et les objectifs de ces traités’.

A T'occasion, le Canada a forcé les Premieres Nations & déménager leurs réserves
situées sur des terres ayant un bon potentiel agricole ou riches en ressources natu-
relles vers des réserves éloignées et marginales du point de vue économique>.
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Sans aucune autorisation 1égale et sans aucun fondement juridique, le Canada
a appliqué dans les années 1880 un « systeme de permis » qui visait a confiner les
peuples des Premieres Nations dans leurs réserves?.

Le Canada a remplacé les gouvernements autochtones par des conseils de bande
sans réels pouvoirs dont les décisions pouvaient étre cassées et les dirigeants, desti-
tués*. Ce faisant, il a privé de leurs pouvoirs les femmes autochtones.

Le Canada a privé du droit de participer pleinement a la vie politique, économique
et sociale les peuples autochtones qui refusaient d'abandonner leur identité autoch-
tone>.

Le Canada a déclaré illégales les pratiques spirituelles autochtones, a emprisonné
les chefs spirituels autochtones et a confisqué des objets sacrés®.

Enfin, le Canada a séparé les enfants de leurs parents en les envoyant dans des
pensionnats. Cela n’a pas été fait dans le but de leur offrir une éducation, mais essen-
tiellement pour briser le lien avec leur culture et leur identité.

Ces mesures faisaient partie d'une politique cohérente visant a éliminer les
peuples autochtones en tant que peuples distincts et les assimiler contre leur gré a la
société canadienne. Le sous-ministre des Affaires indiennes, Duncan Campbell Scott,
expose les grandes lignes des objectifs de cette politique en 1920, alors qu'il déclare
a un comité parlementaire que « notre objectif est de continuer jusqu’a ce qu’il n'y
ait plus un seul Indien au Canada qui n’ait pas été intégré a la société »’. Ces objectifs
ont été réitérés en 1969 dans la politique indienne du gouvernement du Canada (plus
souvent appelée le « Livre blanc »), qui voulait mettre fin au statut d'Indien et résilier
les traités que le gouvernement fédéral avait négociés avec les Premieres Nations®.

Le gouvernement canadien a poursuivi cette politique de génocide culturel parce
qu'il souhaitait se départir des obligations légales et financieres qui lui incombaient
envers les peuples autochtones et reprendre le controle de leurs terres et de leurs res-
sources. Si chaque Autochtone avait été « intégré a la société », il n'y aurait plus de
réserves, plus de traités et plus de droits autochtones.

Les pensionnats sont rapidement devenus un élément central de la politique indi-
enne du gouvernement fédéral. Lorsque le Canada est devenu un pays en 1867, les
Eglises canadiennes étaient déja prétes a assurer le fonctionnement d’un petit nom-
bre de pensionnats pour les Autochtones. Alors que la colonisation se déplacait vers
I'ouest dans les années 1870, les missionnaires catholiques et protestants établissaient
des missions et des petits pensionnats dans les Prairies, dans le Nord et en Colombie-
Britannique. La plupart de ces pensionnats recevaient du gouvernement fédéral de
petites subventions par éleve. En 1883, le gouvernement fédéral a établi trois grands
pensionnats pour les enfants des Premieres Nations dans 'ouest du Canada. Au cours
des années qui ont suivi, le systeme a connu une croissance considérable. Selon le
rapport annuel du ministere des Affaires indiennes de 1930, il y avait 80 pensionnats
en activité partout au pays’. La Convention de reglement relative aux pensionnats
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indiens a versé une indemnisation aux éleves qui ont fréquenté les 139 pensionnats
et résidences'. Le gouvernement fédéral a estimé qu’au moins 150 000 éleves des
Premiéres Nations, Métis et Inuits sont passés dans le systeme''.

Les Eglises catholique, anglicane, unie, méthodiste et presbytérienne ont été les
principaux groupes confessionnels ayant participé a 'administration du systeme
des pensionnats. Le partenariat entre le gouvernement et les Eglises est demeuré en
place jusqu’en 1969 et bien que la plupart des écoles avaient fermé leurs portes dans
les années 1980, les derniers pensionnats financés par le gouvernement fédéral sont
demeurés en activité jusqu’a la fin des années 1990.

Pour les enfants, la vie dans ces pensionnats était solitaire et étrangere. Les bati-
ments étaient mal situés, mal construits et mal entretenus. Les employés étaient peu
nombreux, souvent mal formés et mal encadrés. De nombreuses écoles étaient mal
chauffées et mal aérées, et 'alimentation était maigre et de pietre qualité. La discipline
était sévere et la vie quotidienne était extrémement réglementée. Les langues et les
cultures autochtones étaient dénigrées et supprimées. Les objectifs pédagogiques des
écoles étaient limités et confus, et reflétaient habituellement un manque de respect
pour les capacités intellectuelles des peuples autochtones. Pour les éleves, I'éduca-
tion et la formation technique ont trop souvent laissé place aux corvées nécessaires
a rendre les écoles auto-suffisantes. La négligence a I'égard des enfants était institu-
tionnalisée, et le manque de supervision a créé des situations ou les éleves étaient en
proie a de la violence sexuelle et physique.

En mettant sur pied le systeme des pensionnats, le gouvernement canadien a
essentiellement déclaré que les Autochtones étaient des parents inaptes. Les parents
autochtones avaient été qualifiés d'indifférents a I'’égard de l'avenir de leurs enfants —
un jugement contredit par le fait que les parents empéchaient souvent leurs enfants
de fréquenter ces écoles parce qu'ils les considéraient, a juste titre, comme étant des
institutions dangereuses et séveres qui cherchaient a élever leurs enfants de facons
différentes des leurs. Une fois dans les pensionnats, les fréres et sceurs étaient séparés,
et le gouvernement et les Eglises ont méme imposé des mariages arrangés pour les
éleves apres leur scolarité.

Malgré les mesures coercitives adoptées par le gouvernement, celles-ci n'ont
pas réussi a atteindre les objectifs de la politique. Méme si les cultures des peuples
autochtones ont subi de graves préjudices, elles continuent d’exister. Les Autochtones
ont refusé de renoncer a leur identité. Ce sont les anciens éléves, les survivants des
pensionnats du Canada, qui ont placé la question des pensionnats a 'ordre du jour.
Leurs efforts ont mené a la négociation de la Convention de réglement relative aux
pensionnats indiens qui a rendu obligatoire la mise sur pied de la Commission de
vérité et réconciliation du Canada sur les pensionnats.
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Le rapport final de la Commission est divisé en six volumes :

Volume 1 : L'histoire

Volume 2 : Lexpérience inuite et nordique

Volume 3 : Lexpérience métisse

Volume 4 : Enfants disparus et lieux de sépulture non marqués
Volume 5 : Les séquelles

Volume 6 : La réconciliation

Le premier volume, L'histoire, est divisé en trois sections et, en raison de sa lon-
gueur, est publié en deux parties. La premiere section insere les pensionnats destinés
aux peuples autochtones dans un contexte historique et examine les racines anté-
rieures a la Confédération du systeme canadien des pensionnats. La deuxieme sec-
tion décrit I'histoire et I'expérience des éleves de pensionnat de la Confédération a
1939, la période pendant laquelle le systéme a été établi et élargi. C'est également la
période durant laquelle est survenue la crise en matiére de santé la plus intense. A la
fin des années 1930, les représentants du gouvernement avaient remis en question la
valeur du systéme des pensionnats. La section finale porte sur les années 1940 a 2000,
période durant laquelle on a mis fin au systeme.

Les volumes Lexpérience inuite et nordique et Lexpérience métisse traitent de sujets
qui sont souvent ignorés dans le débat sur les pensionnats. Dans les années 1950,
on a observé une importante expansion des pensionnats dans le Nord du Canada et
la création d’'un systeme au sein duquel les enfants inuits étaient envoyés dans des
résidences situées parfois a des centaines de kilometres de leurs communautés. Des
changements étaient sans cesse apportés a la politique gouvernementale, ce qui fai-
sait que, parfois, les enfants métis étaient exclus des pensionnats alors que d’autres
fois, les pensionnats étaient les seules écoles qui les acceptaient.

Le volume Enfants disparus et lieux de sépulture non marqués traite de trois ques-
tions interreliées qui ont été ajoutées au mandat de la Commission de vérité et récon-
ciliation : le nombre d’enfants qui sont morts dans les pensionnats, les conditions
ayant mené a leur déces et 'endroit ou ils ont été enterrés. Le rapport démontre que le
nombre de déces en pensionnat a été supérieur chez les éleves autochtones que chez
les éleves non autochtones. Le rapport démontre également que le gouvernement n’a
pas fourni a un niveau adéquat des fonds, des soins médicaux, des aliments nutritifs,
de I'hébergement, des conditions sanitaires et des vétements, ce qui a contribué a ce
taux élevé de déces. De plus, le rapport expose clairement que le gouvernement avait
été mis au courant des répercussions de ses politiques et que lorsque des choix lui ont
été présentés qui auraient réduit les taux de déces dans les pensionnats, il a décidé de
les ignorer.

Le volume Les séquelles examine les effets dévastateurs du systeme des pension-
nats sur les anciens éleves, leurs familles et la société canadienne dans son ensemble.
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Il explore la perte de la langue et de la culture dont souffrent les Autochtones ainsi
que les importants écarts dont ils font 'objet en matiere de santé, d’éducation et d'em-
ploi. Ce volume analyse également en profondeur la grande surreprésentation de
Canadiens autochtones au sein des systemes d’aide sociale a I'enfance et des systemes
correctionnels. Dans chacune des cinq sections du volume, les commissaires lancent
une série d’appels a 'action visant a réparer les injustices et les inégalités, séquelles
du systeme des pensionnats et des politiques d’assimilation de longue date qui lui ont
donné naissance.

Le volume La réconciliation établit des principes directeurs et un cadre pour favo-
riser la réconciliation dans la société canadienne. Il cerne les défis a surmonter pour
que la réconciliation puisse étre encouragée au XXI° siecle et souligne le role essentiel
que les cultures, les histoires et les lois des peuples autochtones doivent jouer dans le
processus de réconciliation. On y démontre que méme si les excuses du Canada et des
Eglises sont des gestes symboliques importants, la réconciliation nécessite également
la prise de mesures concretes pour réparer la relation compromise entre les peuples
autochtones et I'Etat et établir des relations respectueuses entre les peuples autoch-
tones et non autochtones. Les chapitres de ce volume examinent le potentiel qu'ont
les lois autochtones, 'éducation publique, le dialogue, les arts et la commémoration,
ainsi que la société canadienne de facon plus large, de contribuer a la réconciliation.
A partir de ces conclusions, la Commission lance des appels & l'action précis qui, une
fois mis en ceuvre, assureront un fondement solide a la réconciliation au Canada pour
l'avenir.
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Le contexte historique des pensionnats
au Canada






CHAPITRE 1

Le colonialisme au temps de I’Empire

L'histoire des pensionnats fait partie du portait général de la colonisation. Leur
existence visait un objectif précis : ces écoles avaient pour but de changer les
personnes, faire en sorte qu’elles ressemblent aux autres et qu’elles ne s'adaptent
pas ala société.

Et, aujourd’hui, vous savez, nous devons apprendre a décoloniser.

Shirley Flowers, déclaraion a la Commission de vérité et
réconciliation du Canada®

n 1933, un missionnaire anglican décrit'école All Saints, située a Aklavik, dans

les Territoires du Nord-Ouest, comme étant « le pensionnat le plus nordique

de tout 'Empire britannique »%. Cette déclaration de fierté nous rappelle
que le systeme de pensionnats du Canada fait partie du processus impérial global
ayant rassemblé les Etats et les Eglises chrétiennes de fagcon complexe et puissante.
Les hommes et les femmes qui fondent ces écoles célebrent le lien existant entre leur
travail et la croissance des empires européens.

Lexpansion de ces empires — 1'Age moderne de l'impérialisme — commence
au XVe siecle lorsque les périples des explorateurs maritimes révelent de nouvelles
sources potentielles de richesse aux monarques de I'Europe. Dans les années 1440, les
Portugais atteignent le golfe de Guinée. Peu apres, ils transportent des esclaves, de 'or
et de l'ivoire de I'Afrique jusqu’en Europe. La conquéte des Incas et des Azteques par
I'Espagne donne acces aux métaux précieux de '’Amérique du Nord et du Sud au pays,
puis a 'ensemble de I'Europe. En plus d’enrichir 'Ancien Monde, cela meéne a une
vague incessante de migration, de commerce, de conquéte et de colonisation®. Cet
événement marque le début d'une économie mondiale dominée par les Européens.
Bien qu’elle soit initialement menée par I'Espagne et le Portugal, cette ére d’expansion
impériale est ensuite guidée par la Hollande, la France et, finalement, de maniere
spectaculaire par la Grande-Bretagne®.

Lors de I'époque des empires, on observe de puissants Etats européens exercer un
contrdle sur les terres d’autres peuples du reste du monde. Il s’agit d'une époque de
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migration massive. Des millions d’Européens s’en vont un peu partout dans le monde
a titre de colons. Des millions d’Africains sont envoyés de l'autre coté de 'océan
Atlantique dans le cadre de la traite des esclaves menée par I'Europe, a laquelle
les peuples littoraux de I'Afrique collaborent. Des commergants de I'Inde et de la
Chine empruntent la mer Rouge et I'océan Indien, apportant avec eux des serviteurs
dont la vie est trés semblable a celle d’esclaves®. Les activités des explorateurs, des
agriculteurs, des prospecteurs, des entreprises de commerce ou des missionnaires
donnent souvent lieu a des guerres d’expansion, a la négociation et a la violation
de traités, a des tentatives d’assimilation culturelle ainsi qu’a 'exploitation et a la
marginalisation des premiers habitants des terres colonisées®.

Dans 'ensemble, les colons disséminent au-dela de leurs propres frontieres les
valeurs sociales qu’ils défendent chez eux. Par exemple, au XIV® siecle en Angleterre,
lors de I'abolition du régime féodal, les propriétaires anglais cherchent a profiter de
pratiques agricoles plus efficaces. Ils expulsent donc des centaines de milliers de
paysans de leurs terres. Ils font ensuite la méme chose dans les colonies conquises
d’Irlande et d’Ecosse. Puisque, selon les normes britanniques, les peuples autochtones
n’utilisent pas les terres de fagon aussi productive que possible, les colons, qui vivent
selon les lois et concepts britanniques relatifs a la « possession », croient qu’ils ont
droit aux terres des qu’ils prennent des mesures visant a les « améliorer »".

Bien que les empires européens officiels finissent par s'effondrer dans la deuxieme
moitié du XX¢ siecle, leur patrimoine demeure. On le voit dans la distribution inégale
des ressources mondiales, dans les guerres civiles qui caractérisent de nombreuses
anciennes colonies et dans les conditions sociales, économiques, scolaires et
sanitaires des peuples dont les terres ont été colonisées. En un jour seulement, en
février 2012, les nouvelles internationales font état de Malaysiens qui protestent
contre l'ouverture d’'une raffinerie australienne dans leur pays, des conditions de
travail dans une usine de fabrication d’ordinateurs américaine en Chine, du déces
de soldats américains en Afghanistan, des répercussions du tourisme sur les peuples
autochtones de 'Amazonie et d'une controverse liée a la prospection pétroliére
britannique en Somalie. Chacun de ces événements n’est que la plus récente nouvelle
d’une histoire mondiale marquée par 'ascendance impériale®.

Le Canada est également le fruit de cette histoire. D’abord colonisé par 'Empire
francais, le Canada sera aussil'un des prix décernés au gagnant d'un long conflit entre
divers empires opposant la France et la Grande-Bretagne. Une fois reconnu a titre
d’Etat en 1867, le Canada continue de faire partie de I'Empire britannique. Lors de
son expansion a l'ouest et au nord, le Canada ajoute ses propres chapitres a I'histoire
du colonialisme, bien qu'il regoive toujours des investissements de la Grande-
Bretagne, et qu'il en obtiendra plus tard des Etats-Unis. La relation entre les colons et
les peuples autochtones est complexe et ancienne; elle reflete les changements sur le
plan des intéréts et de I'équilibre des pouvoirs touchant les deux parties. Au cours de
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leurs échanges, tant les colons que les colonisés poursuivent leurs propres objectifs,
lesquels sont souvent redéfinis. Au début de cette période, dans les régions ol se trouve
actuellement le Canada, les peuples autochtones dominent. Les nouveaux arrivants
européens sont moins nombreux etils ontbesoin des Autochtones pour survivre. Leurs
voyages d’exploration dépendent de I'aide offerte par les guides autochtones. La traite
des fourrures — la principale activité économique des Européens dans la région — ne
peut avoir lieu sans la main-d’ceuvre autochtone. Les Autochtones, quant a eux,
accordent de I'importance a de nombreux objets obtenus par la traite et nouent une
série de relations diplomatiques complexes avec les puissances coloniales francaises
et anglaises. Toutefois, au final, I'expérience des peuples autochtones du Canada
ressemble énormément a celle des peuples autochtones qui vivent sur d’autres terres
colonisées du monde. Alors que I'équilibre des pouvoirs change, les droits fonciers
et 'autonomie gouvernementale des Autochtones sont mis de coté. On les pousse
a vivre sur des réserves et on les exclut des secteurs dynamiques de I'économie®.
Ces antécédents coloniaux faconnent la culture politique et I'identité nationale au
Canada et continueront de fagonner les rapports entre les peuples autochtones et non
autochtones. Le systeme des pensionnats et son héritage doivent étre placés dans le
contexte international élargi des politiques coloniales qui précedent I'établissement
des écoles et se poursuivront apres leur fermeture. Le présent chapitre présente
brievement la notion des empires et du colonialisme, la justification de 'impérialisme
ainsi que le role de I'’éducation dans le cadre de I'impérialisme.

Empire et colonialisme

Le terme empire provient du latin imperium qui signifie a l'origine le pouvoir
de partir en guerre et d’édicter et d'imposer des lois'’. Au fil du temps, le terme
s’appliquera aux terres situées bien loin de Rome sur lesquelles les Romains imposent
leur autorité militaire et politique!!. LEmpire romain est le fruit de conquétes militaires
qui permettent aux dirigeants impériaux d’exploiter les terres conquises'. Cette
expansion est justifiée par la promulgation par 'Empire d'une loi universelle pour
I'humanité; I'intégration au sein de I'Empire signifie donc de passer du barbarisme
a la civilisation’. D’une certaine facon, les Romains offrent aux futurs empereurs un
modele d’expansion impériale et un langage grace auxquels ils pourront légitimer
leurs actions!.

Chaque empire européen s'agrandit en rassemblant plusieurs colonies, souvent
prises de force ou sous la menace de forces armées, dans une union politique inégale.
La terre natale impériale domine et exploite les colonies. Les empires européens
classiques sont habituellement diversifiés sur le plan ethnique et religieux et
s’étendent sur un vaste territoire, parfois sur plusieurs continents. Ils se maintiennent
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grace a des menaces de violence et a la collaboration de certaines élites locales®. Les
termes impérialisme et colonialisme sont étroitement liés. Ils sont méme souvent
utilisés de facon interchangeable. On définit I'impérialisme par une politique qui
vise a construire un empire et a le maintenir, alors que le colonialisme renvoie aux
pratiques liées a la transformation des territoires conquis en colonies, le plus souvent
en envoyant des colons du pouvoir impérial au sein de la colonie.

Limpérialisme est loin d’étre une pratique uniquement européenne. La Chine, le
Japon et]’Empire ottoman, par exemple, exercent tous des pressions assimilationnistes
sur les personnes qui vivent dans ces Etats de plus en plus centralisés'. Les
Européens ne réservent pas exclusivement le colonialisme pour les non-Européens;
le processus est, de bien des fagons, une continuité des politiques nationales par
I'entremise desquelles les Etats modernes de I'Europe ont été fondés. Dans le cadre
de ce processus, par exemple en Grande-Bretagne, les langues cornique, galloise
et gaélique sont marginalisées'’. La Premiére Guerre mondiale est précédée d'une
période de concurrence féroce et souvent violente entre les puissances européennes
afin d'obtenir des colonies étrangeres, surtout en Afrique. La Deuxiéme Guerre
mondiale, quant a elle, est motivée en grande partie par les ambitions allemandes de
créer un empire européen.

Il est parfois soutenu que les empires ont mené a l'ordre public et a de longues
périodes de paix. Toutefois, 'idée de la Pax Romana ou de la Pax Britannica, soit
de longues périodes de paix établies sous la gouvernance bienveillante des empires
romain ou britannique, est en général un mythe et le produit d'une autopromotion
impériale. Les empires sont construits par la force, et ils se livrent a de longues
guerres violentes les uns contre les autres. IIs conservent une présence militaire a
leurs frontiéres et menent d'innombrables campagnes militaires afin de réprimer
les révoltes nationalistes'®. Pour ne citer que quelques exemples issus de I'histoire de
I'Empire britannique : jusqu’a 10 000 Cinghalais meurent au cours de la campagne
britannique de destruction et de famine qui suitla révolte menée au Sri Lanka en 1817;
deux guerres éclatent afin de garder le marché chinois ouvert a l'opium produit par
les Britanniques en Inde; la répression de la Rébellion indienne entraine la mort de
milliers de personnes, et les hélicopteres de combat des Britanniques sont utilisés
partout dans le monde afin de faire valoir les intéréts britanniques. A divers moments,
des troupes dirigées par les Britanniques servent dans le golfe Persique, en Ethiopie,
en Afghanistan, en Egypte, en Birmanie, au Nyassaland, au Soudan et au Canada. Au
début du XIX¢siecle, sous la protection de la Marine britannique, 'Empire britannique
s'établit en Afrique de 'Ouest, du Sud et de I'Est, en Inde, au Ceylan, au Singapour, en
Australie, en Nouvelle-Zélande, dans les Caraibes et au Canada'®.

Les colonies sont établies en vue d’étre exploitées sur le plan économique. Les
bénéfices peuvent se faire ressentir directement sous la forme de recettes fiscales, de
métaux précieux ou de matieres premiéres utiles aux industries situées sur la terre
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natale. Les colonies doivent souvent limiter leurs importations a celles provenant
de la patrie, ce qui crée un marché captif®®. De nouvelles activités économiques en
Europe favorisent un nouveau type d’homme d’affaires, soit I'entrepreneur ayant un
excédent de fonds en capital et étant a la recherche d'une possibilité d’'investissement.
Les colonies leur offrent toutes les possibilités qu'ils recherchent*. Lexploitation de
ces conditions signifie habituellement l'expropriation ou la marginalisation de la
main-d’ceuvre autochtone®. Les bénéfices des empires reviennent en grande partie
a la puissance impériale plutdt qu’a la nation conquise. Les profits ne restent pas
dans la colonie et les dépenses relatives a I'’éducation et a 'aide sociale couvrent le
strict minimum requis en vue de maintenir l'ordre social®. Dans une colonie, les
décisions fondamentales liées a la vie des colonisés sont prises par des représentants
de I'empire qui mettent en place des politiques rédigées dans le centre impérial au
profit de la puissance impériale. Cette situation se produit aussi au Canada : par
exemple, le Yukon et les Territoires du Nord-Ouest sont pour la grande majorité de
leur histoire des colonies internes, gouvernées par des administrateurs nommeés qui
vivent a Ottawa®.

I n’existe pas de modele colonial unique. Dans certains cas, la colonie est dirigée
par une compagnie a charte. Dans d’autres cas, 'Etat colonisateur administre
directement la colonie et, parfois, des dirigeants locaux sont recrutés afin de
diriger des administrations locales. Dans ce que 'on pourrait appeler les « colonies
d’occupation », les impérialistes cherchent a exploiter les ressources naturelles a I'aide
delamain-d’ceuvre autochtone. Le nombre de colons estlimité; il s’agit habituellement
des forces militaires et du personnel nécessaire pour contrdler et exploiter la colonie.
A la suite de leur mandat, la plupart des colons retournent sur leur terre natale”. En
Inde, par exemple, la présence britannique ne dépasse pas 10 000 personnes dans une
colonie de 400 millions d’habitants®. Lorsque plusieurs de ces empires s'effondrent
dans les années 1940 et 1950, les peuples colonisés proclament leur souveraineté
tandis que les colons restants partent.

Ces colonies d’occupation se démarquent des colonies de peuplement comme le
Canada, les Ftats-Unis, I'Australie et la Nouvelle-Zélande. Bien que ces colonies aient
été fondées avec la seule intention d’exploiter des ressources, au fil du temps, 'accent
est mis sur la migration massive et permanente de colons agricoles. De 1830 a 1840,
par exemple, 'immigration européenne en Amérique du Nord augmente de 40 %.
De 1815 a 1912, deux millions et demi de personnes émigrent des iles Britanniques.
Cette migration est si massive qu’en 1900, seul le tiers des anglophones habitent en
Europe?. Ces immigrants sont souvent motivés par la famine, la persécution religieuse
ou ethnique et les changements apportés par la mécanisation de l'agriculture et
des usines®.

Laugmentation du nombre de colons correspond souvent a une diminution
importante des peuples autochtones®. La population maorie passe de 80 000 en 1842
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a 40 000 en 1896*. La population du Congo belge diminue de plus de neuf millions
de personnes dans la foulée de la colonisation®'. En Amérique du Nord, le déclin de la
population commence deés l'arrivée des colons et se poursuit jusqu’au XX° siecle. On
estime que le taux de déclin de la population en Amérique du Nord varie de 53 % pour
certains groupes a 95 % pour d’autres groupes. Les nouvelles maladies mortelles,
comme la variole, la rougeole et la grippe, ménent a une réduction importante des
peuples autochtones. Le colonialisme rend les peuples autochtones tres vulnérables
aux épidémies en perturbant leur rapport avec l'environnement. En raison des
mauvaises conditions de vie et de travail souvent associées au colonialisme, les
peuples autochtones sont souvent la proie d’épidémies et la lutte contre celles-ci est
beaucoup plus difficile pour les Autochtones®.

Laccueil réservé aux colons par les peuples autochtones varie selon 'époque
et 'endroit, et selon les intéréts et les besoins respectifs des groupes. Il dépend du
niveau d’intérét que portent les Autochtones aux marchandises de commerce des
Européens ainsi que du besoin d’assistance des colons pour leur survie. Il est possible
de coopérer et de faire du troc. En comparant les Francais et les Anglais se trouvant en
Amérique du Nord, un groupe d’'Iroquois note en 1754 qu’en observant les forts établis
par les Francais, « vous verrez que les terres en dessous de leurs murs sont toujours
des territoires de chasse. Ils se sont installés dans ces endroits que nous fréquentons,
et respectent nos besoins. Les Anglais, eux, font fuir le gibier des qu’ils acquierent
un territoire; les arbres tombent devant eux, le sol est dénudé et nous ne trouvons
parmi eux presque aucune ressource pour nous abriter lorsque la nuit tombe®. »
Cette déclaration démontre les raisons pour lesquelles les [roquois coopérent avec les
Francais et s'opposent aux Anglais.

Les conflits et la résistance sont courants dans I'histoire de l'impérialisme. La
résistance provient parfois des peuples autochtones. En 1577, lorsque l'explorateur
britannique Martin Frobisher tente de prendre deux Inuits en otage a Qikiqtaaluk (ile
de Baffin), les Inuits luttent et M. Frobisher repart avec une blessure par fleche au
postérieur®. Deux cents ans plus tard, quand le capitaine britannique Arthur Phillips
débarque a la baie Botany, en Australie, il est accueilli par des Autochtones qui
scandent « Warra, warra », ce qui signifie « Partez »*. Un ainé vivant sur l'ille de
Vancouver dit ceci au représentant de la colonie Gilbert Sproat : « Nous ne voulons pas
de 'homme blanc. Il vole tout ce que nous avons. Nous souhaitons continuer de vivre
comme avant®®. » Dans d’autres cas, les peuples autochtones remettent en cause les
droits fonciers des colons. En 1887, les dirigeants des Premieres Nations habitant dans
le secteur de la riviere Nass, en Colombie-Britannique, donnent cette explication a une
commission gouvernementale : « Ce qui nous déplait a propos du gouvernement, c’est
quand il nous dit qu’il va nous donner une telle superficie de terres. Comment peut-il
nous donner des terres qui nous appartiennent? Nous n’arrivons pas a comprendre.
Il ne les a jamais achetées de nous ou de nos ancétres®. »Une résistance s'organise
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également au sein des peuples qui sont emmenés loin de leurs terres natales. Des
esclaves se trouvant sur l'lle britannique de Trinité chantent en se préparant a
mener une révolte : « Le pain que nous mangeons est la chair de 'homme blanc.
Le vin que nous buvons est le sang de ’homme blanc®. » Puis, comme la guerre de
I'Indépendance américaine le prouve, méme les colons peuvent se rebeller, surtout
si les politiques impériales tentent de controler le taux et la vitesse de prise des terres
des Autochtones®. La résistance autochtone se poursuit apres la colonisation; elle se
présente sous de multiples formes, dont des guérillas, des greves et méme des refus
de s'assimiler. Un tel refus ne signifie pas que les peuples colonisés refusent tous
les aspects de la société coloniale, en particulier s’ils peuvent controler le rythme
des changements. Au Canada, par exemple, les peuples autochtones accordent de
I'importance a de nombreuses marchandises qu’ils regoivent par I'entremise du
commerce des fourrures et réussissent a tirer profit sur le plan économique de leur
position a titre de fournisseurs de fourrures*.

