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Introduction

N
plusieurs titres, les pensionnats du Nord du Canada méritent a eux seuls une

attention particuliere.

Tout d’abord, leur histoire est plus récente que celle des pensionnats du
reste du pays. Jusqu'en 1900, il n’y a en effet que deux pensionnats au nord du 60°par-
allele. En 1950, le Nord ne compte encore que six pensionnats et un foyer. Cette lente
croissance rend compte du fait que si la politique autochtone du gouvernement can-
adien vise généralement a assimiler, civiliser et christianiser les peuples autochtones,
elle n’est pas appliquée de facon uniforme. Lorsque les terres autochtones ne font pas
l'objet d'un vifintérét, le gouvernement tarde a assumer les obligations établies par les
traités, et ce, particulierement dans le Nord. En 'absence de débouchés de développe-
ment économique ou de la perspective de l'arrivée d'un grand nombre de colons non
autochtones, le gouvernement fédéral n’est pas disposé a négocier avec les peuples
autochtones du Nord, pas plus qu’il n’est intéressé a y établir des réserves ou des pen-
sionnats, ni d’ailleurs aucune école de quelque nature que ce soit. Sans I'intervention
des missionnaires catholiques et anglicans, aucun pensionnat n’aurait vu le jour avant
1950 au nord du 60¢ parallele.

La seconde caractéristique de la situation dans le Nord tient au fait qu’apres 1950,
le gouvernement canadien ne s’est pas limité a y établir un systéme de pensionnats
s'inspirant de celui établi dans le Sud du pays. Le gouvernement fédéral décide en
fait d'y mettre en place un systéme d’externats et de foyers placé sous l'autorité des
Affaires du Nord plutét que des Affaires indiennes. Ce systeme vise d’entrée de jeu
a étre intégré au systeme scolaire public de I'époque, et non a s’en trouver séparé.
Contrairement aux écoles du Sud, les écoles du Nord ne tentent pas de restreindre
I'admission aux Premiéres Nations, de sorte qu’elles sont également fréquentées par
des Métis et des Inuits, ainsi que par plusieurs éléves non autochtones. A la fin des
années 60, le gouvernement fédéral transfere la responsabilité de ces écoles aux gouv-
ernements des Territoires du Nord-Ouest et du Yukon.

Ce transfert de compétences donne lieu a une troisieme différence entre les pen-
sionnats du Nord et ceux du Sud. A compter de 1970 et jusqu’a la dissolution du
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systeme a la fin des années 90, les pensionnats étaient administrés par les gouverne-
ments du Nord. Des pensionnats ont été établis dans les deux capitales territoriales
de I'époque, et ces écoles suscitent bien davantage l'attention et la compréhension
politiques qu’ailleurs au pays. Au cours des derniéres années du systeme, on compte
parmi les ministres et les premiers ministres des gouvernements du Nord d’anciens
éleves de pensionnat.

Les pensionnats du Nord ont également beaucoup contribué a 'évolution rapide
des modes de vie et de 'économie traditionnels liés a la terre dans la région. En rai-
son des distances considérables que devaient parcourir les enfants inuits et certains
enfants métis et issus des Premiéres Nations pour aller a I'école, ceux-ci se retrouvent
parfois séparés de leurs parents pendant plusieurs années. Létablissement des exter-
nats et des petites résidences dans plus d'une dizaine de collectivités de 'Est de 'Arc-
tique incite bon nombre de parents a s’établir dans ces communautés tout au long de
I'année pour ne plus étre séparés de leurs enfants. Les grandes résidences de I'Ouest
de I'Arctique, de Churchill, au Manitoba, et plus tard, d'Iqaluit (baie Frobisher) ame-
nent toute une génération de jeunes Autochtones d’origines et de régions diverses
a entrer en contact pour la premiere fois. Bon nombre d’entre eux joueront un role
prépondérant dans la création du nouveau territoire du Nunavut en 1999.

Enfin, parce que les Autochtones forment la majorité de la population dans deux
des trois territoires du Nord, les pensionnats sont plus lourds de conséquences dans
ces régions que dans le reste du pays. Du reste, puisque |'histoire des pensionnats et
des écoles est encore récente, un grand nombre de survivants sont toujours en vie aujo-
urd’hui, de méme que de nombreux parents de survivants. C’est ce qui explique pour-
quoiles séquelles et les conséquences intergénérationnelles positives et négatives des
pensionnats sont plus prononcées dans le Nord. Certaines institutions du Nord ont en
outre une histoire qui leur est propre dans le contexte global des pensionnats. On cite
souvent'exemple du College Grandin de Fort Smith et du Churchill Vocational Centre
du Nord manitobain (et du personnel de ces écoles) pour les roles positifs qu'’ils ont
joués dans le développement et la promotion d'une nouvelle génération de dirigeants
autochtones dans le Nord. D’autres écoles, en particulier le pensionnat Grollier Hall a
Inuvik et le pensionnat Turquetil Hall a Igluligaarjuk (Chesterfield Inlet), ont toutefois
laissé des séquelles beaucoup plus sombres. Ces établissements ont été marqués par
des années d’agressions sexuelles et de discipline sévere qui ont stigmatisé plusieurs
générations d’enfants pour le restant de leurs jours.

Si I'expérience nordique est, a certains égards, propre a chaque collectivité, les
grands themes n’en demeurent pas moins les mémes dans tout le Nord. Les enfants
sont séparés de leurs parents, souvent sans que ces derniers soient consultés ou y
consentent. Lenseignement est donné dans une langue et dans un milieu étrangers,
et ils vivent dans des établissements insuffisamment financés et en manque d’effec-
tifs, en proie a une discipline sévere, aux maladies et aux abus. C’est pourquoi ceci



INTRODUCTION e 5

n’est pas le seul volume du rapport historique a s’intéresser a la question du Nord.
Les chapitres thématiques d’autres parties du présent rapport présentent, dans leur
exposé sur l'expérience des pensionnats, des exemples en lien avec le Nord. La ques-
tion des agressions sexuelles dans les résidences du Nord, par exemple, est dévelop-
pée a son plein potentiel dans les parties du rapport traitant directement des abus. Les
résidences établies par I'Eglise anglicane a I'intention des éléves métis du Yukon sont
présentées dans la partie distincte sur 'expérience des Métis dans les pensionnats.

L'histoire des pensionnats dans le Nord a été divisée en deux volets. Le premier
aborde la période antérieure a 1960, une période que l'on pourrait décrire le mieux
comme l'ere des missionnaires. On y présente d’abord un apercu de la politique du
gouvernement fédéral dans le Nord. Suivent un survol des activités des mission-
naires et des pensionnats établis dans le Nord au cours du XIX® siecle, ainsi que deux
chapitres sur I'ere des pensionnats dans les Territoires du Nord-Ouest. Le premier de
ces chapitres consiste en un recueil chronologique et thématique, alors que le sec-
ond s’inspire de plusieurs mémoires rédigés par d’anciens éleves afin de saisir 'am-
biance de ces écoles. Vient ensuite un recueil chronologique et thématique des écoles
du Yukon.

Le déclin des écoles tenues par les missionnaires coincide avec l'affirmation de I'au-
torité fédérale dans le Nord apres 1950. C'est pourquoi la seconde partie du présent
rapport présente |'historique des pensionnats du Nord apres 1950 et met en parallele
I'évolution de la gouvernance démocratique dans le Nord du Canada, la restructur-
ation de la carte du Canada en vue de créer le nouveau territoire du Nunavut et la
participation essentielle de plusieurs survivants des pensionnats du Nord a cette évo-
lution alors que ceux-ci adoptaient des roles de plus en plus importants dans la direc-
tion des gouvernements qu'’ils critiquaient jadis et qu’ils ont par la suite influencés et
remaniés. Ces mémes survivants ont été a I'avant-garde de réformes de 1'éducation
qui se sont opérées au cours des dernieres années et veillent maintenant a ce que
tous les éleves du Nord, qu'ils soient Autochtones ou non, apprennent a connaitre
I'histoire des Autochtones dans le Nord, dont les traités et 'ere des pensionnats, dans
le cadre de leur programme de base obligatoire. Par leur exemple, ils exercent une
influence sur les Autochtones du reste du Canada et les incitent a faire de méme.
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dans le Nord, de 1867 a 1960






CHAPITRE 1

Les années de négligence : la
politique du gouvernement canadien
dans le Nord avant 1950

vant la Deuxieme Guerre mondiale, le gouvernement canadien ne s’intéres-
sait que tres peu au Nord. Une bonne partie du Nord est acquise en 1870 dans
le cadre du transfert au Canada de la Terre de Rupert et du Territoire du
Nord-Ouest. Jusqu'en 1876, les Territoires du Nord-Ouest englobent 'ensemble de la
superficie couverte aujourd’hui par I’Alberta, la Saskatchewan, le Yukon, les Territoires
du Nord-Ouest et le Nunavut, ainsi qu'une part importante de la superficie couverte
aujourd’hui par le Manitoba, 'Ontario et le Québec'. Au fur et a mesure de la coloni-
sation, de nouvelles provinces naissent de ces territoires, des portions de territoires
sont annexées a des provinces établies, et les territoires sont fractionnés. Le Nord du
Canada regroupe aujourd’hui trois territoires : le Yukon (créé en 1898), les Territoires
du Nord-Ouest et le Nunavut (établi en 1999). Les portions du Québec et du Labrador
qui se prolongent dans la péninsule d'Ungava font également partie des terres ances-
trales des Inuits du Nord et sont, de fait, considérées comme faisant partie du Nord du
Canada. La portion du Québec faisant partie du Nord du Canada s’appelle Nunavik,
alors que celle de Terre-Neuve et du Labrador porte le nom de Nunatsiavut.

A la fin du XIX® siecle, la partie nord des territoires est fractionnée a plusieurs
reprises en divers districts administratifs, dont Ungava, Mackenzie, Yukon et Franklin.
Lapartie du Canada qui se situe au nord du 60¢ parallele s’étend sur plus de 3,9 millions
de kilometres carrés, soit environ le tiers de la masse terrestre du pays. On y trouve les
membres des groupes linguistiques tlingit, athapaskan et inuit (ou eskimo-aléoute)*

Apres la découverte d’or au Yukon en 1898, le Yukon devient un territoire a part
entiere. Le gouvernement fédéral nomme un commissaire comme chef du gouverne-
ment et forme un conseil 1égislatif a titre d'organe directeur, composé en grande partie
de Blancs du sud. Malgré les dizaines de milliers de personnes qui s’installent dans la
région et les centaines de millions de dollars en or qui sont expédiées hors du pays, la
ruée vers l'or s'avere éphémere. En 1911, la population de Dawson City ne dépasse pas
2 500 habitants, alors qu’elle en comptait 16 000 en 1898°.

En 1903, par suite de la présence de postes de péche a la baleine américains dans
le Grand Nord, des postes de la Police a cheval du Nord-Ouest sont établis a Fort
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McPherson et al’'ile Herschel, affirmant ainsila souveraineté du Canada dans le Nord*.
En 1905, les provinces de 'Alberta et de la Saskatchewan sont créées a partir des par-
ties sud des anciens Territoires du Nord-Ouest, et la frontiere nord du Manitoba est
prolongée jusqu’au 60° paralléle. A laméme époque, le gouvernement fédéral modifie
I'Acte des Territoires du Nord-Ouest afin de permettre la désignation d’'un commissaire
territorial a titre de gouverneur du territoire et d'un conseil. Le premier commissaire
nommé¢é est le lieutenant-colonel Fred White, ancien contrdleur de la Gendarmerie.
A sa mort, en 1918, White est remplacé au poste de commissaire territorial par W. W.
Cory, sous-ministre de I'Intérieur®.

Apreslaruée vers 'or du Klondike, le Yukon connaitra un déclin économique, et les
Territoires du Nord-Ouest demeureront, du point de vue du gouvernement canadien,
une terre inconnue — ses régions ne sont pas cartographiées et sa population n’est
pas recensée®. Pendant une bonne partie du XX°siecle, les Premieres Nations et les
Inuits des territoires continuent d’organiser leurs propres collectivités et préservent
leur mode de vie, bien qu'ils participent a la traite des fourrures et sont touchés par
la maladie’.

Ce n’est qu’en 1920 qu'un conseil des Territoires du Nord-Ouest est nommé a la
suite de la découverte de pétrole a Norman Wells, pres du cercle arctique. Lannée sui-
vante, la Division des Territoires du Nord-Ouest et du Yukon est établie au sein du
ministéere de I'Intérieur. C'est sous la supervision de son directeur général, O. S. Finnie,
que sont établis les premiers bureaux gouvernementaux permanents des Territoires
du Nord-Ouest a Fort Smith, tout juste au nord de la frontiere de I'’Alberta®. Lexpédition
menée dans I'Arctique canadien de 1913 a 1918 s’inscrit parmi les premiers efforts
du gouvernement visant a cartographier les iles de I'Arctique de 1'Ouest et a étudier
sur les Inuits®. En 1922, le gouvernement entreprend ses premieres patrouilles dans
I'est de 'Arctique, ou il fournit des services médicaux limités et procede a des relevés
scientifiques'®. Ces patrouilles, de méme que la présence de la police, visaient princi-
palement a affirmer la souveraineté du pays dans ce territoire, non pas a répondre aux
besoins de ses habitants''.

Tout au long des années 1920, le Conseil des Territoires du Nord-Ouest ne compte
que des représentants du ministere de I'Intérieur ou de la Gendarmerie. Leurs
réunions se tiennent a Ottawa'?. Les Autochtones, qui constituent la vaste majorité de
la population du territoire, n’exercent aucune influence directe sur le Conseil'®.

Seuls deux traités sont négociés aux Territoires du Nord-Ouest : le Traité n°8 et le
Traité n°11. Le Traité n°8 englobe une grande partie de la Colombie-Britannique, de
I'’Alberta et de la Saskatchewan, ainsi qu'une partie de I'Ouest des Territoires du Nord-
Ouest. Il est conclu en 1899 en réponse a la présence de prospecteurs attirés dans le
Nord par la ruée vers l'or du Klondike. En 1898, les Premieres Nations se voient con-
traintes de négocier ce traité apres avoir refusé d’admettre des policiers et des trap-
peurs danslarégion de Fort St. John sans qu'un traité ait été négocié. Le gouvernement



LA POLITIQUE DU GOUVERNEMENT CANADIEN DANS LE NORD AVANT 1950 ¢ 11

fédéral décide alors de ne pas prendre en compte les Premieres Nations du Yukon
dans ce traité, car on croyait qu’aucune colonie permanente ne naitrait de la ruée vers
l'or. On pensait toutefois que les terres entourant le Grand lac des Esclaves recelaient
un potentiel considérable d’exploitation minérale a long terme.