Dans les colonies de peuplement, la simple présence d’Autochtones bloque
l'acces des colons aux terres*'. Herman Merivale, qui deviendra plus tard un sous-
secrétaire britannique permanent au ministere des Colonies, fait remarquer dans son
ouvrage de 1840, Lectures on Colonization and Colonies, qu'il existe quatre approches
fondamentales pouvant étre adoptées par une puissance impériale pour ce qui est de
sesrelations avec un peuple autochtone. Elle peut'exterminer, le réduire a 'esclavage,
le séparer de la société coloniale ou I'assimiler au sein de la société coloniale®. A un
moment ou a un autre, presque toutes les puissances coloniales ont expérimenté
chacune de cesapproches. Les peuples quigagnentleurvie parl'entremise dela chasse,
de la péche et de la conduite de troupeaux, qui maintiennent la possession collective
des terres ou qui ne possédent pas un Etat solide et protecteur sont marginalisés sur
le plan économique et social®®. Afin de pouvoir loger les colons, les Autochtones sont
séparés de leurs terres (ainsi que de la source de leur gagne-pain). Les colons abattent
les arbres, pratiquent la surpéche, et cloturent et labourent les plaines, ce qui perturbe
efficacement la base économique et fait valoir leur souveraineté sur les terres des
peuples autochtones de partout dans le monde*. Pour éloigner les Autochtones de
leurs terres, les colonisateurs négocient des traités lorsque c’est possible, déclarent
des guerres d’extermination, éliminent les pratiques traditionnelles liées aux
domaines, perturbent des familles et imposent un nouvel ordre spirituel et politique
qui s'accompagne de nouvelles valeurs et pratiques culturelles®. Le résultat est
habituellement désastreux pour les peuples autochtones; les principaux bénéficiaires
de I'empire sont souvent les colons des colonies de peuplement et leurs descendants.
Nombre des colonies qu’ils fondent feront partie des sociétés les plus prosperes du
monde a la fin du XIX® siecle et au début du XX® siecle*.

Les colonies de peuplement finissent souvent par obtenir leur indépendance
politique. En ce qui concerne le Canada et les Etats-Unis d’Amérique, ces nations
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nouvellement créées s'étendent partout en Amérique du Nord, ce qui mene a la
fondation d’empires terrestres qui continuent de coloniser les peuples autochtones.
Le colonialisme demeure un processus continu qui faconne la structure et la qualité
de la relation entre les colons et les Autochtones.

La doctrine de la découverte

Aleurapogée, les empires européens revendiquentla majorité dela surface terrestre
et contrdlentles mers*’. De nombreux arguments sont présentés pour justifier de telles
interventions excessives menées sur les terres et dans la vie d’autres peuples. Ces
arguments sont fondés en grande partie sur deux concepts de base. Premierement,
le Dieu des chrétiens donne aux nations chrétiennes le droit de coloniser les terres
qu'elles « découvrent » pourvu qu’elles convertissent les populations autochtones.
Deuxiemement, les Européens offrent les avantages d'une civilisation (un concept
lié au christianisme) aux « sauvages ». En bref, on soutient que les personnes sont
colonisées pour leur propre bien, que ce soit dans ce monde ou dans le prochain.

L'Eglise catholique romaine, qui s'inspire des traditions de I'Empire romain,
se percoit comme étant le gardien d'un ordre mondial universel*. Ladoption du
christianisme au sein de I'Empire romain (qui se définit comme étant civilisé) renforce
I'idée selon laquelle il faut étre chrétien pour étre civilisé*. Le fait que le Christ soit
né pendant le regne d’Augustus, le premier empereur romain, est interprété comme
un signe : les Romains ont préparé la voie au christianisme®. Par la suite, un récit
relate que 'empereur Constantin, au IV® siecle, aurait donné I'Empire romain au pape
qui, a son tour, I'aurait remis au souverain romain du Saint-Empire. On appelle cet
événement la « donation de Constantin »; on prouvera plus tard qu'il s’agissait d'un
faux document ayant été forgé des centaines d’années apres la mort de Constantin.
La donation de Constantin est utilisée pour renforcer l'autorité papale et conférer
la souveraineté de 'Amérique du Nord et du Sud aux couronnes du Portugal et de
I'Espagne®.

La papauté joue déja un role dans la direction et la légitimation du colonialisme
avantlesvoyages de Christophe Colomb dans les Amériques au cours des années 1490.
En 1433, le pape Eugene IV accorde l'autorité spirituelle sur de nombreuses iles
de l'archipel de Madere, situé dans le sud-ouest du Portugal, a 'ordre du Christ du
Portugal, un ordre militaire religieux alors dirigé par le prince Henri de Portugal®.
Pour ce faire, Eugene déclare qu'’il souhaite assurer le salut de tous les peuples du
monde®. La papauté continue de légitimer et de controler I'expansion impériale par
I'entremise d'une série de bulles pontificales (il s'agit de chartes émises par le pape
dont le nom provient du mot latin servant a identifier le sceau utilisé pour sceller le
document). En 1455, le pape Nicolas V émet une bulle (Romanus Pontifex) qui donne
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au Portugal les droits relatifs a la cote africaine a partir du cap Bojador (aujourd hui
le Sahara-Occidental) jusqu’au sud. La bulle accorde également aux Portugais le
droit de réduire les habitants de I'Afrique a I'esclavage, essentiellement en raison de
I'exploration des Portugais et de la possession des terres®. Une bulle de 1481 (Aeterna
Patris) accorde au Portugal les droits sur les terres et les iles qui ne sont pas encore
découvertes, et ce, desiles Canaries « jusqu’ala Guinée » (en Afrique)*. Par 'entremise
de ces bulles, la papauté accorde les terres des Autochtones a la Couronne portugaise
en se fondant sur les principes de découverte et de conquéte. Ces bulles contribuent
au faconnement des arguments politiques et juridiques qui seront plus tard connus
sous le nom de « doctrine de la découverte », et qui servira a justifier la colonisation
des Amériques au XVI°siecle.

Le roi Jean de Portugal tente de se servir des bulles, lesquelles donnent au Portugal
les droits relatifs aux « terres qui n’ont pas encore été découvertes », pour soutenir que
les terres découvertes par Christophe Colomb pour Ferdinand et Isabelle d’Espagne lui
appartiennent. Quant a eux, les Espagnols affirment que les Portugais ne détiennent
pas les droits sur les terres qu'on appellera plus tard les « Amériques » puisqu’elles ne
s’étendent pas « jusqu’a la Guinée », ce que la bulle de 1481 stipule®®. Afin de conserver
l'appui du pape, I'Espagne fait de nombreuses promesses. Sur le plan spirituel, elle
promet au pape Alexandre VI que les peuples rencontrés par Christophe Colomb
seront convertis au christianisme. Ses efforts sont fructueux. En 1493, le pape
Alexandre émet la premiere de quatre bulles qui viseront la revendication espagnole
des Amériques. La premiere bulle (Inter Caetera Divinae) donne a 1'Espagne les
droits relatifs a toutes les terres qu'elle a découvertes (ou qu'elle découvrirait),
pourvu qu’elles n’appartiennent pas déja a une autre puissance chrétienne et que
les Espagnols convertissent les peuples autochtones au christianisme. La deuxiéme
bulle (Eximiae Devotionis) soutient les revendications espagnoles et la troisieme bulle
(encore une fois appelée Inter Caetera) indique que le territoire espagnol débute a
un méridien a 100 lieues (une lieue est une unité de mesure qui équivaut a environ
cing kilometres) a l'ouest des Acores. Une quatrieme bulle (Dudum Siquidem) appuie
encore davantage les revendications espagnoles. Elle interdit également aux autres
nations chrétiennes de faire du commerce dans les eaux appartenant a ’Espagne sans
la permission des Espagnols®. Cette division vise a donner la majorité de 'Amérique
du Nord et du Sud a 'Espagne, tout en permettant au Portugal de revendiquer le Brésil
etl’Atlantique Sud gréace a ses droits relatifs a toutes les terres situées le long de la route
vers I'ouest de I'Europe a l'Asie. Les bulles de 1493 et de 1494 sont souvent appelées les
«bulles alexandrines » ou les « bulles de donation »%®.

Des conflits ultérieurs avec la papauté incitent des écrivains et des théologiens
espagnols célebres a essayer d’expliquer la conquéte du Nouveau Monde comme
étant le résultat d'une guerre juste. Ces auteurs, qui soutiennent qu'une guerre est
juste s'il s’agit d'un cas de légitime défense ou de protection de valeurs universelles,
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affirment que les Autochtones étaient des esclaves naturels qui commettaient des
crimes contre la nature, notamment des sacrifices humains, pour lesquels ils devaient
étre punis. IIs soutiennent que la guerre menée contre les peuples autochtones
du Nouveau Monde est juste, car elle prévient le futur sacrifice d'innocents et fait
connaitre le christianisme a des personnes dont I'Ame serait autrement condamnée®.

Alors que les bulles nourrissent les ambitions coloniales des Espagnols et des
Portugais, les dirigeants qui sont laissés de coté dans le cadre de la ruée impériale
approuvée par la papauté ne les acceptent pas®. Les rois de France, dont Francgois I et
Henri IV, rejettent également la validité des bulles de donation®. Ils affirment que le
pape n’a pas autorité sur les paiens et qu’il ne peut pas donner la moitié du monde,
tout comme il ne peut pas donner ses propres royaumes.*

Ceux qui rejettent les bulles ou l'autorité papale ne rejettent pas nécessairement
la doctrine de la découverte; ils décident plutot de la modifier. Les Anglais affirment
qu’afin qu'une revendication soit 1égitime, il est nécessaire de découvrir les terres
et d'en prendre possession®™. Harman Verelst, qui fait la promotion au cours du
XVIII® siecle la colonisation de ce qui sera plus tard la cote sud des Etats-Unis,
écrit ce qui suit : « Ce droit provenant de la découverte initiale constitue le premier
droit fondamental de toutes les nations européennes, et ce, conformément a leur
revendication des terres en Amérique®. » Au fil du temps, une théorie portant sur
les terres d’Amérique est élaborée en Europe. Selon celle-ci, le droit a la découverte
mene au droit de préemption; c'est-a-dire au droit d'acquérir un titre par achat ou
par conquéte®.

Méme a cette époque, certains critiques font remarquer que le droit a la
découverte aurait possiblement donné aux Tahitiens et aux Japonais de découvrir et
de revendiquer I'Europe®. Le théologien espagnol Francisco de Vitoria (aussi appelé
Vitoria), écrit dans son ouvrage de 1532 On the Indians Lately Discovered qu'il n’existe
aucune justification liée au fait que le pape ait accordé les Amériques a I'Espagne et
ignoré tout droit d’établir par la découverte. Il note également que « les barbares sont
les vrais propriétaires des lieux, sur le plan public comme sur le plan privé »%". Malgré
cela, 300 ans plus tard, dans I'affaire Johnson c. M’Intosh, qui réfute les droits fonciers
des Autochtones, le juge en chef des Etats-Unis John Marshall affirme que « toutes
les nations de I'Europe ayant acquis un territoire sur ce continent ont revendiqué,
et ont reconnu pour les autres, le droit exclusif a la découverte afin de s'approprier
les terres occupées par les Indiens »®. Laffaire Johnson c. M’Intosh, qui est basée
sur la doctrine de la découverte, est toujours citée dans les tribunaux américains au
XXI° siecle, comme il est indiqué dans un article rédigé pour le Forum permanent
des Nations Unies sur les questions autochtones®. La Cour supréme du Canada cite
également 'affaire Johnson c. M’Intosh dans le cadre de deux instances relatives aux
droits ancestraux, soit R. ¢. Sparrow en 1990 et R. c. Van der Peet en 19967.
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La doctrine de la découverte est liée a une deuxieme idée, a savoir que les terres
revendiquées sont terra nullius (elles n’appartiennent a personne) et peuvent donc étre
revendiquées. En se basant sur ce concept, le gouvernement britannique revendique
I'ensemble du continent australien. La-bas, la doctrine de ferra nullius représente la
loi jusqu’a ce qu’elle soit contestée devant les tribunaux en 19927'. En vertu de cette
doctrine, les impérialistes peuvent affirmer que la présence d’Autochtones ne réfute
pas la doctrine de terra nullius puisque les Autochtones occupent simplement le
territoire — ils ne possedent pas les terres. Ils déclarent que la véritable propriété peut
uniquement s'acquérir par l'agriculture de style européen. Au XVII® siécle, le penseur
politique britannique John Locke soutient que les droits fonciers appartiennent a
ceux qui ont amélioré la productivité desdites terres. Selon luij, il est clair que si 'on
considere le profit réalisé par un amérindien grace aux produits d'un acre fertile de
terres en Amérique du Nord comparé au profit réalisé par un propriétaire britannique
sur un acre en Angleterre, 'acre américain ne vaut pas un milliéme de l'acre anglais.
Compte tenu d’une telle disparité, 'acre de 'Amérique du Nord qui appartient a un
Autochtone ne représente pas beaucoup plus qu’une perte. Selon cette logique, il est
non seulement permis de saisir les terres des Autochtones, mais il est aussi vertueux
de le faire. En effet, les terres deviennent plus productives et, ainsi, plus rentables™.
En 1758, le rédacteur juridique Emeric de Vattel soutient que, puisque les peuples
vivant dans les Amériques « préferent errer sur les terres plutot que de s’y loger », la
colonisation francaise de leurs terres était « pleinement légitime »™.

La croyance sous-jacente a chacun de ces arguments est que les colonisateurs
offraient la civilisation a un peuple sauvage qui n’aurait jamais pu en faire autant par
lui-méme. Cet argument est avancé au XVII® siécle afin de justifier une accélération
de la colonisation britannique en Irlande. Celle-ci est marquée par un dépouillement
répandu, une persécution religieuse et'implantation de propriétaires et d’agriculteurs
britanniques et écossais™. En 1610, sir John Davies, qui supervise la colonisation de
I'Irlande, affirme que «jamais, etjusqu’ala fin des temps, [les Irlandais] ne construiront
de maisons, ne fonderont villes et villages, ni ne travailleront la terre pour 'améliorer
comme elle doit I'étre ». Laisser I'Irlande aux Irlandais aurait mené a ce que la terre
« demeure ainsi a I'état de friche ». Davies ajoute que puisque le roi britannique « est
tenu, en conscience, d'employer toute la rigueur de la loi et toute celle de la juste
cause pour tirer son peuple de la barbarie et lui imposer la civilisation », il n’avait pas
vraiment le choix de coloniser I'Irlande™. Des arguments semblables sont avancés par
les colons d’un peu partout dans le monde. De cette facon, les colons se convainquent
qu'’ils répandent non seulement l'agriculture, 'ordre et le commerce, mais aussi
la civilisation™.

La « mission de civilisation » repose sur une croyance de supériorité raciale et
culturelle. Des écrivains et des politiciens européens organisent souvent les groupes
raciaux selon une hiérarchie, chacun possédant leur propre ensemble de capacités
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mentales et physiques Les « dons particuliers » des Européens rendent leur conquéte
des peuples inférieurs inévitable. Sous les Européens, en ordre descendant, se
trouvent les Asiatiques, les Africains, puis les peuples autochtones des Amériques
et de l'Australie. Certains affirment que les Européens ont atteint 'apogée de la
civilisation par 'entremise d'un long processus ardu. De ce point de vue, les autres
peuples du monde ont été ralentis par des facteurs comme le climat, la géographie
et la migration. Grace a un processus de civilisation, les Européens peuvent toutefois
élever les autres peuples a leur niveau.

Ce pointde vue estremplacé au XIX®siecle par une idéologie raciste qui se dissimule
sous le langage scientifique. On affirme alors que les peuples du monde possedent
diverses capacités. Pour des raisons génétiques, les peuples moins développés font
face a une amélioration limitée de leurs capacités. Dans certains cas, on pense que le
contact avec des races supérieures ne mene qu'a un seul résultat, soit I'extinction des
peuples inférieurs”. En 1910, Jules Harmand, qui avait contribué a la supervision de
la colonisation francaise de I'Indochine, écrit ce qui suit :

Il faut donc accepter comme principe, prendre pour point de départ, qu’il y a une
hiérarchie des races et des civilisations, et que nous appartenons a la race et a la
civilisation supérieures, mais en reconnaissant aussi que, si cette supériorité confere
ces droits, elle impose en retour de grands devoirs. La légitimation fonciére de la
conqueéte, c’est cette conviction de notre supériorité, non pas seulement mécanique,
économique et militaire, mais surtout de notre supériorité morale; c’est en elle que
réside notre dignité et que se fonde notre droit a la direction du reste de '’humanité; la
puissance matérielle n’en est que l'outil™.

Ce sentiment de supériorité mene a des généralisations excessives et outrancieres :
les islamistes sont stériles, les Orientaux sont fatalistes — lorsqu’ils ne sont pas
corrompus, paresseux ou, dans le cas des Chinois, simplement impénétrables —,
les Japonais sont des menteurs — doués, mais immoraux — et les Africains sont
heureux et insouciants, méme réduits a l'esclavage, ce qui les libére du fardeau de
la pensée des hommes blancs™. En parlant des Zoulous, parmi lesquels il effectue
son travail missionnaire, le presbytérien Daniel Lindley écrit ceci : « En Afrique, les
améliorations sont, a mon avis, moindres et pires que dans tout le reste de ’humanité.
Leur dégradation est incommensurable et elle est sans fin®. »

Ce sentiment de supériorité fournit une justification de taille aux interventions
pratiquées dans la vie des autres. En effet, on soutient que ces peuples ne sont
pas assez civilisés pour assurer une gouvernance autonome et une véritable
civilisation®. Compte tenu de sa participation dans les guerres déclarées au XIX¢siecle
en vue d’ouvrir le marché de la Chine au commerce de I'opium britannique, 'amiral
et explorateur britannique Sherard Osborn recommande en 1860 que les Chinois
soient traités « comme des enfants. Il est a leur avantage — ainsi qu’au notre — de
leur faire faire ce qu'’ils savent faire. Et toutes les difficultés que nous éprouvons avec
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la Chine se résoudront®. » Vingt ans plus tard, I'historien et explorateur britannique
Winwood Reade soutient que «les grands empires turcs et chinois, les terres du Maroc,
d’Abyssinie et du Tibet, seront éventuellement habités par des populations libres,
industrielles et éduquées. Mais ces peuples ne commenceront jamais a progresser
avant que leurs propriétés ne soient stires, avant qu'ils puissent profiter des droits de
I'homme; et ils n’obtiendront jamais cela sans une conquéte européenne®. »

Ces idéologies faconnent les politiques mondiales relatives aux peuples
autochtones. En 1883, Lord Rosebery de Grande-Bretagne déclare ce qui suit devant
un public australien : « C’est sur la race britannique, que ce soit en Grande-Bretagne
ou aux Etats-Unis ou dans les colonies — ou peu importe ol cela se produira — que
reposent les plus grands espoirs de ceux qui tentent de percer le sombre avenir ou qui
cherchent a élever et a améliorer les masses patientes de 'humanité®. » Au cours de la
meéme année, le gouvernement canadien ouvre les portes de son premier pensionnat
industriel pour Autochtones a Battleford, dans les prairies canadiennes. Les écoles
sont un modele vivant de ces idées.

Lewis Henry Morgan, premier anthropologue américain du XIX®siecle et défenseur
de l'assimilation des Amérindiens, écrit en 1877 que « la race aryenne représente le
volet central du progres humain puisqu’elle produit la partie de ’humanité du niveau
le plus élevé et qu’elle a prouvé sa supériorité intrinseque en prenant graduellement le
controle de la Terre »%. Les politiciens canadiens ne sont pas a l'abri de ces sentiments.
En 1885, lorsqu'il refuse de laisser les personnes d’origine asiatique voter, le premier
ministre du Canada, sir John A. Macdonald déclare que, s’il laissait les Canadiens
asiatiques voter, ils « enverraient siéger ici des chinois qui [les] représenteraient » au
Parlement. Ces derniers y adopteraient des « principes asiatiques » qu'il décrit comme
étant des «immoralités » qui sont « opposés alarace arienne et aux principes ariens »%.

Ce point de vue demeure respectable et répandu pendant une bonne partie du
XXe siecle. Il est écrit dans le livrte commémoratif produit en 1926 a la suite de la
visite du prince de Galles en Afrique que les Africains de 'Ouest ont « accepté les
attributs superficiels de la civilisation, mais qu'’ils rechuteraient immédiatement et
retrouveraient leur sauvagerie primitive si leurs mentors blancs quittaient les lieux »®".

Impérialisme et éducation

Au début de l'ere coloniale, il n’existe aucun systeme offrant '’école publique
gratuite en Europe. Les écoles ouvertes sont exploitées par des organismes religieux
ou par des groupes et des instructeurs privés. Dans la plupart des cas, les parents
doivent payer pour envoyer leurs enfants a 1'école. Le programme scolaire est
composé d’études religieuses ainsi que de lecons liées a la lecture, a la rédaction et
a l'arithmétique. Les enfants sont principalement formés par leurs parents et suivent
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souvent les traces de ceux-ci lorsque vient le temps de pratiquer un métier. Toutefois,
au cours du XIX® siecle, 'urbanisation et I'industrialisation changent le monde a un
point tel que, pour de nombreux pays, 'éducation publique devient une possibilité
et une nécessité. La Révolution industrielle incite les citoyens a quitter la campagne
et a s'installer en ville. Les enfants n’effectuent plus toujours le méme métier que
leurs parents. Les écoles sont maintenant la solution aux besoins des parents,
qui ne peuvent plus offrir a leurs enfants les compétences dont ils ont besoin, des
employeurs, qui sont a la recherche d’employés qui peuvent suivre des directives et
accepter de s'astreindre a une discipline, et des élites, qui craignent que le manque
d’éducation de la nouvelle classe ouvriéere industrielle 'incite a ne pas accepter 'ordre
social existant et sa place dans cet ordre®. Le systeme public d’éducation vise a former
une main-d’ceuvre productive et loyale au régime politique en place. Au XVIII® siécle,
en Grande-Bretagne, on fait I'éloge des écoles de charité qui enseignent « 'industrie,
la frugalité, 'ordre et la régularité »*. En 1770, un réformateur social britannique
encourage fortement 'envoi des enfants de quatre ans vivant dans la pauvreté dans
des asiles des pauvres. Il y a, selon lui, « une grande utilité a ce qu'’ils soient, d'une
facon ou d’'une autre, constamment occupés pendant au moins douze heures par
jour, et ce, qu'ils gagnent leur vie ou non; en effet, c’est ainsi que nous espérons que
la génération montante sera tellement habituée de travailler constamment qu'il sera
agréable et amusant pour elle de le faire »*.

Lobjectif de I'éducation dans les colonies est le méme que l'objectif colonial
mondial qui vise l'apport du christianisme et de la civilisation aux colonisés.
Concretement, 'éducation coloniale est offerte afin de consolider la gouvernance
coloniale, étendre la domination étrangere et améliorer 'exploitation économique®.
Le type d’éducation offerte, s'il y en a une, dépend de l'application par les colons des
politiques d’extermination, d’asservissement, de ségrégation ou d’assimilation. Dans
les colonies de peuplement, ou les colons dépendent du travail des Autochtones
afin d’exploiter les ressources naturelles, on vise habituellement un objectif 1ié a
une éducation qui permet d’offrir aux éleves les compétences requises pour devenir
de bons agriculteurs ou artisans. Dans de telles situations, 'éducation est parfois
offerte de maniere générale. Ailleurs, elle est quelquefois offerte pour la plupart des
enfants de I'élite locale puisqu’on s’attendait a ce qu'ils contribuent a I'administration
de la colonie®. Par exemple, lorsque la Compagnie des Indes orientales bannit les
missionnaires de 1'Inde, les services pédagogiques sont étendus pour permettre a
I'administration coloniale de pourvoir les échelons inférieurs de la fonction publique
en personnel indien®.

De nombreuses colonies de peuplement prennent des mesures en vue de séparer
les enfants de leurs parents tout en leur offrant une partie de I'’éducation occidentale.
Cela est habituellement fait dans le but d'assimiler les enfants dans un réle subalterne
au sein de la société coloniale. On incite les colons de Jamestown, en Virginie, a
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accueillir des enfants amérindiens dans leur résidence et a les éduquer. Ils recoivent
méme l'autorisation d’emprisonner les chefs religieux amérindiens pour éviter que
ceux-ci ne s‘opposent au travail des missionnaires™. Au XIX® siecle, les autorités
australiennes commencent a séparer les enfants autochtones de leurs parents. Ces
jeunes sont élevés dans des dortoirs jusqu’a I'age de quatorze ans, puis embauchés a
titre de main-d’ceuvre agricole ou de travailleurs domestiques®. Au XX siecle, 'Union
soviétique exploite des pensionnats pour les membres des vingt-six prétendues
petites nationalités avec non pas la christianisation et la civilisation comme objectif,
mais plutot 'équivalent soviétique de ce but, soit la conversion au socialisme, en les
forcant a s’établir dans des communautés®.

Denombreux colons pensent que toutapprentissage offertaux peuples autochtones
est dangereux. George Simpson, le gouverneur de la Compagnie de la Baie d'Hudson
en Amérique du Nord, écrit ceci en 1822 : « J’ai toujours remarqué qu'un Indien
éduqué n’est bon a rien. On en trouve plusieurs pres de la Baie et ils totalement
inutiles. Méme les descendants de race mixte du pays qui ont été éduqués au Canada
sont des canailles de la pire espéce. Ils contractent non seulement les vices des Blancs
en les empirant, mais ils conservent aussi ceux des Indiens dans la plus grande des
mesures”. » En 1873, le secrétaire britannique aux colonies émet la directive suivante
en ce qui concerne I'Afrique de I'Ouest : « Je ne veux rien savoir des “Autochtones
éduqués” sur le plan individuel. Je madresserai uniquement aux chefs héréditaires et
ferai tout en mon possible pour les gouverner en passant par eux®®. » Le programme des
écoles francaises du Vietnam est aussi limité, de peur que les Vietnamiens soi-disant
« sournois » détournent les enseignements et les comprennent mal®.

Lattitude générale des colons fagonne le programme scolaire. Au début du
XXe siecle, les Francais, convaincus que les Africains ont une capacité limitée pour la
pensée abstraite, offrent uniquement une éducation de base dans les écoles primaires
qu'ils exploitent dans leurs colonies se trouvant en Afrique de 'Ouest'®. Les langues
autochtones sont également jugées comme étant inadéquates. Thomas Macaulay,
un politicien, avocat et historien britannique, agit a titre de secrétaire du Conseil
de réglementation, un organisme gouvernemental qui supervise la Compagnie
britannique des Indes orientales. Il dirige une campagne visant a faire de l'anglais,
plutdt que du sanskrit et du persan, la langue d’enseignement dans les écoles
indiennes financées par le gouvernement'®'. Larticle qu’il rédige en 1835 a l'appui de
cette politique soutient qu’'une « seule étagere d'une bonne bibliothéeque européenne
vaut I'ensemble de la littérature autochtone de 1'Inde et de ’Arabie ». Selon lui, les
langues parlées en Inde sont irrationnelles et soutiennent des croyances barbares et
fausses. Langlais, par contre, offre « acces ala vaste richesse intellectuelle qu’'ont créée
et accumulée les nations les plus sages du monde depuis pres de cent générations ».
Bien qu'il soit un linguiste doué, Macaulay arrive a ces conclusions sans avoir pris le
temps de se familiariser avec ces langues qu'il juge'*.
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Cetétatd’espritrelatifauxlangues s'étend parla suite ala culture. Dansles écoles, les
Vietnamiens apprennent que, contrairement aux maisons vietnamiennes défraichies,
malsaines et mal ventilées, les maisons francaises sont grandes et organisées. On
explique quele colonialisme provient du désir dela France de protéger les Vietnamiens
«d’eux-mémes et de leurs propres défauts, comme la participation a des jeux d’argent,
la croyance excessive a des superstitions de toutes sortes et leur amour de la fourberie
qui ruine leurs économies et leur santé »'®. Le général Samuel Chapman Armstrong,
directeur de I'Institut de Hampstead en Virgine, partage ce point de vue. Il croit que les
éleves afro-américains et amérindiens envoyés dans son école de formation manuelle
dans les années 1880 sont des membres de races se trouvant « a mille milles de notre
développement moral et cérébral »'*.

Bien entendu, il est courant que ce type d'éducation meéne a une haine de soi, a
une aliénation et a une instabilité culturelle'®. Dans son ouvrage Décoloniser lesprit,
I'écrivain kényan Ngugi Wa Thiong’o soutient que cette éducation anéantit « la croyance
d'un peuple en son nom, sa langue, son environnement, son patrimoine rempli
d’épreuves, son unité, ses capacités et, en fin de compte, en lui-méme. Elle le pousse a
considérer son passé comme un vaste champ d’échecs et a s'‘éloigner de ce champ'®. »
En écrivant au sujet de I'expérience nord-américaine, 'activiste mohawk Taiaiake Alfred
décrit de quelle facon le colonialisme coupait les peuples autochtones « d’avec [leurs]
responsabilités et [leur] respect 'un envers l'autre, d’avec [leurs] responsabilités
et [leur] respect envers la terre, et d’avec [leurs] responsabilités et [leur] respect envers
la culture »'”". Le colonialisme a aussi des répercussions sur les colons. En 1857, les
Britanniques exécutent les personnes ayant pris part a la Rébellion indienne en leur
tirant dessus a bout portant avec des canons. Un jeune soldat britannique écrit ceci a sa
mere : « Il est impossible d'imaginer une telle scene. » Cependant, un mois plus tard, il
se confie : « Je [...] ne pense rien de plus de la pendaison ou de I'explosion d'une demi-
douzaine de mutins avant le petit déjeuner que de I'ingestion du méme repas tous les
jours'®. » Aimé Césaire, qui dirige le mouvement anticolonialiste francais en Martinique,
qualifie cette colonisation de « choc en retour ». Il soutient « que le colonisateur, qui,
pour se donner bonne conscience, s’habitue de voir dans l'autre la béte, s’entraine a le
traiter en béte, tend objectivement a se transformer lui-méme en béte.'®. »

Onenseigneauxpeuplesnon autochtones a étre fiers del'empire. Henrietta Marshall
rédige une série de livres d’histoire qui sont utilisés dans I'ensemble des écoles
de 'Empire britannique. Au début de son livre de 1908 portant sur 'empire, Our
Empire Story, elle reconnait que « les histoires ne sont pas toutes joyeuses. Comment
pourraient-ellesl'étre? Nous avons fait des erreurs, avons été critiqués et avons trébuché
ici et la. Nous devons l'accepter sans honte, peut-étre méme sans grand chagrin, et
continuer d’aimer notre empire et ses fondateurs'’. » Dans ses ouvrages, les peuples
autochtones sont soit des sauvages ou des enfants peu judicieux (cependant, un chef
maori « n’est pas un sauvage ignorant, puisque les missionnaires lui ont inculqué un
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certain savoir »)!'!, Au Canada, selon son chapitre portant sur Louis Riel, « les Métis
sont tres ignorants » et Riel est « un homme intelligent, mais peu éduqué » qui, en 1885,
réussit a ce que non seulement les Métis, mais aussi les « Peaux-Rouges », le suivent.
« D’innombrables tribus se barbouillent la figure de peinture de guerre, exécutent
des danses de guerre et partent rejoindre les rebelles. Le Nord-Ouest est rempli des
horreurs et des terreurs sans nom des Peaux-Rouges, tout comme le Canada l'a été
bien auparavant''?. » Les ouvrages de Marshall sont distribués en version imprimée
jusque dans les années 1950. Leurs principes perdurent encore plus longtemps. Une
étude réalisée en 1969 sur 143 livres scolaires de 'Ontario fait I'observation suivante :
« Sinous prenons les termes les plus fréquemment utilisés pour chaque groupe, nous
tombons presque toujours dans les manuels scolaires sur des chrétiens dévoués,
de bons Juifs, des immigrants travailleurs, des musulmans infideles, des negres
primitifs et des Indiens sauvages'. » Dix ans plus tard, la Fraternité des Indiens
du Manitoba publie The Shocking Truth about Indians in Textbooks, une étude qui
souligne le portrait stéréotypé constant des peuples autochtones dans les manuels
scolaires'*. En 2007, Penney Clark, une éducatrice canadienne, identifie les six
catégories auxquelles appartiennent invariablement les peuples autochtones dans
les manuels scolaires canadiens, a savoir des spectateurs qui ne font pas partie de
I'histoire principale du Canada, des guerriers sauvages et exotiques, des personnes
strictement spirituelles, des membres du « probleme indien », des protestataires ou
tout simplement des personnes invisibles'®. Bref, la grande majorité de 'éducation
canadienne provient de I'’éducation cloniale.

Conclusion

Lexpérience des pensionnats canadiens fait partie de I'histoire de I'impérialisme
depuis 500 ans. Elle est plus particulierement associée a 'histoire des colonies de
peuplement — et celle-ci est loin d’étre terminée. A partir du XX° siecle, les peuples
colonisés a travers le monde commencent a tirer avantage de 'un des concepts
européens, soit le nationalisme de masse. Les guerres de libération nationale et les
campagnes de manifestation pacifique marquent la fin de I'ére des empires politiques
officiels. Entre 1945 et 1965, les empires britanniques, francais, néerlandais,
allemands et belges — ainsi que ce qui reste de 'empire espagnol — s’écroulent.
D’autres, comme les empires portugais et russe, perdurent un peu plus longtemps,
mais s'effondrent avant la fin du centenaire. Cette période donne naissance a plus
de cent nouveaux Etats souverains'®. Ces FEtats vivent toujours sous le poids de
I'héritage des empires et se lancent dans l'exécution des durs travaux requis pour
décoloniser leurs sociétés. Ils luttent également afin de trouver leur place dans une
économie que I'impérialisme a rendue globale. Les peuples autochtones vivant dans
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des sociétés d’établissement participent aussi a cette réaction mondiale envers le
colonialisme. Dans les années 1980, l'activiste amérindien Edward Benton-Banai
parle d'une génération d’Autochtones qui cherchent a sauver et a faire renaitre « ce
qui a été abandonné en chemin » en recueillant et en consignant les enseignements,
en apprenant et en revitalisant les langues autochtones, en participant a des
pratiques spirituelles autrefois bannies et en revendiquant le droit des Autochtones
al'autonomie gouvernementale'"’. Ainsi, bien que I'’époque de I'empire territorial soit
révolue, nous ne vivons toujours pas dans un monde postcolonial.

Aucun processus de réconciliation ou de décolonisation ne peut étre entamé
sans reconnaitre l'héritage du colonialisme. Afin d’amorcer ce processus, la
Commission de vérité et réconciliation du Canada souhaite préciser certains points.
Le colonialisme a été inventé en vue de répondre aux besoins ressentis par les
puissances impériales. Les justifications données pour sa mise en place, notamment
le besoin d’offrir le christianisme et la civilisation aux peuples autochtones du monde,
correspondaient peut-étre a des croyances exprimées avec sincérité et fermeté.
Toutefois, les justifications fournies pour intervenir dans la vie d’autres populations
ne passent pas la rampe de 'examen juridique, moral ou méme logique. Comme le
théologien espagnol Franciscus de Victoria a dit il y a pres de 500 ans, la papauté ne
possédait aucunement 'autorité nécessaire pour donner des terres qui appartenaient
aux peuples autochtones. La doctrine de la découverte ne peut pas servir a justifier la
revendication légitime des terres colonisées, ne serait-ce qu’en raison que les terres
soi-disant découvertes étaient déja bien connues des peuples autochtones qui y
vivaient depuis des milliers d'années. Lexpansion de la doctrine de la découverte pour
que celle-ci signifie que 'occupation de terres permettait de les revendiquer veut tout
simplement dire que les revendications coloniales étaient1égitimes puisque les colons
avaient réussi a établir des colonies. Les guerres de conquéte n’étaient pas simplement
des guerres. Les peuples autochtones n’étaient pas barbares et ils ne vivaient pas en
violation d'un quelconque ensemble de valeurs universellement reconnu. Il n’y avait
aucun impératif visant a imposer le christianisme aux peuples autochtones du monde
et ceux-ci n’avaient pas besoin d’étre « civilisés ». Les Autochtones possédaient des
systemes complets qui répondaient a leurs besoins. Ces systemes étaient dynamiques;
ils changeaient au fil du temps et s'adaptaient continuellement''®. Il n’existe aucune
hiérarchie parmi les sociétés. Dans I'ensemble, le processus colonial a été justifié par
la seule présomption qu’'un ensemble précis de croyances et de valeurs européennes
pouvait étre proclamé comme étant un ensemble de valeurs universelles pouvant étre
imposé aux autres peuples du monde. Cette généralisation des valeurs européennes,
qui était le point central du projet colonial et qui a été répandue en Amérique du Nord,
a servi de justification principale pour I'imposition d'un systéme de pensionnats pour
Autochtones au Canada.



CHAPITRE 2

Les Eglises et leur mission de conversion

e sont les missionnaires chrétiens qui jettent les bases du systeme de
pensionnats du Canada. Les organisations missionnaires prennent l'initiative
de créer les premiers pensionnats pour les Autochtones du Canada et, a
partir de 1883, font fonctionner le systeme en partenariat avec le gouvernement
fédéral. Malgré quelques points de friction entre le gouvernement et les Eglises, ces
dernieres gerent la plupart des pensionnats jusqu’en 1969, marquant ainsi I’histoire
avec leurs valeurs, leurs objectifs et leurs méthodes. Partout dans le monde ou ils sont
alors présents, les missionnaires s'efforcent de transformer les cultures de I'endroit.
Souvent, ils sapent l'autorité des chefs spirituels traditionnels, interdisent les pratiques
culturelles traditionnelles et imposent un nouveau code moral, un nouvel ensemble
de croyances. Pour eux comme pour les peuples qu'ils veulent convertir, culture et
croyances spirituelles sont indissociables. Les écoles ont une raison d’étre essentielle :
la conversion au christianisme’.
L'Evangile chrétien préche en effet la conversion des « paiens ». Dans I'Evangile
selon Saint Matthieu, le Christ exhorte ainsi ses disciples :

19 Allez donc aupres des hommes de toutes les nations et faites d'eux mes dis-
ciples ; baptisez-les au nom du Pere, du Fils et du Saint-Esprit.

20 Enseignez-leur a obéir a tout ce que je vous ai commandé. Etsachez-le : je vais
étre avec vous tous les jours, jusqu’a la fin du monde. Amen?.

C’est un passage dont s'inspirent alors les missionnaires chrétiens, catholiques
ou protestants, tous pénétrés de leur devoir de précher la parole de 'Evangile aux
peuples du monde et de faire ainsi de I'Eglise chrétienne une Eglise universelle®.

En fait, les peuples autochtones du Canada sont alors en butte a une stratégie de
conquéte spirituelle et culturelle ayant ses origines en Europe®. Les missionnaires,
méme s'ils travaillent souvent seuls et dans des conditions difficiles, n'en sont
pas moins les représentants d’institutions religieuses d’envergure mondiale qui
jouissent du soutien d’élites influentes dans les pays les plus puissants de la planeéte
et qui perfectionnent graduellement l'art de transformer différentes cultures®. Et les
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pensionnats occupent une place de choix dans I'entreprise missionnaire, au Canada
et ailleurs dans le monde.

Les missionnaires chrétiens jouent un role complexe mais central dans le projet de
colonisation européen. Leur présence cautionne l'agrandissement de 'Empire, qui
permet manifestement d’apporter la parole de Dieu aux incroyants. De plus, quand
leurs efforts se soldent par un échec, les missionnaires risquent de conclure que ceux
quirestentsourds ala parole divine sontindignes dela protection de I'Eglise et du droit,
donnant ainsi le feu vert a leur écrasement®. Ceci dit, il y a des aspects du processus
de colonisation que les missionnaires désapprouvent et s'efforcent d’épargner a
leurs ouailles autochtones. Il leur arrive ainsi de faire pression sur les marchands
pour qu’ils pratiquent des prix honnétes, de pousser les fonctionnaires a fournir
de l'aide au besoin et d’exhorter les colons a ne pas bafouer les droits fonciers des
peuples autochtones. Cela ne les empéche pas d’apporter des changements radicaux
ala culture et a la psychologie des peuples colonisés, en sapant systématiquement le
rapport des Autochtones a la terre, leur langue, leur religion, leur tissu familial, leurs
pratiques éducatives, leur morale, ainsi que leurs us et coutumes’.

Du cdté anglais, 'entreprise de « civilisation » vise a intégrer les Autochtones a une
société marquée par les institutions socioculturelles de la Grande-Bretagne®. Du coté
francais, on mise sur la foi catholique comme rempart contre, justement, la menace
du protestantisme britannique®. Les points de vue divergent, mais se recoupent
néanmoins fréquemment : dans les deux cas, on estime que le christianisme est la
seule religion acceptable; dans les deux cas, on prend en ligne de mire l'individu et
ses faiblesses, plutdot que de quelconques carences socioéconomiques'’; dans les
deux cas, on embrigade les femmes au service de la cause; dans les deux cas, enfin, on
concentre les efforts sur 'enfant, cible de choix''.

Limpulsion missionnaire constitue une des caractéristiques saillantes de l'ére
de 'Empire. Elle retentit dans certains hymnes du XIX® siecle, comme « Christian
Soldiers », qui exhorte les soldats de la Chrétienté a libérer 'humanité du joug de
l'erreur et a s'engager sur un immense champ de bataille, des sommets glacés du
Groenland aux greves coralliennes de 'Inde. Nombreuses sont alors les organisations
enthousiastes al'idée d’évangéliser le monde en l'espace d'une génération, '’American
Student Volunteer Missionary Union étant I'une d’elles'.

Le mouvement missionnaire catholique

Avant I'¢re de la colonisation par 'Europe, 'Eglise toute entiere estime essentiel de
répandre la foi; et il y a peu de « missionnaires », selon 'acception du terme pour nous.
Lavenement de 1'age d’or de 'Empire, a la fin du XV® siecle, change la donne. Une
succession de papes catholiques romains donnent leur aval aux rois et reines d'Europe
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qui se lancent a la conquéte du Nouveau Monde, chargeant chaque monarque
catholique de veiller a convertir au christianisme la population de toute nouvelle
colonie. Quand le roi de France Louis XIII crée la Compagnie des Cent-Associés,
premiére compagnie commerciale du Québec, il lui confie la mission suivante :
« [D]écouvrir es pays, terres et contrées de la Nouvelle France, dite Canada, quelque
habitation capable pour y établir une colonie, afin d’essayer, avec l'assistance divine,
d’amener les peuples qui y habitent a la connoissance du vrai Dieu, les faire policer
et instruire a la foi et religion catholique, apostolique et romaine'. » Parallelement,
la Compagnie de Virginie, constituée par la Couronne britannique pour coloniser la
région qui constitue maintenant le sud des Etats-Unis, a pour charte : « Faire connaitre
la religion chrétienne aux peuples encore plongés dans I'obscurité, dans leur abjecte
ignorance de la vraie foi et du culte véritable de Dieu, et espérer un jour amener les
infideles et sauvages de ces contrées a une civilité humaine, empreinte de gouverne et
de retenue'. »

Dans les pays catholiques comme la France, le souverain confie la responsabilité
de I'entreprise a divers ordres religieux. Ainsi, c’est sur ordonnance du roi de France
que récollets et jésuites s'embarquent pour le Québec, ou peuvent étre sommeés d’en
revenir'®. Les membres de ces ordres font veeu de célibat, de charité, de pauvreté et
d’obéissance. Ils vivent souvent dans des communautés de personnes d'un méme
sexe. Il y a des ordres religieux pour les riches et pour les pauvres, pour les hommes et
pour les femmes. Les ordres féminins sont souvent sous tutelle masculine, les femmes
ne pouvant pas étre ordonnées ni étre responsables d’encadrer des ordres séculiers.
C’est une structure qui reflete la hiérarchie sociale rigide de la plupart des sociétés
d’Europe’®. Quand les rois européens, convaincus de détenir leur pouvoir de droit
divin, lancent des expéditions de colonisation, soldats, marins et colons y cotoient
des missionnaires. Sans étre facile ni aller de soi, ce partenariat entre missionnaires et
militaires existe d'emblée’”.

Lentreprise de colonisation catholique résulte également en partie du schisme
de I'Eglise catholique entrainé par la Réforme protestante au XVI¢ siecle. Au départ,
les réformistes veulent mettre fin a des pratiques jugées corrompues et corriger
des doctrines fautives, dont l'autorité du pape et des évéques, le role des ordres
monastiques et les marques de dévotion a la vierge Marie et aux saints. Leur campagne
pour changer I'Eglise déclenche cent cinquante ans de conflits en Europe et entraine la
création de toute une série de nouvelles confessions chrétiennes dites « protestantes »,
du fait de leur origine. Ces Eglises protestantes connaissent des évolutions diverses
mais conservent un certain nombre de points communs : elles rejettent la hiérarchie
de I'Eglise catholique; elles mettent 'accent sur une interprétation personnelle de
la Bible et le concept d'un salut personnel par la foi; les responsables sont souvent
des comités d’anciens de I'Eglise, plutot que des prétres ou évéques; les services se
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donnent dans la langue du pays plutdt qu’en latin; cérémonie et rituel cédent le pas a
la simplicité.

Pour revenir aux ordres catholiques romains, les plus directement impliqués dans
I'ceuvre missionnaire au Canada sont la Société de Jésus (mieux connue sous le nom
des jésuites) et les Oblats de Marie immaculée. Au Canada, il est rare que les jésuites
participent directement au systéme des pensionnats. Mais tant les oblats que de
nombreux missionnaires protestants s'inspirent de 'approche adoptée par les jésuites
ailleurs dans le monde. Ignace de Loyola, noble espagnol et soldat, fonde la Société
deJésus en 1534, se tournant vers la vie religieuse pendant qu’il se rétablit d'une grave
blessure subie au combat. Sa conception de la Société de Jésus comme organisation
militante est reflétée dans la bulle du pape Jules III marquant la création de l'ordre :
qui dit activités missionnaires dit expéditions dans une guerre globale contre Satan
et le paganisme; qui dit victoire dit conquéte sur tous les fronts, au nom du Christ'.
Contrairement a bien d’autres ordres religieux, les jésuites ne se retirent pas du monde
pour mener une vie contemplative. Forts d’'une formation poussée, d'une éducation
soignée et d'une détermination inflexible, ils se mélent des affaires séculieres, luttant
contre la corruption au sein du clergé et contre I'apathie des croyants.

Lun des premiers missionnaires jésuites est Francois Xavier, qui, sur les pas
des marchands espagnols, se rend en Inde, au Japon et, finalement, en Chine, ou il
trouve la mort. Les lettres qu’il envoie au pays et son succes en Inde, ou il baptise
des milliers de personnes, constituent un exemple et une inspiration pour les
jésuites qui lui succedent. Présents partout dans le monde catholique, les jésuites
se retrouvent souvent en conflit avec les autorités séculiéres. Au Brésil, ils dénoncent
l'assujettissement des peuples autochtones par les colons portugais. Dans 'Amérique
du Sud espagnole, ils fondent des Réductions ou les Guaranis, peuple autochtone de la
région, trouvent refuge contre les colons espagnols. Ces « réductions d’Indiens » tirent
leur nom d’une volonté de « réduire » les Guaranis a la civilisation, tout en les isolant
dans des communautés a part. On estime a 80 000 au moins le total des Autochtones
vivant dans les Réductions quand arrive 1700. Ils sont alors pris dans la ligne de mire
des chasseurs d’esclaves du Brésil, qui cherchent a les capturer et ales vendre a 'encan
en Amérique du Sud. Les jésuites arment alors les Guaranis, ce qui leur permet de
résister, mais contribue a I'expulsion des jésuites hors de I'Empire espagnol, puis a
I'abolition de la Compagnie de Jésus par le pape, en 1773. Défenseurs des intéréts des
peuples autochtones ou de I'idée qu'’ils s'en font, les jésuites font néanmoins toujours
leur possible pour encourager les peuples autochtones a s'adapter a la colonisation
européenne®.

Sans étre expulsés d’Amérique du Nord apres la conquéte de la Nouvelle-France
par les Britanniques, en 1763, les jésuites se voient interdire de former ou d'importer
de nouveaux membres. Malgré la restauration de la Compagnie de Jésus par le
pape en 1814, ils doivent attendre 1837 pour étre autorisés a se rétablir au Canada
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— concession du gouvernement britannique, qui cherche alors a renforcer l'ordre et
la stabilité, a la suite de la rébellion de 1837. Leur ceuvre missionnaire les meéne dans
le Nord et le Nord-Ouest de 'Ontario, y compris I'lle Manitoulin et Spanish, ou ils
établissent de pensionnats?'.

La création des Oblats de Marie Immaculée remonte quant a elle au début du
XIXe siecle, a I'initiative du futur évéque de Marseille, Eugene de Mazenod, dans le
midi de la France. (Qui dit oblation dit offrande a Dieu, un oblat étant une personne
qui s'offre a la vie religieuse.) Comme les jésuites avant eux, les oblats font partie d'un
vaste mouvement pour revivifier 'Eglise catholique, en réaction, cette fois-ci, aux
bouleversements sociaux, a la perte d’'influence de la France et a 'emprise croissante
de la laicité amenés par la Révolution francaise, puis par la défaite de Napoléon. Les
oblats pronent 1'unité, la discipline et le respect de 'autorité du pape. En France, ils
s'occupent de congrégations généralement illettrées, parlant le dialecte provencal,
et de paroisses souvent restées longtemps sans prétre. Les oblats et d’autres groupes
font ainsi ceuvre de missionnaires au pays, s'efforcant de rallier des protestants
au catholicisme et perfectionnant diverses techniques et approches a cet effet.
Apprentissage par cceur, sermons chargés d’émotion et composition d’hymnes sur
des mélodies familieres, entre autres, s'averent ensuite utiles pour les missions a
l'étranger. Comme les jésuites, les oblats s'estiment membres d'une Eglise militante,
engagée dans une lutte quotidienne pour délivrer du mal des ames en proie a la
tentation — un type de théologie peu susceptible de tolérer d’autres croyances ou
cultures, ni des dissensions internes®.

Apres avoir d’abord ceuvré aupres des miséreux et de la classe ouvriere de
Provence, les oblats entreprennent a partir de 1830 un travail de missionnaires a
I'étranger, s'établissant dans I'Est du Canada, le Nord-Ouest du Pacifique, Ceylan, le
Texas et 'Afrique. Ce faisant, ils acquierent la réputation d’étre disposés a voyager, a
travailler de leurs mains, a apprendre des langues étrangeres et a vivre de longues
périodes sans contact avec d’autres Européens®. A la suite de restrictions imposées
a I'Eglise catholique par I'Etat frangais en 1828, les oblats peinent a élargir leur rayon
d’action en France. Ils répondent donc de fagon positive quand I'évéque de Montréal,
Ignace Bourget, les invite a venir au Québec. Peu de temps apres leur arrivée au
Québec, ils rayonnent vers les Prairies, le Nord et la cote du Pacifique®. Bien que
I'enseignement ne figure pas dans leur mandat, a la suite de leur spectaculaire
implantation partout dans 1'Ouest et le Nord du Canada, les oblats créent et gerent la
majorité des pensionnats sous l'autorité de I'Eglise au Canada.

D’ou proviennent les fonds qu’ils utilisent? De I'(Euvre de la propagation de la
foi et de I'(Buvre de la Sainte-Enfance (plus particulierement vouée au baptéme et
a l'instruction des enfants de dits mécréants). Les oblats sont ainsi en mesure, au
Canada, de rémunérer les parents qui acceptent d’inscrire leurs enfants dans les
pensionnats. Dans les années 1860, on compte quarante-deux enfants autochtones
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dans quatre écoles oblates et deux orphelinats dans I'Ouest du Canada. Un don de
15 000 francs de I'CEuvre de la propagation de la foi permet aux oblats de garder
ouverte leur école a Fort-Providence, dans les Territoires-du-Nord-Ouest®. (A titre de
comparaison, signalons qu'a cette époque un avocat en début de carriere peut espérer
gagner entre 16 000 et 20 000 francs.)*

Rappelons aussi qu’aucune des réalisations des oblats n’aurait été possible sans le
soutien d'une série d'ordresreligieux féminins. Trois ordres ayantleur siege a Montréal,
les Sceurs de la Charité (appelées aussi sceurs grises), les Sceurs de la Providence et
les Sceurs de Sainte-Anne, fournissent aux missions leur contingent d’enseignantes
et d’infirmiéres. Au tournant du siécle, le total des femmes membres de ces ordres au
Québec s’éleve a 6 000. Elles travaillent dans les écoles partout au pays, souvent contre
guere plus que le vivre et le couvert. Les Sceurs de la Charité, ordre fondé a Montréal
au XVIII¢siécle, sont le partenaire de choix des oblats dans leur activité missionnaire.
Les Sceurs de la Providence, de leur c6té, axent d'abord leurs efforts sur les pauvres de
la ville de Montréal. Fondé en 1843, 'ordre se tourne vers le travail de missionnaire a la
fin du XIX° siecle. Les Sceurs de Sainte-Anne, quant a elles, voient le jour en 1850%. Les
Sceurs Oblates du Sacré-Cceur et de Marie Immaculée, enfin, ordre enseignant établi
au Manitoba au début du XX¢siecle, fournissent du personnel a plusieurs pensionnats
de I'Ouest du Canada®.

Les missionnaires protestants

Malgrélavictoire britannique de 1763, le catholicisme reste pendant deuxdécennies
la religion dominante des anciennes colonies francaises, désormais intégrées dans le
plus grand ensemble de 'Amérique du Nord britannique. Cette réalité commence a
changer apreéslavictoire des Etats-Unis dansla guerre d'indépendance américaine, qui
amene 36 000 loyalistes fideles a la Couronne britannique, généralement protestants,
a se replier vers le nord®. Cet afflux amorce le peuplement colonial britannique de
ce qui constitue aujourd hui I’Ontario et renforce le caractere protestant des colonies
maritimes. Citons, parmi les dénominations catholiques les plus importantes : les
anglicans (Eglise d’Angleterre), les méthodistes, les presbytériens (Eglise d’Ecosse),
les congrétionalistes et les baptistes®. Toutes, saufles deux dernieres, sont appelées a
s’occuper de pensionnats pour enfants autochtones au cours du XIX°® siecle.

Le phénomene s’inscrit d’ailleurs dans le cadre d'un effort missionnaire aux quatre
coins du globe, similaire a I'entreprise catholique. Toutefois, en 1'absence d’ordres
religieux pour alimenter les rangs des missionnaires, les protestants sont amenés a
créer des sociétés missionnaires. Ainsi, en 1649, le Parlement britannique accorde
une charte a une compagnie devant appuyer le travail d’évangélisation effectué
au Massachusetts par John Eliot : Société pour la propagation de I'Evangile en
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Nouvelle-Angleterre (plus tard rebaptisée Compagnie de la Nouvelle-Angleterre)?!.
En 1698, un ecclésiastique anglican partisan de réforme sociale, le révérend
Thomas Bray, lance la création de la Société pour la promotion du savoir chrétien.
En 1701, apres avoir séjourné au Maryland comme missionnaire, il contribue
a l'établissement de la Société pour l'évangélisation en terre étrangere®. Les
organisations de ce type se multiplient par la suite : Société missionnaire de Londres,
Société missionnaire britannique wesleyenne, Société coloniale et continentale de
I'Eglise, etc. Au Canada, quatre sont particuliérement actives.

Commencons par 'une des plus importantes : la Société missionnaire de I'Eglise,
créée en 1812 par I'Eglise d’Angleterre et succédant a une premiere compagnie
établie en 1799 (Société pour les missions en Afrique et dans I'Est). Ses fondateurs?
Un groupe de riches anglicans favorables a des réformes, la secte de Clapham®.
Qualifiés d’« évangéliques », ils soulignent le besoin pour chacun d’accepter son
état de péché, la nécessité d’assurer son salut par le Christ et l'autorité de la Bible,
ainsi que l'importance d'un sens de conversion personnelle. Leurs caractéristiques
marquantes? Des sermons dramatiques, des réunions de réveil et une participation
résolue a des campagnes de réforme sociale allant de I'abolition de 1'esclavage a
la prohibition de l'alcool*’. Leur ligne de pensée? La religion ne se limite pas aux
dimanches. Elle est plus qu’'un guide de conduite personnelle. Il existe une approche
pieuse de toute activité humaine, révélée par une étude attentive de la Bible. Une fois
l'approche découverte, il est du devoir des croyants de s’y conformer®.

La Société missionnaire de 1'Eglise anglicane connait une expansion considérable.
Lan 1804 marque l'envoi de ses premiers missionnaires®*. Quand vient le milieu
du XIXe¢siecle, elle compte des missions aux quatre coins du globe, notamment en
Inde, en Nouvelle-Zélande, en Afrique de I'Ouest et de I'Est, en Chine et au Moyen-
Orient. Grace a un établissement d’éducation a Londres, le Highbury College, la
Société assure a ses missionnaires plusieurs années de formation en arithmétique,
grammaire, histoire, géographie, religion, éducation et administration d’école*. Les
missionnaires en formation travaillent en outre aupres de la population urbaine de
Londres. Ils sont nombreux a considérer leurs futures missions aupres de peuples
autochtones comme le prolongement de leur travail auprés des miséreux des
villes®®. Une fois a I'étranger, ils bénéficient d’'un réseau international de soutien bien
organisé qui leur apporte non seulement les fonds nécessaires mais un sentiment
d’appartenance a une communauté, grace a des échanges épistolaires, a des lettres
et rapports annuels, ainsi qu'a une série de publications permettant de mettre en
commun leurs expériences sur le terrain : articles, illustrations et morceaux choisis
d'une volumineuse correspondance internationale®®. Laboutissement de tout
ceci? En 1901, le revenu de la Société se chiffre a plus de 300 000 livres. (A titre de
comparaison, c’est le montant percu par la Compagnie de la Baie d’'Hudson trente
ans plus tot, lors de la cession de la Terre de Rupert.) Et elle compte 510 missionnaires
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hommes, 326 femmes célibataires et 355 pasteurs ordonnés, présents un peu partout
dans le monde®.

Les fonds considérables a la disposition de la Société missionnaire de I'Eglise
proviennent de toute une série de dons modestes, les paroissiens protestants étant
encouragés, tout comme les catholiques, a contribuer de facon réguliere au travail
des missionnaires a I'étranger*'. Grace a cet appui venant de l'extérieur du Canada,
en 1895, 1a Société est en mesure de consacrer 18 000 livres a son apostolat canadien*?.
Autre exemple : ce sont des fonds réunis en Angleterre en 1907 qui permettent a I'Eglise
anglicane de construire le pensionnat de Chapleau, en Ontario®.

Un homme chapeaute la destinée de la Société missionnaire de 1'Eglise pendant
une bonne part du XIX® siecle : le révérend Henry Venn. Il a comme objectif a long
terme, non la création de branches de 'Eglise d’Angleterre, mais I'établissement
d’Eglises nationales partout dans le monde. Il estime que, si les missionnaires
respectent les habitudes des peuples qu'ils convertissent, il est logique que les Eglises
ainsi établies s'integrent graduellement a la vie de chaque communauté, au lieu
d’étre percues comme des Eglises européennes. Il juge souhaitable que des pasteurs
du lieu assument la responsabilité d'une Eglise autonome, permettant ainsi aux
missionnaires européens de repartir s'attaquer a de nouveaux défis*.

Autre organisation active au Canada, 'Eglise méthodiste nait d'un mouvement
de réforme évangélique au sein de 1'Eglise d’Angleterre a la fin du XVIII® siécle. Elle
est marquée par la théologie de John Wesley, qui met l'accent sur la conversion
personnelle, lesbonnes actions etla priere — ensemble pratiqué avec tant de régularité
que les adeptes en viennent graduellement a étre qualifiés de « méthodistes ». Wesley
rejette la doctrine de prédestination chére a certains protestants; pour lui, chacun a
le pouvoir d’accepter ou de rejeter Dieu, assurant ainsi son salut ou sa damnation®.