Lévéque Vital Grandin et le pere Albert Lacombe, deux illustres missionnaires
catholiques, jouent le role d’intermédiaires dans ces négociations. Ils encouragent
les Premiéeres Nations a approuver le Traité, pressent les Métis de devenir inscrits en
vertu de la Loi sur les Indiens, et exigent que le gouvernement donne l'assurance que
les parents ont le droit de choisir la religion enseignée a leurs enfants a '’école. Dans
ce contexte, les missionnaires catholiques et les commissaires aux traités du gouv-
ernement envisagent un systeme dans le cadre duquel les parents n’auraient d’autre
choix qu'une variété de dénominations chrétiennes. En ce qui a trait a 'enseigne-
ment, le Traité prévoit que le gouvernement fédéral « s'engage a payer le salaire des
maitres d’écoles que son gouvernement du Canada jugera nécessaires pour instruire
les enfants des indiens »™.

Lévéque catholique Gabriel Breynat exerce alors des pressions pour que soient
négociés d’autres traités dans le Nord'. Il faut attendre 1921, dans la foulée de la
découverte de pétrole a Norman Wells, pour que le Traité n° 11 soit signé, ce dernier
prolongeant les dispositions du Traité n° 8 au bassin du Mackenzie. Une fois encore,
la volonté du gouvernement repose sur son désir de poursuivre la colonisation et le
développement économique du Nord. Or, sans traité, le gouvernement n’était pas
certain de pouvoir exploiter les terres sur lesquelles le pétrole avait été découvert'.
Breynat jouera un role déterminant lors des négociations en convainquant bon nom-
bre de chefs de Premieres Nations de passer outre leur opposition au traité'’. Comme
le Traité n° 8, le Traité n° 11 prévoit que le gouvernement fédéral s'engage « a payer
le salaire des maitres d’écoles que son gouvernement du Canada jugera nécessaires
pour instruire les enfants des Indiens »'%.

Suite a la négociation de ces traités, le gouvernement fédéral se montre peu enclin
a mettre en ceuvre leurs dispositions'. Au milieu des années 30, Breynat aide a orga-
niser la Commission oblate pour les Indiens et les Esquimaux afin d’inciter le gouv-
ernement & mieux appliquer le traité. A cette époque, il en vient a la conclusion que :

le texte des Traités est trop vague et ne renferme pas toutes les promesses qui ont
été faites de vive voix par les représentants et au nom de la Couronne. Pourtant
ces promesses ont été faites, et sans elles les Indiens n’auraient jamais consenti

a signer les Traités. C’est sur la foi de ces promesses, garanties par la parole des
évéques et des missionnaires, que les Indiens ont pu étre amenés a apposer leur
signature.

Breynat était particulierement découragé par le fait que le gouvernement ne soit
pas disposé a protéger les droits de chasse et de péche des Autochtones?.
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La responsabilité de fournir des services aux peuples autochtones était rompue.
Par exemple, la Loi sur les Territoires du Nord-Ouest de 1905 ne faisait pas mention des
Inuits, laissant entendre qu'’ils devaient étre traités comme tous les autres Canadiens
vivant sur les Territoires. Bien qu’ils n’étaient pas considérés comme inscrits au sens
de la Loi sur les Indiens, les Affaires indiennes versaient des fonds aux missionnaires
et aux commercants pour qu'ils procurent un enseignement et des secours aux Inuits.
Entre 1918 et 1923, environ 4 000 $ en fonds sont affectés a I'éducation. Finnie sou-
haitait que sa division prenne en charge les Inuits et leur fournisse des services péd-
agogiques. Or en 1924, a I'instigation de Duncan Campbell Scott, sous-ministre des
Affaires indiennes, la Loi sur les Indiens est modifiée de telle maniére que les Affaires
indiennes deviennent responsables des « questions en lien avec les Esquimaux ».
Dans l'espace de quelques années seulement, cette responsabilité est réattribuée au
Commissaire des Territoires du Nord-Ouest, et la disposition est retranchée de la Loi
sur les Indiens en 1930%.

Ce n’est qu'en 1912 que les frontieres du Québec sont prolongées pour inclure le
Nunavik®. Méme apres ce transfert, le gouvernement provincial n’assume que peu
de responsabilités pour la prestation de services aux Autochtones de la région. Au
début de la grande dépression, le gouvernement fédéral fournit des secours aux Inuits
du Québec, particulierement touchés par la chute des prix des fourrures. Le gouv-
ernement fédéral demande par la suite au gouvernement du Québec de couvrir le
financement de ces secours, faisant valoir que la responsabilité des Inuits du Québec
revient a la province. Le gouvernement du Québec effectue le paiement pendant trois
ans, puis poursuit en justice le gouvernement fédéral en faisant valoir (avec succes)
que les Inuits relevent de la compétence fédérale. Au cours des quatre années durant
lesquelles la cause est plaidée, les services gouvernementaux restent minimes®. Il y a
en fait peu d’amélioration avant les années 50. Mises a part les écoles catholiques et
anglicanes de Fort George sur la Baie James, ni le gouvernement fédéral ni le gouv-
ernement provincial n’établit de pensionnat officiel dans le Nord du Québec avant la
fin de la Deuxieme Guerre mondiale.

Ce n’est qu’en 1949 que le Labrador entre dans la Confédération canadienne, lor-
sque Terre-Neuve devient une province canadienne. Auparavant, le Labrador était
gouverné par le gouvernement colonial britannique de Terre-Neuve et était, de fait,
une colonie dans une colonie. Le gouvernement colonial de St. John’s ne fournissait
presque aucun service aux résidents du Labrador, qu’ils soient autochtones ou non.
Jusqu’en 1949, tous les services fournis étaient assurés par la Protestant International
Grenfell Association et le Moravian Brotherhood*.

Le gouvernement fédéral étant peu enclin a conclure des traités avec les Premieres
Nations du Nord ou a leur fournir des services, il n’est pas étonnant que le service de
pensionnats dans le Nord a reposé pendant des années uniquement sur l'initiative de
I'Eglise.



CHAPITRE 2

Jeter les bases : les écoles de
missionnaires, de 1850 a 1900

‘arrivée de deux prétres oblats dans la région de la riviere Rouge en 1845

marque le début d'une période d’intense activité missionnaire des catholiques

al'échelle de I'Ouest et du Nord du Canada'. C’est grice au missionnaire oblat
Henri Faraud que I'Eglise a pu établir son assise dans le Nord en aménageant une
mission a Fort Chipewyan dans l'actuel Nord de I'Alberta, en 1849, et la mission St.
Joseph de Fort Resolution en 18562. Peu apres, ce sont les anglicans qui décident de
s'établir dans le Nord. En 1858, le pere oblat Henri Grollier apprend que James Hunter,
un représentant de la Société missionnaire de 1'Eglise d’Angleterre (CMs), se trouve a
bord d'une barge de la Compagnie de la Baie d’'Hudson (cBH) faisant route vers Fort
Simpson, dans la région du Mackenzie. Hunter a alors I'intention de confiner les mis-
sionnaires catholiques du Nord « dans la région de I'océan Arctique ». Pour empécher
Hunter de saisir cette occasion, Grollier cherche a I'accompagner vers Fort Simpson.
Au départ, les représentants de la cBH lui disent qu'’ils ne peuvent 'amener plus loin
que Big Island et qu'il pourrait se mettre la-bas au service des Métis. Or, les laman-
eurs catholiques insistent pour amener Grollier jusqu’a Fort Simpson, ot lui et Hunter
consacreront par la suite beaucoup d’énergie a se livrer concurrence?®.

A travers le Nord, la cMs et les oblats se livrent & une concurrence acharnée : a
Fort Liard, Hay River, Fort Norman et Fort Wrigley, par exemple, 'un batit une mis-
sion anglicane, l'autre une mission catholique®. Vers les années 1890, les anglicans
reconnaissent que, griace aux efforts des oblats, la plupart des habitants de la région
Athabasca-Mackenzie sont, a tout le moins, théoriquement catholiques®.

La situation est tout autre plus loin a 'ouest, au Yukon. Dans les années 1860, deux
missionnaires anglicans, W. W. Kirkby et Robert McDonald, entreprennent leur mis-
sion au Yukon. Lorsqu’en 1872, le missionnaire oblat Isidore Clut entreprend son péri-
ple vers la région, il reconnait que Kirkby et McDonald y ont déja converti la plupart
des Autochtones au protestantisme®, leurs efforts ayant été par la suite consolidés par
William Carpenter Bompas. Né d'une famille baptiste anglaise, Bompas se convertit
jeune al'Eglise d’Angleterre. Apres avoir entendu I'évéque de la Terre de Rupert, David
Anderson, prendre la parole lors d'une réunion organisée en marge d'une activité de
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financement en 1865, il se porte volontaire aupres de la cMs et est dépéché dans le
Nord canadien la méme année’. Sous la direction de Bompas, les anglicans établis-
sent, vers les années 1880, dix missions dans le Nord, desservies par huit membres du
clergé et quatre enseignants®. Bompas devient, en 1891, évéque du Yukon. Au méme
titre que le bassin du Mackenzie était en majeure partie catholique, le Yukon en vient
a étre considéré comme un territoire anglican.

Des missions jusqu’aux écoles

Ces premiéres missions deviennent le fondement des pensionnats dans le Nord.
A Torigine, le Pére Henri Faraud s'oppose a I'inauguration d'un pensionnat a Fort
Providence. Il change d’avis lorsqu’il apprend que les femmes des employés de la
Compagnie de la Baie d'Hudson souhaitent faire instruire leurs filles par des reli-
gieuses. Il entame, en 1865, la construction d’'une école dotée de rangées de lits super-
posés en étageres. Lécole n'attend alors pour ouvrir que l'arrivée de cinq Sceurs de
la Charité (Sceurs grises) qui, en 1867, effectuent a la marche une bonne partie du
trajet entre la riviere Rouge et Fort Providence. Quelques années plus tard, en 1874, la
menace de voir s'établir une école anglicane a Fort Chipewyan incite 'évéque Isidore
Clut a dépécher un petit contingent de Sceurs de la Charité de Fort Providence a
Fort Chipewyan®.

Les objectifs en matiere d'éducation étaient limités. Henri Faraud était d’avis que
les jeunes filles ne nécessitaient guere plus qu'une connaissance de la catéchese cath-
olique et la capacité de lire et écrire'’. Lenseignement est alors confié aux Sceurs de la
Charité'. Dans le cadre de l'instruction religieuse, on enseigne 'éthique, la catéchese,
la musique, les offices et les dévotions. On espere qu'une telle éducation empéche
l'éleve de s’éloigner de I'Eglise apres avoir quitté 'école’2. Il est prévu que les éleves
regagnent leur collectivité, ou la chasse, le trappage et la péche demeureraient les
principales activités économiques'.

La vie dans les pensionnats pouvait étre difficile. A l'origine, a Fort Providence,
les Sceurs de la Charité logent dans un hangar d’entreposage d’a peine un metre de
hauteur. Leurs logements et ceux des éleves demeureront exigus pendant des années.
D’apres une histoire de 'ordre des Sceurs, lorsque le taux d’occupation atteint neuf
sceurs et 45 éleves,

cette habitation n’offrait plus méme le confortable [sic] le plus indispensable.
Durant le jouy, il était relativement facile de placer tout le monde, car les cours
de récréation étaient souvent mises a contribution ; mais, le soir venu, la chose
devenait scabreuse, et lorsque les sceurs, se réservant a peine un petit coin
discret, alignaient tout leur petit monde, les juchant sur les tables et les armoires,
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ou les glissant dans les meubles, les anges gardiens étaient ravis devant ces pro-
diges d’adresse’*.

A sa deuxieéme année d’activités, 'école se trouve en pénurie de pommes de terre, de
viande, de farine, de beurre et de graisse. Sans surprise, la qualité des soins délivrés a
leurs enfants devient une source de préoccupation pour de nombreux parents Métis'®.
Puis, en 1881, les oblats passent tout pres de fermer le pensionnat de Fort Providence
en raison de la rareté des fonds. Ce n’est que lorsque I'CEuvre de la Propagation de
la Foi leur fait parvenir 15 000 francs qu'’ils pourront sauver I'école’®. En prévision de
leur premier hiver a Fort Chipewyan, les Sceurs de la Charité découvrent qu’elles ont,
pour toutes provisions, « un sac de farine, un petit baril de sucre, cinq de froment, sept
ou huit d’'orge et des “patates” »'. Pendant des années, des planches reposant sur des
tréteaux constituent les seules chaises de I'école. Les sceurs dorment sur des tables,
les enfants sur le plancher'®. En 1882, les Sceurs de la Charité de Fort Providence rap-
portent que les éleves passent trop de temps a travailler et pas assez en classe’. Les
écoles doivent se débrouiller sans financement gouvernemental. En 1875, Faraud
avait réclamé du soutien pour ses écoles de Fort Providence et de Fort Chipewyan,
mais le gouvernement avait refusé sous prétexte qu’il n’avait conclu aucun traité avec
les Premieres Nations de ces régions®.

Le premier pensionnat anglican de ce qui allait devenir les Territoires du Nord-
Ouest est issu d'une mission établie par T. J. Marsh a Hay River en 1893. Il inaugure un
petit externat dans sa résidence, qui sera par la suite redéfini en tant que pensionnat
suite a l'arrivée de sept éleves de Fort Resolution en juillet 18952,

A Tissue des négociations du Traité n° 8, en 1899, les Affaires indiennes entre-
prennent de verser, a 'école de Hay River, un financement proportionnel au nombre
d’éleves,? refusant toutefois d’accorder la méme faveur a I'école de Fort Providence
puisqu’elle n’était pas prise en compte par le Traité n° 8. La décision n’a rien a voir
avec les dispositions en matiere d’éducation du Traité, celles-ci ne faisant nulle part
état des pensionnats. Elle va plutét dans le sens des priorités administratives min-
istérielles. Le commissaire des Indiens, David Laird, appuie cette décision, car, selon
lui, les écoles ne figurant pas dans le Traité sont « au-dela de la portée de visite et d’'in-
spection des représentants du ministere, aussi naurons-nous guere l'occasion d’éval-
uer la nature précise de leurs activités »*.