Les membres de I'Eglise méthodiste sont censés résister aux tentations du monde
mais vivre en son sein et créer une communauté chrétienne toujours élargie*. Wesley
affirme ainsi que le monde est « sa paroisse » et fait sienne la parole d’évangile
exhortant les croyants a aller aupres des hommes de toutes les nations pour en
faire des disciples : les méthodistes entreprennent une ceuvre missionnaire*’. C'est
d’ailleurs ainsi que Wesley débute sa carriére, comme missionnaire en Amérique du
Nord, lorsque lui et son frere Charles s’'embarquent pour la Géorgie, sous I'égide de
la Société anglicane pour la propagation de I'Evangile®. Partis pour progresser sur
le chemin spirituel en ceuvrant parmi les Indiens, comme ils le disent & un ami en
Angleterre®, ils sont frustrés de devoir consacrer le plus gros de leur temps au service
des colons™.

Une autre confession arrive au Canada au XVIII® siecle, avec les immigrants
écossais : 'Eglise presbytérienne, ainsi nommée parce que les grandes décisions
sont prises par des presbytres (anciens de 1'Eglise ou pasteurs), plutot que par la
congrégation, par des évéques ou par le pape. C’est le modele de gouvernance adopté
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en 1560 par I'ensemble des Eglises constituant 'Eglise d’Ecosse. En Ecosse comme
au Canada, I'Eglise connait une série de schismes et de tentatives de réconciliation.
Quand vient 1875, la plupart des presbytériens canadiens sont membres de I'Eglise
presbytérienne du Canada®'.

Pour conclure le panorama, mentionnons I'Eglise morave (dite aussi mouvement des
Freres unis, Unitas Fratrum) qui, sans jamais étre de taille comparable aux autres
Eglises protestantes, joue un role missionnaire important au Labrador. Fondée au milieu
du XV siecle en Boheme, qui fait maintenant partie de la République tcheque, elle dispose
a la fin du XVIII® siecle du plus gros corps missionnaire protestant. Lexpédition des
premiers missionnaires moraves, vers des destinations aussi diverses que le Groenland
et les Antilles néerlandaises, remonte a 1732. C’est plus tard au XVIII® siecle que les
missionnaires quittent le Groenland, ot ils ont appris a parler I'inuktitut, pour s’installer
au Labrador. A la suite d’'une entente avec la Couronne britannique, ils s'engagent
a convertir les Inuits du Labrador et a les maintenir au nord du bras Hamilton, afin
d’éviter tout conflit avec la flotte européenne de péche cotiere®

Quelle que soit leur allégeance, les missionnaires protestants comptent beaucoup
sur l'aide des femmes. Il est fréquent que le missionnaire soit accompagné de son
épouse, qui assume souvent le role d’infirmiere et d’enseignante bénévole. A la fin
du XIXe siecle, la plupart des grandes Eglises protestantes du Canada disposent en
outre de femmes auxiliaires ou de sociétés missionnaires féminines, pour les collectes
de fonds et 'envoi de femmes missionnaires sur le terrain, tant au Canada qu’ailleurs
dans le monde®.

Les Fglises protestantes ceuvrant au Canada ont, malgré leurs divergences parfois
considérables, un autre point commun : leur rejet de I'Eglise catholique®. Les
protestants estiment que les catholiques romains sont superstitieux et vénérent de
fausses idoles. Les catholiques, quant a eux, jugent les protestants hérétiques. Bref,
des deux bords, on est convaincu que l'autre confession est vouée a 'enfer pour ses
péchés®. A ce désaccord religieux s'ajoute une dimension politique. Les protestants
voient dans les catholiques des agents de puissances étrangeres (non britanniques),
impression renforcée par les évéques catholiques, qui arborent le drapeau francais
dans leurs missions et sur leurs navires. Les catholiques, de leur c6té, voient dans les
protestants, surtout anglicans, des agents de la mainmise de I'anglais et de 'Empire
britannique®. Ces conflits, etla compétition qui en découle, influent sur'implantation
du réseau de pensionnats au Canada.

La méfiance des protestants est d’ailleurs attisée, au début du XIX¢ siécle, par
le schisme que cause dans I'Eglise anglicane le mouvement de « la Haute Eglise ».
Originaire de 1'Université d’Oxford, il insiste sur 'importance des sacrements et
de l'obéissance aux pasteurs et aux évéques. Amorcé en 1833, il culmine par la
défection de plusieurs figures de proue qui se convertissent au catholicisme romain.
Les anglicans sont nombreux & y voir une ingérence de I'Eglise catholique romaine,
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déterminée a saper l'autorité de I'Eglise anglicane. Et cela intensifie les soupcons et les
conflits entre missionnaires anglicans et catholiques au Canada®’.

Catholiques et protestants partagent toutefois une certaine dichotomie. Purs
produits de la société dont ils sont issus, ils en défendent fierement la culture et la
foi, a laquelle ils tiennent passionnément. Néanmoins, a l'arrivée du XIX® siecle, ils
sont nombreux a penser que la société européenne, avec son accent croissant sur le
séculier et I'individualisme, s'éloigne du véritable esprit chrétien. En fait, 'entreprise
missionnaire elle-méme, départ vers des contrées lointaines et affrontement
d’épreuves difficiles sans récompense matérielle, va a l'encontre des valeurs
dominantes de la société européenne de I'époque. Cela explique une opinion souvent
exprimée par les missionnaires de toute allégeance : que les pires vices constatés chez
les peuples autochtones sont ceux empruntés aux Européens®.

Missionnaires a ’ccuvre

Les missionnaires, méme bienveillants, ont une mission de perturbation sociale.
Parfois disposés a faire preuve de souplesse, si nécessaire, et a intégrer certains
éléments de la culture autochtone, les missionnaires du XIX® siecle ne sont pas formés
a mettre toutes les cultures sur un pied d’égalité®. Ils sont profondément convaincus
de la supériorité européenne, comme en témoignent ce qu’ils écrivent. Installé en
Inde, John Smith décritles gens aveclesquelsil travaille comme « obséquieux, fourbes,
dissolus et cupides », bref « quasiment privés de tout ce qui est bon et marqués par
presque tout ce qui est mal »%. Sur la cote Ouest du Canada, William Duncan parle
de I'état des Autochtones comme étant précisément ce a quoi on peut s’attendre de la
part de « sauvages impies »°'. Les Moraves du Labrador ne sont pas en reste, déclarant
que les pratiques culturelles des Inuits sont trop accablantes pour étre décrites®.

Convaincus de détenir la vérité absolue, les missionnaires jugent entachée
d’erreur ou de péché toute religion sauf la leur. Hors de leur propre Eglise, catholique
ou protestante, selon le cas, pas de salut®! Ils souhaitent amener les gens a changer
leurs croyances religieuses (réves prémonitoires et sacrifices aux esprits), mais
aussi leurs danses cérémoniales et cérémonies de la suerie, leurs pratiques sociales
et modes de mariage, leur facon d’élever les enfants, I'inhumation des morts et les
manifestations du deuil. Quand les chefs de Nanaimo demandent au missionnaire
méthodiste Thomas Crosby s'ils peuvent envoyer leurs enfants a I'’école mais continuer
a pratiquer leurs danses, la réponse est catégorique : les danses, les potlachs, etc.,
tout est mauvais®. Les missionnaires remettent en question le sens méme de la vie,
de son début a sa fin. Ils tournent en dérision les chefs spirituels, présentés comme
des charlatans exploitant les points faibles du peuple. Cherchant a jeter le discrédit
sur les chefs religieux, ils courtisent une élite politique autochtone de leur choix.



LES EGLISES ET LEUR MISSION DE CONVERSION 39

IIs s’efforcent de dresser une faction chrétienne contre le reste de la communauté
autochtone. Déterminés a faire éclater 'ordre existant, ils divisent pour régner®. Un
chef huron ayant identifié les retombées de I'approche missionnaire la résume ainsi,
en s'adressant au missionnaire jésuite Jean de Brébeuf: « Je m’'imagine que vous parlez
de renverser le pays®? »

Cependant, le désir de sauver les dmes n’aveugle pas les missionnaires au risque
réel d’extinction physique couru par les peuples autochtones. En 1906, Selina Bombas,
femme d'un missionnaire anglican au Yukon, résume ainsi la situation : « Les pauvres
Indiens sont quasiment submergés par les Blancs. Vous avez envahi leur territoire
et abattu leurs foréts, fait fuir 'orignal et le caribou, dont dépend entierement leur
subsistance®. » Or le missionnaire doit veiller a ce que le contact avec la civilisation
européenne n'entraine pas I'anéantissement des peuples autochtones : 'honneur du
projet impérial en dépend®. Avec tout cela, I'impérialisme en soi est rarement remis
en question. En témoigne le prétre espagnol Bartolomé de Las Casas, qui consacre la
plus grande partie de sa vie a défendrel'idée que les membres des peuples autochtones
des colonies espagnoles d’Amérique sont bien des étres humains, dignes d’étre traités
comme des sujets espagnols. Il publie une terrible dénonciation du colonialisme
portugais dans un livre intitulé A Short Account of the Destruction of the Indies.
Farouchement opposé aux mauvais traitements infligés aux peuples autochtones, il
n’en demeure pas moins convaincu de 'importance de 'Empire et du colonialisme
pour apporter aux colonisés le double avantage de la civilisation et du christianisme®.
C’est une opinion a laquelle fait écho un des premiers colons de 'Amérique du Nord,
qui affirme que les Européens apportent aux Indiens le christianisme pour I'ame et
la civilisation pour le corps™. Dans un livre de 1889 sur les coutumes indiennes, fruit
de ses années d’expérience comme missionnaire méthodiste dans I'Ouest canadien,
John Maclean affirme que le gouvernement canadien souhaite voir les missionnaires
montrer aux Indiens d’abord comment travailler, ensuite comment prier, alors que
les missionnaires estiment de leur devoir de christianiser d’abord, civiliser ensuite™.
Malgré un débat constant sur I'ceuvre de conversion par opposition a celle de
civilisation, dans la pratique, le missionnaire du XIX® siecle méne généralement les
deux de front, que ce soit en Amérique du Nord, en Afrique ou en Asie. La Société
missionnaire de'Eglise illustre ce double role quand elle parle du jour otl, « par la grace
de Dieu, qui dira Africain ne dira plus automatiquement paria de la civilisation »". Et
les missionnaires de la Société missionnaire de I'Eglise s'entendent implicitement sur
le type de civilisation auquel aspirer : celle de '’Angleterre victorienne du milieu du
XIXesiecle™.

En fait, 'acception de la civilisation differe légérement selon les missionnaires.
La plupart des jésuites et des oblats ceuvrant au Canada au XIX®siecle sont des
catholiques francophones venus de France ou de Belgique. Ils ne partagent pas
l'adhésion des protestants a I'Empire britannique ni a une identité anglo-saxonne.
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Bien qu'ils se considerent comme l'avant-garde de la « civilisation chrétienne », leur
définition des deux termes differe parfois de celle des protestants. Ils poussent moins
systématiquement les peuples autochtones a abandonner la chasse et la trappe
en faveur de l'agriculture, méme si leur mission a des retombées socioculturelles
considérables™. Les missionnaires protestants, quant a eux, souvent issus de la classe
moyenne inférieure, sont convaincus que l'instruction et la volonté de s'améliorer
sont les clés du succes; que la discipline, la réflexion, le controle de soi et I'abstinence
d’alcool sont des vertus a cultiver, tant pour elles-mémes que pour les avantages qui en
découlent™. Au bout du compte, le missionnaire s’efforce de changer la philosophie
de vie de I'Autochtone, de lui donner l'instruction voulue pour qu’il adopte la foi
chrétienne et I'éthique du travail euro-canadienne, afin de lui permettre de s'intégrer
a la société occidentale — endoctrinement qui, dans la pratique, s'avere a la fois
complexe et contradictoire.

Malgré sa conviction que la seule civilisation digne de ce nom est la civilisation
européenne, le missionnaire est contraint de reconnaitre que les colons eux-mémes
constituent souvent une menace directe a I'encontre des peuples autochtones.
La réponse au dilemme? S’inspirer des Réductions jésuites d’Amérique du Sud et
protéger les peuples autochtones de la culture européenne en les cantonnant dans des
communautés isolées. Lapproche est parfaitement illustrée par le « systeme Durieu »
établi en Colombie-Britannique au XIX® siecle par I'évéque oblat Paul Durieu : des
villages autochtones modeles dont les habitants sont tenus a I'écart des influences
déléteres des Blancs, d'une part, et des peuples autochtones restés fideles a la culture
traditionnelle, d’autre part. Sous la houlette du missionnaire, une hiérarchie de chefs,
sous-chefs et agents de police nommeés fait respecter un code juridique et moral
élaboré par les oblats. Quiconque chante un chant immémorial, rend visite a un
guérisseur traditionnel ou enfreint un code sexuel strict est passible de chatiment. Un
missionnaire relate ainsi que, aprés une séance du tribunal du village, « deux jours
pleins sont consacrés aux punitions par le fouet »™.

Les pensionnats s’inscrivent dans la logique du concept : ils séparent les enfants de
leurs parents pour les « protéger » des pratiques culturelles censément corruptrices
de leur famille.

La conviction d’avoir raison n’empéche pas les missionnaires de souhaiter
convaincre et étre compris. Sans étre initiés aux langues autochtones au cours de leur
formation, puisqu'’ils peuvent étre envoyés n'importe o, ils sont censés les apprendre
sans tarder une fois sur place. Leur charte recommande ainsi aux jésuites d'apprendre
les langues des peuples qu'ils cherchent a convertir. Ils se familiarisent en outre avec
les croyances et pratiques autochtones, faisant preuve de souplesse et d'invention
pour incorporer des éléments de ces pratiques dans le processus de conversion”.
De Mazenod, fondateur de l'ordre des oblats, souligne lui aussi I'importance de
pouvoir précher dans la langue des gens auxquels on s’adresse : « LEvangile doit étre
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enseigné a tous les hommes et il doit étre enseigné de maniere a étre compris™. »
Les missionnaires oblats de 'Ouest du Canada consacrent ainsi un temps et une
énergie considérables a I'apprentissage des langues autochtones™. Méme approche
cOté protestant o la Société missionnaire de 1'Eglise envoie J. Williams Tims dans
I'Ouest du Canada en lui recommandant bien de « ne point laisser passer un jour sans
acquérir et utiliser des vocables et tournures indiennes ». Au lieu de s’en remettre
a un interprete, il est censé apprendre a parler couramment la langue du peuple
autochtone et étre en mesure de converser sur tout sujet®.

Pour convertir les Autochtones, il faut non seulement pouvoir leur parler dans leur
langue, mais aussi les alphabétiser. Les protestants en particulier concoivent en effet
I'Evangile comme un document miraculeux : sa fréquentation meéne a la conversion.
Et pour que les gens aient acces a la Bible, il faut les alphabétiser et leur apporter
une instruction européenne®'. John Horden, évéque de Moosonee, voit dans sa
traduction de 'Ancien Testament en écriture syllabique le couronnement de sa vie®.
Pour instruire leurs ouailles dans les principes de la foi chrétienne, tant catholiques
que protestants rédigent des catéchismes en langues autochtones. Linstruction
européenne est nécessaire pour donner aux peuples autochtones la capacité de lire et
d’apprendre ces ouvrages traduits. Mais, donnée dans une langue autochtone ou pas,
I'éducation missionnaire est systématiquement axée sur la conversion. Elle préche
la doctrine du péché, du salut et de 'obéissance. Et elle sape les fondements de la
culture autochtone.

A l'effort d’évangélisation s'ajoute une poussée vers un mode de vie agraire et
sédentaire, la plupart des missionnaires estimant que le nomadisme des peuples
autochtones nuit a l'établissement d’écoles et d’Eglises et rend problématique leur
survie a la colonisation européenne. Les missionnaires voient dans l'agriculture une
activité économique idéale, parce qu’elle encourage la propriété privée, la stabilité et
le travail. C’est un constat que font des missionnaires de Sierra Leone, affirmant des
peuples autochtones : « manger, boire et dormir est leur seul souci. Seuls les efforts
des missionnaires les poussent a étre diligents et industrieux®®. » Méme tendance du
cOté des oblats, que de Mazenod exhorte a ne rien négliger pour « amener les tribus
nomades a renoncer a leurs habitudes de vie errante et a se choisir des emplacements
ou ils apprendront a batir des maisons, a cultiver la terre et a se familiariser avec les
premiers arts de la civilisation »*. L'idée se résume en quelques mots : « C’est la Bible
et la charrue qui doivent régénérer 'Afrique », proclame Thomas Foxwell Buxton,
figure de proue de la Société missionnaire de 1'Eglise et de la lutte antiesclavagiste,
lors d'une réunion marquant le premier anniversaire de la création de la Société
pour l'abolition de la traite négriere et la civilisation de I'Afrique — la Bible, pour la
conversion au christianisme; la charrue, pour 'adoption du mode de l'agriculture
occidentale, y compris la propriété privée de la terre®.
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Laformation aux métiers manuels devient également une constante del'instruction
missionnaire. Dans les années 1850, le révérend Venn, de la Société missionnaire de
I'Eglise, indique ainsi : « En Inde, en Nouvelle-Z¢élande et dans toutes nos missions, on
dote chaque école d'un atelier®. » Pour un projet de pensionnat dans le Nord-Ouest
canadien, I'évéque catholique Vital Grandin s’inspire quant a lui d'une visite de la
maison de correction de Citeaux, en France. Il estime que le controle et la discipline
exercés dans!’établissement, combinés a une formation a des métiers manuels etaune
instruction musicale, réforment les jeunes prisonniers francais et sont susceptibles de
transformer aussi les enfants autochtones du Canada®.

Exigeants envers leurs ouailles, les missionnaires le sont également envers eux-
meémes. L'évéque anglican Isaac Stringer passe ainsi a la postérité comme « 'évéque
qui amangé ses bottes », ala suite d'une expédition de 1909 dans les monts Mackenzie
oU, ayant épuisé ses provisions, il en est réduit a faire bouillir ses bottes en peau de
phoque et a les manger®. Au fort Providence, dans les Territoires-du-Nord-Ouest,
la disette est si fréquente que les sceurs grises annoncent vouloir transférer leurs
religieuses dans des missions plus au sud. Mais 'évéque Taché intervient, présentant
comme « un grand malheur » un éventuel retrait et soulignant que, apres tout : « Pas
une seule est morte®. » Ainsi admonestées, les sceurs grises restent™®.

A vrai dire, épreuves et dangers constituent pour certains une partie de l'attrait
des missions. Nicolas Coccola, missionnaire catholique longtemps directeur d'un
pensionnat en Colombie-Britannique, écrit ainsi dans ses mémoires : « Le désir
de missions a l'étranger et I'espoir d'un martyre me semblaient une plus noble
vocation®’. »

Alentreprise de conversion et de civilisation, les missionnaires ajoutent des soins
médicaux de base et un embryon d’assistance sociale®>. Comment leurs efforts sont-ils
recus? Les Autochtones aupres de qui ils préchent sont souvent ouverts a de nouvelles
formes d'expériences religieuses, sans estimer nécessaire pour autant 'abandon de
pratiques traditionnelles®. Nombreux sont ceux qui font la sourde oreille au message
des missionnaires, tandis que d’autres integrent les idées chrétiennes a leur systeme
de croyances. Avec le temps, néanmoins, les missionnaires parviennent a gagner des
convertis : en 1899, un recensement des Affaires indiennes rapporte que 70 000 des
100 000 membres des Premieres Nations recensés sont chrétiens®. Lespoir d’établir
des Eglises autochtones autonomes ne se concrétise pas pour autant. Pour les
Autochtones, les occasions de promotion au sein de I'Eglise sont limitées; ils peuvent
aspirer a des postes d'importance locale, mais ont rarement leur mot a dire quant
aux politiques ou pratiques des organisations missionnaires nationales. Le manque
de vocations religieuses chez les Autochtones de 'Ouest du Canada est d’ailleurs une
préoccupation constante des missionnaires catholiques romains, entre les années 1820
et 1940%.
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Pour récapituler, les missionnaires voient dans la culture autochtone un obstacle
au salut spirituel des peuples autochtones, ainsi qu’a leur survie pratique. Ils sont
déterminés a remplacer I'économie traditionnelle par une agriculture paysanne a
l'européenne. Et ils pensent que transformer la culture des Autochtones nécessite
un contrdle social en isolement des communautés traditionnelles ainsi que des
établissements européens. Vu ces convictions, quand les missionnaires s'occupent de
scolarité, ils ont tot fait de proner un milieu éducatif qui coupe I'enfant de I'influence
de sa famille et de sa culture, impose un nouvel ensemble de valeurs et de croyances,
fournit une instruction élémentaire de base et institue un régime quotidien reflétant
la discipline du travail émergeant en Europe. Bref, ils cherchent a imposer le monde
étranger et transformateur du pensionnat.






CHAPITRE 3

Les pensionnats au Canada
francais : 1608-1763

n 1541, le roi de France, Francois 1%, charge Jean de la Rocque, Seigneur de

Roberval, de diriger une expédition en Amérique du Nord. De Roberval recoit

l'ordre « de peupler les terres et les pays susmentionnés et de construire des
villes, des forts, des temples et des Eglises dans le but de communiquer notre sainte
foi catholique, ainsi que de faire maintenir 'ordre et la paix par des agents de la
justice afin qu'’ils [...] [les Autochtones] puissent vivre en conformité avec les regles
de bienséance et de civilité » }. De Roberval arrive a Stadacona (tout pres de ce qui
est aujourd’hui la ville de Québec) en 1542, mais, dés 'année suivante, il abandonne
ses efforts de colonisation. La famine, les conflits internes et la mort marquent
la breve histoire de la colonie. Les colons ont donc peu de temps a consacrer a la
christianisation et a la « civilisation » des Autochtones qu’ils rencontrent. En fait,
les colons sont plus susceptibles de maltraiter les Autochtones que de tenter de les
convertir au christianisme?.

Le Canada finit par étre colonisé par des commercants et des explorateurs chargés
de mandats semblables, qui leur accordent le droit exclusif de faire des affaires dans
les territoires qu'ils revendiquent au nom de la Couronne francaise. En échange
de cette protection contre la concurrence, les colons s'engagent a « encourager »
les Autochtones « a ouvrir leur esprit a Dieu et a la lumiére de la foi et de la religion
catholiques ». En d’autres mots, les colons doivent convertir les Autochtones au
christianisme. En outre, ils doivent « civiliser [les Autochtones] et les inciter a mener
une vie ordonnée et a tisser des liens avec les Francais au profit de leur commerce.
Enfin, les Autochtones doivent reconnaitre I'autorité et la domination de la Couronne
francaise et s’y soumettre ®. » Dans l'esprit des Européens, la christianisation et la
civilisation sont des taches indissociables. Et, pour les Frangais, le fait d’étre civilisé
équivaut a étre Francais. Le défi consiste alors a trouver la meilleure facon possible de
franciser les Autochtones. Au début du XVII® siécle, Samuel de Champlain, le premier
commandant du Québec, envisage la création d’'une colonie nord-américaine qui
serait a la fois chrétienne et francaise. Il sattend a ce que la population de la colonie
se compose largement d’Autochtones convertis. A cette fin, il espere que, a mesure
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qu'ils apprendront le francais, « les Autochtones acquerront également un cceur et un
esprit francais®. »

La christianisation et la civilisation sont des taches extrémement lourdes pour
le petit groupe de colons. Ces derniers ont davantage intérét a gagner leur vie et a
développer la traite des fourrures — taches qui exigent une collaboration considérable
de la part des Autochtones — qu’a convertir les Autochtones au christianisme.

Une colonie permanente

La colonie fondée par Champlain en 1608 a 'endroit ol1 se trouve maintenant la
ville de Québec représente le point de départ d’'une colonie francaise permanente
en Amérique du Nord. A l'exception d’une bréve interruption, la colonie, qui
est officiellement baptisée « Nouvelle-France » en 1663, constitue une présence
européenne dominante dans ce qui est aujourd’hui I'Est canadien jusqu’a la conquéte
britannique de la Nouvelle-France, en 1760. Les frontieres de la Nouvelle-France n’ont
jamais été fixées. La colonie est gouvernée a partir de ce qui est aujourd’hui la ville de
Québec. A certains moments, la Nouvelle-France revendique un territoire qui s'étend
des Maritimes aux Rocheuses, ainsi que de la baie d’'Hudson au golfe du Mexique®.

Avant la conquéte britannique de la Nouvelle-France en 1760, les récollets, les
jésuites, les ursulines et d’autres congrégations catholiques tentent a différentes
reprises de convertir les Innus (les Francais les appellent « Montagnais »), les
Algonquiens et les Iroquois de Nouvelle-France au christianisme et au mode de vie
agricole de la colonie qu’ils associent a la vie en société®. Contrairement aux empires
coloniaux espagnol et anglais dans les Amériques, les Francais, qui s'adonnent a la
traite des fourrures, parviennent largement a atteindre leurs objectifs économiques
sans étre obligés d’assujettir les Autochtones au travail forcé ou de leur exproprier
de vastes territoires. Contrairement aux mines en Nouvelle-Espagne, la traite des
fourrures repose sur une main-d'ceuvre qualifiée et indépendante. Elle n’exige
pas l'abandon des terres autochtones; en fait, elle ne peut fonctionner que si les
Autochtones continuent d’'occuper et d’exploiter leurs terres comme ils 'ont fait par le
passé. Ainsi, les Autochtones maintiennent un haut degré d’autonomie et, du point de
vue des missionnaires, ils sont beaucoup plus difficiles a convertir’.

L’arrivée des récollets

Les missionnaires se rendent dans les communautés autochtones et envoient de
jeunes enfants autochtones se faire instruire en France dans l'espoir qu’a leur retour,
ils seront des chefs de file de I'enseignement dans leur communauté respective. Ils
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établissent des réserves assorties d’externats et administrent des pensionnats pour
enfants autochtones dans un territoire qui constitue maintenant le Canada®. Dans la
plupart des cas, les Autochtones résistent a ces efforts, tandis que les congrégations
missionnaires entrent parfois en conflit les unes avec les autres, ainsi qu’avec le
gouvernement colonial. Chacun des pensionnats administrés par le régime francais
n’est ouvert que pendant quelques années et n'accueille qu'un tres petit nombre
d’éleves. Au cours de leur breve histoire, ces écoles sont aux prises avec les mémes
conflits et les mémes lacunes que ceux qui deviendront plus tard le trait distinctif du
systeme canadien des pensionnats, au XIX® et au XX° siecles.

En 1615, soit sept ans apres la fondation, par Champlain, d'un poste de traite a
Québec, quatre freres récollets arrivent dans la colonie. Membres d'une section de
l'ordre des franciscains, les récollets s'inspirent du solide retour en force de 1'Eglise
catholique observé en France a cette époque®. Ces premiers missionnaires en
arrivent a la conclusion que les Autochtones n’ont pas de religion et qu'’il sera facile
de les convertir. Dans 'Empire espagnol implanté sur le continent américain, les
missionnaires franciscains baptisent des dizaines de milliers d’Autochtones et fondent
des centaines de couvents'’. Toutefois, aprés une série de voyages éprouvants chez
les Hurons et les Innus, les récollets se rendent compte qu’ils ne parviendront pas
a répéter les exploits des franciscains au Canada''. Ils sapergoivent aussi que l'écart
culturel est tellement grand entre les Francais et les Autochtones qu'’il sera nécessaire
« d’en faire des hommes avant de tenter de les christianiser »'2. Autrement dit, les
récollets proposent de transformer d’abord les Autochtones en Francais, puis de les
convertir au christianisme. Au départ, les récollets envoient six jeunes Autochtones en
France pour y subir cette transformation. Lexpérience s'avere un échec. Les parents
s'ennuient de leurs enfants, et quatre des six éleves perdent la vie. Les deux jeunes
Autochtones qui rentrent en Nouvelle-France ont du mal a s’intégrer aux modes de
vie francgais et autochtone et en font trés peu pour tenter de convertir des membres
de leur communauté au christianisme. Aprés avoir étudié en France pendant cinq
ans, un jeune homme, Pastedechouan, travaille aupres des missionnaires en tant
qu'’interprete a son retour en Nouvelle-France. Incapable de se réadapter au milieu
qu'il avait quitté, Pastedechouan mene une vie tumultueuse; il ne se sent pas a l'aise
dans la société coloniale ou autochtone et finit par sombrer dans l'alcoolisme. Il meurt
al'age de 16 ans™.

En 1620, les récollets ouvrent un pensionnat pour éleves autochtones a Notre-
Dame-des-Anges, pres de la colonie de Québec. Bien que les récollets parlent de
I'école comme d’'un « séminaire », il ne s’agit pas d'une structure distincte. Les neuf
premiers éléves, dont six sont Autochtones, vivent et étudient dans le couvent des
récollets. L'objectif est simple : apprendre aux garcons — tous les éleves sont des
garcons — a lire et a réciter des prieres. Les récollets esperent que, une fois de retour
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dans leur communauté, ces garcons inciteront d’autres Autochtones a se convertir
au christianisme.

Les récollets sont parmi les premiers d'une longue liste d'observateurs a parler de
I'amour et de l'affection qu'éprouvent les Autochtones envers leurs enfants, ainsi que
du manque de retenue ou de l'indiscipline qui caractérise les enfants autochtones'®.
Cette affection étonne les récollets, plus particulierement dans le cas d’enfants qu'’ils
jugent illégitimes :

IIs aiment profondément leurs enfants, méme lorsqu’ils s’interrogent sur leur
légitimité et malgré le fait que, dans la plupart des cas, il s'agit d’enfants tres
turbulents, irrespectueux et désobéissants. En effet, dans ces contrées, les
enfants n'ont malheureusement aucun respect pour leurs ainés, n’obéissent pas
a leurs parents et, de surcroit, ne sont pas punis pour leurs écarts de conduite’®.

La résistance autochtone

Le colon francais Nicolas Denys décrit en termes semblables les liens qui unissent
les parents autochtones et leurs enfants : « [L]e pere et la mere s'oftent le morceau de
la bouche fi un enfant le demande ; ils ayment beaucoup leurs enfans'. » Un jésuite
écrit que les membres des communautés autochtones « naissent, viuent et meurent
dans vne liberté sans retenuég; ils ne scauent que c’est de bride ni de cauecon »*,
Pour les récollets et les autres missionnaires qui sont arrivés apres eux, 'éducation
religieuse — le seul type d’éducation qu'’ils souhaitaient dispenser — se traduit par
I'abandon de ce laxisme évident au profit d'un milieu caractérisé par la hiérarchie,
l'ordre et 'obéissance®.

Deés le départ, les perspectives de réussite des pensionnats sont plutot limitées.
Autant les parents que les enfants autochtones ont 'impression que 1'éducation
européenne a peu a leur offrir. Lattachement a la spiritualité autochtone est tres fort,
et les enfants préferent de loin étre dans leur famille — ou, grace aux activités de la
vie quotidienne, ils acquierent les compétences et les connaissances nécessaires pour
survivre dans leur milieu et pour interpréter celui-ci —, plutét que d’étre astreints a
I'ennui et a la discipline d'une classe dirigée par des missionnaires. Les Autochtones
qui survivent a leurs voyages en France sont peu impressionnés par les inégalités qui
affligent la société européenne et par la grande importance qu'on y accorde aux gains
personnels. Un jeune homme autochtone, Savignon, qui se rend a Paris en 1611, dit
que, méme s'il a été bien traité, il n’a nullement I'intention de retourner en France. Il
affirme que le pays est plein de mendiants et que tant les innocents que les coupables
sont victimes de terribles chatiments. Les Autochtones sont reconnaissants de
plusieurs des bienfaits découlant de leurs échanges commerciaux avec les Européens;
toutefois, ils ne pensent pas que la civilisation européenne est supérieure a la leur
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et sont souvent consternés par certains aspects de la vie des missionnaires, comme
le célibat®.

Des parents confient leurs enfants au systeme des pensionnats a la suite des
pressions insistantes exercées par les missionnaires et dans le cadre des efforts visant
aresserrer l'alliance politique?. Les récollets doivent s'abstenir d'imposer des mesures
disciplinaires trop sévéres, de crainte que les garcons décident tout simplement de se
sauver. Pour citer un des récollets, les garcons avaient « une propension a la liberté
totale ». Effectivement, la plupart d’entre eux se sauvent, et 'école doit rapidement
fermer ses portes?. Découragés, lesrécollets cessent de vanter la charité, le dynamisme
etla patience des Autochtones colonisés pour plutot les qualifier d'individus sauvages,
brutaux et barbares®.

Les récollets ferment leur séminaire en 1629, soit a peine neuf ans apres son
ouverture. La méme année, les forces anglaises capturent Québec, et les récollets
sont renvoyés en France. Lorsque, trois ans plus tard, le traité mettant fin aux
hostilités entre la France et 'Angleterre prévoit le retour de Québec a la France, le
gouvernement francais place la colonie sous le contréle de la Compagnie de la
Nouvelle-France (aussi appelée « Compagnie des Cent-Associés »). En vertu de sa
charte, la Compagnie doit peupler la colonie et fournir aux colons des terres, des
semences et des prétres. Cette charte tient compte du fait que la France a décidé
depuis peu de ne plus tolérer 'importante minorité que représentent les protestants
— les huguenots — en prévoyant une disposition voulant que seuls les catholiques
soient autorisés a s'établir dansla colonie. Cette restriction sur le plan de 'immigration
en Nouvelle-France sera en place jusqu’a la fin du régime francais en Amérique du
Nord. Elle traduit la détermination de la Couronne et de 1'Eglise de faire du Québec
— ses populations blanche et autochtone — un avant-poste du catholicisme. Seules
des considérations pratiques permettront au fil du temps d’apporter des compromis
a l'égard de la population autochtone. Une disposition de la charte annonce la
future politique du gouvernement du Canada en matiere d’émancipation (elle est
décrite dans un chapitre ultérieur du présent volume) : les Autochtones convertis au
catholicisme auront les mémes droits que ceux conférés aux Francais. Comme ces
droits comprennent ceux d’acheter des armes a feu a meilleurs prix et d’'obtenir plus
d’honneurs de la part des autorités francaises dans le milieu diplomatique et dans
le cadre de relations commerciales, cette disposition peut étre percue comme une
incitation financieére a se convertir®. Le gouvernement francais accorde aussi aux
jésuites la responsabilité exclusive du travail missionnaire au Québec, interdisant du
coup aux récollets d'y retourner.
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L'eére jésuite

Les jésuites ne tardent pas a étre confrontés a bon nombre des problémes qui
avaient exaspéré les récollets. En 1633, le pere jésuite Paul Le Jeune fait remarquer que
les parents autochtones « sont incapables de punir un enfant ou de laisser quelqu'un
le réprimander. Que de mal nous aurons a enseigner aux jeunes®! » Comme les
parents sont enclins a retirer leurs enfants de I’école s'ils pensent qu’ils n'y sont pas
bien traités, les jésuites se disent qu'il est préférable d’instruire les enfants en les
éloignant de leur famille. Le placement des enfants dans des pensionnats présente
des avantages politiques et économiques : les commercants et les missionnaires
peuvent mener leurs activités sans crainte en milieu rural si les enfants autochtones
sont en fait « retenus en otage » dans un séminaire jésuite®. Compte tenu de ces
facteurs — ainsi que de leur engagement a former et a convertir les jeunes —, en 1635,
les jésuites ouvrent un séminaire pour garcons autochtones a I'endroit méme ou était
situé 'ancien séminaire des récollets. Optimiste, Le Jeune signale : « Les sauvages
commencent a s'ouvrir les yeux et a reconnaitre que les enfants que nous prenons en
charge regoivent une bonne éducation®. » En fin de compte, ses inquiétudes initiales
s’avéreront beaucoup plus exactes.

Au cours de la premiére année, on sattend a inscrire au séminaire une douzaine
d’enfants autochtones dont on assurerait le transport a partir du territoire huron.
Cependant, compte tenu des objections formulées par leurs meres et leurs grand-
meres, la plupart des enfants qui devaient fréquenter I'école restent a la maison.
Seulement trois enfants se joignent aux jésuites pendant leur long voyage entre le
territoire huron et1'école. Puis, comme la famille de deux de ces gar¢ons change d’avis
au cours du voyage, un seul éléve — qui est presque un adulte — arrive a Québec. Les
jésuites recrutent trois autres éléves, mais ceux-ci se sauvent rapidement, tandis que
deux autres perdent la vie en se bagarrant avec des colons®.

Etant donné I'accent mis par les jésuites sur la conversion, il n’est pas étonnant
de constater que leur programme d’études fait une tres grande place a la religion.
Lenseignement, qui est prodigué en latin et en langues autochtones, vise a convertir
les garcons au christianisme de telle sorte que, plus tard, ils puissent aider les jésuites
dans leur travail missionnaire. Comme les récollets avant eux, les jésuites décident
d’assouplirla discipline dansle but de garderles garcons al'école. Ils leur procurent des
aliments traditionnels et leur permettent de chasser et de pécher. Pour les jésuites, qui
figurent a 'époque parmi les gens les plus instruits d’Europe, '’éducation se compose
de travaux visant a stimuler la mémoire, de répétitions constantes et d’examens.
Les garcons se rebellent contre ce régime rigide et hiérarchique — qui commence a
4 heures du matin — et plusieurs d’entre eux prennent la fuite. On juge que I'école est
une expérience coliteuse et inefficace. En effet, les jésuites se plaignent du fait que
les garcons ne prennent pas soin de leurs vétements et qu'’ils mangent trop et que les
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parents s'attendent a recevoir des cadeaux en échange des enfants qu’ils acceptent de
confier a I'établissement scolaire. En 1640, 'école ne sert plus qu’'a éduquer des éleves
non autochtones. Lorsqu'’ils en viennent a la conclusion que les parents autochtones
ne sont pas enclins a se convertir au christianisme a la demande de leurs enfants,
les jésuites cessent de s'occuper des enfants pour s'employer d’abord et avant tout a
convertir directement les adultes®.

A cettefin, ils souhaitent établir ce quiva constituer une réserve a Sillery, unelocalité
située a quelques kilometres de Québec. L3, ils s'attendent a ce que les Hurons et les
Innus abandonnent la chasse et le piégeage — des pratiques qui, selon les Européens,
sontbeaucoup trop oisives — au profit del'agriculture. Les jésuites espérent aussi qu’en
adoptant le mode de vie des colons, les Autochtones embrassent la foi catholique. Un
missionnaire, le pere Louis Hennepin, recommande « qu’on s’efforce de confiner les
barbares dans un lieu donné et de les assujettir a nos coutumes et a nos lois ». Apres
une période initiale de succes marquée par une discipline rigoureuse et 'ouverture
d’un externat, la réserve de Sillery est presque entierement désertée pendant les mois
d’hiver, et les colons francais commencent a occuper les terres de la réserve. En 1663,
il reste peu d’Autochtones a cet endroit™®.

Contrairement aux récollets, les jésuites se font un devoir d’apprendre les
langues autochtones et de vivre parmi les Autochtones, plutét que de tenter de les
intégrer a un poste de traite francais, qui, en comparaison, jouit d'une plus grande
sécurité. Pendant qu'ils établissent une réserve a Sillery, les jésuites poursuivent
leur travail missionnaire en territoire huron et innu®. Laccueil qu’on leur réserve est
tantot cordial, tant6t hostile®>. Dans le cadre de ce travail, les jésuites sont toujours
résolus a convertir les Autochtones au christianisme, mais ils s’interrogent sur
leurs efforts visant a faire d'eux des Francais®. Les jésuites sont présents surtout
dans des communautés comme Cap-de-la-Madeleine, Lorette, Caughnawaga et
Oka, ou encore ils s'adonnent a du travail missionnaire itinérant — que l'on qualifie
parfois de « missions volantes » — chez les Innus. Bien que la réserve de Sillery se
situe pres de Québec, les jésuites s'assurent de mener leurs missions futures a une
certaine distance des colons francais, car bon nombre d’entre eux ne cherchent qu’a
corrompre, tromper et débaucher les Autochtones. Une politique visant a 'origine a
franciser les Autochtones a maintenant pour but de les éloigner de la société dans
laquelle ils sont censés s'intégrer, une contradiction qui n’échappe pas a l'attention
du gouvernement colonial.

Les jésuites veillent a 1'’éducation d'un nombre restreint de jeunes filles
autochtones. A l'origine, les jeunes filles vivent en pension chez des colons plut6t que
d’étre hébergées dans la résidence scolaire. Cette situation change en 1639 lors de
l'arrivée au Québec de trois sceurs ursulines dirigées par sceur Marie de I'Incarnation.
Ses lectures au sujet du travail réalisé par les jésuites en Amérique du Nord l'incitent
a se consacrer au travail missionnaire aupres des Autochtones. Gravement malade,
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sceur Marie de I'Incarnation jure que, si elle recouvre la santé, elle se rendra en
Amérique du Nord pour ouvrir un couvent et une école de mission. Apres s'étre
rétablie, elle consacre sa vie al'enseignement au Canada®. Les ursulines commencent
a enseigner a de jeunes filles autochtones peu apres leur arrivée, en 1639. Toutefois,
ce n'est qu'en 1642 qu’elles font I'acquisition d’'un batiment qu’elles transformeront
en pensionnat. La majorité des éleves ne sont pas Autochtones; trés peu de jeunes
filles autochtones sont pensionnaires a I'école. Par exemple, il n’y en a que trois
en 1668 et neuf en 1681. Les ursulines entendent former les jeunes filles pour qu’elles
deviennent des épouses et des meres chrétiennes. Toutefois, malgré les dictionnaires
etles catéchismes produits en langues iroquoise et algonquienne par les ursulines, les
jeunes filles autochtones ne parviendront jamais a se sentir chez elles au couvent®.
En 1668, sceur Marie de I'Incarnation ne peut que se désoler de cette situation :

C’est pourtant une chose tres difficile, pour ne pas dire impossible de les
franciser ou les civilizer. Nous en avons I'expérience plus que tout autre, et
nous avons remarqué de cent de celles qui ont passé par nos mains a peine

en avons nous civilisé une. Nous y trouvons de la docilité et de I'esprit, mais
lors qu’on y pense le moins elles montent par dessus notre cloture et s'en vont
courir dans les bois avec leurs parens, ou elles trouvent plus de plaisir que
dans tous les agréemens de nos maisons francoises. Lhumeur Sauvage est faite
de la sorte : elles ne peuvent étre contraintes, si elles le sont, elles deviennent
mélancholiques, et la mélancholie les fait malades. D’ailleurs les Sauvages
aiment extraordinairement leurs enfans, et quand ils scavent qu’ils sont tristes ils
passent par dessus toute considération pour les r’avoir, et il les faut rendre®.

Certains enfants ne retrouveront jamais leurs parents. Dans une lettre datant
de 1646, sceur Marie de I'Incarnation pleure la mort d’'une fillette de 5 ans et demi,
Charity Negaskoumat, qui succombe a une infection pulmonaire au couvent. Sceur
Marie de I'Incarnation pense que, au mieux, elle a réussi a franciser sept ou huit
femmes, qui, par la suite, épouseront des Francais®.

A Montréal, ville fondée en 1642 en tant que colonie vouée a la vie catholique, les
sulpiciens et la Congrégation de Notre-Dame sont responsables de la formation des
garcons et des filles autochtones, respectivement, et éprouvent les mémes frustrations
et échecs que les récollets, les jésuites et les ursulines. En effet, lorsque le ministre
des Finances francais Jean-Baptiste Colbert présente aux sulpiciens une importante
dotation pour l'école qu’ils sont censés administrer pour les éleves autochtones,
aucun enfant n’assiste a la cérémonie®.

Ala suite de la fondation de la Nouvelle-France en tant que colonie royale en 1663,
les autorités civiles francaises sont décues de constater que les politiques des jésuites
semblent étre destinées a isoler les Autochtones de la société francaise, plutét qu’a les
intégrer dans celle-ci. Préoccupées par la croissance lente de la population francaise
dans la colonie, les autorités coloniales sont d’avis que les missionnaires devraient
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non seulement convertir les Autochtones, mais aussi les civiliser et favoriser leur
établissement aux cotés des Francais. Pour donner 'exemple, le gouverneur Frontenac
accueille sous son toit quelques enfants iroquois et confie leur éducation aux jésuites
et aux ursulines*. Monseigneur Francois de Laval voit a ce que les Autochtones qui
fréquentent un externat jésuite soient hébergés dans une résidence du séminaire. Il
trouve aussi qu'il est difficile de recruter des éleves :

Cette entreprise n’est pas sans difficulté, tant du costé des enfans, que de celuy
des peres et des meres, lesquels ont un amour extraordinaire pour leurs enfans, a
la separation desquels ils ne peuvent presque se resoudre, ou s’ils la souffrent, il
y aura une peine tout a fait grande, qu’elle soit pour beaucoup de temps, a raison
que pour l'ordinaire les familles des Sauvages ne sont pas peuplées de beaucoup
d’enfans, comme celles de nos Francois, out dans la pluspart, en ce Pais, ils se
trouvent 8. 10. 12. et quelquefois iusques a 15. et 16. enfans. Les Sauvages au
contraire, n'en ont pour la pluspart que deux ou trois, et rarement ils passent

le nombre de quatre ; ce qui fait qu’ils se reposent sur leurs enfans, lors qu'’ils
sont un peu avancez en age, pour 'entretien de leur famille, qu’ils ne peuvent
avoir que par la Chasse et d’autres travaux, dont les peres et les meres ne sont
plus capables, lorsque leurs enfans sont en dge, et en pouvoir de les secourir;

a quoy pour lors il semble que la Loy naturelle oblige indispensablement les
enfans. Cependant nous n’épargnerons rien de ce qui sera de nos soins, pour
faire reiissir cette heureuse entreprise, quoy que le succez nous en paroisse fort
douteux*.

II avait raison. Seulement un garcon demeure plus d'un an, et cinq ans plus
tard, il n’en reste aucun. Au début des années 1700, 'expérience missionnaire des
pensionnats pour enfants autochtones en Nouvelle-France est terminée*.

Tous ces efforts en vue d’éduquer un nombre limité de jeunes Autochtones sont
déployés a une époque ou1 la majorité des Européens posseédent peu d’'expérience dans
le domaine de I'instruction. Dans la plupart des cas, '’éducation est prodiguée a cette
époque sous l'égide des Eglises. De la fondation de la colonie au début du XVII° siecle
jusqu’a la conquéte britannique de 1760, il n’existe pas de systéme scolaire officiel. En
milieu rural et éloigné, I'Eglise établit de petites écoles qui prodiguent une instruction
rudimentaire. Ces écoles sont destinées principalement aux garcons. Léducation des
filles se fait séparément de celle des gargons. Les jésuites établissent un college en 1635
etun grand séminaire en 1663. Ces deux établissements visent a former des dirigeants
religieux. En 1668, les jésuites mettent en place un petit séminaire (résidence) pour
les éleves qui fréquentent le grand séminaire®.
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La stratégie coloniale francaise

Tout au long de cette période, les familles (autochtones et non autochtones)
assument les principales responsabilités liées a 1'éducation de leurs enfants. De
nombreuses communautés ne comptent aucune école et, comme en France, aucune
loi n’exige que les enfants fréquentent I'école. Les agriculteurs transmettent d'une
génération a l'autre les compétences nécessaires pour exploiter la terre. Ils apprennent
également a vivre des fruits de la terre aupres des Autochtones qu'’ils cotoient*.

Toujours en nombre limité et encerclés par des pouvoirs hostiles, les Francais du
Québec ne sont pas en mesure de forcer les Autochtones a envoyer leurs enfants a
I'école. Le commerce, les alliances militaires et le soutien a I'égard de toutes les
questions touchant la vie quotidienne dépendent du maintien de bonnes relations
entre les colons et les Autochtones. Les efforts destinés a assimiler les Autochtones
se soldent par un échec. Les programmes visant a isoler les Autochtones des pires
éléments de la culture francaise se poursuivent, mais leur succes est limité. En réalité,
au cours de cette période, la culture autochtone est beaucoup plus attrayante pour les
jeunes Francais que la culture francaise ne 'est aux yeux des Autochtones. L'objectif
principal de la politique indienne en Nouvelle-France consiste a maintenir la loyauté
desnations autochtones surles plans commercial et politique. Cela est évidenten 1679,
lorsque, malgré la longue campagne menée par monseigneur Laval pour prévenir
'utilisation de l'alcool dans les échanges commerciaux avec les Autochtones, la
France autorise le commerce de I'alcool dans ses colonies*. Au XVIII® siecle, alors que
la rentabilité de la traite des fourrures traditionnelle est en baisse, la France cherche a
étendre ce commerce au Sud afin de prévenir 'expansion des colonies britanniques en
Amérique du Nord. La politique prévoit la création d’étroites relations commerciales
et politiques avec des groupes autochtones dans la vallée de I'Ohio*. Tout effort visant
a imposer la culture et les normes religieuses européennes aurait pour effet de nuire
a cette stratégie. Tant que la situation reste la méme, la conversion et la civilisation
des membres de ces nations — surtout compte tenu de 'opposition manifestée par
les parents et les enfants autochtones et du manque d’intérét de la part des colons
a I'égard de ce projet — demeureront une préoccupation secondaire. La conquéte
britannique de 1760 met un terme a la période de domination francaise. Il s"écoulera
un demi-siecle supplémentaire avant que les nouveaux colons britanniques se sentent
suffisamment a l'aise sur les plans politique et économique pour chercher a mettre
en ceuvre une politique d’assimilation autochtone. Les pensionnats constitueront un
élément fondamental de cette stratégie. Les congrégations religieuses de confession
catholique, qui tirent une grande partie de leur financement et de leur personnel du
Québec, joueront un role fondamental dans la mise sur pied et 'administration de
ces écoles.



CHAPITRE 4

Conclusion de traités et déloyauté :
origine de la politique indienne du Canada

a création de pensionnats s’inscrit dans la politique plus globale du Canada

a l'égard des peuples autochtones. Entre le moment ou la Grande-Bretagne

cesse de considérer le Canada comme une colonie et celui ot elle lui reconnait
le statut de nation, la politique indienne évolue dans une direction opposée. Au début
des relations avec les Autochtones, on les considere comme des membres de nations
indépendantes, des alliés militaires et diplomatiques et des partenaires commerciaux
ayant le droit de disposer de leurs terres, de préserver leur culture et leur langue.
Pourtant, on en vient a les considérer comme des peuples colonisés, dont les terres
existent pour étre exploitées et dont le mode de vie sera complétement transformé,
qui seront assujettis a des lois qu’ils n’ont pas contribué a élaborer.

Les Autochtones commencent a négocier des traités avec les Britanniques a
partir des années 1780 sur le territoire de I'actuelle province de 1'Ontario, mais les
autorités britanniques d’Amérique du Nord en ignorent souvent les dispositions ou
les interpretent d'une maniere qui porte atteinte aux droits des peuples autochtones.
C’est a ce moment que les premiers pensionnats permanents au pays voient le jour.
Le présent chapitre trace I'évolution de la politique indienne du Canada, et le chapitre
suivant relate la mise en place du régime de pensionnats durant cette période de
transformation. La politique indienne du Canada se fonde en grande partie sur les
politiques qui existaient déja dans les colonies de 'Ontario et du Québec, que l'on
appelaitle « Canada-Uni » avantla Confédération de 1867. Les politiques en vigueur au
Canada atlantique et en Colombie-Britannique étaient différentes, et leur incidence
se fait encore sentir de nos jours.

Politique de nation a nation : des
premiers contacts jusqu’a 1820

Les peuples autochtones d’Amérique du Nord ont une longue tradition de relations
diplomatiques. Durant des millénaires, les nations autochtones ont conclu entre elles
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des traités et entretenu des alliances commerciales qui régissaient leurs relations. Ces
alliances étaient scellées par 'observation de rituels bien précis et des cérémonies.
Dans les années qui précedent leur contact avec les Européens, en réponse a des
incidents ayant provoqué des affrontements et des escarmouches, plusieurs nations
autochtonesélaborentdesmodeles d’échange diplomatique de plusen plus complexes.
A la fin du XV* siecle ou au début du XVI¢ siecle, les Haudenosaunee (Iroquois)
établissent une Grande loi de la Paix qui rassemble en une seule confédération les
nations occupant le Sud du lac Ontario et du lac Erié, notamment les Cayugas, les
Mohawks, les Oneidas, les Onondagas et les Senecas (et plus tard les Tuscaroras). Le
Grand Conseil de la confédération réunit de fagon réguliere cinquante ainés et chefs
qui prennent les décisions par consensus'.

La Ligue huronne, qui commence a se constituer a partir du XV siecle, réunit les
Attignawatans, les Attingneenongnahaes, les Arhendarrhons et les Tahontaenrats qui
occupentle Sud-Estdelabaie Georgienne. (Unecinquiemenation, les Ataronchronons,
semble ne pas avoir adhéré compléetement a laligue.) Les représentants diplomatiques
de la ligue se rencontrent de facon réguliére afin de veiller a ce que les différends ne
dégénerent pas en affrontements violents. Un systéme de clans interreliés prévoit
des obligations mutuelles fondées sur les liens de parenté entre les membres des
nations huronnes?.

Chaque nation respecte un protocole diplomatique particulier, lequel prévoit
des cérémonies et I'échange de présents et vise a établir, a entretenir et a restaurer
des relations qui s’expriment souvent dans le respect des liens familiaux®. Bref, les
Premieres Nations possedent déja une tradition diplomatique qui leur est propre
avant l'arrivée des Européens. Le concept de relations de nation a nation ne leur est
pas inconnu.

Les relations diplomatiques européennes sont tout aussi complexes. Les Francais
et les Anglais revendiquent tous les deux la souveraineté sur les terres qu'ils
colonisent en Amérique du Nord. Par contre, dans les colonies elles-mémes, ils sont
tenus de traiter les peuples autochtones comme des nations souveraines. Ils leur
font la guerre, négocient des traités avec eux, tissent des relations commerciales, les
aident a combattre d’autres nations autochtones et cherchent a s’en faire des alliés
dans les conflits qui les opposent a d’autres puissances impériales. Les relations
diplomatiques ne sont pas toujours empreintes de diplomatie. Au-dela de toute
logique et de la simple défense de leurs intéréts personnels, les colonisateurs se
livrent a la corruption, a la coercition et aux menaces dans leurs négociations avec les
nations autochtones. Cependant, a l'instar des Francais, les Britanniques n’agissent
pas avec les Autochtones comme s'ils étaient des seigneurs qui donnent des ordres
a leurs sujets*. Pour la Grande-Bretagne et la France, la premiere politique indienne
était finalement une politique étrangere.
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La priorité des puissances européennes demeure l'établissement de monopoles
commerciaux et de colonies agricoles dans 1'Est de '’Amérique du Nord. Les
conflits entre puissances impériales créent des tensions nouvelles chez les peuples
autochtones et leur posent de nouveaux défis. En Nouvelle-France, ou I'agriculture et
la colonisation se concentrent dans la vallée du Saint-Laurent et ou '’économie repose
largement sur la participation des Autochtones au commerce de la fourrure, on ne
remarque pas de conflit apparent. Les Francais n'imposent pas le droit francais aux
peuples des Premieres Nations et veillent au respect de leurs droits de chasse, de péche
et autres droits liés a l'utilisation des terres. Toutefois, dans leurs négociations avec
les autres puissances européennes, les Francais revendiquent des droits souverains
sur leurs colonies d’Amérique du Nord®. Dans les colonies britanniques établies au
sud, l'agriculture joue au départ un role prépondérant. En 1760, on compte 1,6 million
de colons anglais en Amérique du Nord®. La pression sur les terres autochtones est
forte et constante’. Les terres sont souvent achetées avant I'arrivée des colons, mais
les ventes comme telles sont souvent une source de conflits. Les Autochtones sont
généralement contraints de céder leurs terres, et les colons leur signifient clairement
que s'ils n’acceptent pas de les vendre, elles seront prises de force. Dans d’autres
transactions, on donne délibérément aux Autochtones 'impression qu’ils pourront
continuer a utiliser les terres apres la vente, notamment pour la chasse et la péche. Il
arrive également que les acheteurs donnent une fausse idée de la superficie des terres
cédées et produisent des documents falsifiés. Dans d’autres cas encore, les terres sont
achetées de personnes qui ne sont pas autorisées a les vendre®. Ces pratiques sont
tellement courantes que la discorde créée en raison « des fraudes et des abus [qu'’il
s'est commis] dans les achats de terres des Indiens »° est évoquée dans la Proclamation
royale britannique de 1763.

Alors qu’elles sont parfois contraintes de livrer une guerre aux colons, les Premieres
Nations comprennent que les affrontements militaires directs sont risqués, au méme
titre qu'une alliance avec une seule puissance. La diplomatie autochtone cherche
a préserver un équilibre dans ses relations avec les Anglais et les Francais afin de
contenir les deux puissances et de permettre aux Premieres Nations de conserver
leur autonomie. Les Iroquois entretiennent des liens diplomatiques et commerciaux
tant avec les colons britanniques que francais'®. Dans le traité de 1701 appelé la
Grande Paix de Montréal, par exemple, ils proclament leur neutralité dans tout conflit
opposant la France a l'’Angleterre.

Les Francais et les Anglais reconnaissent également I'avantage d’entretenir des
relations diplomatiques avec les Premieres Nations. En cette matiere, les Britanniques
ont toujours eu plus de difficulté en raison de leur convoitise a I'égard des terres. Les
administrateurs des colonies doivent composer avec les demandes des colons, qui
réclament une action militaire afin d’acquérir de nouvelles terres, parfois de facon
frauduleuse, ou de protéger des terres nouvellement défrichées, et les cotits engendrés
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par ces actions militaires. En 1676, les autorités coloniales refusent I'envoi de troupes
pour attaquer la nation des Doegs, qui avait été poussée a la guerre par suite d’attaques
perpétrées contre ses membres dans les colonies du Maryland et de la Virginie. Outrés
par cette absence d’appui militaire, les colons se soulévent contre 'administration
coloniale, dans un épisode que l'on appellera « la révolte de Bacon »™'.

Afin d’éviter d’autres conflits de ce genre, les Britanniques commencent a nommer
des commissaires spéciaux qui serviront d’ambassadeurs auprés des Premieéres
Nations. L'un des premiers commissaires a étre nommé, Arnout Veile, est dépéché
aupres des Cing Nations en 1689'2. Sur le territoire actuel des Etats-Unis, les Iroquois
et les commissaires concluent une alliance complexe que 'on a appelée « la chaine
d’alliance ». Cet accord s’inscrit dans la foulée des pratiques diplomatiques auxquelles
s'étaient adonnés les Iroquois dans leurs relations avec les Européens. Le maintien de
cette alliance et les modifications a y apporter commandent la tenue de rencontres
annuelles auxquelles de nombreux groupes autochtones et des gouvernements
coloniaux peuvent étre appelés a participer afin de discuter des accords militaires
et commerciaux. Les Iroquois et les représentants de 'administration coloniale de
New York jouent un réle de premier plan dans le maintien et la consolidation de cette
alliance. Comme le déclare en 1694 le chef des Onondagas, Sadekanarktie : « Nous
avons conclu une alliance générale et plus stre qui s'est renforcie avec le temps, et nos
voisins, voyant les avantages qu’elle présentait, sont venus et ont ajouté leurs mains
a la méme chaine, en particulier ceux de la Nouvelle-Angleterre, du Connecticut, du
New Jersey, de la Pennsylvanie, du Maryland et de la Virginie'*. »

En 1756, le Bureau colonial britannique nomme sir William Johnson, commercant
et propriétaire terrien qui posséde une vaste expérience de vie et de travail aupres
des Mohawks, au poste de surintendant des Affaires indiennes pour les colonies du
Nord. Un autre commercant, Edmund Atkin, est nommé a la téte du département du
Sud™. Johnson fait ressortir 'importance d’'une approche de nation a nation dans les
relations avec les Autochtones. Il remet en cause le fait de considérer les Autochtones
comme des sujets britanniques et déclare que ceux-ci « souhaitent étre considérés
comme des alliés et des amis et, comme tels, pourront le devenir moyennant un
colit raisonnable et occuper ainsi nos avant-postes »'°. Le caractere diplomatique
des nominations de Johnson et Atkin a été mis en évidence par le fait que les deux
relevaient du commandant des forces britanniques en Amérique du Nord'. La
nomination de ces deux surintendants et la création de leurs bureaux administratifs
marquent le début de ce qui deviendra le ministere des Affaires indiennes du Canada.