Au Yukon, les pensionnats voient le jour en 1891 lorsque I'évéque anglican William
Bompas commence a accueillir en internat les orphelins qui fréquentent 1'école de
missionnaires qu’il a établie dans la collectivité de Forty Mile*. Parce qu’il consacre
ses efforts aux enfants métis, il ne bénéficie d’aucune aide du gouvernement ni de la
Société missionnaire de 'Eglise d’Angleterre. En 1896, quatre des six premiers éléves
pensionnaires sont des Métis. Comme d’autres de ses contemporains, il croit qu'un
Métis non éduqué constitue une menace pour l'ordre social et deviendra probable-
ment « le pire ennemi et le plus redoutable obstacle de notre mission », contrairement
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a un Métis ayant recu une instruction, qui peut servir de médiateur culturel entre
colons et Premieres Nations®. Ce petit pensionnat ferme ses portes en 1900 lorsque
Bompas décide de déménager sa mission a Carcross (Caribou Crossing), également
au Yukon®, créant ainsi le premier pensionnat du territoire a bénéficier du soutien de
I'Etat®.

Au tournant du XIXe siecle, certains schémas durables s'étaient établis : une forte
présence catholique dans le bassin du Mackenzie, la domination anglicane au Yukon,
I'importance des pensionnats dans la concurrence incessante entre catholiques
et protestants et, grace a la signature du Traité n° 8 en 1899, le début du finance-
ment fédéral.



CHAPITRE 3

Les écoles de missionnaires des Territoires
du Nord-Ouest, de 1900 a 1960

u début du XXe siécle, les Territoires du Nord-Ouest ne comptent que deux

pensionnats : I'’école catholique du Sacré-Cceur de Fort Providence et I'école

anglicane de Hay River. Ce n’est que plus tard que les catholiques inaugurent
le pensionnat St. Joseph a Fort Resolution et le pensionnat de 'Immaculée Conception
a Aklavik, respectivement en 1903 et en 1926'. En 1929, les anglicans ouvrent une
école a Shingle Point, au Yukon, pour les éleves inuits des Territoires du Nord-Ouest?®.
La construction des trois premieres écoles, soit celles de Fort Providence, de Hay
River et de Fort Resolution, ne bénéficie d’aucun soutien gouvernemental®. Les cath-
oliques recrutent la plupart de leurs éléves au sein des Premieres Nations des Dénés
du bassin du Mackenzie, alors que les anglicans réussissent mieux aupres des Inuits
et des Dénés du delta du Mackenzie. Au milieu des années 1930, les anglicans ferment
les écoles de Shingle Point et de Hay River, et déménagent éleves et personnel au nou-
veau pensionnat All Saints, ouvert en 1936. Lécole de Hay River poursuit toutefois ses
activités jusqu’en 19374

Lere des écoles de missionnaires ne prendra fin que dans les années 50. Au cours
de cette décennie, le gouvernement fédéral entreprend un vaste programme d’expan-
sion des infrastructures scolaires dans le Nord en y ouvrant des externats ainsi qu'une
série de petits et grands foyers. Lavenement de cette nouvelle forme d’établissements
marque la fin des pensionnats de missionnaires des Territoires du Nord-Ouest. Lécole
de Fort Resolution est la premiére a fermer et cesse ses activités en 1957. La derniere,
celle de Fort Providence, ne ferme ses portes qu’'en 1960°.

Les écoles de missionnaires du Nord se trouvaient souvent a distance considérable,
parfois a des centaines, voire a des milliers de kilometres des collectivités d'origine
des enfants, et le transport était difficile et souvent dangereux. Les enfants passaient
souvent plusieurs années sans voir leurs parents. De plus, en raison des difficultés de
transport, les écoles du Nord étaient plus dépendantes de la nourriture locale, qui se
faisait parfois rare.

Souvent, un enfant arrivait dans une école a la suite du déces ou de 'hospitalisation
d’un parent. Une fois arrivé, il se retrouvait séparé de ses freres et sceurs, était contraint
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d’apprendre une langue et une religion nouvelles, était nourri d’étranges aliments et
recevait une instruction n’ayant qu'un rapport étroit avec sa culture ou son avenir. De
séveres punitions étaient imposées aux enfants pour des comportements qu'ils ne con-
sidéraient pas comme inappropriés. En outre, les enfants consacraient une grande part
de leur temps a accomplir les corvées nécessaires au soutien d’écoles mal financées.
Leur environnement leur était inconnu, souvent exigu et dangereux. Les éleves étaient
constamment en proie aux maladies et aux épidémies, et certains faisaient méme l'ob-
jet de mauvais traitements et d’agressions sexuelles. Apres quelques années, ils retour-
naient dans leur collectivité éprouvant la honte et 'humiliation.

Inscriptions

Les inscriptions aux écoles de missionnaires étaient toujours limitées, et la plu-
part des éleves n’y restaient que quelques années, dépassant rarement le cap de la
quatrieme année (ou la 4° classe comme on l'appelait jadis)®. On comptait, en 1910,
148 éleves dans les pensionnats des Territoires du Nord-Ouest, soit quarante-cing a
Fort Resolution, soixante-cinq a Fort Providence, et trente-huit a Hay River’. Selon
un rapport du gouvernement rédigé en 1923, les éleves fréquentaient généralement
I'école de deux a cing ans, et ce, « sans profiter de vacances ou pouvoir visiter leur lieu
de résidence »®.

En 1944, on ne comptait encore que 170 éleves dans toutes les écoles de I'Ouest
de l'Arctique administrées par les Affaires indiennes (soit cinquante-cinq dans les
externats et 115, dans les pensionnats). A cette époque, on dénombrait quelque 2 450
enfants d’age scolaire dans les Territoires du Nord-Ouest’. En 1950, il y avait 210 éleves
inuits et 365 éleves des Premiéres Nations inscrits dans les externats et les pension-
nats de I'ensemble des Territoires du Nord-Ouest'.

Financement

Dans les années 1920, toutes les écoles de missionnaires des Territoires du Nord-
Ouest bénéficient du financement des Affaires indiennes si elles accueillent des éleves
des Premieres Nations. En 1929, le montant affecté aux pensionnats des Territoires du
Nord-Ouest par les Affaires indiennes passe de 165 $ a 180 $ par éleve. Des son ouver-
ture, en 1926, le pensionnat d’Aklavik se voit accorder 200 $ par éleve!!. Les écoles du
Nord font 'objet des mémes réductions du financement par éleve que subit le sys-
teme d'éducation dans son ensemble durant la Grande Dépression des années 1930.
Ce financement est réduit de 10 % en 1932, puis de 5 % en 1933'2. 1l faudra attendre
1939 pour voir le taux de financement par éleve revenir a son niveau de 1931. Lannée



LES ECOLES DE MISSIONNAIRES DES TERRITOIRES DU NORD-OUEST, DE 1900 A 1960 ¢ 19

suivante, par mesure d’économie en temps de guerre, le gouvernement réduit de
7,76 % le nombre maximal d’éleves qu'il finance pour chaque école'®. En 1945, le taux
de financement par éleve s'éleve toujours a 180 $ pour les écoles de Fort Resolution
et de Fort Providence, et a 200 $ pour les écoles d’Aklavik. Dans les faits, les écoles
recoivent alors le méme montant qu’on leur accordait plus de vingt ans auparavant'.

Dans le cas des éleves non issus de Premieres Nations, notamment les Inuits, une
demande devait étre signée par la GRC selon laquelle 'enfant était résident des terri-
toires et « orphelin, démuni ou négligé, ne pouvant étre admis au pensionnat en vertu
de la Loi sur les Indiens »*°. Ces enfants avaient toutefois droit au financement accordé
par le ministere de 'Intérieur, de qui relevait 'éducation dans les territoires.

En 1931, le directeur de I'école de Shingle Point demande a Ottawa de définir « ce
que constitue un enfant esquimau démuni »'®. La question revét une importance
capitale, car 'inspecteur local de la GRcC croit que la plupart des enfants ne sont pas
démunis et refusent simplement de signer les formulaires'”. Le gouvernement fédéral
convient alors de financer les éléves inuits, mais uniquement a titre provisoire'®. Pour
sortir de cette impasse, I'inspecteur de la GRc décide de rayer les termes « démuni
ou négligé » lors de la signature des formulaires de demande de certains éleves'. En
1933, la politique fédérale consiste a verser 200 $ par an pour le « soutien et l'instruc-
tion de chaque enfant esquimau, blanc démuni ou métis »?. A cette époque, le min-
istere de I'Intérieur soutient soixante-dix-sept éleves dans cing écoles : vingt-neuf a
Shingle Point, vingt-cinqg a Aklavik, trois a Fort Providence, quatre a Hay River et seize
a Fort Resolution?'.

En 1923, le ministre de I'Intérieur dépense 3 000 $ par an pour financer '’éducation
dans les Territoires du Nord-Ouest. En 1928, ce montant atteint 3 460 $?2. Face aux
pressions constantes d’O. S. Finnie, directeur de la Division des Territoires du Nord-
Ouest et du Yukon, le financement accordé par le gouvernement a '’éducation aux
Territoires du Nord-Ouest et au Yukon atteint 12 787,50 $ en 1931. Huit externats et
pensionnats doivent se partager cette somme?. Dans son histoire de 'administration
des Inuits au Canada, I'anthropologue Diamond Jenness salue les efforts de Finnie en
vue d’obliger le gouvernement a reconnaitre ses responsabilités envers 'éducation,
la santé et le bien-étre des Inuits. Jenness croyait que le Canada cherchait a rejeter
ces responsabilités sur « les commercants et les missionnaires, qui ne possédaient ni
I'un ni l'autre les moyens pour assumer une telle charge »*. Toutefois, dans le cadre
d’'une mesure de compression budgétaire, la Division des Territoires du Nord-Ouest
et du Yukon est dissoute en 1931, Finnie est mis a la retraite et la majeure partie de
son personnel est congédiée. Selon Jenness, Finnie portait en lui des « souvenirs qu'il
aurait volontiers oubliés. Il savait tres bien que les établissements qu'il subvention-
nait dans I'Arctique étaient des écoles maternelles religieuses ne méritant guere le
titre d’écoles »*. Parallelement, les dépenses gouvernementales déja restreintes dans
le domaine de la santé, de méme que celles servant a financer les patrouilles dans
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I'Arctique, font l'objet de coupures. Tout au long des années 1920 et 1930, la police
constitue le principal instrument et la principale image de la présence du gouverne-
ment fédéral dans le Nord?.

Rivalités religieuses et guerre pour gagner les Inuits

Tout comme au XIX° siécle, ce sont, au siécle suivant, les rivalités religieuses qui
stimulent I'expansion du systeme. En 1902, préoccupé par l'intention des anglicans
d’établir une école a Fort Resolution, I'évéque Breynat réussit a obtenir I'engagement
des Sceurs de la Charité de fournir des sceurs pour doter une école catholique dans
la collectivité. Celles-ci arrivent en juin 1903. D’abord logées dans un entrepét, elles
emmeénagent dans un couvent en aolt, avec cinq éleves des Premieres Nations®. Le
pensionnat ouvre ses portes avec ces cing éleves, dont les parents devaient regagner
leurs terres avant I'hiver?.

En 1923, les anglicans proposent aux catholiques de se retirer des terres des
Premieres Nations le long du fleuve Mackenzie a condition que les catholiques accep-
tent de ne pas mener d’activités missionnaires parmi les Inuits®. Les catholiques
rejettent ces offres et établissent non seulement un hdpital, mais aussi un pensionnat
a Aklavik, dans ce qu’un oblat décrit comme une guerre pour gagner les Inuits®. Les
catholiques éprouvent toutefois des difficultés a recruter des éleves pour cette nou-
velle école. Au début de 1926, la sceur McQuillan se dit

stire que le Seigneur leur enverrait de jeunes Esquimaux pour compléter la
décoration. Il semble que tous les protestants d’ici veulent envoyer leurs enfants
dans des pensionnats. Nombre d’entre eux sont amers du fait de notre présence
en ces lieux, mais ne peuvent s'empécher d’admirer notre vie de sacrifices. Le
pere supérieur se dit surpris de leur sympathie a notre endroit. C'est au-dela

de ses attentes, lui qui appréhendait I'idée de venir ici parmi ces protestants si
fanatiques®'.

Le méme été, les relations se corsent lorsque le pasteur anglican interdit aux Inuits
de visiter le couvent catholique®. En 1929, I'école ne compte que deux Inuits parmi
ses vingt-huit éleves®.

En 1928, dii a cette incessante rivalité interreligieuse, O. S. Finnie, frustré, écrit
que « le plus grand défi auquel nous sommes confrontés est d’établir, si possible, une
répartition du territoire entre les missionnaires de 1'Eglise d’Angleterre et ceux de
I'Eglise romaine. D’aucuns conviennent que nous parviendrons a de meilleurs résul-
tats si ces missionnaires travaillent séparément plutdt que sur les mémes terres ou
dans les mémes localités »*. En réponse, le ministre de 1'Intérieur, Charles Stewart,
propose aux anglicans de céder les Premieres Nations des Territoires du Nord-Ouest
aux catholiques, qui eux laisseraient les Inuits aux anglicans. Lévéque catholique
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Gabriel Breynat répond que bien qu'’il semble « amical » de conclure une entente avec
les anglicans, il répond a une puissance supérieure et se voit obligé d’observer « les
directives qui me sont imparties par mon supérieur ecclésiastique de Rome »*.

Vers la fin des années 1920, les parents inuits sont de moins en moins disposés
a envoyer leurs enfants au lointain pensionnat anglican de Hay River pendant des
années a la fois. En réponse, les anglicans promettent de construire une école plus
au Nord*. En 1928, ils proposent de convertir en pensionnat des batiments aban-
donnés par une société commerciale de San Francisco et par la Compagnie de la Baie
d’'Hudson a Shingle Point. Une douzaine d’enfants inuits de Hay River sont transférés
vers cette nouvelle école, en plus d’autres enfants de la région de Shingle Point*". En
convenant de soutenir financierement le projet de Shingle Point, le commissaire ter-
ritorial W. W. Cory souligne que le gouvernement en est aussi venu a la conclusion
que « quelque chose doit étre fait pour instruire les enfants esquimaux. Blancs et
Esquimaux se mélent désormais librement et les Autochtones doivent obtenir un cer-
tain niveau d’instruction s’ils veulent mieux commercer avec les Blancs »*.

Shingle Point n’a jamais eu pour objet d’étre une école permanente. Vers le milieu
des années 1930, les anglicans ferment les écoles de Shingle Point et de Hay River en
vue de consolider leurs opérations de pensionnat a Aklavik. L'école qu’ils y ouvrent
en 1936 peut accueillir 100 éleves. Les Affaires indiennes ont convenu de soutenir
financiérement trente-cing éleves, alors que le gouvernement des Territoires du
Nord-Ouest devait en soutenir quarante-trois (la plupart desquels devaient étre des
Inuits)®.

Les tensions entre les directeurs des écoles anglicane et catholique d’Aklavik se suc-
cédent. En 1941, un employé du ministere des Mines et des Ressources demande des
directives sur la facon de traiter une demande signée par des parents, mais présentée
par 'évéque anglican. La demande vise le transfert d'un éleve de 'école catholique
d’Aklavik a I'école anglicane de la méme collectivité. Lemployé du gouvernement
ignore la politique a appliquer pour de tels transferts et craint que cela « donne proba-
blement lieu a des frictions entre les deux écoles »*°. Dans ce cas, on lui donne comme
directive de ne pas approuver le transfert sauf en présence de circonstances atténu-
antes’’. Une décennie plus tard, une douzaine d’éleves anglicans résident a 1'école
catholique d’Aklavik. En réponse a une demande de I'Eglise anglicane sur cette ques-
tion, les Affaires indiennes soulignent que, puisqu'aucun de ces enfants n’est Indien,
le ministére ne versera aucun montant pour les soutenir®?. En 1956, 'école anglicane
d’Aklavik est si pleine qu’une entente est conclue pour que vingt-huit éleves anglicans
soient logés et instruits a 'école catholique, tout en continuant d’aller a I'église de la
mission anglicane®.
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Le programme scolaire

Au XXe siecle, les objectifs des écoles de missionnaires du Nord en matiére d’édu-
cation demeurent modestes. En 1939, 'évéque Breynat écrit :

J'avoue ne pas voir la nécessité d’avoir des maitresses diplomées dans le Nord,
ol nous gardons les enfants que peu de temps, juste assez pour leur apprendre a
lire et a écrire. Autrement ils deviennent des déclassés. La situation est différente
dans le Sud, ot les Indiens ne vivent plus des chasses et péches. J’ai toujours in-
sisté pour que, dans les rapports du Comté [sic] avec le gouvernement, a Ottawa,
on insiste sur la distinction qui existe, et qui doit é&tre maintenue, entre le Nord et
le Sud. On ne peut pas et ne doit pas les traiter de la méme maniere.*

L'évéque anglican Isaac Stringer adopte une position semblable a celle de Breynat.
Selon lui, les éleves de Premieres Nations des Territoires du Nord-Ouest doivent
recevoir une instruction tout juste suffisante pour qu'’ils puissent lire et écrire des let-
tres et réussir les calculs arithmétiques qu'un commercant aurait a effectuer®.

Selon le directeur de I'école de Hay River, A. J. Vale, on compte, parmi les matieres
enseignées dans son établissement en 1907 (sa premiére année d’activités) « la lec-
ture, 1'écriture, 'arithmétique, la composition, la géographie, la dictée, I'histoire, et
les Saintes Ecritures. De temps a autre, nous faisons faire aux jeunes sauvages des lec-
tures dans leur propre idiome tant en caracteres syllabiques que romains. Les éleves
continuent a faire de notables progres dans I'étude de I'anglais, mais sans doute lents
au commencement, car ils nous viennent souvent sans aucune connaissance de cette
langue »*. Les classes sont données de « 9 heures a 12 le matin, et de 1.30 a 3.30 de
l'apres-midi; I'hiver de 9.30 a 12 et de 1.30 a 3.30, car le jour est court ».

Linstruction de 'époque n’est pas a visée industrielle. Elle a plutot pour objet

d’apprendre a chaque enfant a étre ponctuel, laborieux et pratique. Lorsque l'oc-
casion s'en présente, nous enseignons aux éleves a se servir des outils employés
dans la menuiserie et la forge. Les travaux généraux de la ferme et du ménage
constituent pour les garcons et pour les filles de trés utiles lecons de choses®’.

Un rapport rédigé 17 ans plus tard par un agent des Indiens concernant '’école de
Fort Resolution ne révele que tres peu de différences par rapport au programme sco-
laire antérieur de Hay River :

On enseigne aux filles les taches ménageres habituelles : couture, raccoutrage,
cuisine, etc. Les garcons s'occupent des corvées et du jardinage, et apprennent a
fabriquer des raquettes, a trapper, etc. J'ai vu des échantillons des choses fabri-
quées en classe et, dans la mesure ou j’ai pu en juger, c’était assez bien fait. Bien
entendu, ces enfants ne restent pas a I'‘école bien longtemps, et atteignent tout
au plus la cinquiéme année*.
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En 1947, I'inspecteur d’école territorial J. W. McKinnon déclare que des parents
d’éleves de Fort Resolution estiment que leurs enfants « napprennent pas beaucoup
en classe. Bien que de telles déclarations soient courantes partout ou il y a une école
en activité, j'ai le sentiment que l'on pourrait atténuer une grande part de ces cri-
tiques en rendant I'instruction en classe plus pratique ». De plus, selon ses dires, les
salles de classe sont « exigiies et malsaines ». L'inspecteur rapporte aussi que 1'école
manque d’ouvrages de lecture élémentaires. A ce moment, I'établissement compte
soixante-dix-huit éleves en pensionnat et quarante-sept en externat®. Cette année-13,
McKinnon réclame la création de plus d’externats, faisant valoir qu’ils ont une inci-
dence positive sur la vie familiale®.

Un rapport d’'inspection de 1'école anglicane d’Aklavik, rédigé en 1952, révele que
I'école « possede un stock trés réduit d'ouvrages de lecture pour éleves du primaire ».
Il y a un projecteur pour le visionnement de productions de I'Office national du film,
mais la radio est en pietre état et le tourne-disque est brisé. Certains locaux sont mal
éclairés, 'accumulation de déchets dans la fosse-réservoir constitue un « sérieux ris-
que d’'incendie » et les modules de jeu se limitent a quatre balancoires®.

Le fait que les catholiques exigent que 'enseignement soit catholique faisait obsta-
cle al'établissement de programmes de formation professionnelle a Aklavik. Lévéque
Joseph-Marie Trocellier rejette, en 1952, une proposition au titre de laquelle les étudi-
ants de I'école de 'Tmmaculée Conception recevraient une formation manuelle a 'ex-
ternat public d’Aklavik. Il est inapproprié pour des éleves catholiques de « fréquenter
quelque école que ce soit dépourvue d'une atmospheére et d'une influence reli-
gieuses », écrit-il. Bien qu'’il reconnaisse que les éleves recevraient une instruction
professionnelle plutot que religieuse, il estime que cela les priverait de «'aspect moral
de la formation professionnelle, qu'on ne saurait inculquer dans l'esprit des éleves a
moins que le programme ne leur enseigne simultanément les principes religieux qui
constituent le fondement des normes éthiques et morales chrétiennes »2.

Les écoles étaient souvent en manque d’effectifs. En 1944, a Fort Resolution, on
compte quatre enseignants pour 144 éleves. Selon un inspecteur, « C’est une charge
d’éleves beaucoup trop lourde pour quatre enseignants, compte tenu des difficultés
linguistiques des enfants des classes inférieures »*. Trois ans plus tard, 'école angli-
cane d’Aklavik compte quatre enseignants et 111 éleves. Un professeur enseigne a lui
seul a quarante-cinq éleves de deuxieme, troisieme, quatrieme et cinquieme année®.
En 1952, les salaires des trois enseignants de 1'école anglicane d’Aklavik varient entre
80 $ et 85 $ par mois. Le transport du Sud jusqu’a Aklavik leur est payé, et ils recoivent
sixmois de congé payé au terme de quatre ans de service. Comme l'un des enseignants
ne possédait aucune compétence professionnelle, 'inspecteur en conclut qu'« une
révision a la hausse de la grille salariale est fortement recommandée si la mission sou-
haite se doter d’enseignants expérimentés et qualifiés »*°.
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Or, les parents qui souhaitent faire instruire leurs enfants n’ont guere d’autre choix
que les pensionnats. R. A. J. Phillips, directeur de 'administration du Nord au min-
istere des Affaires du Nord, nous laisse voir ce sombre tableau de I'enseignement
offert aux éleves du Nord canadien en 1950 :

Les écoles du Nord sont administrées par huit autorités différentes. Le ministere
des Affaires du Nord ne fournit que trois salles de classe. Bien qu’il verse des
subventions a d’autres agences pour la gestion de classes, les normes relatives
aux salles de classe demeurent inégales. Certaines écoles ne fonctionnent qu’a
raison de quatre heures par jour, quatre jours par semaine. Un enseignant

sur trois ne posséde aucun diplome en enseignement. Seuls 117 Esquimaux
fréquentent '’école a temps plein. On ne note aucune quelconque formation pro-
fessionnelle, aucune formation pour adultes et aucun enseignement destiné au
nombre croissant de patients hospitalisés®®.

Langue

A la fin du XIX® et au début du XX siecle, le francais est la langue d’instruction
dans les pensionnats catholiques des Territoires du Nord-Ouest. Il aurait difficilement
pu en étre autrement. Entre 1867 et 1919, la vaste majorité des quatre-vingt-trois reli-
gieuses qui travaillent dans la vallée du Mackenzie sont de souche francophone®. Il en
va de méme pour les oblats. Jusque dans les années 1940, s'ils parlent une deuxiéme
langue, c’est probablement une langue autochtone®. Bien que l'on incite les oblats a
apprendre des langues autochtones, les Sceurs de la Charité ne sont pas encouragées
a apprendre a parler couramment la langue de leurs éléves, non plus qu'on leur en
donne la possibilité. Evidemment, la communication entre éléves et enseignants était
difficile, I'un tentant comme l'autre d’apprendre une langue étrangere dans un con-
texte étrange et inconnu®. Linspecteur d’école des Territoires du Nord-Ouest J. W.
McKinnon observe que, méme en 1946, les classes sont encore enseignées en francais
aFortProvidence, etles éleves rédigent leurs compositions dans cette langue. En 1950,
bien que tout le personnel de 'école soit encore francophone, on assure a l'inspecteur
McKinnon que l'instruction est maintenant entierement donnée en anglais®. En 1956,
le poéte Frank Scott descend le fleuve Mackenzie en compagnie de Pierre Trudeau,
a I'’époque ou le futur premier ministre n’est encore qu’'un avocat relativement peu
connu®. Scott rédige un poeme sur leur visite de I'école de Fort Providence :

La douce sceur responsable,
Une Sceur Grise de Montréal,

Nous a accueillis en francais.
Des prétres de France, des religieuses du Québec,
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Enseignant a des Slaves (qui parlaient toujours amérindien)
Dela 1"™ala 8° année, dans un anglais hésitant®.

Les missionnaires ont toujours reconnu que le fait d’'apprendre des langues autoch-
tones et de traduire les textes religieux dans ces langues leur permettait de mieux con-
vertir les Autochtones. C’est pourquoi le catéchisme a été enseigné aux Dénés de Fort
Resolution jusque dans les années 1920%. En 1935, 'évéque Breynat fait campagne
pour intégrer les langues autochtones dans les écoles afin d’assurer leur survie, mais
en vain. Il plaide aussi, avec plus de succes, pour former les éleves a la chasse et la
péche®. Du point de vue des éleves, les écoles semblent souvent faire preuve d'une
hostilité acharnée a I'égard des langues autochtones. Jane S. Charlie garde le mau-
vais souvenir d’avoir recu une correction pour avoir parlé sa propre langue lorsqu’elle
fréquentait 'école anglicane All Saints d’Aklavik. Parce qu’elle n’avait jamais appris a
bien parler 'anglais, elle sentait que les autres éleves pouvaient lui faire porter le cha-
peau de leurs propres méfaits®. Lorsque Lillian Elias, une enfant inuite, se fait dire de
ne pas parler sa propre langue a son arrivée a I'école catholique d’Aklavik, elle riposte :
« Parce qu'ils refusaient que je parle ma langue, je me suis dit “vous n’arriverez pas
a m’en empécher”. J'ai donc recommencé a parler ma langue des que je suis sortie
de I'école »%. Parce qu'il a parlé dans sa propre langue a I'école de Fort Providence,
Samuel Gargan se souvient de s'étre fait enfoncer la téte dans un seau d’eau. En
conséquence, ses oreilles coulaient constamment, un probléme qui n’a jamais été
traité, dit-il. « On m’a causé des douleurs aux mains en me frappant les doigts a répéti-
tion avec des ciseaux; on m’a tiré les oreilles, frappé sur le dessus de la téte a coups de
jointures, tiré les cheveux et asséné des coups de pied®. »

Leffritement de la connaissance des langues autochtones suscitait de profondes
craintes chez les éléves lorsque ceux-ci retournaient dans leurs collectivités. Margaret
Oldenburg est une chercheuse qui a parcouru le Nord canadien dans les années 1940
et 1950 a la recherche d’échantillons botaniques pour I'Université du Minnesota®. En
1946, dans une lettre adressée a un collegue, elle raconte qu’elle a d(i voyager jusqu’a
« Cambridge [Bay] accompagnée de quelques filles qui avaient terminé I'école a
Aklavik et qui retournaient chez elles, les deux plus agées pleurant le plus clair du
temps, car elles n'avaient pas vu leur famille depuis si longtemps qu'elles avaient
I'impression de retrouver des étrangers et ne pouvaient plus bien parler la langue
esquimaude. Saviez-vous qu’on interdit aux enfants de I'école anglicane de parler
esquimau? »%

Travail des éleves

Les parents avaient souvent le sentiment que les éleves travaillaient trop. En 1952,
un représentant fédéral rapporte que « lors de mon dernier voyage autour du Grand
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lac des Esclaves en septembre et octobre 1951, au moins trois Amérindiens m’ont
raconté que, durant leurs deux dernieres années d’études au pensionnat de mis-
sionnaires, ils devaient constamment effectuer pour les missions, sans étre payés ou
autrement rémunérés, des tiches comme le nettoyage des poulaillers, 'alimentation
du bétail et I'entretien des batiments de la mission, au lieu de recevoir une instruc-
tion en classe »™. Chaque automne, une barge arrivait a Aklavik chargée de bois pour
la chaudiére de l'école. Les éleves formaient alors une longue chaine de la barge
jusqu’a la salle de la chaudiere et, avec I'aide du personnel de 1'école, déchargeaient
I'embarcation™.

Samuel Gargan est admis a I'’école Sacred Heart de Fort Providence en mars 1955. 11
est alors 4gé de six ans et, en raison d'une blessure a la cheville, il porte un platre a la
jambe. Ce platre finit par étre retiré, mais I'enfant souffrira tout au long de ses études
al'école. Malgré tout, on s’attendait a ce qu'il participe a toutes les activités physiques.
«Je devais transporter, empiler, charger et décharger du bois, nettoyer I'urine et des
déchets humains dans les latrines, laver et cirer les planchers, et nettoyer les lieux. »
Méme s'il boitait constamment, on ne lui donnait aucun répit. S'il se plaignait, « on [I']
enfermait a clé dans le placard des gargons »™.