A titre de surintendant des Affaires indiennes, la tiche la plus urgente de Johnson
consiste a renouer avec les Autochtones, a s’en faire des alliés et a les mener au
combat durant la guerre de Sept Ans opposant la France et ’Angleterre. (Cette guerre
dégénérera en conflit mondial et impliquera plusieurs puissances européennes
et leurs colonies d’'outre-mer. Elle se terminera avec la signature du Traité de Paris
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en 1763.) Johnson doit renouveler la chaine d’alliance, car les colons en ont déja
oublié les dispositions. 1l cherchera a convaincre les Premieres Nations que la
« French and Indian War », comme on l'appelle en Amérique du Nord, a pour but
de protéger les droits des Autochtones sur leurs terres'”. Conformément a cette
promesse, les Britanniques s'engageront, apres avoir conquis Montréal en 1760, a ce
que les Premieres Nations qui se sont alliées aux Francais « restent sur les terres qu'ils
occupent, s'ils le désirent; il ne leur sera fait aucun mal sous aucun prétexte que ce
soit, pour avoir pris les armes, et servi sa tres chrétienne Majesté; il leur sera accordé
également, tout comme aux Frangais, la liberté de religion »®.

En 1763, en vertu du Traité de Paris, la Grande-Bretagne obtient le Canada,
I'ensemble du territoire francais situé a 'Est du Mississippi ainsi que les iles de Trinité,
Tobago, Grenade, Saint-Vincent, Dominique et les Grenadines. Le Traité restreint
également les droits commerciaux des Francais en Inde'. Une grande partie du
territoire nord-américain cédé par les Francais a la Grande-Bretagne constitue, en
fait, des terres autochtones. Soutenant qu’ils n’ont pas perdu la guerre ni été consultés
au sujet des modalités du Traité, de nombreux chefs autochtones refusent d’en
reconnaitre la validité®. La situation ne s'améliore pas lorsque les Britanniques, forcés
de réduire leurs dépenses, abandonnent I'échange de présents, une coutume qui était
depuis longtemps au cceur des relations diplomatiques entre les Autochtones et les
représentants des colonies?'.

Au méme moment, de nouvelles pressions se font sentir sur les terres autochtones.
Les colons anglo-américains, qui s'étaient sentis pris au piege par les Francais,
souhaitent étendre leurs colonies a l'intérieur des terres®>. Rompant une promesse
faite aux peuples autochtones au moment de négocier le traité d’Easton, en 1757-1758,
a savoir qu’aucune colonie ne s'établirait a I'Ouest des Appalaches (qui s'étendent de
la Pennsylvanie a la Virginie), les Britanniques construisent une série de forts sur
I'ensemble du territoire et ouvrent la région a la colonisation®.

Au printemps de 1763, des nations autochtones s’allient sous le commandement
de Pontiac, chef odawa (ottawa). Ensemble, ils cherchent a expulser les Britanniques
de leurs terres traditionnelles que les Francais ont abandonnées®. Ils y parviennent
au début, mais les Britanniques ne tardent pas a riposter en rappelant des troupes des
Caraibes. Dans le cadre de leur offensive, les Britanniques expérimentent la guerre
bactériologique en distribuant aux Indiens des couvertures provenant d'un hopital ou
'on soigne des patients atteints de la variole au fort Pitt*.

La Rébellion de Pontiac se révéla un échec, mais elle aura néanmoins poussé
le gouvernement britannique a réagir®. Les cofits liés au maintien d’'une armée
permanente dans les colonies anglaises représentent a 1'époque 4 % du budget
britannique?. Le gouvernement craint que 'expansion continue et non autorisée des
colonies ne provoque une série de guerres ruineuses contre les Autochtones. Afin de
freiner le rythme de cette expansion, le surintendant des Affaires indiennes, Johnson,
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recommande « d’établir une limite derriére les colonies du Nord, au-dela de laquelle
tout établissement est interdit, jusqu’a ce que 'ensemble des Six Nations soient d’avis
qu'’il est adéquat de vendre ces terres »*.

En octobre 1763, en réponse a tous ces événements, le gouvernement britannique
publie un document communément appelé la « Proclamation royale de 1763 ». Celle-ci
vise le ralentissement du rythme de I'expansion coloniale en territoire autochtone et
le respect des promesses faites par les Britanniques a leurs alliés autochtones durant
la guerre de Sept Ans. Elle demeure a ce jour I'un des documents fondateurs de la
politique indienne du Canada®.

LaProclamationroyalereconnaitqu’il «<s’'estcommis des fraudes et des abus dansles
achats de terres des Indiens au préjudice de Nos Intéréts et au grand mécontentement
de ces derniers ». La protection des intéréts britanniques et la sécurité des colonies
commandent l'interdiction de la colonisation des terres que « les différentes nations
de sauvages avec lesquelles nous avons quelques relations et qui vivent sous notre
protection » n'ont pas cédées ou vendues a la Couronne britannique. La colonisation
sans le consentement de la Couronne est interdite pour « toutes les terres et tous les
territoires non compris dans les limites de Nos Trois Gouvernements [Québec, et la
Floride de I'Est et de I’Ouest] ni dans les limites du territoire concédé a la Compagnie
de la Baie d’'Hudson, ainsi que toutes les terres et tous les territoires situés a l'ouest des
sources des rivieres qui de 'ouest et du nord-ouest vont se jeter dans la mer »*.

La proclamation n’assure pas seulement la protection des terres autochtones,
elle limite aussi les conditions en vertu desquelles elles peuvent étre vendues. « Si
quelques-uns des Indiens, un jour ou l'autre, devenaient enclins a se départir desdites
terres », ils seraient autorisés a les vendre, mais uniquement a la Couronne, et la
transaction devrait se faire au cours d'une assemblée desdits Indiens convoquée a
cette fin3'.

En effet, la Proclamation royale décrete qu'a l'avenir toute cession d'une terre
« indienne » se fera par la conclusion d’un traité entre nations souveraines®. A cet
égard, elle demeure l'expression la plus claire et la plus ancienne de ce qui est considéré
depuis longtemps comme un élément constitutif de la politique indienne du Canada:
la protection des peuples autochtones contre les colonisateurs; dans ce cas, les
colonisateurs susceptibles de vouloir s'approprier leurs terres de fagcon frauduleuse®.

Durant I'hiver de 1763-1764, les Britanniques distribuent des copies du texte de
la proclamation aux Premiéres Nations et les invitent a une rencontre qui se tiendra
a Niagara a 'été de 1764, ou Johnson espere conclure « un traité d’alliance offensive
et défensive »*. Au moment de la rencontre, qui réunit des chefs représentant
24 nations, Johnson offre des présents, lit la proclamation et invite les chefs a conclure
un traité symbolisé sur un wampum, la ceinture traditionnelle tissée de billes de
coquillages utilisée pour commémorer les traités et autres événements importants®.
Dans l'esprit des Autochtones, la proclamation et la cérémonie de Niagara constituent
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la reconnaissance de leur droit a l'autonomie gouvernementale®. Les chefs des
Premieres Nations n’ont jamais cessé de rappeler aux autorités britanniques et
canadiennes les engagements qui ont été pris a Niagara®.

La proclamation représentait un avantage direct pour les Britanniques. En effet,
durant la guerre d'Indépendance américaine et la guerre de 1812, de nombreuses
Premiéres Nations s'allient a la Grande-Bretagne pour combattre les Américains, qu'ils
percoivent comme la principale menace pour leurs terres®. Les colons américains
sont, pour leur part, mécontents de la proclamation. Certains la considerent comme
une mesure temporaire, sinon nécessaire, et esperent qu'elle serait révoquée au
bout de quelques années. D’autres, notamment George Washington, qui deviendra
président des Etats-Unis, I'ignorent complétement et continuent d’acheter des terres
dans l'illégalité®. Les expansionnistes anglo-américains comme Washington sont
contrariés du fait que, malgré les pressions exercées pour s'opposer aux dispositions
de la proclamation de 1763, la mainmise des Britanniques sur la vallée de 1'Ohio et
la région des Grands Lacs est renforcée par I'Acte de Québec de 1774 qui confere au
gouverneur du Québec l'autorité sur ce territoire. La Proclamation royale et 1’ Acte de
Québec font donc partie des griefs qui s'accumulent a I'endroit de la Grande-Bretagne
et qui meneront a la guerre d'Indépendance américaine®.

Lors de la rébellion des colonies américaines contre la Grande-Bretagne, en 1775,
le surintendant du Département des Indiens britannique, sir John Johnson (le fils de
William Johnson), s'assure qu’un certain nombre de nations autochtones accorderont
leur soutien aux Britanniques en obtenant de la Grande-Bretagne qu’elle s'engage a
protéger les intéréts fonciers des Autochtones. Les Britanniques finiront par renier
cette promesse. Le Traité de Paris de 1783, qui met fin a la guerre d'Indépendance
et confirme l'existence des Etats-Unis d’Amérique, ne fait aucune mention des droits
des Autochtones, pas plus que le traité de Jay, conclu en 1794 entre les Etats-Unis et la
Grande-Bretagne, qui reconnait la vallée de 'Ohio comme faisant partie du territoire
des Etats-Unis*..

Le défi le plus pressant du Département des Indiens consiste a trouver des terres
pour les 6 000 personnes et plus qui ont combattu aux cotés de la Grande-Bretagne
durant la guerre. Ces « loyalistes de 'Empire-Uni », comme ils se sont eux-mémes
désignés, étaient en effet remontés vers le Canada a la fin du conflit. Pour ce faire,
le Département négocie entre 1763 et 1841 plus de vingt traités avec les Ojibways et
d’autres Premiéres Nations afin de permettre aux loyalistes de s'installer le long des
rivieres Niagara et Saint-Laurent et dans la baie de Quinte. En 1791, les colons de
langue anglaise sont tellement nombreux en Amérique du Nord britannique qu’'une
autre colonie, le Haut-Canada (qui deviendra 1'Ontario), est créée*. A I'époque,
la plupart des Autochtones de I'ancienne colonie du Québec vivent soit dans des
réserves soit dans des territoires de chasse qui s'étendent audela de la partie de la
colonie occupée par les Européens. Dans certains cas, les territoires désignés comme
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réserves avaient été octroyés directement aux Premieres Nations; dans d’autres cas,
les réserves avaient été créées par un ordre religieux au nom d’'une Premiere Nation®.

Les premiers traités conclus avec les Ojibways du Sud de 1'Ontario marquent le
début d'un processus qui fera en sorte qu’ils se retrouveront en 1850 confinés a une
série de petites réserves éloignées*. Ces premiers traités prévoient le versement d'un
paiement unique en argent comptant et en biens, mais pas l'établissement de réserves.
A défaut de s'installer dans des réserves, les Ojibways vont occuper de nouvelles
terres en obtenant la promesse que la Couronne protégera leur droit de péche, qui
est vital pour leur survie économique. La cession des terres devait se faire sur une
base volontaire, mais, dans les faits, elle a souvent été forcée®. Les traités présentaient
sensiblement les mémes lacunes que les transactions d’achat de terres durant la
période coloniale américaine : le sens donné a 'accord n’était pas clairement défini,
pas plus que les limites territoriales et les compensations financieres qui devaient
étre versées, les promesses faites de vive voix permettant l'utilisation continue des
ressources par les Premieres Nations ne figuraient pas dans les documents écrits,
et les ententes étaient conclues avec des personnes qui n’avaient aucun droit sur
la cession des terres en question®s. Malgré I'ordre donné par le gouverneur-général
lord Dorchester en 1794, réclamant 'amélioration du processus de conclusion des
traités, les procédures énoncées dans la Proclamation royale — comme la tenue
obligatoire d'une assemblée spéciale pour discuter de la cession des terres — ne sont
pas toujours appliquées dans leur intégralité*. Il n’est pas surprenant que I'historien
L. E S. Upton en arrive a la conclusion que le terme frauduleux est le plus approprié
pour décrire la dépossession des peuples aborigenes durant cette période®.

Les nations autochtones ayant combattu aux cotés des Britanniques durant la
guerre d'Indépendance américaine font partie des personnes a qui l'on a promis des
terres au Canada. Comme leurs terres traditionnelles ont été réquisitionnées par les
EtatsUnis, elles doivent se déplacer au nord de la nouvelle frontiere américaine. Les
Britanniques achétent des Ojibways les terres qui longent la riviere Grand pour les
donner aux Six Nations (Mohawks). IIs achetent également des terres des Ojibways
pour un établissement mohawk dans la baie de Quinte®. Deux groupes de Delawares
cherchent aussi refuge au Canada : les Moraves, qui ont été convertis par des
missionnaires moraves, et les Munsees®.

Lun des traités les plus connus de cette époque est I'accord de 1787 prévoyant
l'acquisition de 101 171 hectares (250 000 acres) de terres qui comprennent toutes les
terres se trouvant dans les limites actuelles de la ville de Toronto. Le paiement unique
versé pour l'achat de ces terres est de 1 000 livres dans la monnaie de la province®.
(A titre comparatif, la méme année le Parlement britannique accorde au prince de
Galles un montant de 161 000 livres pour éponger sa dette liée a son mode de vie
extravagant®.) Les litiges portant sur ce traité et d’autres traités, qui ne sont toujours
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pas réglés au XXI¢ siecle, découlent du défaut de consigner correctement les données
qui les concernent et de les appliquer dans leur intégralité®.

La valeur de la politique de nation a nation pour les intéréts britanniques est de
nouveaurenforcée parlaguerre de 1812 qui oppose la Grande-Bretagne aux Etats-Unis.
Ce conflit, qui durera deux ans, menace l'existence méme de la colonie britannique.
Sous le commandement de Tecumseh, un chef shawnee du territoire de 1'Ohio, les
forces autochtones jouent un role déterminant dans les victoires de Michilimackinac
et de Détroit. Apres la guerre, les Britanniques se retrouvent a nouveau obligés de
relocaliser les Autochtones des Etats-Unis qui ont été leurs alliés®. Dans le traité de
Gand, quimetfin ala guerre de 1812, les Britanniques ne parviennent pas a obtenir des
Américains qu’ils reconnaissent un territoire indien clairement défini, mais ils exigent
de ces derniers qu’ils redonnent aux nations indiennes alliées des Britanniques tous
les droits, possessions et privileges qu’elles détenaient avant la guerre®.

La politique de civilisation : 1820 a 1867

Létablissement de relations plus positives avec les Etats-Unis dans les années
qui suivent la guerre de 1812 incite le Bureau colonial britannique a réévaluer sa
politique sur les Indiens. Les autorités pourraient continuer a considérer les membres
des Premieres Nations comme des gens braves et indépendants, possédant toutes
les capacités nécessaires a la survie sous un climat rigoureux, mais ils n'ont plus
tant besoin d’eux comme alliés militaires maintenant que la guerre est terminée.
Etant donné que l'économie des colonies, qui reposait jusque-la essentiellement
sur le commerce de la fourrure, se tourne désormais vers l'agriculture, les colons
sont de plus en plus désireux d’acquérir des terres autochtones®. De 1814 a 1851, la
population du Haut-Canada passe de 95 000 a plus de 950 000 habitants. Durant la
méme période, la population autochtone connait une diminution de 10 % a pres de
1 %. Le gouvernement britannique est donc de moins en moins enclin a protéger les
intéréts des Autochtones”. Le Département des Indiens et les Eglises entretiennent
des liens de plus en plus étroits et commencent a traiter les Autochtones comme des
peuples colonisés, dont la vie doit étre contrélée et modifiée sous leur gouverne, et
non comme des nations indépendantes et autonomes.

Au terme des hostilités avec les Etats-Unis, le Bureau colonial britannique
cherche a réduire les dépenses du Département des Indiens. En 1818, il annonce
qu'’il cessera l'octroi de fonds aux administrations coloniales pour l'achat de terres
autochtones. La solution trouvée par le lieutenant-gouverneur du Haut-Canada,
sir Peregrine Maitland, pour résoudre les difficultés financieres liées a cette politique
consiste a cesser le versement d'un paiement unique élevé au moment de la
négociation des traités. Il propose plutdt le versement de paiements annuels moins
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élevés appelés « annuités ». Ces annuités seraient payées en marchandises, comme
des munitions et des couvertures, et financées a méme les profits de la vente de terres
aux colons. Il ne s'agissait pas d'une indemnité sociale offerte par un gouvernement
généreux, elles représentaient plutdt un moyen pour ce gouvernement de diminuer
ses dépenses liées a 'achat des terres autochtones. Elles tenaient lieu de paiement
différé de montants qui étaient dus aux Autochtones®. En effet, comme l'a souligné
I'historien J. R. Miller, Maitland avait trouvé une fagon de transférer les dépenses du
Bureau colonial aux Premieéres Nations elles-mémes™.

Alafindesannées 1820, les traités commencent également a inclure des dispositions
prévoyant la création de réserves pour les Premiéres Nations®. Ces petites réserves
se situent généralement a une certaine distance des communautés habitées par des
colons dans 'espoir d’éviter 'influence négative éventuelle des colons sur la vie dans
les réserves®. Ces dispositions favorisent I'introduction d'un autre élément qui fera
toujours partie de la politique indienne du Canada : la séparation et I'isolement des
peuples autochtones de la société canadienne.

Durant ces années, les Premieres Nations sont confrontées a des problemes
récurrents liés a 'application des traités. Leur territoire de péche n’est pas protégé, et
ils sont incapables d’obtenir la confirmation de leurs droits sur les réserves qui ont été
créées au début des années 1820

En 1820, la future « politique de civilisation » se dessine au moment ou le lieutenant-
gouverneur Maitland propose un plan de développement économique et d'éducation
pour les Autochtones habitant le long des riviéeres Grand et Credit. Maitland soutient
que le plan, qui prévoit la création de pensionnats, pourra s'autofinancer, étendre
la colonisation a d’autres territoires et permettre aux Autochtones de s'adapter aux
nouvelles possibilités économiques®. Dans les pensionnats proposés, on entend
convertir les éleves au christianisme, leur apprendre a lire, a écrire, a compter, initier
les gargons a l'agriculture et a I'exercice d'un métier et enseigner aux filles la couture
et la production laitiere®.

Le plan n’est pas mis en ceuvre a ce moment-la, mais on le relance huit ans plus
tard. En 1828, le secrétaire aux Colonies, lord Goderich, recommande de réduire la
portée du Département des Indiens et éventuellement de le démanteler®. Le major-
général H. C. Darling, surintendant en chef du Département des Indiens, propose
quantalui de donner un nouveau role au département plutét que de le démanteler. Au
lieu de jouer le role d’agent de la diplomatie britannique, le département deviendrait
une administration interne dont le but premier serait de controler les Autochtones.
En attirant 'attention sur les progrés qu’accomplissent selon lui les missionnaires
méthodistes dans leur travail aupres des Ojibways du Haut-Canada, Darling émet
I'idée que le Département des Indiens pourrait « encourager les dispositions
généralement démontrées parmi les résidents indiens de la province, contribuer
a chasser les vilaines habitudes de la vie sauvage et faire adopter la chrétienté et la
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civilisation »%. En tant qu’agent de civilisation, le Département des Indiens installerait
les Autochtones dans des villages autochtones; leur offrirait le soutien nécessaire a la
pratique de l'agriculture; veillerait a ce qu'ils aillent a '’école, recoivent une éducation
religieuse et apprennent un métier. Au moment du versement des annuités, on
remplacerait '’équipement de chasse par de 'équipement agricole. Il déclare qu'une
somme « insignifiante » serait requise pour réaliser tout cela : « une petite somme
versée a un maitre d’école, sous forme de salaire, aux endroits ou1 une école peut étre
mise sur pied [...] et de 'aide pour construire des écoles résidentielles »*".

Ce plan comporte un élément de sécurité nationale. Les gouverneurs des colonies,
tous membres de I'Eglise anglicane, sont heureux du travail accompli par les
missionnaires méthodistes aupres des Ojibways. Par contre, ils s'inquietent du fait que
ces missionnaires sontassociés a une branche américaine duméthodisme et craignent
qu'ils introduisent dans l'esprit de leurs convertis des « principes inadmissibles »%.
C’est pourquoi le nouveau lieutenant-gouverneur, sir John Colborne, dépéche des
missionnaires anglicans dans les communautés autochtones pour tenter de miner le
travail des méthodistes®. Comme il croit davantage a la loyauté des Britanniques qu’a
celle des méthodistes américains, il encourage en 1832 les méthodistes britanniques a
dépécher des missionnaires au Canada™. Il promet également a plusieurs Autochtones
reconnus qui s'étaient convertis au méthodisme un soutien du gouvernement s'ils
acceptent de se reconvertir a 'Eglise anglicane™.

En 1830, le Bureau colonial a approuvé la politique de colonisation, engageant
ainsi le ministere a « libérer les Indiens de leur état de barbarie, et a leur inculquer les
habitudes de labeur et de paix liées a la vie civilisée »2. Des bureaux du Département
desIndiens sontmis sur pied dans1’'Ouest du Canada (Ontario) et dans'Est du Canada
(Québec), et ceux-ci releveront des autorités civiles et non militaires™. (Le ministére
avait déja relevé des autorités civiles de 1796 a 1816.) La politique de civilisation
cherche a établir dans des réserves des communautés autochtones chrétiennes
vivant de l'agriculture™. Elle traduit les aspirations du mouvement de renouveau
évangélique en Angleterre qui insiste sur 'importance de convertir ’humanité entiere
au christianisme.

Ladoption de la politique de civilisation introduit un troisieme élément qui sera
toujours présent dans la politique indienne du Canada : les efforts de « civilisation »
des peuples autochtones ou leur assimilation aux valeurs sociales et religieuses
canadiennes, si ce n'est a la société en général. Les politiques britanniques de
protection, d’isolement et de civilisation servent toutes les principales visées
coloniales, a savoir 'accés aux terres autochtones au moindre colit possible. Les
politiques sont parfois contradictoires et presque toujours sous-financées. Dans
leur ensemble, elles marquent 'abandon des anciennes politiques de relations de
nation a nation. Privées du contrble de leurs terres par des politiques paternalistes
de protection et séparées physiquement et socialement des centres d’activité
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économique et politique, les nations autochtones sont menacées de disparaitre en
tant qu'’entités politiques et culturelles.

Beaucoup de sociétés missionnaires recoivent I'appui des hauts fonctionnaires du
gouvernement. Durant la premiere moitié du XIX® siécle, plusieurs fonctionnaires
influents du Bureau colonial et de gouverneurs des colonies, y compris lord Glenelg,
secrétaire aux Colonies, et sir Peregrine Maitland, lieutenant-gouverneur de 1'Ontario,
sont membres de la Société missionnaire de I'Eglise anglicane™. Les efforts des
missionnaires protestants en Angleterre menent a la création, en 1836, d'un comité
parlementaire spécial chargé d’enquéter sur le traitement des peuples autochtones
dans I'ensemble de I'Empire britannique™. Les faits présentés au comité laissent
entendre que les politiques colonialistes ont pour effet de déposséder, de corrompre
et d’'anéantir les peuples autochtones au lieu de les civiliser ou de les convertir au
christianisme™. Le rapport du comité fait état des commentaires d'un chef autochtone
canadien, qui indiquait que son peuple n’adoptait pas les coutumes des Européens
parce qu’« il ne voyait rien de suffisamment attrayant dans la vie civilisée pour les
inciter a abandonner leur ancien mode de vie »™®. Le comité en arrive a la conclusion
que la Grande-Bretagne, en vertu de son devoir de chrétien, se sentait 'obligation de
civiliser les peuples autochtones. Une telle politique devait également améliorer la
sécurité dans les colonies et présenter des avantages économiques puisqu’elle devait
permettre aux peuples autochtones de ne pas dépendre de I'Etat pour leur survie™.
Les travaux du comité menent a la fondation, en 1837, de la Société de protection des
Aborigenes. Cinqg membres du comité ayant participé a la rédaction du rapport sur les
Aborigenes figurent parmi les membres fondateurs de la Société®. Egerton Ryerson,
le représentant canadien de la Société, jouera un role de premier plan dans I'histoire
de I'éducation au Canada®.

Les missionnaires protestants, qui sont au cceur de la mise en ceuvre continue
de la politique de civilisation dans le Haut-Canada, insistent sur 'importance de
I'établissement de communautés composées d’Autochtones. L'économie de ces
communautés reposerait sur 'agriculture et non sur la chasse, la péche, le piégeage
et le commerce. Les membres de ces communautés vivraient dans des familles
nucléaires et non dans leurs habitations traditionnelles communes, accumuleraient
desrichesses et posséderaient leurs propres terres. Il serait également plus facile, siles
Autochtones vivaient en communauté, de veiller a ce qu'’ils observent les préceptes
chrétiens®. La vie des peuples autochtones connait des transformations majeures
avec la création de ces communautés, une sorte d'usine a fabriquer des « Indiens
civilisés ». On leur donne un nouveau nom et on leur demande de renoncer a la
chasse et a la péche afin de cultiver la terre selon les pratiques européennes®. Ces
communautés se veulent des lieux ou les Indiens sont protégés de la civilisation
eurocanadienne. Les missionnaires étaient conscients que les gouvernements et
les colons représentaient une menace directe pour les peuples autochtones. Les
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trafiquants d’alcool risquaient de corrompre les meeurs de la communauté, tandis
que les pionniers et les gouvernements cherchaient davantage a avoir la mainmise
sur les terres des Autochtones qu’a protéger les intéréts de ces derniers. C'est la raison
pour laquelle les missionnaires désapprouvaient 'idée de laisser aux Autochtones le
plein controdle sur leurs terres®.

Plusieurs facteurs nuisent a la réussite de la mise en ceuvre de la politique de
civilisation. Pour de nombreux Autochtones, la chasse et la péche demeurent une
optionviable et préférable al'agriculture. Ils sont encore fortement attachés ala culture
autochtone. Les conflits qui divisent les missionnaires anglicans et méthodistes
affectent l'efficacité de leur apostolat, et la spoliation continue des terres autochtones
par les colons ne fait qu'augmenter la suspicion des Autochtones a I'égard des visées
européennes. Le refus réitéré du gouvernement d’investir massivement dans les
communautés autochtones compromet également le projet. Durant les années 1830,
parexemple,lesmesuresderéductiondescolitsmeénentaulicenciementdetraducteurs
et autres employés du ministere®. Les employés qui demeurent sont des militaires
qui ont peu d’expérience en agriculture ou en enseignement. D’autres membres du
personnel sont corrompus et profitent de leur fonction pour accroitre leurs revenus
personnels au détriment des intéréts des Autochtones. Sir Charles Metcalfe, ancien
gouverneur général des Indes, lieutenant-gouverneur des Provinces du Nord-Ouest
des Indes et gouverneur de la Jamaique, devient gouverneur général en 1843. Avant
de rentrer en Angleterre, il congédie la presque totalité du personnel du Département
des Indiens, y compris Samuel Jarvis, le surintendant en chef®. Jarvis, privé de ses
pouvoirs en 1844, est contraint un an plus tard de rembourser plus de 4 000 livres
en compensation des fonds destinés aux Ojibways qu'il avait détournés pour son
propre usage®’.

Toutefois, malgré ces problemes, la politique de civilisation ne connait pas
que des échecs. La communauté de la riviere Credit, dirigée par des Autochtones,
compte 40 maisons, un hopital, des fermes, une scierie, elle détient deux tiers des
intéréts dans un port et constitue une localité florissante grace a son agriculture
diversifiée®®. Le lieutenant-gouverneur de 1'époque, sir John Colborne, vante les
mérites des communautés comme celle de la riviere Credit, mais pas son successeur,
sir Francis Bond Head, qui conclut peu de temps apres son arrivée, en 1835, que la
politique de civilisation est un échec. Pour lui, les Autochtones représentent un
peuple agonisant qui devrait laisser la place aux colons. Il propose de les réinstaller
sur I'lle Manitoulin ou, I'espere-t-il, ils finiront leurs jours en paix dans un lieu isolé®.
Pour atteindre son but, il orchestre une manceuvre qui menera en 1836 a la cession
forcée de plus de 670 000 hectares (1,5 million d’acres) de terres dans la péninsule
Bruce. Contrevenant a la Proclamation royale, Head s’organise pour que la transaction
s’effectue lors d'une assemblée qui n’est pas convoquée spécifiquement pour discuter
des questions territoriales. Il informe les Ojibways que des colons viendront s’installer
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méme s’ils ne sont pas d’accord®. Cette manceuvre de Head pour déplacer les
Premieres Nations fait du tort a la politique de civilisation. Sur I'ensemble du territoire
actuel du Sud de'Ontario, 'investissement qui avait contribué a améliorer les réserves
est perdu puisque les communautés autochtones sont forcées de s’installer sur des
terres moins fertiles. Certaines ont abandonné l'agriculture parce qu’elles ne savaient
pas si elles pourraient conserver leurs terres®.

Le déménagement proposé souleve un vent de protestations dirigé par les
missionnaires méthodistes au Canada et la Société de protection des Aborigénes en
Grande-Bretagne®. Au plus fort de la campagne, Peter Jones, un Autochtone converti
au méthodisme, se rend en Angleterre ou il rencontre le secrétaire aux Colonies,
lord Glenelg, égalementvice-président dela Société missionnaire de1'Eglise anglicane.
Glenelg ordonne l'arrét du déplacement vers I'ile Manitoulin, mais les terres vendues
ne pourront étre récupérées par les Autochtones®.

La conduite inappropriée des politiques colonialistes par Head contribue aux
breves rébellions qui seront réprimées dans les colonies du Haut-Canada et du Bas-
Canada en 1837 et qui meéneront a sa démission 'année suivante. En 1838 (un an
apres le dépét du rapport du comité parlementaire), le Bureau colonial publie une
déclaration qui corrobore 'idée du devoir de civilisation que défend la politique sur
les Indiens. En vertu de cette politique, les peuples des Premieres Nations doivent
se sédentariser et pratiquer l'agriculture, leurs terres doivent étre protégées et les
missionnaires doivent étre incités a prodiguer une éducation®.