Propositions de formation dans le Sud

En 1925, I'anthropologue Diamond Jenness recommande d’envoyer des jeunes
agés de 16 a 20 ans étudier au College naval de Halifax. Jenness croit a 'époque que
des possibilités d’emploi s'offrent aux Inuits dans les domaines de la navigation, de la
mécanique, de la charpenterie, de la ferronnerie, des premiers soins et de la télégra-
phie. Méme si, selon lui, cette formation « doit, dansla mesure du possible, é&tre donnée
dans le Nord », toute formation revétant une grande valeur ne peut étre donnée que
dans le Sud »™. A sa grande consternation, ce projet ne verra jamais le jour™.

Or, certains éléves ont fait leur scolarité au Sud. En 1927, John Ell Oudlanak (s’écrit
aussi Oudlynnock) demande a A. L. Fleming, archidiacre anglican de 1'Arctique,
d’amener son fils de I'lle Southampton, dans les Territoires du Nord-Ouest, jusqu’au
Sud pour y étre instruit”™. Fleming remarque qu’'Oudlanak s'exprime treés bien en
anglais. Sa mere et lui ont en effet beaucoup voyagé avec le cartographe et ethnologue
George Comer™. Fleming consulte alors I'un des assistants d’O.S. Finnie au sujet de
cette proposition, qui lui répond que, puisque les Inuits ne sont pas des pupilles de
I'Etat, il n'y a aucun probléme a ce qu'’il « tente 'expérience ». Pensant que l'enfant se
sentirait seul, Fleming écrit a Oudlanak pour lui demander d’envoyer un autre garcon.
Avec l'aide de la Compagnie de la Baie d'Hudson, le jeune Benjamin Oudlanak, dix
ans, et Samuel Pudlutt de Kimmirut (Lake Harbour) sur I'ile de Baffin, font route vers
Lakefield, en Ontario, ou ils seront inscrits a 'école locale. Le pere du jeune Oudlanak
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verse une contribution financiére pour l'enseignement de son enfant, alors que
Fleming assume les frais des études de Pudlutt. Finnie, qui n’avait jamais été informé
de cette initiative, apprend tout de celle-ci dans les journaux. Il demande alors plus de
détails a Fleming. En conclusion de sa réponse, Fleming écrit : « L'idée n’est pas d'in-
struire ces garcons et de les renvoyer a leur vie simple et primitive d’"Esquimau. Il s’agit
plutot de les y renvoyer pratiquement comme des hommes blancs™. » Lexpérience
s’avere toutefois éprouvante pour les garcons. Ils retournent au Nord apres une année
a endurer la grippe, la pneumonie, la rougeole et 'amygdalite™.

Discipline et abus

La discipline administrée envers les Autochtones dans les écoles était sévere et ne
ressemblait a rien de ce qu'’ils avaient vécu auparavant. La grand-tante de Bill Erasmus
a fréquenté I'école de Fort Providence apres le déces de sa mere. Lorsqu'il était jeune,
Bill a vécu avec elle. Elle lui a raconté sa vie a l'école. Le traitement réservé a une éleve
qui mouillait son lit est parmi les récits qui ressortent le plus. « IIs remplissaient une
bassine avec de l'eau froide ou tres chaude, 'obligeaient a s’y asseoir et la retenaient
en place. On pouvait entendre ses cris de douleur™ ».

Le pere de Rita Arey, Arthur Furlong, a fréquenté I'école anglicane All Saints
d’Aklavik. 11 lui a raconté comment il a un jour placé son jeune frere Fred sur la bal-
ancoire du terrain de jeu de I'école puis s’est retrouvé entouré de plus vieux qui vou-
laient s’en prendre a son cadet. Les deux garcons se sont défendus jusqu’a ce qu'un
prétre vienne séparer les adversaires. A la surprise de Furlong, le prétre a obligé Fred
aretirer ses mitaines et a donner des coups de poing sur le poteau du module de jeu
jusqu’a ce que ses jointures saignent. Cela, selon le prétre, lui apprendrait a ne plus
se battre®.

A T’école catholique d’Aklavik, les éléves plus agés étaient chargés de prendre soin
des plus jeunes. Selon Lillian Elias, puisque les plus grands étaient passibles de cha-
timents si les plus jeunes sous leur charge se comportaient mal, « les plus agés s’as-
suraient que nous les écoutions, méme s'’ils devaient pour cela nous malmener »%'.
Beaucoup moins ont fait état de mauvais traitements et d’agressions sexuelles. Il n’y a
aucun dossier judiciaire a cet effet datant de cette période, et bon nombre des éleves
de cette époque ne sont plus la pour en témoigner. Cependant, dans une déclara-
tion faite devant la Commission de vérité et réconciliation, Samuel Gargan a subtile-
ment évoqué cette question qui demeure, pour I'essentiel, largement inexplorée. « Les
pleurs que l'on entendait la nuit n’étaient pas toujours dus a la solitude ou au désir
de revoir un parent. Les religieuses savaient ce qui se passait, mais choisissaient de
garder le silence®. »
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Santé et nutrition

Dansles écoles de missionnaires du Nord, la nourriture se faisait souvent rare etles
maladies et les déces étaient monnaie courante. Plusieurs anciens éléves ont évoqué
les difficultés qu’ils ont eues a s'adapter aux nouveaux aliments. Les enfants habitués
amanger de la viande crue et gelée devaient traverser une phase de transition encore
plus difficile. En raison des difficultés liées a 'importation de nourriture du sud et des
limites en matiere d’agriculture dans le Nord, les écoles du Nord dépendaient davan-
tage des chasseurs locaux pour leur nourriture que les écoles du Sud.

Lagriculture était toujours risquée, sauf a Hay River qui, en raison de sa situation
géographique, s’en sortait mieux que la plupart. Cette localité, située dans la partie
la plus méridionale des Territoires du Nord-Ouest, est aujourd’hui nommeée la « cap-
itale horticole du Nord ». Au moment de sa fermeture, en 1936, '’école de Hay River
dispose d’'un jardin de 1,6 hectare capable de produire 400 boisseaux de pommes de
terre et 90 boisseaux d’autres légumes®. Or, en 1911, la situation est tout autre. Lécole
posséde deux vaches, un beeuf, trois veaux et un cheval, celui-ci en étant venu a s’en-
fuir sans jamais revenir®. En 1929, 'évéque A. L. Fleming demande au gouvernement
fédéral de fournir al'école de Shingle Point un approvisionnement en pemmican (une
préparation de viande séchée et de petits fruits). Méme si I'Eglise assure elle-méme,
depuis le Sud, 'approvisionnement de I'’école en nourriture, Fleming croit que le pem-
mican « est beaucoup mieux adapté aux éleves et s'apparente davantage a I'alimenta-
tion des Autochtones »*. En 1932, en raison d'une pénurie de foin, deux animaux de
ferme doivent étre tués®.

Une chasse ratée pouvait provoquer une crise. Dans un passage du registre de
I'école daté du 5 février 1910, on peut lire : « Nous sommes a la ration pour le pain : un
morceau 3 fois par jour®. » Dans un autre passage, celui-ci du 18 février 1917, on lit :
«Nos chasseurs sont revenus bredouilles. Nous sommes a court de viande! Qu’allons-
nous faire? » Dix jours plus tard, les chasseurs abattent 130 caribous®. Malgré ce sur-
sis, des pénuries de nourriture frappent encore I'automne suivant. En septembre, les
sceurs rapportent qu'une grande part de la viande chassée I'hiver précédent a com-
mencé a se gater. Le jardin produit « des pommes de terre petites et peu nombreuses »,
les poulets sont tués a défaut de pouvoir les nourrir, et la nourriture est rationnée. Le
3 octobre 1917, des prieres sont envoyées a Saint-Joseph pour que le poisson abonde
« car nos enfants souffrent de la faim ». Dix jours plus tard, les pécheurs rapportent
8 000 poissons®. En novembre 1927, I'évéque Breynat télégraphie un message urgent
a Ottawa, dans lequel il déclare que les péches d’automne et la récolte de pommes de
terre ont échoué a Fort Resolution. Il « craint une grave pénurie de nourriture pour les
éléves et le personnel » et demande la permission de chasser l'orignal ou le bison si
aucun caribou ne se manifeste d’ici No&l*.
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Un ancien éléve du pensionnat de Hay River se rappelle que pendant les années
ayant suivi la Premiére Guerre mondiale, il n’a « [...] pas vu de confiture entre le
moment ou [il a] débarqué du bateau et le moment ot [il y est] remonté pour revenir
chez lui »*. Un autre éleve du méme pensionnat se souvient d'une alimentation con-
stamment composée de poisson : « Ils le faisaient bouillir tres longtemps, jusqu’a ce
que la viande se détache d’elle-méme, les os et les écailles flottant dans le bouillon,
puis ils mettaient de la farine. C’est ce qu'’ils nous servaient. Je n’utilise méme pas de
farine pour mes chiens parce qu’elle n’a pratiquement rien de bon®. » Un autre éleve
relate : « Nous avions de la viande une fois par an, a Noél. Une fois, ils ont tué une
vache et 'ont saignée, puis des enfants se sont rués vers la carcasse lorsque personne
ne regardait, et ont arraché des bouts de gras. Aussi, il y avait beaucoup de bacon dans
la réserve, mais il n’était pas pour les enfants®. » Le tableau dépeint par ces anciens
éleves n'est pas différent de celui que brosse A. J. Vale, directeur de 'école de 1907 a
1927, dans ses mémoires. Il y écrit qu’en raison des cofits de transport élevés « nous
devions le plus possible vivre de produits frais de la nature », pour I'essentiel, du pois-
son et des pommes de terre. « Souvent, c’est ce que nous mangions trois fois par jour.
Impossible d’avoir des ceufs, des oranges ou d’autres aliments du genre. En fait, pen-
dant cinq années consécutives, nous n’avons rien eu de tel, et la nourriture en boite ne
nous était offerte qu’en quantité limitée a cette époque »*.

Une analyse de l'alimentation de Hay River dans les années 1920 entreprise dans
les années 1970 par 'anthropologue Shepard Krech a permis de conclure que :

I'apport protéique était exceptionnel; la vitamine A, la niacine, 'acide ascor-
bique et le phosphore étaient présents en abondance; et les niveaux de thiamine
et de riboflavine étaient adéquats. Toutefois, les apports en calories et en fer
étaient tres marginaux. Les niveaux de calcium étaient extrémement faibles.
Une mauvaise année de péches aurait entrainé un important déficit calorique.
Une récolte médiocre aurait pu entrainer une carence en fer, en plus d’avoir une
incidence sur l'apport en calcium et en glucides®.

L'absence de tout examen médical préalable a 'admission des éleves aux pen-
sionnats est un probleme récurrent dans les Territoires du Nord-Ouest pendant la
premiére moitié du XX siecle. En 1916, trois enfants transférés de Fort Good Hope
a Fort Resolution tombent malades peu apres leur arrivée au pensionnat. Ils ont été
admis sans avoir subi I'examen médical exigé au motif qu’« il s’agissait d’orphelins
dont il fallait prendre soin d'une facon ou d’une autre ». Deux d’entre eux décéedent,
ce qui amene H. J. Bury, fonctionnaire aux Affaires indiennes, a recommander que «la
réglementation visant 'admission d’enfants a ces pensionnats soit appliquée de facon
plus rigoureuse »%.

Al'automne 1923, une épidémie de fievre typhoide tue cing éleéves a Fort Providence.
Le médecin du gouvernement était incapable de se rendre a '’école durant 'épidémie,
car aucun bateau n'était disponible. En février, le D* C. Bourget rapporte par écrit que



30 « COMMISSION DE VERITE ET RECONCILIATION ./

« quelques-uns des convalescents sont si mal en point que leur rétablissement com-
plet est incertain ». Il conclut que la maladie a été apportée a 1'école par des éleves
récemment inscrits et que des défauts dans le systeme de drainage de '’école sont a
l'origine de sa propagation®’.

Un éleve décédé al’école de Hay River en 1930 avait été admis sans subir d’examen
meédical « dii a 'absence de services médicaux dans le Nord »%. En 1931, le directeur
du pensionnat de Shingle Point admet des éléves sans les soumettre a un examen
meédical puisque le médecin désigné par le gouvernement fédéral « n’est pas venu
examiner les enfants, bien qu’on le lui ait demandé a plusieurs reprises ». Selon le
directeur, au cours des deux années d’activités de I'’école, le médecin n’est venu qu'une
fois durant I'hiver, par avion et pour une visite d'une heure seulement®.

En 1939, le Conseil des Territoires du Nord-Ouest apprend qu’il est de pratique
courante pour les missionnaires « d'amener les enfants a 1'école et de demander au
meédecin local de les examiner et de remplir leur certificat de santé ». Dans le but
d’obliger les écoles a s’assurer que les éleves font I'objet d'un examen médical avant
leur admission, un médecin du Nord recommande que le gouvernement commence
a verser son financement par éleve a compter de la date de 'examen médical'®.

Apres une tournée dans I'Ouest de 'Arctique en 1944, le D" George Wherrett, I'un
des médecins en santé publique éminents de 'époque, conclut que

Ce n’est cependant que dans une minorité des cas que I'on effectue un examen
régulier de tous les enfants au moment de 'admission, et il n’y a aucun examen
radiologique. Dans certaines écoles, on pratique I'immunisation et la vacci-
nation; dans d’autres, rien du tout. On ne saurait trop insister sur 'importance
de I'ensemble de toutes ces procédures [...] Dans a peu pres toutes les écoles
visitées, [...] des cas de tuberculose se sont déclarés durant 'année, dont certains
ont été fatals'*.

Jusqu'’a la fin de l'ére des écoles de missionnaires, les fonctionnaires fédéraux sont
incapables d’assumer un contrdle véritable de la facon dont les écoles admettent les
éleves. En 1955, L. A. C. O. Hunt, administrateur de district aux Territoires du Nord-
Ouest, fait observer « qu'il serait trés souhaitable que toutes les demandes d’admis-
sion aux pensionnats soient examinées soigneusement, et ce, bien avant 'admission
de I'enfant ». Plutot, selon ses dires, les fonctionnaires « sont souvent mis devant le
fait accompli ». Hunt citait un cas ol1, sans méme avoir obtenu I'approbation du gouv-
ernement, les autorités catholiques ont fait venir un enfant de Coppermine a Aklavik
par avion et 'ont inscrit a 'école qui, selon lui, était déja surpeuplée®>.

Cette absence de mesures d’inspection avait pour conséquence que les écoles
étaient régulierement en proie a des épidémies de maladies infectieuses. En 1913,
la sceur McQuirk, directrice de 1'’école de Fort Providence, rapporte que malgré
I'amélioration de 1'état de santé des éleves, « nous avons eu a déplorer, cet hiver, la
mort de 9 de nos jeunes éléves; ils ont succombé a une attaque maligne de grippe
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que rien ne pouvait entraver. Leur constitution est tellement délicate que nous les
dosons continuellement de fer et d’huile de foie de morue afin de les maintenir dans
un état normal »'%,

En septembre 1919, quarante-sept éleves de Fort Providence contractent la coque-
luche, causant I'annulation des classes. Les ennuis de santé se poursuivent jusqu’en
octobre a 'école, alors que se déclare une épidémie de dysenterie. Voici quelques
extraits du registre de 'école. Le 11 octobre : « Samuel rend le dernier soupir » ; le
13 octobre : « Caroline est morte ce matin a 2 h » ; les 21 et 22 octobre : « Charles a
perdu son petit Jean » ; et le 29 octobre : « Ce matin a une heure, le pauvre Isidore part
sans agonie pour le ciel »'*. L'année suivante, en aofit, une épidémie de grippe sévit
al'école. En septembre, une épidémie de fievre typhoide se propage. Elle est si grave
que les classes doivent étre annulées. A la fin du mois, deux autres éléves ont trouvé
la mort'®.

En avril 1943, une autre épidémie de grippe sévit au pensionnat de Fort Providence.
Plusieurs sceurs et tous les éleves sont touchés, si bien que les classes sont annulées!®.
Au début décembre de I'année suivante, les trois quarts des éleves sont atteints de la
coqueluche'”. Puis, c’est une épidémie d’oreillons qui s'étend et empéche les éleves
deretourner en classe jusqu’en février 1945'%. Au début d’avril 1950, vingt-six éléves de
Fort Providence sont alités du fait d'une épidémie de rougeole!'®. D’autres épidémies
de rougeole sévissent a 'école en octobre 1952 et au printemps 1957''°. En 1958, une
épidémie de grippe asiatique garde tous les enfants alités''".

La situation est semblable a Fort Resolution. Pour la période de 1903 a 1942, le
registre de l'école fait état d’épidémies de grippe en 1917, 1921, 1930 (deux cette
année-la), 1932, 1933, 1936, 1937, 1940 et 1941; de coqueluche en 1920 et 1941; de
diphtérie en 1923; de varicelle en janvier 1926, 1936 et 1938; de diarrhée en 1926; et
de rougeole en 1935'2 Le 25 juillet 1920, le registre de '’école de Fort Resolution fait
un constat sombre : « Nous sommes tenus de renvoyer dans leurs familles plusieurs
enfants affaiblis par la maladie'". » Entre le 3 décembre 1912 et le 24 février 1941, le
registre de 1'école de Fort Resolution a enregistré cinquante-six déces, y compris un
ainé, deux anciens éleves et trois membres d’ordres religieux. Au cours de cette péri-
ode de vingt-neuf ans, on enregistre en moyenne deux déces par an''.

Tout pres, a Hay River, la série d’épidémies est a 'image de celle de Fort Resolution.
On enregistre des épidémies de rougeole en 1902'%%, de diphtérie en 1917, de grippe
en 19307, de varicelle et de grippe en 1935'%, et a nouveau de grippe en 1936'"°. En
1906, une épidémie de rougeole sévit au point ot le nombre d’enfants de 1'’école de
Hay River est réduit a trente éléves en pensionnat et onze en externat, dont la présence
est tres irréguliere, selon le directeur de I'école’®. En juin 1910, 'évéque Isaac Stringer
écrit : « Aucun déces n’est survenu a I'école au cours des deux dernieres années, et ce,
jusqu’en mars 1910, soit la date des dernieres nouvelles recues'®. » Dans les années
qui suivent, le bilan des victimes a I'école est tres lourd. Au moins trente-deux déces
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sont signalés entre 1917 et 1937, dont dix en 1930 seulement'?. La situation est si ter-
rible que Duncan Campbell Scott menace de fermer I'école'*.

En 1936, une enseignante de Shingle Point, Mabel Jones, relate par écrit comment
Mabel Martin tombe malade le 11 décembre 1935, puis meurt un mois plus tard :

Mon ceeur souffre pour ses parents a Aklavik, Laura et Martin. Ils m'ont confié
la garde de leur fille il y a deux ans et demi, 8 mon départ d’A. [probablement
Aklavik] pour l'école, et j'avais si hate de voir a quel point ils seraient heureux de
revoir leur fille, si bien portante et si grande, apres la fin des classes. Ce n’était
pas une enfant robuste, et c’est pourquoi elle m'était plus chere que toutes les
autres. Le jour comme la nuit, elle sortait rarement de mon coeur et de mon
esprit. J’avais espéré qu’elle surmonte sa faiblesse apres sa guérison d'une
hémorragie I'hiver dernier. Mais Dieu en a voulu autrement, et malgré tout ce
qui pouvait étre fait, son coeur s’est affaibli puis s’est arrété de battre, fatigué. Je
me sens si seule sans elle.

C’est dans cette pensée que Mabel trouvait le réconfort : « nous ne devons jamais
oublier que notre réel travail en ces lieux est de préparer ces enfants a répondre gaie-
ment a la voix de Jésus lorsqu’il les appelle'. »

Les enfants étaient aussi sujets aux morts accidentelles. Le 24 aott 1939, Joseph
Sakaluk, un garcon inuit 4gé de dix ans fréquentant '’école catholique d’Aklavik, fugue
et cherche a rejoindre un groupe de garcons plus 4gés a qui on avait donné l'autorisa-
tion d’aller faire une promenade. Il n’est pas chaudement vétu, le temps est humide et
le terrain foisonne de fondrieres. Il ne parviendra jamais a rattraper les autres garcons.
Lorsqu’on s’apercoit de sa disparition, la Gendarmerie organise une battue. Le len-
demain, en apres-midi, son corps est retrouvé dans un épais bosquet de saules pres
duquel les chercheurs étaient passés a plusieurs occasions. Son décés est attribuable
a la fatigue associée a une exposition au froid'*.

Etat des immeubles

La santé et la sécurité étaient étroitement liées a I'état des batiments. Dans certains
cas, les écoles étaient tout simplement surpeuplées. En 1933, Mabel Jones décrit la vie
a Shingle Point :

Cette année, notre école est plus peuplée que jamais. Je dois loger vingt filles
dans un espace qui, méme a dix-huit, semblait 'an dernier déja trop plein. Mais
ce sont de si gentils enfants qu’il me serait maintenant difficile de me séparer

de I'un ou l'autre. Maintenant que Walter nous a quittés pour de bon, le dortoir
des garcons comptera le méme nombre d’éleéves que I'an dernier, soit 16, lorsque
Moses reviendra. C’est cependant un de trop selon la capacité actuelle du loge-
ment, et une couchette supplémentaire doit étre ajoutée cette année. Vous savez
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bien entendu que les enfants dorment a deux dans le méme lit. Actuellement, j’ai
trois filles qui dorment dans la méme couchette, et la situation sera la méme au
dortoir des garcons lorsque les 16 seront ici'?.

En 1911, une inspection menée a 'école de Hay River permet de constater que les
deux premiers étages des batiments de 1'école « laissent a désirer », car les « plafonds
sont bas et les lieux sont mal éclairés et peu aérés ». Le troisieme étage est jugé comme
étant « extrémement bien » éclairé et aéré, et muni de plafonds plus élevés'*. Une nou-
velle école est batie en 1917'?%, mais en 1924, elle menace de s’effondrer, car le dépot
de sédiments sur lequel elle a été érigée commence a s'affaisser. Les murs bombent,
les planchers ne sont plus de niveau, les portes et fenétres ne sont plus adaptées a
leurs cadres, et les cheminées sont sur le point de s'écrouler'®. Pour s’attaquer a ces
problemes, on retire une aile de 1'école, on la rénove et on la transforme en hopital
fédéral tout pres de I'école'™. En 1934, on reconnait que 1'école de Hay River est sur-
peuplée, qu'il est difficile de 'approvisionner en nourriture et d'y fournir des soins
médicaux, et qu'elle n’a pas acces a un approvisionnement en eau adéquat. Ces prob-
lemes ameénent les Affaires indiennes a financer le déplacement de I'école vers de plus
grandes installations construites a Aklavik, a environ mille kilometres plus au Nord**'.

En 1931, il manque quarante pupitres a I'’école catholique d’Aklavik'®2. Deux ans
plus tard, ala méme école, le manque de fournitures et de meubles essentiels est si cri-
ant que vingt-huit éleves doivent dormir sur le plancher'®. En réponse a la demande
du directeur, le gouvernement autorise 'achat de vingt-quatre lits additionnels'*.

Leau potable et des installations sanitaires adéquates étaient essentielles au main-
tien de la santé des éleves. D’apres un rapport rédigé en 1938 par un ingénieur con-
cernant I'école de Fort Resolution, 'eau du Grand lac des Esclaves « utilisée a 'école
pour toutes les fins, sans la faire bouillir » est dangereuse, car il est possible que le lac
soit pollué. Les latrines a ciel ouvert sont « en piteux état, mal éclairées et dépourvues
de moustiquaires, et leurs sieéges et planchers sont sales. On remarque la présence
de nombreuses mouches aux alentours »'**. En 1945, I'agent des Indiens J. H. Riopel
qualifie les toilettes de Fort Resolution d’« inadéquates et insalubres »'3.

Dans les années 1940, les batiments de I'école étaient dans un état de délabrement.
Lécole de Fort Resolution est décrite, en 1947, comme étant « désuete, délabrée, et
pose un risque d’incendie »'¥. Six ans plus tard, un nouveau rapport conclut que les
écoles de Fort Resolution et de Fort Providence sont « inférieures aux normes en ce
qui a trait a la configuration, aux formes, a 'éclairage et a 'aération »'*%. Un rapport
rédigé 'année suivante décrit 'école de Fort Resolution comme étant « compléetement
désuete. . . en plus de poser un risque d’incendie »'*.
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Incendies

L'école anglicane de Hay River a connu trois incendies qui auraient pu étre lourds
de conséquences : le poulailler briille en 1907'%, la buanderie prend feu en 1931 et
le toit s'enflamme en 1935, En aotit 1943, un incendie détruit le lavoir des garcons
al'école de Fort Providence'®. Lécole de Fort Resolution est presque détruite par le
feu lorsque les installations de production de l'acétylene utilisé pour éclairer I'école
explosent au début 1936'®. Bien qu’'on ne rapporte aucun déces, deux personnes sont

14 Des incendies se déclarent a Fort Resolution en 1923, 1929 et

gravement briilées
1933. On ne signale dans ces cas aucune perte de vie humaine. Toutefois, en 1924, des
étincelles provenant d'un feu d’ordures embrasent la robe d’'une jeune fille du nom

d’Yvette Walters. Elle succombera plus tard a ses blessures'*.

Résistance de la part des parents :
« Nos enfants vivent un enfer »

Bien que les parents autochtones du Nord ne s'opposent pas nécessairement a ce
que leurs enfants fréquentent I'école, ils sont mécontents de se retrouver séparés d’eux
pendant plusieurs années de suite. IIs en viennent de plus a remettre en question les
bienfaits de 'enseignement que leurs enfants recoivent a 'école de missionnaires. S. T.
Wood, inspecteur de la Police a cheval, déclare en 1922 que les enfants inuits envoyés
al'école de Hay River sont tenus d'y rester « pendant quatre a cinq ans. Du fait de la
tres grande distance qu'’ils doivent parcourir, les parents ne peuvent voir leurs enfants
durant cette période, et s'opposent généralement a les envoyer a l'école. » Pour sur-
monter ce probléme, les Inuits proposent de batir une école et de payer le professeur,
pourvu que ce soit sur la c6te'*®. En réponse a une telle proposition, le directeur de la
Division, O. S. Finnie, recommande d’établir une école publique dans une collectivité
inuite. Le Conseil des Territoires du Nord-Ouest préfere toutefois laisser les initiatives
scolaires entre les mains de I'Eglise'"".

Pour leur part, les Affaires indiennes considéraient les écoles de missionnaires du
Nord comme des résidences pour les orphelins et les enfants négligés. En 1921, le
secrétaire des Affaires indiennes, J. D. McLean, donne la directive suivante a 'agent
des Indiens de Fort Simpson, T. W. Harris : « Insistez aupres de tous les Indiens de
votre agence sur la nécessité d’envoyer les enfants a I'école, en particulier les orphe-
lins et les négligés ». Il ajoute que Harris doit informer les parents que les dispositions
en matiere de présence obligatoire adoptées 'année précédente sont maintenant en
vigueur. C’est en fait de la poudre aux yeux, car a la ligne suivante, McLean admet que
«le ministere ne désire pas appliquer ces dispositions dans les districts éloignés » — a
savoir le Nord'®. Tout au long de la premiere moitié du XX siecle, il y a toujours eu
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plus d’enfants autochtones d’age scolaire dans la région du Nord qu’il n'y avait de
place pour eux dans les écoles.

Dans certains cas, les parents ramenaient leur enfant a la maison contre la volonté
du directeur de I'école. En 1913, lorsqu'une mere retire sa fille de 1'école de Fort
Resolution, on fait appel a la Gendarmerie et la mere doit rendre sa fille a I'école'*.

Les enfants croyaient que si leurs parents intervenaient aupres de 1'école, leur
traitement s'en verrait amélioré. Le pere de Bill Erasmus a fréquenté I'école de Fort
Resolution. Il n'aimait pas I'école et voulait revenir a la maison. Selon lui, les mesures
disciplinaires y étaient cruelles et injustifiées et la nourriture était « trés mauvaise ».
Voici quelques histoires qu’il a racontées a son fils :

ATlautomne, le poisson remonte. Ils péchaient ces poissons par milliers. On

les appelait « poissons a batonnet », car nous y plantions un petit baton pour
les accrocher, les faire sécher pour les conserver jusqu’a 'hiver et ensuite les
manger. Par contre, s'ils ne les conservaient pas ou ne les attrapaient pas de

la bonne fagon, ou s'ils les empilaient mal, les poissons pourrissaient. Et c’est

ce qui arrivait a certains de ces poissons : ils pourrissaient. Mais ils donnaient
quand méme ces poissons pourris aux enfants et nous forcaient a les manger. Et
on nous empéchait de sortir de table a moins de manger nos poissons pourris.
Parfois, un enfant tétu devait rester a table, ou était forcé a y rester durant toute
la journée, ou jusqu’a ce qu'il se résigne a manger.