En 1840, le Haut-Canada et le Bas-Canada sont unifiés pour former la Province
Unie du Canada. Au cours de la décennie suivante, les dispositions de la Proclamation
royale sont le plus souvent ignorées. On accorde aux prospecteurs et aux compagnies
minieres des permis d’utilisation des terres autochtones situées au nord du lac
Huron et du lac Supérieur. En 1846, le chef Shingwaukonse de la Premiere Nation
de Garden River se plaint que des mineurs se sont vu octroyer a tort des droits
sur les terres ol le village de sa communauté est situé. Trois ans plus tard, dans le
soulévement connu comme '« Incident de la baie Mica », des membres des Premiéeres
Nations et des Métis prennent le controle d'une exploitation miniére située au nord
du lac Supérieur. Shingwaukonse et trois autres chefs sont arrétés et reconnus
coupables d’avoir participé a ce souléevement, mais seront finalement acquittés®.
Au point culminant des événements, en 1850, les Britanniques se décident enfin a
envoyer William Robinson pour négocier des ententes que l'on appellera les traités
Robinson-Huron et Robinson-Supérieur®. Ces traités engagent le gouvernement
a payer des annuités et garantissent aux Premiéres Nations le droit de continuer a
pratiquer la chasse, le piégeage et la péche sur les terres de la Couronne qui ne sont
pas aménagées®. Il s'agit des premiers accords en vertu desquels le gouvernement
s'engage a mettre de coté des terres réservées a I'usage des bandes signataires des
traités. Pour justifier sa décision d’accorder des réserves, Robinson soutient que,
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puisque les Premieres Nations pourront continuer a subvenir a leurs besoins en
chassant et en péchant sur les terres de réserve, elles n’auront plus de raisons a I'avenir
de réclamer le soutien du gouvernement en plaidant que ce dernier les a privées de
leurs moyens de subsistance®.

En 1850, 'administration coloniale adopte I’ Acte pour mieux protéger les terres et les
propriétés des Sauvages dans le Bas-Canada et |’ Acte pour protéger les Sauvages dans
le Haut-Canada, contre la fraude, et les propriétés qu’ils occupent ou dont ils ont la
Jjouissance, contre tous empiétements et dommages. Ces deux lois visent a protéger les
terres autochtones contre les spéculateurs et les intrus. Elles stipulent que la Couronne
détient la propriété des terres de réserve, que ces derniéres ne seront pas assujetties
a une taxation et ne feront pas l'objet d'une saisie pour cause de non-paiement de
dettes ou de taxes. La loi visant la protection des terres dans le Bas-Canada fournit la
premiere définition officielle d'un Indien selon le droit canadien : « Tous sauvages pur
sang, réputés appartenir ala tribu ou peuplade particuliere de sauvages intéressés dans
ladite terre, et leurs descendants ». Cette loi reconnait également comme Indien toute
personne ayant épousé un membre d'une tribu indienne et vivant dans cette tribu,
les enfants issus de parents Indiens et vivant sur leurs terres, y compris les personnes
adoptées durant I'enfance par des parents indiens. En 1851, laloi est modifiée de facon
a exclure les hommes non-indiens mariés a des femmes indiennes*. L'administration
coloniale acquiert désormais le droit de déterminer qui est Indien et le droit d’exercer
un plus grand contrdle sur ce que 'on décrit comme les terres autochtones, au mépris
de la Proclamation royale.

En 1857, l'objectif de la politique de civilisation a changé. Le gouvernement ne
cherche plus a créer des communautés autochtones « civilisées » et « chrétiennes »
isolées dans des réserves et autosuffisantes. Il cherche désormais a assimiler les
Autochtones a la société euro-canadienne et a éliminer graduellement les réserves.
Pour ce faire, on a recours a un processus d’« émancipation ». Le préambule de
I'Acte pour encourager la civilisation graduelle des tribus sauvages en cette Province
indique qu’« il est désirable d’encourager le progres de la civilisation parmi les tribus
sauvages en cette province, et de faire disparaitre graduellement toutes distinctions
légales qui existent entre eux et les autres sujets canadiens de Sa Majesté, et de
donner aux membres individuels de ces tribus qui désireraient rencontrer un pareil
encouragement et qui I'auraient mérité, plus de facilité pour acquérir des propriétés
et les droits qui s’y rattachent ».

Selon les dispositions de la I’Acte pour encourager la civilisation graduelle, une
personne male de sang indien qui peut lire et écrire en anglais ou en francais, qui
n’a pas de dette et qui a un bon caractere peut acquérir les mémes droits qu'un sujet
britannique, cinquante acres (20,2 hectares) de terres de réserve et une partie des
fonds des bandes. Comme le fait remarquer I'historien John Tobias, les criteres que
l'on exigeait des Autochtones pour devenir un « citoyen » étaient plus élevés pour
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eux que pour les colons blancs, qui dans bien des cas étaient illettrés ou avaient des
dettes et dont le caractere n’était pas évalué'®. L' Acte pour encourager la civilisation
graduelle entrait en contradiction avec la Proclamation royale, qui conférait aux
nations indiennes le pouvoir de céder leurs terres ou de prendre toute autre décision a
cet égard. Les chefs autochtones sont conscients de cette contradiction, qualifiant cet
acte de trahison de la proclamation et de tentative d’anéantir leurs communautés'®'.
Les conseils de bande protestent de différentes maniéres : ils présentent une requéte
visant la révocation de I'Acte, ils retirent leurs enfants des écoles ou refusent de
participer au recensement'®’. Les Autochtones ont toujours fortement appuyé les
politiques d’éducation et de développement économique, mais n’ont jamais appuyé la
politique d’assimilation. Entre 1857 et 1876, un seul homme consent a s'‘émanciper. Le
gouvernement n’interpréte pas cette absence de réponse comme une manifestation
de la force de l'attachement des Autochtones a leur identité autochtone. Il attribue
plutdt le manque de volonté des Autochtones a vouloir s'émanciper a l'influence de
leurs chefs. Cette situation ne fait qu’accroitre 'hostilité du gouvernement al'’égard de
l'autonomie gouvernementale autochtone!®.

En 1860, le Bureau colonial britannique se décharge de sa responsabilité des
Affaires indiennes par un transfert du Département des Indiens au Canada-Uni et
son intégration au Département des terres de la Couronne. Au fur et a mesure que
le Canada assume la responsabilité directe des Autochtones, des politiques souvent
contradictoires de protection, de ségrégation et d’assimilation ont été enchassées
davantage pour accroitre la mainmise sur les terres et pour marginaliser les peuples
autochtones. La scolarisation et les pensionnats en particulier font partie de cette
approche stratégique contradictoire et souvent inefficace.

Les enfants sont placés dans les pensionnats afin de les « protéger » de l'influence
deleurs parents et de leur culture. A l'instar des réserves, les pensionnats sont des lieux
d’isolement ou les enfants doivent étre « civilisés » et assimilés. Comme pour toutes
les politiques autochtones, le financement des pensionnats est tellement empreint
du souci de rentabilité qu’ils sont des le départ voués a 'échec, indépendamment de
l'opinion que 'on peut avoir de leur objectif.



CHAPITRE 5

Les pensionnats avant la Confédération

out au long de la période antérieure a la Confédération, les Européens et les

Autochtones ont des visées différentes en ce qui concerne 1'éducation et la

conclusion de traités. Les Autochtones estiment que les traités sont un outil qui
leur permet de maintenir leur autonomie culturelle et politique. Grace a I'éducation,
leurs enfants peuvent survivre dans un milieu politique et économique en pleine
évolution, tout en restant profondément attachés a leur culture. Les Britanniques,
pour leur part, considerent que les traités et les écoles sont des moyens d’assumer le
controdle des terres autochtones et d'éradiquer les langues et les cultures autochtones.
IIs souhaitent que les Autochtones abandonnent leurs langues et leurs cultures. Ils
s'attendent également a ce que les Autochtones deviennent des agriculteurs et des
travailleurs de subsistance et a ce que la plupart d’entre eux demeurent ainsi en bas
de I'échelle économique canadienne. Les demandes de la part des Britanniques qui
souhaitent « assimiler » les Autochtones a la société britannique d’Amérique du Nord
sont tempérées par 'opinion colonisatrice de longue date voulant non seulement que
les Autochtones aient une culture inférieure a la leur, mais aussi que cette présumée
infériorité démontre que les Autochtones ne sont tout simplement pas aussi
intelligents ou aptes que les personnes d’origine européenne.

A l'époque de la Confédération, seulement deux pensionnats accueillent des
éléves dans les quatre provinces canadiennes : 'école méthodiste Mount Elgin de
Muncey (ou Munceytown), en Ontario, et I'Institut Mohawk anglican de Brantford,
en Ontario. Seule 'école Mount Elgin recoit des fonds de I'Etat'. Au cours des années
suivantes, I'Eglise catholique jouera un réle prépondérant dans la mise en place de
pensionnats. Toutefois, ses activités au Canada au début du XIX® siecle sont entravées
par les restrictions que lui impose le gouvernement britannique apres la conquéte
de la Nouvelle-France en 1763, y compris le refus de permettre aux congrégations
catholiques de recruter de nouveaux membres. Le dernier jésuite au Canada étant
décédé en 1783, la congrégation reste en veilleuse jusqu’aux années 1840, lorsque
les autorités britanniques permettent aux jésuites et a 'ordre des oblats, qui vient
d’étre créé, d’envoyer certains de leurs membres en Ontario et au Québec?. A la fin
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des années 1800, les catholiques, les anglicans, les méthodistes et les presbytériens
sont tous engagés a établir des pensionnats dans 1'Ouest canadien. Ils amorcent
cette expansion spectaculaire malgré la tentative antérieure ratée d’'implanter des
pensionnats dans I'Est du Canada. Ces écoles avaient essuyé un échec méme si,
dans bien des cas, les parents autochtones souhaitaient que leurs enfants fassent
l'acquisition des compétences nécessaires pour connaitre du succes dans une
conjoncture économique, qui le reconnaissaient-ils, était en pleine évolution. A
I'époque précédant la Confédération, les pensionnats présentent bon nombre
des problemes qui caractériseront le systeme tout au long de son histoire. Comme
les parents préferent que leurs enfants restent a la maison, ils sont plutot réticents
a les envoyer a I'école. Les enfants qui vont a I'école se sentent seuls et se sauvent
souvent. La vie a I'école est difficile et souvent éprouvante sur le plan de la santé, et
I'instruction est surtout axée sur le travail et la religion. Les enfants qui terminent
leurs études s’apercoivent souvent que les liens avec leur communauté d’origine
et leur culture ont été coupés et, de surcroit, ils n'acquierent pas les compétences
nécessaires pour connaitre du succés dans la société en général. Des communautés
des Premieres Nations qui, au départ, acceptent de financer les écoles en viennent a
retirer leur soutien, compte tenu de leur expérience avec un systeme qui ne répond
pas a leurs désirs, qui dénigre leur culture et qui ne leur procure pas les bienfaits
économiques promis.

L'éducation publique en Ontario au XIX¢ siecle

En Ontario, le systeme des pensionnats fait son apparition a 1'époque ou le
gouvernement colonial jette les bases d'un réseau scolaire public. Le premier
lieutenant-gouverneur de la colonie, John Simcoe, ne se soucie pas tellement des
questions touchant I'éducation. En 1795, il écrit que 'instruction devrait étre réservée
aux « enfants des principaux habitants de ce pays »*. Afin d’acquérir les connaissances
nécessaires « pours’ensortir », les enfants des « classes inférieures delasociété » doivent
se fier a leurs « connaissances et relations »*. Conformément a 'opinion exprimée par
Simcoe, la District Public (Grammar) School Act adoptée en 1807 par le gouvernement
colonial autorise la création de tout au plus huit écoles de grammaire. Ces écoles sont
administrées par 'Eglise anglicane, emploient uniquement des anglicans et imposent
des droits de scolarité élevés. Par conséquent, seuls les membres de I'élite coloniale
ont les moyens d’envoyer leurs enfants a '’école®. En réalité, cependant, 'éducation
n’est pas essentielle & la survie. A la fin du XVIII® siécle et au début du XIXe siecle, la
plupart des gens tirent leur subsistance de l'agriculture, de la péche et de la coupe du
bois. Les ménages sont des centres de production, qui font travailler les enfants. Dans
ce milieu, les enfants apprennent de leurs parents la plupart des compétences dont
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ils auront besoin pour survivre. A mesure que ce monde céde la place a une société
industrialisée, on exige de plus en plus la construction d’écoles publiques®.

Les revendications de la population concernant un plus grand acces a I'’éducation
aboutiront a l'adoption de la Common School Act en 1816. Cette loi oblige le
gouvernement a financer des écoles publiques qui peuvent accueillir au moins
20 éleves. Il appartient aux collectivités de mettre sur pied des commissions scolaires,
de construire des écoles et d’en assurer 'entretien. L'instruction n’est pas obligatoire.
Pour assumer les cofts, les écoles doivent imposer des droits. Par conséquent,
de nombreuses familles n'ont pas les moyens d’envoyer leurs enfants a '’école. Le
gouvernement accorde 100 livres pour payer le salaire des enseignants des écoles
de grammaire réservées a 1'élite. Toutefois, il n'accorde que 25 livres aux écoles
communes’. Comme le fait remarquer I'historien J. G. Althouse, étant donné cette
situation, « un poste d’enseignant était généralement considéré comme le dernier
refuge des personnesincompétentes, ineptes et peu fiables®. » Il n’existe aucune norme
en matiere de formation ou de certification des enseignants ni de manuels scolaires
reconnus. Dans bien des cas, il n'y a méme pas d’écoles; les classes se trouvent donc
dans des maisons, des salles paroissiales et, a 'occasion, de vieilles tavernes®.

En 1838, pres de 24 000 éleves fréquentent 800 écoles communes dans le Haut-
Canada. En dépit de cette croissance, un certain nombre d’enquétes révelent que le
systeme d’éducation colonial est inadéquat. Par conséquent, les autorités adoptent
des mesures dans le but d’élargir le systeme d’éducation et de le placer sous controle
centralisé'. Egerton Ryerson est le personnage dominant de ce mouvement de
centralisation. Né au Canada de parents loyalistes en 1803, Ryerson est chassé du
foyer familial par son pere anglican lorsque, a 'age de 18 ans, il est séduit par le
méthodisme. Apres avoir enseigné en tant qu'adjoint dans une école de grammaire
locale et déménagé a Hamilton pour travailler a I'école de grammaire du district de
Gore, Ryerson devient missionnaire méthodiste. Il travaille d’abord comme précheur
itinérant, puis aupres des Ojibways, a Credit River, pendant les années 1820. En tant
que méthodiste, il se tient a 'écart de I'élite anglicane qui domine la colonie. En méme
temps, il prone a bien des égards le conservatisme social et se distancie des réformistes
radicaux des années 1830. Lors de sa nomination en tant que surintendant adjoint
de I'enseignement de 1'Ouest canadien (Ontario), il entreprend une tournée d'un an
en Europe, o il étudie diverses méthodes pédagogiques innovatrices''. A son retour
au pays, il dresse un résumé de ses croyances dans un rapport détaillé. Il soutient
que I'éducation devrait étre universelle et concrete afin que « la jeunesse du pays soit
formée plus ou moins a I'industrie et a la pratique »'2. En outre, cet enseignement
devrait étre religieux et, par conséquent, comprendre « un cours d’instruction [qui]
embrasserait ['histoire entiére de la Bible, ses institutions, sa morale, ses doctrines les
plus importantes et les preuves de son authenticité ». Les écoles ne doivent pas se
contenter d'inculquer aux éléves diverses compétences et connaissances; elles doivent
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aussi les préparer « a remplir convenablement les devoirs et fonctions auxquels ils
sont appelés dans la société, comme chrétiens, comme hommes d’affaires, et aussi
comme membres de la société civile a laquelle ils appartiennent »'*. Ryerson soutient
que, comme la criminalité découle de 'analphabétisme et de I'ignorance, les sommes
consacrées a 'éducation pourraient étre compensées par une réduction des fonds
affectés aux forces de l'ordre et au systeme carcéral®®.

Le rapport de Ryerson sert de base ala Common Schools Act de 1846 et aux mesures
qu'’il passera les trois décennies suivantes a mettre en ceuvre'®. En 1847, une école
de formation des enseignants (connue sous le nom d’« école normale » parce qu’elle
vise a établir des normes pédagogiques) ouvre ses portes a Toronto, créant ainsi
pour I'Ontario un bassin local d’enseignants diment formés'”. En 1850, les conseils
scolaires sont habilités a taxer les propriétaires fonciers, ce qui leur permet de réduire
ou d’éliminer les droits de scolarité imposés aux éleves inscrits dans les écoles
communes'®. En 1871, soit quatre ans apres la Confédération canadienne, les écoles
de grammaire sont remplacées par des écoles secondaires et des instituts collégiaux™.
Le systéme scolaire public dirigé par Ryerson est censé étre chrétien, mais non
confessionnel. Toutefois, Ryerson doit aussi accepter I'existence d'un systeme scolaire
religieux distinct, financé par I'Etat et relevant largement de la religion catholique, ce
qui constituera une pomme de discorde politique tout au long du XIX® siecle et au
cours des années suivantes®.

Des le départ, les objectifs du systeme d’éducation sont variés. Les chefs des
rébellions de 1837 dans le Haut et le Bas-Canada souhaitent qu'on multiplie les
possibilités d’éducation pour permettre aux gens de mieux connaitre et promouvoir
leurs intéréts. Les employeurs, en particulier ceux du secteur industriel, esperent
qu'on puisse former une main-d’ceuvre docile et compétente. Lélite politique
s'attend a ce qu’on puisse créer une société plus harmonieuse, a mesure que les
écoles enseigneront aux éleves leurs responsabilités civiles et leur inculqueront un
sentiment de loyauté envers l'ordre existant. Les dirigeants religieux, quant a eux,
s’attendent a ce que les écoles publiques et catholiques enseignent aux éleves les
valeurs chrétiennes®. Malgré ces attentes extrémement variées, les écoles recoivent
peu d’appui. Avant la Confédération, dans les colonies britanniques, les dépenses
totales moyennes consacrées « aux ceuvres de charité, au bien-étre et a 'éducation »
constituent 9 % du budget®. C’est dans ce contexte que sont établis les premiers
pensionnats dans le Canada anglophone.

La Compagnie de la Nouvelle-Angleterre

En 1828, Robert Lugger, un missionnaire anglican travaillant pour la Compagnie
dela Nouvelle-Angleterre, fonde un externat dans le village mohawk de la colonie des
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Six-Nations, a Grand River, tout prés de ce qui est aujourd’hui la ville de Brantford,
en Ontario. En 1834, I'école, qui s'appelle désormais I'Institut Mohawk, commence
a recevoir des pensionnaires®. Cette école, qui restera ouverte jusqu'en 1970, est le
pensionnat qui a accueilli des éleves autochtones le plus longtemps dans l'histoire
canadienne®. Pour sa part, la Compagnie de la Nouvelle-Angleterre est I'une des plus
anciennes sociétés missionnaires protestantes, ayant exercé ses activités pendant
pres de deux siecles en Amérique du Nord. Elle ouvre I'Institut Mohawk apres avoir
tenté en vain d’établir un pensionnat au Nouveau-Brunswick.

Les puritains qui quittent 'Angleterre dans les années 1630 dans le but d’établir
des colonies en Nouvelle-Angleterre — dans le Nord-Est actuel des Etats-Unis —
préconisent fortement l'instruction universelle. Ils croient que, s’ils ne sont pas
éduqués, les gens ne pourront pas éviter les pieges que leur tend Satan®. Ils
prétendent également étre chargés d'une mission spéciale pour « civiliser » les
Amérindiens. Par exemple, en 1629, le sceau du gouverneur et de la Compagnie de la
baie du Massachusetts présente 'image d'un Amérindien accompagnée de lalégende
suivante : « Venez nous secourir®. » Cette légende s’inspire d'une citation tirée des
Actes des apotres; Paul a une vision dans laquelle les Macédoniens lui disent : « Venez
en Macédoine, secourez-nous®. » La méme légende apparait sur le sceau de la
Compagnie de la Nouvelle-Angleterre.

Deux missionnaires puritains, John Eliot et Thomas Mayhew Jr., dirigent des
campagnes visant a convertir et a éduquer les Autochtones de la Nouvelle-Angleterre.
Pour promouvoir leurs efforts, Eliot voit a ce qu'un compte rendu de son travail soit
publié en Angleterre. Ces écrits exercent une influence sur le Parlement britannique,
qui, a 'époque, est sous la dominance des puritains. Le Parlement adopte une loi
en 1649 dans le but d’'incorporer la Société pour la propagation de I'Evangile en
Nouvelle-Angleterre, connue aussi sous le nom de « Compagnie de la Nouvelle-
Angleterre ». Robert Boyle, philosophe, chimiste et théologien anglais, est 'un des
principaux dirigeants de la Compagnie de la Nouvelle-Angleterre, dont il est aussi
président pendant une longue période. Boyle est également membre du conseil
d’administration de la Compagnie des Indes orientales et fondateur de la Société
royale de Londres pour 'amélioration des connaissances naturelles®.

Au départ, la Compagnie de la Nouvelle-Angleterre recueille des fonds pour
appuyer les missionnaires dans leur travail aupres des Autochtones de la Nouvelle-
Angleterre. En plus de fournir un soutien financier a des missionnaires comme
Eliot et Mayhew, la Compagnie a recours aux services d’Amérindiens en tant
qu'interpretes et enseignants®. Un des fondateurs de la Compagnie de la Nouvelle-
Angleterre, John Winthrop, ouvre en Nouvelle-Angleterre un atelier qui emploie
des Autochtones chargés de fabriquer des articles pour la marine britannique®.
Cet atelier vise a atteindre des objectifs a la fois religieux et politiques. Une marine
plus forte procurera un avantage a I’Angleterre protestante sur la France et 'Espagne
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catholiques. On pourra en méme temps civiliser les travailleurs autochtones, et il sera
vraisemblablement plus facile de les convertir au protestantisme. En outre, avec leur
salaire, les travailleurs autochtones pourront s’acheter des produits fabriqués par des
Britanniques, ce qui, du coup, permettra d’améliorer '’économie britannique®'. Les
missionnaires de la Compagnie de la Nouvelle-Angleterre soulignent les vertus du
travail, par opposition au mode de vie des Amérindiens qui leur apparait « oisif ». Le
travail effectué dans un lieu bien établi est tellement essentiel a I'idée qu’elle se fait de
la civilisation et du christianisme que, dans sa charte, la Compagnie s'engage a trouver
un emploi a chacun des Amérindiens qu’elle réussira a convertir®.

A son déces en 1691, Robert Boyle légue une grande partie de sa fortune
considérable sous forme de dotation destinée a appuyer « l'avancement ou la
propagation du christianisme parmi les infideles »*. Largent sert a 'achat d'une
propriété qui générera un revenu de 90 livres par année qui sera versé a la Compagnie
de la Nouvelle-Angleterre. La moitié de cette somme sert a payer le salaire de deux
missionnaires, tandis que l'autre moitié est accordée au College Harvard pour
soutenir deux ministres qui enseignent aux Amérindiens au college méme ou pres
de celui-ci. Toute somme excédentaire est destinée au College de William et Mary,
situé en Virginie, en vue de fonder une école pour Indiens*. Le nombre d’Autochtones
inscrits a ce college varie d’'une année a l'autre, atteignant parfois 24 éleves. A l'origine,
les éléves sont pensionnaires dans des foyers privés. Selon un observateur, « un grand
nombre d’entre eux meurent [...] des suites de maladies ou a cause du changement de
leur mode de vie »*. En 1723, on construit un batiment séparé pour loger les éléeves.
Au bout d’'une dizaine d’années, le batiment sert surtout a abriter la bibliotheque du
colleége. On sait peu de choses au sujet des éleves qui fréquentent 'école. Toutefois,
pendant les négociations d’'un traité, en 1744, on offre aux Iroquois la possibilité
d’envoyer leurs enfants a I'’école. Selon Benjamin Franklin, qui assiste aux pourparlers,
le négociateur iroquois rejette cette offre en affirmant que les jeunes qui sont allés a
I'école par le passé « sont de parfaits bons a rien, qui ne savent méme pas comment
tuer le cerf, trapper le castor ou surprendre 'ennemi »*. Au cours des 250 années qui
suivront, bien d’autres Autochtones dénigreront aussi franchement les pensionnats,
mais, tant aux Etats-Unis qu'au Canada, les gouvernements qui se succéderont feront
fi de leurs doléances.

La Compagnie de la Nouvelle-Angleterre au Nouveau-Brunswick

Apres la défaite des Britanniques lors de la guerre d’indépendance des Etats-Unis,
en 1787, la Compagnie de la Nouvelle-Angleterre transféere ses activités d’appui a
l'ceuvre missionnaire des Etats-Unis a ce qu'’il reste de '’Amérique du Nord britannique.
Les premiers pas de la Compagnie dans ce qui constitue aujourd hui le Canada ont
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lieu au Nouveau-Brunswick, principalement dans la collectivité de Sussex Vale*. Ce
n’est pas la premiere fois que les protestants tentent d’instruire les Autochtones dans
les Maritimes. En 1765, la Société pour la propagation de I'Evangile ouvre une école
pour les éléves micmacs en Nouvelle-Ecosse. Malgré son offre de pension gratuite,
I'école ne réussit pas a recruter un seul éleve®. Linitiative de la Compagnie de la
Nouvelle-Angleterre va durer plus longtemps, mais elle se soldera aussi par un échec.

Au Nouveau-Brunswick, la Compagnie nomme des chefs de file de la communauté
anglicane au conseil des commissaires chargé de superviser des dépenses de l'ordre
de 800 livres par année, pendant 15 ans, pour appuyer le travail missionnaire réalisé
dans cette province. Avec cet argent, la Compagnie de la Nouvelle-Angleterre s'attend
a ce que les éleves micmacs et malécites, issus de familles catholiques, apprennent
I'anglais, a ce que, alasuite d’échecs scolaires, ils soient embauchés par des employeurs
locaux pour apprendre un métier et a ce qu’ils se convertissent a la foi protestante.
A la fin de leurs études, les enfants doivent retourner dans leur communauté, ot
espere-t-on, ils convertiront leurs pairs au protestantisme et aux bienfaits d'une vie
rangée. Les attentes de la Compagnie seront décues : les parents sont réticents a
envoyer leurs enfants a I'école, les enfants inscrits vont rarement a 1'école et, en 1803,
aucun enfant n’a encore été embauché a titre d’apprenti. Le recours aux chatiments
corporels provoque des conflits entre les parents et '‘école®. Pour remplir les écoles,
la Compagnie recrute les enfants de loyalistes non autochtones de I'Empire-Uni, qui
sont instruits dans des classes distinctes*.

Les activités sont suspendues en 1804, mais reprennent en 1807 a la suite d'une
proposition visant a séparer les enfants autochtones de leurs parents. Selon 1'un
des commissaires, John Coffin, « si on ne prend pas en charge les enfants tres tot, ils
deviennentnonseulementde parfaits Indiens, mais aussi de parfaits catholiques »*'. En
vertu du nouveau plan, la Compagnie s'engage a financer un pensionnat pour enfants
en bas age et un programme d’apprentissage pour Autochtones a Sussex Vale*2. Des
jeunes sont envoyés comme apprentis dans des familles qui les prennent en pension
et qui voient a ce qu'’ils fréquentent '’école. Les parents qui envoient leurs enfants a
I'école regoivent une allocation pour vétements et, chaque semaine, un montant en
espéces. Le début du XIX® siécle est une période de détresse économique pour les
communautés des Premiéres Nations du Nouveau-Brunswick. Par conséquent, les
parents, qui autrement sont peu enthousiastes face au projet de Sussex Vale, acceptent
de confier leurs enfants a la Compagnie de la Nouvelle-Angleterre®.

Le conseil des commissaires local exploite le systéme d’apprentissage a son
avantage, faisant fi de la politique de la Compagnie de la Nouvelle-Angleterre et
remettant 20 livres par année aux familles non autochtones qui accueillent des
apprentis*. Oliver Arnold, qui est a la fois maitre d’école a Sussex Vale et ministre local
dela Société pour la propagation de I'Evangile, est payé pour garder chez lui de quatre
a sept apprentis*. Une jeune femme qui agit comme apprenti chez Arnold est séduite
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par son fils. Lenfant qui naitra de cette union sera élevé en tant qu'apprenti*. En 1818,
sur les 53 enfants inscrits depuis 1807, deux sont décédés, 11 se sont sauvés ou ont
été renvoyés, un étudie en vue de devenir missionnaire, 26 suivent une formation
d’apprenti et 13 ont terminé leur stage d’apprentissage®’.

En réponse a des plaintes concernant 1'école, la Compagnie de la Nouvelle-
Angleterre ordonne la tenue de deux enquétes, lesquelles concluent que les enfants
servent de main-d’ceuvre bon marché, qu'’ils recoivent peu de formation et qu’ils ne
sont pas envoyés a I'’école. Dans son rapport publié en 1822, Walter Bromley signale
que les apprentis sont « traités comme des domestiques subalternes et astreints a faire
toutes sortes de corvées ». Il constate que les garcons regoivent peu d’instruction,
tandis que les filles n’y ont pas droit. Dés la fin de leur apprentissage, ils rentrent
dans leur communauté d’origine et réintégrent I'Eglise catholique. Bromley a des
mots particulierement durs pour Arnold, qui, selon lui, distribuent l'argent de la
Compagnie de la Nouvelle-Angleterre a des membres corrompus de sa famille*. Bien
qu'elle ait été établie dans le but d’'instruire uniquement des éleves des Premiéres
Nations, I'école de Sussex Vale fonctionne selon un principe de ségrégation raciale, la
moitié de ses éleves étant d'origine non autochtone. Les rapports dévoilent également
des cas d’exploitation sexuelle d’apprentis. Les éleves qui terminent le programme
d’apprentissage se trouvent dans une situation précaire : plusieurs des liens qu'’ils
entretiennent avant leur communauté d’appartenance sont coupés, mais ils ne sont
pas encore acceptés par la société euro-canadienne. En conservant leur langue et leur
culture, les Autochtones qui n'ont pas fréquenté I'école de Sussex Vale se tirent mieux
d’affaire que ceux qui y sont allés®.