Lorsque le pere de Bill ne peut plus endurer tout cela, il écrit a son pere pour lui
réclamer d’étre ramené a la maison. Comme le personnel de I'école surveille le cour-
rier, il remet la lettre a un ami de la collectivité locale pour qu'il la poste a sa place. En
quelques mois, son traitement s'améliore. Il en conclut que son pere a menacé de le
sortir de I’école. A la fin de 'année scolaire, son pere vient le chercher en bateau. Selon
Bill Erasmus « c¢’était comme sortir de prison. Mon pere a dit qu’il n’a “jamais regardé
en arriere. Je suis sorti de I'école, et c’était fini” »'%,

En 1937, la Gendarmerie rapporte que des Autochtones parties au Traité vivant a
Fort Resolution refusent d’accepter leurs paiements annuels en guise de protestation
contre les conditions régnant a 'école. Selon le sergent par intérim G. T. Makinson :

Les chefs se sont plaints a I'égard de 'école missionnaire catholique. Les Indiens
sont d’avis que leurs enfants doivent travailler trop fort lorsqu’ils fréquentent
I'école. Parfois, ils doivent scier du bois du matin au soir et un grand nombre
d’enfants tombent malades et meurent. Lorsqu’ils commencent I'école, ils sont
bien vétus et lorsqu'’ils rentrent a la maison, ils sont dévétus et affamés. Alécole,
les enfants vivent dans la misere. Voila la raison pour laquelle nous retirons par-
fois nos enfants des pensionnats'®'.

En 1941, seuls quarante-cinq éleves sont inscrits a I'école catholique de Fort
Providence, qui est pourtant autorisée a en accueillir 100'*2. Lannée suivante, la GRC
procede a une enquéte sur la présence des éleves aux écoles du district du Mackenzie.
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Elle conclut qu’a Fort Smith et a Hay River, 50 % des enfants d’age scolaire, en majorité
des garcons, ne se présentaient pas a 1'école. Bien que le gouvernement applique a
I'époque de plus en plus les dispositions en matiére de présence obligatoire de la Loi
sur les Indiens, la police reconnait que les « Indiens ont trouvé plusieurs moyens pour
se soustraire aux réglementations »'*. Un autre rapport de la GRC rédigé la méme
année remet en question le fait que les membres de la force policiére doivent agir a
titre d’agents de surveillance'.

En 1945, alors qu'il exerce des pressions pour obtenir du soutien fédéral en vue de
l'ouverture d'un éventuel externat anglican a Fort McPherson, le missionnaire angli-
can A. S. Dewdney évoque par écrit que plusieurs familles sont prétes a venir s'établir
a Fort McPherson sous réserve qu’on y établisse une école. Ces familles n’étaient tout-
efois pas disposées a « envoyer leurs enfants dans un pensionnat »'*. Leur objection
n’avait pas tant a voir avec I'école qu’avec le concept du pensionnat.

Dans les années 1950, I'opposition des parents demeure vigoureuse. En 1951, le
surintendant des Affaires indiennes I. F. Kirby déclare que les écoles de missionnaires
sont « tres réticentes a I'idée de renvoyer les éléves a la maison pour les vacances
estivales par crainte qu'’ils ne reviennent pas, ou de devoir payer leur transport ». Par
conséquent, les parents ne souhaitaient pas envoyer leurs enfants a '’école. Kirby,
croyant qu'il serait inapproprié, tant pour les parents que pour les enfants, de ne pas
renvoyer les éleves a la maison, recommande aux Affaires indiennes « d’aller cher-
cher les enfants a la maison et de les y ramener lorsqu'’ils vivent dans des endroits
isolés »'%6.

Dans un autre rapport publié la méme année, L. G. P. Waller, inspecteur régional
d’école pour les Affaires indiennes, déclare que « les enfants inscrits sont ceux qui sont
disponibles lorsque le bateau accoste ou I'avion atterrit pour les cueillir ». Selon lui, le
recrutement est contrecarré par les parents qui « retiennent les enfants qui devraient
aller a I'école ». Il souligne que « peu d’enfants indiens, sinon aucun, ont recu une
instruction continue entre 7 et 15 ans; rares sont ceux qui ont dépassé la 3¢ année,
plusieurs étant restés a la 1™ année ». Waller propose alors de strictes mesures : le
gouvernement doit prendre

tous les enfants d’age scolaire d'une région désignée et les maintenir a I'école —
sauf pendant les vacances d’été — jusqu’a ce qu'’ils atteignent 'dge minimum de
fin de scolarité. La mise en ceuvre de cette politique pendra du temps, et peut ne
pas étre immédiatement fructueuse, mais elle aidera le parent a organiser ses
opinions sur la raison d’étre de 'école et nous aidera a atteindre les objectifs que
nous nous sommes fixés en matiere d’éducation.

Apres avoir reproché aux parents les problemes de recrutement de '’école, Waller
fait observer que I'école de Fort Resolution est « terriblement inadéquate. Les quatre
classes sont inférieures aux normes en ce qui a trait aux dimensions, a la configuration,
al'éclairage et a 'aération »'%". A la fin des années 1950, la présence a l'école fait 'objet
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d’'un controéle beaucoup plus rigoureux, au point ol1 le surpeuplement des écoles met
les enfants a risque. En 1957, les écoles de Fort Resolution et de Fort Providence sont
jugées si peuplées que, selon un inspecteur du gouvernement « un seul enfant de plus
et’école deviendra surpeuplée au point de créer un risque d’incendie »'%.

Fugues

Parce que les écoles du Nord étaient si éloignées des collectivités de résidence des
enfants, les fugues étaient moins courantes que dans le Sud, mais il y en avait. Par
exemple, en mars 1902, deux jeunes filles fuguent de '’école de Fort Providence. Elles
sont retrouvées et ramenées a I'école le méme jour. Un mois plus tard, 'une des filles
tente une seconde fois de se sauver, sans succes. Dans le registre de 'école, I'une des
religieuses déclare que la jeune fille semble repentante, bien qu’elle doute de sa sin-
cérité'. Lannée suivante, un garcon fugue de Fort Resolution a sa premiere journée
d’école. Selon les chroniques de 'école :

Sceur Honorine est allée de 'avant avec la premiére tache du programme d’édu-
cation du Nord, soit le bain des enfants, qui arrivent a I'’école infestés de vermine.
C’était une tache difficile, car ils ne connaissaient rien du bain. Apres en avoir
lavé un (enfant), Sceur Honorine I'a laissé seul un instant pour aller chercher une
chemise et un pantalon propres. A son retour, le petit sauvage s’était échappé,
l'appel de la forét étant trop insistant. Heureusement, un frére 1'a apergu et nous
I'a ramené!®,

A l'été 1922, James Laferty tente de retourner aupres de ses parents, qui vivent a
deuxjours de route de Fort Resolution. Plusieurs équipes de recherche sont déployées,
mais aucune ne parvient a le retracer. Selon le registre de I'école, « notre petit garne-
ment est revenu au dortoir seul, a 3 h du matin. Trés épuisé, il est allé au lit sans piper
mot!®L, » Trois freres, 4gés de cinq a neuf ans, fuguent de 'école de Fort Providence en
1942. Les garcons cherchaient a regagner leur domicile, ignorant la grande distance
les séparant de leur destination. La Gendarmerie les retrouve et les ramene a I'école,
puis facture a Mines et Ressources (le ministere de qui relevait la Division des affaires
indiennes) des frais de 9,20 $'2.

Les mémoires d’éleves présentés dans le chapitre suivant fournissent un apercu de
ce qui faisait fuir les enfants.






Des écoliers autochtones a I’extérieur de I’école de Fort Providence, dans les Territoires du Nord-Ouest, vers 1920.
Bibliothéque et Archives Canada, F. H. Kitto, Canada, ministére des Affaires indiennes et du Nord canadien, PA-101548.

Des éléves du pensionnat de Fort Resolution, dans les Territoires du Nord-Ouest, vers 1928. En 1913, lorsqu’une mére retire sa
fille du pensionnat de Fort Resolution, la Police & cheval du Nord-Ouest est appelée sur les lieux et la mére est forcée de la
laisser repartir au pensionnat.

Bibliothéque et Archives Canada, ). F. Moran, ministére des Affaires indiennes et du Nord canadien, PA-102519.



Le 25 juillet 1920, le journal de I’école de Fort Resolution, dans les Territoires du Nord-Ouest, fait le constat suivant : « Nous
sommes obligés de retourner a leur famille plusieurs enfants qui ont été affaiblis par la maladie. »
Canada, ministére de I'Intérieur, Bibliothéque et Archives Canada, PA-040715.

L’école catholique romaine et I’hdpital d’Aklavik, dans les Territoires du Nord-Ouest.
Archives des Territoires du Nord-Ouest, N-1979-050-0042.



Des éléves et des sceurs de I'école catholique romaine d’Aklavik, dans les Territoires du Nord-Ouest, partent pique-niquer sur un
chaland avec remorqueur.
Archives des Territoires du Nord-Ouest, N-1979-051-1191.

Les enfants inuits devaient souvent demeurer toute l’année a I’école anglicane d’Aklavik, dans les Territoires du Nord-Ouest,
parce que leurs maisons étaient trop loin de |’école.
Ministére des Affaires indiennes et du Nord canadien, Bibliothéque et Archives Canada, PA-101548.



Des éléves arrivant a I"école anglicane d’Aklavik, dans les Territoires du Nord-Ouest.
Archives du Synode général de I'Eglise anglicane du Canada, P9901-416.

L'école anglicane d’Aklavik, dans les Territoires du Nord-Ouest. En 1957, il y avait quatre enseignants et 111 éléves a ’école
d’Aklavik. Un enseignant donnait des cours a 45 éléves de deuxiéme a cinquiéme année.
Archives du Synode général de I'Eglise anglicane du Canada, P7538-854.



H
L’école de Hay River, dans les Territoires du Nord-Ouest. Dans ses mémoires, ). Vale, qui a longtemps été directeur de |’école de Hay
River, a écrit qu’a I’école « il n’y a jamais eu aucun ceuf, aucune orange ou aucun produit de ce genre. En fait, pendant une longue
période de cing ans, je n’en ai pas vu du tout. A 'époque, la seule chose que l'on recevait, c’était de la nourriture en conserve. »
Archives du Synode général de I'Eglise anglicane du Canada, P75-103-58-260.

Une salle de classe a I’école de Hay River, dans les Territoires du Nord-Ouest. Une note de service du ministére des Mines et des
Ressources nationales a conclu a propos de I’éducation dans les Territoires du Nord-Ouest qu’en 1939, la norme de I'éducation
dans les territoires n’était « généralement pas aussi élevée que celle des écoles indiennes de I’ensemble des provinces ».
Archives du Synode général de I'Eglise anglicane du Canada, P7538-136.
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Des éléves posent avec I’évéque Isaac Stringer a la résidence de Dawson, dans le Territoire du Yukon.

Archives du Yukon, 82-332, no 28.

La salle de jeu de Iécole de Carcross, dans le Territoire du Yukon.
Archives du Synode général de I'Eglise anglicane du Canada, P7561-110.



L’école de Chooutla a Carcross, dans le Territoire du Yukon. La discipline était stricte. En 1940, le directeur, H. C. Grant, a dit que

les éléves qui commettraient un vol « devraient se coucher sur un bureau seulement vétus de leur tenue de nuit, devant toute
I’école, et seraient frappés avec une laniére de cuir ailleurs que sur leurs mains ».
Archives du Synode général de I'Eglise anglicane du Canada, P7538-621.



Des écoliers autochtones a I’extérieur de I"école de Fort Providence, dans les Territoires du Nord-Ouest, vers 1920.
Bibliothéque et Archives Canada, F. H. Kitto, Canada, ministére des Affaires indiennes et du Nord canadien, PA-101548.
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Le pensionnat baptiste de Whitehorse dans le Territoire du Yukon. Pendant une bonne partie de son existence, I’école se
trouvait dans des batiments militaires abandonnés.
Archives du Yukon, 80-45 no 19.



CHAPITRE 4

La vie des éleves dans les
écoles de missionnaires

es témoignages écrits d’anciens éleves comptent parmi les meilleures sources

d’information sur la vie dans les pensionnats. Le présent chapitre propose les

résumés de quatre de ces mémoires puis, pour conclure, offre un apercu du
témoignage présenté devant la Commission de vérité et réconciliation du Canada par
un ancien éleve d'une école de missionnaires.

Alice French (Masak)

Lorsque les portes de I'école se sont refermées derriére mon pere et moi, je me
suis sentie enfin libre. A école, j’étais Alice, une fille inuite recevant une in-
struction. Puis, au moment de descendre les marches avec mon pere, je me suis
sentie perdue, ayant été siloin de chez moi et retournant a un mode de vie que
j’'avais presque oublié'.

En 1937, lorsque la jeune Inuite Masak est agée sept ans, sa mere Sanggiak est hos-
pitalisée apres avoir contracté la tuberculose. Son pére Anisalouk, un trappeur de la
région du delta du Mackenzie, les inscrit alors, son jeune frere Ayounik et elle, al'école
anglicane All Saints d’Aklavik. A 1'école, elle cesse d’étre Masak et devient Alice. Elle
n’entendra & nouveau son vrai nom qu’une fois de retour & la maison. A I'heure du
souper du premier jour d’école, lorsqu’elle apercoit son frere, I'air perdu et esseulé,
elle tente d'aller le réconforter, mais se voit obligée de regagner la file. Pendant leurs
années passées a l'école, ils ne se parlent que rarement et communiquent entre eux en
élevant la voix lors des repas dans la salle a manger qui séparait les filles des garcons
ou dans la cour d’école et sur le terrain de jeux®.

Des le premier jour, la vie a I'école est étrange et intrusive, les éleves se voyant
administrer un lavage de cheveux au kérosene a leur arrivée pour nettoyer toute trace
de vermine®. Chaque journée débute a 7 h; le petit déjeuner est monotone, composé
invariablement composé de porridge, de mélasse, de pain, de confiture et de thé*.
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Pour garder les enfants en santé, on leur administrait des doses régulieres d’huile de
foie de morue®.

Masak aimait apprendre, mais ignorait ce qu’étaient les moutons, les vaches et les
cochons, ces animaux étranges qui peuplaient les comptines pour enfants. Et que
penser de ces plats qui se sauvaient avec les cuilleres®? A I'école, les éleves devaient
travailler dur. En plus de ses quarts de travail dans la cuisine et dans les salles a man-
ger des éleves et du personnel, Masak devait régulierement travailler a la buanderie,
actionnant a la fois la laveuse et 'essoreuse’.

Parmi ses souvenirs les plus agréables, elle évoque les glissades hivernales a flanc
de colline sur des morceaux de carton gelé, les expéditions sur le fleuve Mackenzie
a bord de la barge de I'école pour aller cueillir des baies, les razzias dans le potager
du directeur et les histoires a faire peur que se racontaient les éleves apres le couvre-
feu. Certains de ces plaisirs étaient risqués; ceux qui étaient pris a piller le potager
recevaient la fessée, alors que les conteurs d’histoires nocturnes devaient se tenir
debout dans un coin®.