Dans la foulée de ces rapports, la Compagnie abandonne ses activités au
NouveauBrunswick et se concentre sur le Sud de 'Ontario, ou elle prend appui sur le
travail réalisé aupres des Mohawks.

L'Institut Mohawk

Avant la guerre d’'indépendance des Etats-Unis, la Société anglicane pour la
propagation de I'Evangile instaure une mission auprés des Mohawks a Fort Hunter,
dans I'Etat de New York. Apres la guerre, la Société suit les Mohawks au Canada et
ouvre un externat dans la baie de Quinté, en 1784%. Lorsque les Mohawks s'établissent
a Grand River, l'armée britannique promet de leur verser 20 livres par année pour
payer le salaire d'un enseignant, qui serait choisi par les Mohawks. L'école, qui ouvre
ses portes en 1786, offre aux éleves des livres de lecture et de prieres en langue
mohawk®'. Un des enseignants est le major John Norton (Teyoninhokovrawen).
Fils d'un pere cherokee et d'une mere écossaise, Norton nait en Ecosse et, enfant,
il est instruit 8 Dunfermline. Apres avoir émigré en Amérique du Nord — le chef
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mohawk Joseph Brant en fait son neveu —, il agit a titre de maitre d’école aupres de
la Société pour la propagation de I'Evangile®. Les fonds promis pour 'embauche
d’'un enseignant ne seront jamais versés, et 'école de Grand River ferme ses portes.
Toutefois, en 1822, alors qu'il se trouve en Angleterre pour exercer des pressions en
faveur des revendications territoriales des Mohawks, John, le fils de Joseph Brant,
demande a la Compagnie de la Nouvelle-Angleterre d’implanter une école et une
mission a Grand River®. La Société anglicane confie la mission a la Compagnie de la
Nouvelle-Angleterre, puis, en 1827, un missionnaire de la Compagnie, Robert Lugger,
arrive a Grand River®. L'année suivante, il embauche un maitre d’école, puis, deux ans
plus tard, il ouvre un institut de mécanique, qui deviendra I'Institut Mohawk. En 1832,
deux grandes pieces sont ajoutées a l'institut. Dans 'une d’elles, on enseigne aux filles
a filer et a tisser, tandis que, dans l'autre, les garcons apprennent la menuiserie et la
mécanique. En 1834, 'école commence a accueillir des pensionnaires et enseigne
l'agriculture, le jardinage et certains métiers, dont celui de forgeron, ainsi que la
fabrication de wagons, de traineaux et de meubles. Apres sa mort en 1837, Lugger est
remplacé par le révérend Abraham Nelles. En 1840, I'école compte 40 éleves, et, au
cours des années suivantes, des enfants doivent étre inscrits sur la liste d’attente de
I'école™. Au cours de cette période, les cours sont donnés en anglais, mais les éléves
peuvent se parler dans leur langue®. Apres 1860, la ferme de I'école sert non seulement
a enseigner aux éleves les techniques agricoles, mais est aussi utilisée comme source
de nourriture et de revenus pour 'école®. En 1840, les éleves fabriquent toutes leurs
chaussures et la plupart de leurs vétements®.

Dans les années 1830, un certain nombre de jeunes filles « perspicaces et
intelligentes » quittent 'école parce qu'elles s'opposent a la charge de travail
manuel exigée d’elles. Mme Nelles, I'épouse du nouveau directeur, se range de leur
coté. On convient alors de réadmettre ces jeunes filles a 1'école et de leur épargner
certaines corvées. Comme le signale a 'époque un représentant de la Compagnie de
la Nouvelle-Angleterre, les jeunes filles doivent étre traitées « de la méme maniere
que les pensionnaires d'une école pour Blancs »*. Il semble que peu d’éleves tentent
de se sauver de I'école; toutefois, en 1840, plusieurs nouveaux éleves, frappés par le
mal du pays, retournent chez leurs parents. La méme année, trois gargons, dont un
jeune forgeron a l'avenir prometteur, sont expulsés de 1'école pour cause de « grande
désobéissance et de comportement tumultueux »*. Pour sa part, Nelles ne cesse
d’exercer des pressions sur la Compagnie de la Nouvelle-Angleterre pour obtenir de
l'argent afin de fournir aux éleves qui quittent I'école des outils qui leur permettront
de continuer d’exercer leur métier®.

Dans un exposé prononcé en 1844 a l'intention du clergé anglican de Toronto,
John Strachan, ministre anglican et futur évéque, déclare ce qui suit :

1l s’agit d'une excellente école industrielle pour les garcons du village mohawk
de Grand River. On enseigne aux garcons des métiers utiles, et les filles
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apprennent le tricot, la couture et les taiches ménageres. En méme temps, on
s'occupe soigneusement de leur éducation religieuse. Les éleves sont dociles

et apprennent tres rapidement a étre propres et soignés. Il est donc possible

de faire de grands progres, car, en améliorant de fagon diligente les Indiens, on
peut arriver a les convertir. LEglise peut atteindre les parents en passant par les
enfants. Méme lorsqu’elle connait moins de succes aupres des adultes, I'Eglise
peut graduellement prendre possession de la génération montante pour que, un
jour, tous les membres de la tribu deviennent des chrétiens®.

En 1859, on construit une nouvelle école, qui peut accueillir 60 pensionnaires,
puis, en 1860, on lui annexe une ferme®. LInstitut Mohawk emploie également ses
propres diplomés a cette époque. En effet, en 1859, quatre anciens éleves enseignent
al'école®™. En 1861, Isaac Barefoot, qui enseigne a I'école de la mission, fréquente le
college des enseignants de Toronto%. Un autre ancien éléve, Oronhyatekha (baptisé
Peter Martin), étudie a 'Université d'Oxford, en Angleterre, et obtient un diplome de
la faculté de médecine de I'Université de Toronto en 1867°.

Méme si 'Institut Mohawk est le pensionnat le plus réputé et le plus durable
de la Compagnie de la Nouvelle-Angleterre en Ontario, il ne s’agit pas de la seule
initiative du genre pour la Compagnie. En 1842, un missionnaire de la Compagnie
de la Nouvelle-Angleterre établi a Mud Lake, dans le Sud de 1'Ontario, prend comme
pensionnaires huit garcons et filles. Etant donné qu’aucun des éléves n’habite a plus
de trois kilometres de I'école, on décide en 1870 d’arréter de placer des éleves en
pension et d’exploiter l'institut en tant qu’externat®.

Au cours de ses 35 premiéres années d’activité au Canada, I'Institut Mohawk est
d’abord une maison d’enseignement administrée et financée par I'Eglise. A cette
époque, l'autre principale initiative en matiére de pensionnats est le fruit d'un
partenariat entre le gouvernement et I'Eglise méthodiste et est étroitement liée a la
vaste politique gouvernementale ayant trait aux Autochtones.

Les pensionnats méthodistes en Ontario
avant la Confédération

En 1850, il existe deux grands pensionnats méthodistes dans le Sud de I'Ontario :
I'école Alnwick, a Alderville, et I'école Mount Elgin, a Munceytown. Lérection de ces
écoles constitue le point culminant de I'ceuvre missionnaire méthodiste menée aupres
des Ojibways de 1'Ontario depuis les années 1820. Les Autochtones contribuent au
financement et a la création de ces écoles parce qu’ils croient qu’elles permettront a
leurs enfants d’acquérir les compétences nécessaires pour relever les défis imminents
sur le plan socioéconomique. Ils croient aussi étre en mesure de jouer un role de
premier plan dans le fonctionnement de ces écoles®. Toutefois, lorsque leurs attentes
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a cet égard sont décues, les Autochtones diminuent grandement leur appui envers
ces écoles.

Ce qui nuit parfois au travail des méthodistes au Canada, c’est la présence, pendant
unebonne partie du début du XIX¢siecle, de deux organisations méthodistes distinctes,
qui sont parfois a couteaux tirés. Les loyalistes de 'Empire-Uni implantent dans le
Haut-Canada une branche du méthodisme, 'Eglise épiscopale méthodiste®. Bien
qu'’ils demeurent loyaux a la Grande-Bretagne, ils entretiennent aussi des liens avec
I'Eglise épiscopale méthodiste établie aux Etats-Unis.” Cette alliance avec une Eglise
américaine pendant une période d'hostilité permanente entre la Grande-Bretagne et
les Etats-Unis crée des tensions et de la méfiance™. Dans la foulée de la guerre de 1812,
la Société missionnaire britannique wesleyenne envoie aussi des missionnaires dans
le Haut et le Bas-Canada™. Pendant pres de 50 ans, les tensions persisteront entre
les courants méthodistes britannique et américain. La fusion réalisée en 1833 se
dissoudra en 1840. Ce n’est qu’en 1847 que les méthodistes ontariens parviendront a
conclure une union durable™.

Né au Massachusetts, William Case, 'un des principaux missionnaires méthodistes
en Ontario a cette époque, est l'instigateur des premieres initiatives en matiére
d’éducation des Autochtones. Apres étre resté aux Etats-Unis pendant toute la durée
de la guerre de 1812, Case retourne au Canada en 1815™. Sous le leadership de Case,
I'Eglise épiscopale méthodiste entreprend un vaste travail missionnaire aupres des
Ojibways dans les années 1820. L'Eglise épiscopale méthodiste américaine fournit un
soutien financier permanent a cette ceuvre et, en 1829, elle contribue 700 $ par année
au travail missionnaire mené aupres des Autochtones au Canada™. L'Eglise amasse
des fonds supplémentaires dans le cadre de campagnes de financement spéciales
réalisées aux Etats-Unis : la campagne de 1829 permet de recueillir 2 400 $, alors que
la campagne d'urgence menée I'année suivante permet d’engranger 1 300 $7.

En 1830, les méthodistes soutiennent avoir converti plus de 1 000 Autochtones,
tandis que, dans la région, la population ojibway compte un peu plus de
1 300 habitants. Ils disent aussi avoir fondé neuf missions et 11 externats™. Ces écoles
utilisent le systeme des classes préparatoires, une approche pédagogique mise au
point par John Heinrich Pestalozzi, un pédagogue suisse qui croit que les éléves
devraient pouvoir apprendre de leurs expériences, a leur propre rythme. Linstruction
est prodiguée dans les domaines suivants : lecture, écriture, arithmétique, géographie,
astronomie, géomeétrie, histoire naturelle et histoire religieuse™. Les méthodistes
traduisent le Notre Pere et de nombreux livres de la Bible en ojibway et publient un
dictionnaire et une grammaire dans cette langue, ce qui leur permet d’offrir une
éducation bilingue dans plusieurs de leurs écoles™. En 1835, dans les localités de
Credit, Munceytown, Grape Island, Rice Lake et Lake Simcoe, la plupart des enfants
d’age scolaire sont inscrits a 'école®. Les écoles produisent une cohorte de chefs de
file autochtones, dont de nombreux missionnaires et enseignants®'.



82 ¢« COMMISSION DE VERITE ET RECONCILIATION .}

Les écoles de I'ile Grape et d’Alderville

Case fonde une réserve missionnaire sur I'lle Grape, dans le lac Ontario, en 1828.
Sur cette ile, les enseignantes de la mission et Case ouvrent un petit pensionnat en
accueillant dans la résidence de la mission quatre jeunes filles qui apprendront
I'anglais, la religion, la couture, le tricot, les tdiches ménageres et la cuisine®. La réserve
missionnaire étant devenue trop grande pour l'ile, en 1837, les pensionnaires et
I'école déménagent a Alderville, en Ontario. Grace a l'aide financiere des méthodistes
américains et britanniques, Case établit dans cette localité une école de travaux
manuels®. Au début des années 1840, 'école compte treize pensionnaires®. La méme
année, le chef d’Alderville, John Sunday (aussi connu sous le nom de Shawundais, ou
Chaleur Etouffante), décrit comme suit Uexternat d’Alderville :

Les jeunes filles passent aussi six heures par jour a I'école. Lapres-midi,

elles se consacrent aux travaux d’aiguille, tandis que, le reste de la journée,

elles effectuent des taches ménageres. Voici la routine quotidienne de ce
département : I'hiver, les jeunes filles se levent a 5 heures; 'été, a 4 heures et
demie, elles vont traire les vaches. Par la suite, elles préparent le petit déjeuner,
participent a la priere en famille et assistent a un exposé ou a une exposition
d’une partie des Saintes Ecritures. Les chants et tous les exercices se déroulent
en anglais. Ensuite, les jeunes filles préparent le fromage et effectuent des taches
ménageres. A 9 heures, elles vont a 'école, puis, a midi, c’est le diner. Lécole
reprend a 13 heures 30; les jeunes filles s'adonnent aux travaux d’aiguille. Lécole
se termine a 16 heures 30. A 17 heures, c’est le souper. A 18 heures, les jeunes
filles vont traire les vaches et, a 20 heures, elles récitent leurs prieres. Enfin, a

20 heures 30, elles vont se coucher®.

Sous le leadership de Sunday, en 1845, la bande d’Alderville approuve la
demande des méthodistes et affecte une somme de 100 livres tirées de ses rentes
pour appuyer 1'école®®. La nouvelle école Alnwick construite a Alderville en 1849
accueille 60 pensionnaires, en plus des éleéves externes®. A cette époque, on observe
un vaste mouvement au sein de I'Eglise, du gouvernement et de certaines sections
de la communauté autochtone qui est favorable a 1'établissement de pensionnats.
Peter Jones est 'une des figures marquantes de ce mouvement.

Peter Jones

Lors d’'une réunion méthodiste spectaculaire pour le renouveau de la foi tenue en
plein air en 1823, Peter Jones, un jeune homme d’ascendance mixte, se convertit au
méthodisme. La mere de Jones, Tuhbenahneequay, est la fille d'un chef mississauga,
tandis que son pere, Augustus Jones, estun arpenteur né aux Etats-Unis qui est arrivé au
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Canada dans les années 1780. Connu des Ojibways sous le nom de Kahkewaquonaby
(Plumes Sacrées), Peter Jones est élevé dans la famille de sa meére jusqu’a I'dge de
quatorze ans®®. Un an apres avoir entrepris son processus de conversion, il enseigne
dans un externat de la communauté mohawk de Grand River®. Il commence sans
tarder a travailler comme missionnaire, enseignant, collecteur de fonds, conseiller
politique et leader®. Dans le but de recueillir de l'argent pour favoriser l'ceuvre
missionnaire auprés des Autochtones, Jones se rend aux Etats-Unis et en Grande-
Bretagne, ot il rencontre a deux reprises des membres de la famille royale. Au cours
de son voyage en Angleterre en 1831, il amasse plus de 1 000 livres pour le travail
missionnaire en Ontario®.. Il est aussi un ardent défenseur des intéréts des membres
des Premieres Nations dans la région qui constitue aujourd’hui le Sud de I'Ontario. Il
défend leurs droits de péche et oblige le gouvernement a rendre des comptes quant au
paiement des rentes dues®. Au début de sa carriére, Jones tisse des liens étroits avec
Egerton Ryerson, le futur surintendant de 'enseignement de 1'Ontario®. Les deux
hommes travaillent ensemble pour établir une Eglise et une école a Credit River, out
Jones a déja été chef*.

Jones fait partie d'un groupe de jeunes hommes autochtones talentueux qui
décident de se convertir au méthodisme pendant cette période. John Sunday et
Henry Bird Steinhauer se feront tous deux ordonnés ministres du culte®. Originaire
du lac Simcoe, Steinhauer recoit le nom de Shahwahnegezhik a la naissance. Apres
avoir entendu le jeune Shahwahnegezhik chanter pendant un voyage de financement
méthodiste aux Etats-Unis en 1829, un missionnaire américain de Philadelphie offre
de payer son instruction. C’est ainsi que Shahwahnegezhik prend le nom de son
parrain : Henry Steinhauer®. Un autre Ojibway converti au méthodisme, Peter Jacobs,
travaille avec Jones et Sunday pour traduire en ojibway des cantiques et de Saintes
Ecritures et pour créer un cadre autochtone de christianisme. Ces dirigeants religieux
autochtones joueront un role important dans la propagation du méthodisme partout
au Canada®.

Jones est tres impressionné par les visites qu'il effectue dans des écoles de métiers
destinées aux nations cherokee et choctaw des Etats-Unis dans les années 1830%.
Dans ces écoles fondées par des missionnaires, les éléves passent la moitié de la
journée en classe et I'autre moitié dans les ateliers, les salles de couture, les cuisines,
les granges ou les champs®™. Jones pense que les compétences professionnelles que
les Autochtones acquiérent dans ces écoles pourraient les aider a devenir autonomes
sur le plan économique'®. En 1841, Jones conclut que « les enfants doivent étre
séparés de leurs parents pendant une saison et inscrits dans des écoles de travaux
manuels bien réglementées »'°'. Cette opinion s'inscrit dans le cadre d'un consensus
croissant chez les missionnaires. La méme année, un autre missionnaire méthodiste,
Sylvester Hurlburt, réclame I'ouverture d’écoles « ol les membres de la génération
montante pourraient étre élevés de facon totalement distincte de l'instruction
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prodiguée par leurs parents »'*2. Dans un discours prononcé en 1844 a Londres, Jones
présente en détail sa vision pédagogique :

Nous envisageons d’établir deux écoles : une pour cent garcons et une autre pour
cent filles. En plus de recevoir une éducation courante en anglais, les gargons
apprendront I'agriculture et des métiers utiles. Quant aux filles, elles recevront
une instruction en lecture et en écriture, en économie familiale, en couture, en
tricot et en filage, afin de devenir de bonnes épouses et meres. Nous avons aussi
I'intention de sélectionner les filles et les garcons les plus prometteurs inscrits
dans ces écoles, en vue de leur procurer des avantages supérieurs pour qu'’ils
puissent devenir des missionnaires et des instituteurs aupres de leurs pairs'®.

Dans les années 1840, le gouverneur général, sir John Bagot, commande la tenue
d’un examen de la politique indienne de la colonie. En 1844, le rapport découlant de
cet examen, connu sous le nom de « Commission Bagot », conclut que la politique
de civilisation a échoué. Constat qui sera repris par la suite, la Commission juge que
les externats sont inefficaces : 'assiduité des éléves pose probléme, le programme
d’études n’est pas pertinent et l'influence des parents est percue comme étant
trop grande. Soulignant la présence de pensionnats pour Autochtones qui, selon
elle, connaissent du succes en Sierra Leone et au Missouri, la Commission appuie
la création de pensionnats industriels en partenariat avec les Eglises'®. A la suite
de cet examen, Jones demande au gouvernement de reconnaitre les droits civils et
territoriaux des Autochtones afin de s’acquitter de ses responsabilités financieres a
I'endroit de ces derniers et de financer des écoles industrielles'®.

Méme s'il recommande la création d’écoles industrielles, le rapport ne contient pas
de mesures prévoyant leur financement'®. Afin de recueillir 'argent nécessaire a cette
fin, le successeur de Bagot au poste de gouverneur général, sir Charles Metcalfe, met
fin a 'approvisionnement en munitions dans plusieurs communautés autochtones.
Les sommes ainsi économisées sont réparties entre les pensionnats proposés'®.
Comme un rapport gouvernemental subséquent le fera remarquer, cette mesure ne
profite qu’aux bandes qui envoient des enfants dans ces écoles. Les autres tribus, dont
«les sauvages de Amherstburgh, les Six Nations, et les Mohawks de la Baie of Quinté »,
ne sont pas indemnisées pour la perte de munitions, un élément qui fait partie de leur
rente prévue dans un traité'®.

La construction des écoles Alderville et Mount Elgin est liée a un vaste projet visant
a déménager des communautés des Premieres Nations dans le Sud de 'Ontario. Un
des principaux événements survenus dans le cadre de ce processus est une réunion
tenue a Orillia en 1846, qui est connue sous le nom de « Conférence du passage »
parce qu'’elle se déroule pres du passage du lac Simcoe.
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La Conférence du passage

En juillet 1846, le surintendant général adjoint des Affaires indiennes de Grande-
Bretagne, George Vardon, et le surintendant général itinérant des Affaires indiennes,
Thomas G. Anderson, se réunissent a Orillia avec une trentaine de dirigeants
autochtones et environ quatre-vingts jeunes hommes autochtones. Ils débattent
d'une proposition visant a faire en sorte que les Autochtones abandonnent leurs
petites réserves pour aller s’établir dans trois grandes colonies devant étre fondées
a Munceytown, a Alderville et a Owen Sound. Les Autochtones qui accepteront
de déménager recevront des titres de propriété sur les terres situées dans ces
communautés. Les représentants des Affaires indiennes s'engagent également a
y construire des écoles de travaux manuels. En contrepartie, on s’attend a ce que
les bandes appuient ces écoles en y affectant le quart de leurs rentes au cours des
vingt a vingt-cinq années suivantes. Anderson déclare que, au bout de cette période,
« certains de vos jeunes auront acquis les compétences nécessaires pour mettre en
ceuvre un systeme d’éducation parmi vos pairs, et cette partie de vos fonds ne sera
alors plus nécessaire »'%.

Anderson informe les chefs que la politique de civilisation a échoué. Aux dires
d’Anderson, « les sommes importantes » dépensées pour inciter les Indiens a
abandonner leurs coutumes et a adopter « les arts de la vie en société » n’ont pas
donné les résultats escomptés. Il dit aux chefs que cet échec n’est pas attribuable
au gouvernement ou aux missionnaires, mais plutot « au fait que vous n’étes pas
conscients de la valeur de I'instruction ou que vous ne la connaissez pas; vous n’étes
pas disposés a abandonner vos habitudes de vagabondage oisif pour permettre a vos
enfants d’étre instruits ». Pour remédier a cette situation, « vos enfants devraient étre
envoyés a l'école, ou ils abandonneront leurs habitudes indiennes, seront formés
aux arts de la vie en société et s'assimileront a leurs fréres blancs. Dans ces écoles, ils
recevront de bons soins, seront vétus convenablement, apprendront a étre propres et
auront amplement de quoi manger. Les adultes ne seront pas obligés de déménager.
IIs seront libres de quitter leur communauté ou d'y demeurer, mais leurs enfants
devront partir''®. »

Plusieurs des chefs dénoncent vivement la proposition. Un chef mississauga,
YellowHead, déclare : «Je refuse de quitter mon village, 1a ol ont vécu mes ancétres'!''. »
Un autre chef mississauga, John Aisaans, est d’accord : « Je ne veux pas déménager.
J'ai déja déménagé quatre fois, et je suis trop vieux pour recommencer''2. » D’autres
soutiennent que l'instruction est nécessaire. Dans un exposé, les Mohawks de la
baie de Quinté déclarent que « les travaux des Blancs détruisent rapidement la forét,
tandis que le bruit de leurs haches et de leurs cloches fait fuir le gibier, qui, avant
longtemps, aura pris le chemin de contrées lointaines ». Compte tenu de la situation,
ils sont en faveur d'un plan qui vise a « former nos jeunes dans des pensionnats,
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ou ils pourront non seulement acquérir des connaissances théoriques, mais aussi
apprendre des travaux manuels. En fait, nos garcons deviendront des fermiers et des
mécaniciens compétents et laborieux, tandis que nos filles apprendront a étre de
bonnes ménageres »'*. Le chef mohawk Paulus Claus déclare :

11 fut un temps ou les Indiens possédaient la totalité de ce continent, a partir

des eaux salées. Mais, des I'arrivée des Blancs, les Indiens ont été chassés de
chez eux, comme des animaux sauvages. Les Blancs nous éloignent maintenant
énormément de nos communautés, et nous devons trouver refuge dans les bois.
Je ne vois pas comment nous pourrons mettre un terme a ce mouvement, qui
nous pousse de plus en plus loin dans les bois, a moins que nous nous efforcions
de nous conformer au mode de vie des Blancs'“.

Le chef mississauga Joseph Sawyer déclare ce qui suit : « Disons que je possede
quatre dollars; je suis prét a en donner un pour le bien de mes enfants'**. »

Selon un résumé de son discours, Peter Jones dit aux chefs qu’il est « convaincu
depuislongtemps que, pour civiliser toutes les tribus indiennes, il faut ouvrir des écoles
de travaux manuels. C’est pourquoi j'ai constaté avec plaisir que le gouvernement
contribuerait a ce projet »''®. Dans son allocution de cloture, le surintendant Anderson
déclare que « le gouvernement souhaite voir des Indiens devenir médecins, avocats et
juges de paix. Il souhaite aussi que des Indiens investissent 'ensemble des métiers et
des professions et qu'ils deviennent comme les Blancs. Voila ce que le gouvernement
souhaite pour les Indiens'’. » Contrairement a ces veeux, il faudra attendre bien
au-dela d'un siécle avant que les écoles commencent a former plus d'une poignée de
professionnels autochtones.

Enfinde compte, la plupartdes chefs présents ala Conférence du passage s’engagent
aappuyer ces écoles en leur attribuant le quart de leurs rentes. Au bout de dix ans, bon
nombre d’entre eux regretteront toutefois leur décision"'®. Les méthodistes sont aussi
favorables a la décision visant a concentrer la population autochtone, dans le but d’en
faire une main-d’ceuvre bon marché et plus efficiente!*.

Le rapport Ryerson sur les écoles industrielles

Pour contribuer a la mise en ceuvre de la décision prise a la Conférence du passage,
en 1847, le surintendant général adjoint des Affaires indiennes, George Vardon,
demande a Egerton Ryerson, qui, en 1844, est devenu surintendant de 'enseignement
pour le Haut-Canada, de rédiger un rapport sur la « meilleure méthode a utiliser pour
établir et exploiter des écoles industrielles dans l'intérét des tribus indiennes »%°.
Ryerson recommande 'établissement de pensionnats ou les éleves autochtones
apprendraient « l'anglais, I'arithmétique, les principes élémentaires de la géométrie
ou les formes, la géographie et les éléments de I'histoire générale, de I'histoire
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naturelle et de la chimie agricole, 1'écriture, le dessin et la musique vocale, ainsi
que la tenue de livres (surtout en ce qui concerne les comptes des agriculteurs), la
religion et la morale »'*'. A son avis, il s'agit d’« une éducation courante en anglais,
adaptée a la situation des agriculteurs et des mécaniciens. En ce sens, 'objectif
est le méme que celui que cherche a atteindre toute bonne école commune ». On
enseignera aux enfants « les principes de l'agriculture, des jardins potagers et de la
mécanique, dans la mesure ou celle-ci est liée a la fabrication et a la réparation des
instruments aratoires »'?2,

Ryerson préfere que ces écoles s'appellent « écoles industrielles » plutot qu’« écoles
de travaux manuels », parce qu’il s'agit d’« écoles axées sur 'apprentissage etlareligion,
ou 'industrie joue un réle crucial sur le plan de l'efficience »'?*. Pour Ryerson, le mot
industrie fait allusion au travail mental et physique attendu des éleves.

Ryerson croit que les écoles industrielles proposées devraient viser a former les
garcons pour qu’ils deviennent des agriculteurs et que les lecons en classe ne devraient
porter que sur les éléments permettant d’atteindre cet objectif. Il pense qu'il est
inutile de former les éleéves a d’autres métiers pour les trois raisons suivantes : il serait
trop coliteux d’'embaucher des ouvriers spécialisés pour agir en tant qu'enseignants;
il serait trop difficile d'administrer une école pouvant offrir divers types de formation;
enfin, il est peu probable que la demande d’ouvriers spécialisés autochtones soit
grande. Selon Ryerson, il est préférable de se contenter de former en tant qu’apprentis
les jeunes qui montrent des aptitudes et de l'intérét a 'égard de certains métiers'*.
En fait, les problemes recensés par Ryerson vont nuire au systeme canadien des
pensionnats pendant toute son existence.

Le modele pédagogique proposé par Ryerson découle de celui adopté a 'Ecole
des pauvres d’'Hofwyl, établissement situé pres de Berne, en Suisse. En 1845, Ryerson
visite cette école fondée par Philipp Emanuel von Fellenberg. Il s’inspire des réformes
pédagogiques de Fellenberg dans son rapport publié en 1847, Rapport sur un systéme
d’instruction élémentaire publique pour le Haut-Canada'®.

Les écoles qu'’il propose accueilleraient des éléeves a longueur d’année. Lété, les
éleves travailleraient de huit a douze heures par jour et étudieraient pendant une
période variant entre deux et quatre heures. Lautomne et le printemps, il n'y aurait
pas de classes pendant deux ou trois semaines pour permettre aux éleves de participer
aux travaux liés aux récoltes ou aux semences. Lhiver, le nombre d’heures en classe
augmenterait, tandis que le temps passé au travail diminuerait. Pour respecter cet
horaire, il faudrait que, I'été, la journée commence a 5 heures, et peut-étre une heure
plus tard en hiver'?. Le programme d’études durerait de quatre a huit ans'*".

Ryerson écrit qu’il est nécessaire que les éleves vivent ensemble, mais ils
n’expliquent pas pourquoi. « Par conséquent, I'esprit d’animation et de controle
de chacune des écoles industrielles devrait, selon moi, étre axé sur la religion'®. »
Il est impossible de civiliser « les Indiens d’Amérique du Nord » sans instruction
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et sentiment religieux. Comme Ryerson croit que les écoles devraient offrir une
instruction religieuse, celles-ci devraient étre gérées par des organisations religieuses.
Le gouvernement devrait se contenter d’assumer les responsabilités suivantes :
nommer les surintendants, construire les écoles, déterminer quels éleves devraient
étre admis, fournir un financement continu et inspecter les écoles'®.

Etablir les écoles

En 1847, des responsables du ministere des Affaires indiennes recommandent
la construction de pensionnats a Alderville et a Munceytown, abandonnant ainsi la
proposition d’établir une école a Owen Sound 