Toutes les provisions provenant du Sud étaient amenées par bateau le long du
fleuve Mackenzie, lequel demeurait gelé pendant la majeure partie de 'année. Le pre-
mier bateau de I'année amenait une cargaison de fruits et légumes, attendue depuis
fort longtemps®. En raison de la courte saison d’expédition, I'école dépendait des par-
ents pour approvisionner I'école en viande et en poisson'. On fournissait a Masak et
aux autres éleves des pieges a rats musqués. On leur laissait garder les recettes issues
de la vente des fourrures, et la viande était rotie a 'école'!.

Peu apres 'admission de Masak a 1'école, sa mere trouve la mort'. Lorsque son
peére se remarie, il la sort de I'école. Elle estimait alors y avoir été bien traitée, mais
avait néanmoins le sentiment de « vivre le moment le plus heureux de [sa] vie au
moment de descendre les marches pour la derniére fois avec [son] pére. [Elle avait]
envie de chanter lorsqu’[ils ont] franchi le coin et perdul’école de vue'®. » Elle dira plus
tard que ses années a 'école ont été une période d'immense solitude, la proximité de
sa famille lui manquant'. En plus de marquer la fin de longues années de solitude, le
retour dans sa famille lui permet de retrouver sa vie privée. Bien qu’elle ne possédait
guere plus qu’'un lit entouré de rideaux qu’elle pouvait tirer, elle appréciait I'espace
privé que lui réservait la petite demeure familiale. « C’était si bon d’avoir ma propre
chambre a coucher apres tant d'années passées dans un dortoir. Je pouvais tirer les
rideaux autour de moi tout en sachant que ma famille était a proximité'®. »

Apres le départ de Masak de I'école, son pere lui achéte de nouveaux vétements.
« Finis les longs sous-vétements en laine, les bas noirs irritants et les pantalons bouf-
fants couleur péche. » Tout ce qui lui rappelait 'école était maintenant derriére elle'.
O, alors qu’elle commence a peine a jouir de sa liberté, elle se retrouve confrontée
a plusieurs questions concernant les séquelles que lui avait laissées son séjour a
l'école. A son départ d’Aklavik, la famille rencontre un ami de son pere qui lui pose
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alors une série de questions troublantes. « Que t’a appris I'école sauf 'anglais, que tu
parles maintenant au point ol tu n’arrives méme plus a parler ta propre langue?, lui
demande-t-il. Sais-tu tanner et coudre les peaux pour fabriquer les vétements? Sais-tu
comment dépouiller les fourrures qui sont ramenées a la maison? Puisque tu ne con-
nais encore rien a I'entretien domestique, quel genre d’épouse feras-tu'’? »

En dépit du fait qu'elle était, a I'école, entourée d’enfants inuits, elle était devenue
incapable de parler sa propre langue. « On nous défendait de parler notre langue ou
que nous allions, sur le terrain de 'école comme a I'intérieur de I'établissement, sous
peine d’étre chétiés. Nous avions donc appris a avoir honte de notre langue, ce qui
a eu pour effet de nous éloigner de nos familles'®. » La perte de la langue n’est pas la
seule barriere que I'école a érigée entre sa famille et elle. A son retour a la maison,
elle ignore comment conduire un traineau a chiens ou couper du bois, et le trappage
la dégotite. « Un mois aprés mon retour a la maison, ma confiance en moi était dure-
ment ébranlée. J’avais 'impression qu'on m'aurait enseigné toutes ces choses en gran-
dissant si je ne m’étais pas éloignée du foyer familial®. »

En dépit de ces expériences, les Inuits reconnaissaient la valeur de '’éducation.
D’apreés les souvenirs de Masak, une famille pouvait décider d’envoyer une enfant au
pensionnat, car « [elle avait] besoin que quelqu’un soit capable de traduire ce que
I’'homme blanc [lui] disait sur le prix des fourrures lors des négociations ou ce que le
docteur racontait lorsque I'un [de ses membres] tombait malade »%. Lorsque Masak
est agée de seize ans, on lui fait passer un examen pour déterminer si elle peut pour-
suivre ses études. Elle réussit 'examen, mais avant de repartir, sa belle-meére contracte
la tuberculose et doit étre hospitalisée. Malgré sa déception de ne pas pouvoir pour-
suivre ses études, elle décide de rester avec son peére pour prendre soin de son frere
ainsi que ses demi-freres et demi-sceurs?. Dans les années 1950, elle en était venue a
la conclusion que 'avenir de ses enfants dépendait du fait qu’ils bénéficient ou non
d’une bonne instruction. « Je savais que je ferais tout en mon pouvoir pour que mes
enfants recoivent 'enseignement que j'aurais tant voulu recevoir®. »

Anthony Thrasher

Anthony Thrasher est né en 1937 au sein d'une famille inuite a Paulatuk, aux
Territoires du Nord-Ouest. Sa meére meurt lorsqu’il est 4gé de quatre ans. Son pére se
remarie alors et déménage a Tuktoyaktuk ou il s'engage a bord du navire Our Lady of
Lourdes, un bateau employé par les Catholiques pour le transport de biens entre les
missions. Les fréres ainés d’Anthony ont tous fréquenté I'école de I'Immaculée con-
ception, le pensionnat catholique d’Aklavik. Son tour vient lorsqu’il atteint 'age de
six ans®. « Mon pere m’a emballé quelques effets et on est descendu au quai ensem-
ble pour attendre le schooner de la Mission qui devait me transporter a I'école. Je me
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revois faire signe de la main a papa depuis le parapet de I'Immaculata qui s'éloignait
vers la baie et pointait franc sud vers Aklavik. Je pleurais; je ne voulais pas le quitter.
Papa n’était pas souvent a la maison; mais quand il était 13, je le suivais partout, je le
regardais travailler et j’écoutais ses histoires®. »

Lorsqu'’il arrive a Aklavik, les hommes de I'équipage le déposent a I'école. Il voit les
religieuses portant le gris et il entend leurs voix se méler au vent; il se retourne et s'en-
fuit. Mais il n’a nulle part ou aller. Il est rattrapé, saisi par le capuchon et trainé jusqu’a
I'école, ot il est 1avé, controlé pour la vermine et mis au lit*.

Les religieuses lui inspiraient diverses émotions. Il y avait par exemple la sceur Alice
Rae, « que j'aimais comme si elle avait été ma mere ». Il trouvait la sceur Bessant gen-
tille, mais « Sceur Soka nous frappait les doigts avec sa regle. Sceur Gilbert s'acharnait
a nous tirer les oreilles, nous laver la bouche avec du savon a lessive et nous fouettait
avec une chaine de montre. Je n’ai jamais compris comment elle pouvait étre aussi
mesquine, et en méme temps tres aimable®. »

Comme la plupart des éléves inuits, Thrasher n’était pas accoutumé a la nourri-
ture cuite. Avec les autres garcons, il se faufilait parfois dans la cuisine pour voler de
la viande congelée®. Lorsque la directrice, sceur Kristoff, apprend le penchant des
garcons pour la viande crue congelée, elle décide de leur en donner a l'occasion.
« Parfois aussi on nous servait des ceufs crus de poisson blanc. De quoi me lécher les
doigts au sortir de ces repas, et me faire saliver pour en désirer davantage®. » Parfois,
il pouvait déguster de la nourriture sauvage en chassant lui-méme sa viande. Un jour,
lors d'un pique-nique de 'école, il trappe un geai gris. « J’ai fait un petit feu et j’ai
brilé les plumes du gros oiseau bleu. Ensuite j'ai laissé geler dur; ¢a gottait le foie de
caribou®. »

Selon lui, 'application rigoureuse de la séparation des garcons et des filles a 'école
était encore plus étrange que la cuisson des aliments. « On nous a dit de ne pas jouer
avec les filles, que c’était péché. Je trouvais ca bien étrange, vu que j'avais joué avec les
filles avant de venir a I'école. Maintenant, on me disait de ne pas les toucher®. » Un
jour, les garcons et les filles de I'école se font prendre a se lancer des pommes de terre
dans le sous-sol servant de cave a légumes. Ils sont alors accusés d’avoir péché. Une
religieuse aligne les garcons, litles noms des filles avec qui ils ont joué, déclare : « Voici
mon opinion sur elles » et crache au sol®'.

Une autre fois, apres avoir été accusé d’avoir commis un péché avec les filles dans le
sous-sol (un fait qu'il n’a jamais admis ou nié), Thrasher est attaché a un lit et fouetté
avec une chainette de montre en argent de pres d'un metre de longueur. « Mon dos
saignait, mais autre chose me briilait davantage : la honte, gravée dans ma mémaoire.
Cette chaine d’argent n’a jamais quitté mon esprit. Aujourd’hui encore, mon dos
porte des marques®>. » Les chatiments étaient souvent humiliants. Par exemple, deux
garcons s'étant fait prendre a jurer se font raser la téte et sont forcés de défiler devant
la classe vétus de robes™®.
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Ily avait également des conflits entre les éleves inuits et ceux des Premiéres Nations.
Ces derniers traitaient les Inuits de « muktuk huskies » (le muktuk est un mets com-
posé de chair et de graisse de baleine), alors que les Inuits qualifiaient les éleves des
Premieres Nations de « porteurs de tomahawks ». « [...], on était bons amis avec les
Indiens et pourtant on se battait avec eux. On prenait peut-étre la releve des vieux
d’autrefois®. » La religion était également source de conflits. Il n’était pas rare que
les garcons de I'ITmmaculée conception se bagarrent avec les garcons du pensionnat
anglican local. « On s’en était pris a moi pour deux raisons : j'étais catholique romain,
et en plus un maudit Esquimau® », se remémore-t-il.

Aux dires de Thrasher, méme s'il n’était pas trés bon al’école, il était une « générat-
rice », qui consacrait I'essentiel de son temps a couper et a transporter du bois
ou a vider les toilettes, de géantes latrines installées au bout du terrain de jeux®.
Linstruction ne lui plaisait et ne I'intéressait guere, soulignant que méme s'’il aimait
lire, il n’a jamais pu épeler correctement le mot « arithmétique ». Ce qu'’il voulait
en fait, c’était de devenir trappeur. « Mon grand plaisir, c¢’était d’avoir la chance de
tendre mes pieges, avec les garcons, de 'autre c6té du village, apres les classes de
I'apres-midi. Arrivés 1a, on faisait un feu pour y cuire nos propres repas et nous
faire du thé noir fort. Apres, on descendait dans la cave, pour les écorcher, les rats
musqués et les lievres qu’'on avait pris*. » Lorsque Thrasher est 4gé de douze ans,
son peére est victime d'un AVC alors qu’il remonte I'ancre du Our Lady of Lourdes.
Laccident le laisse paralysé. Thrasher recoit alors son congé de 1'école pour qu'il
puisse soutenir sa famille.

Alice Blondin-Perrin

C’estlorsqu’elle est 4gée de quatre ans qu’Alice Blondin-Perrin entre au pensionnat
catholique de Fort Resolution, dans les Territoires du Nord-Ouest. « Je n’étais qu'une
toute petite fille qui ne parlait que la langue du clan des Esclaves tout comme mes
parents. En raison de la barriere linguistique, j'ai été meurtrie, battue, frappée, mal-
traitée et injuriée entre autres®. » Elle a grandi au sein d'une famille qui vivait, selon
ses dires « selon la maniére traditionnelle des Dénés : chassant, piégeant, cueillant
des baies, péchant et vivant des produits de la terre, survivant au milieu des saisons
les plus rigoureuses que le Nord avait a offrir, comme 'ont fait les Dénés pendant des
milliers d’années® ». Son pere était un fabricant de raquettes chevronné®. Elle con-
serve de chaleureux souvenirs de ces moments passés sur les genoux de sa mere a se
faire doucement peigner les cheveux*'. Tout cela change en 1952 lorsqu’a l'issue d'un
voyage de deux jours en avion depuis Cameron Bay, elle arrive a Fort Resolution.

Alentrée, il y avait un parloir entouré de fenétres toutes givrées. Les trois étrang-
ers venus a notre rencontre étaient vétus d'une maniere tres biscornue. L'un
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d’eux était un prétre, les deux autres étaient des Sceurs Grises. Le prétre portait
une soutane d’un noir d’encre, les sceurs étaient vétues d’un costume brun
foncé. Leur visage était encastré d'un bandeau noir et rigide en forme de cceur.
Et sur la téte, une coiffe munie d'une collerette. Ils semblaient avoir surgi d'une
autre planete. J’étais pétrifié bien qu’ils me sourissent. Ils parlaient une langue
qui m'était inconnue*.

Alice et sa sceur Muriel arrivent a I'école vétue des vétements ornés de motifs
fleuris faits a la main par leur mere. Les fillettes aimaient ces habits pour la chaleur
qu'ils leur procuraient et pour 'amour infusé dans leur confection. Les filles ne rever-
ront toutefois jamais ces vétements*. De plus, elles sont lavées si rudement a leur
arrivée qu’elles en pleurent*. Sa sceur et elle sont les seules éleves de 'école qui par-
lent le dialecte nordique de Great Bear de la langue dénée, appelé « slave » par les
non-Autochtones. Linstruction devait étre fournie en anglais, mais la plupart des reli-
gieuses donnaient leurs ordres en francais. Alice affirme qu’elle comprenait rarement
ce qu'elles disaient, mais qu’elle savait habituellement qu’elle avait fait quelque chose
de mal selon le ton de voix et le langage corporel d'une religieuse®.

Son frere Joseph fréquentait la méme école, mais en raison des rigoureux criteres
de ségrégation entre les sexes, elle ne pouvait jamais communiquer avec lui et devait
se résigner a satisfaire son désir de rapprochement familial en lui faisant aller la main
chaque fois qu’elle I'apercevait au loin*®. Tout comme de nombreux éleves de pen-
sionnat, on lui apprend a avoir honte de son corps et elle ne recoit qu'une instruction
sommaire sur les changements que celui-ci subira. « [...] Nous prenions nos douches
avec beaucoup de pudeur, de retenue et de décence, sous la haute surveillance d'une
sceur. En tout temps nous gardions les yeux baissés et nous devions nommément
éviter de nous observer les unes les autres, si nous ne voulions pas avoir des ennuis?*. »
Lorsqu’une superviseure trouve Alice dormant sur le c6té, les mains jointes et serrées
entre les jambes, elle réveille la fillette, lui demande ce qu’elle faisait et insiste pour
qu’elle se mette a genoux et prie.

Méme si de nombreux caribous — une source de nourriture traditionnelle et
privilégiée pour la plupart des éleves — venaient pres de Fort Resolution, elle ne se
rappelle pas en avoir mangé durant tout son séjour au pensionnat. Parfois, le ragotit
contenait du bison, et elle se rappelle qu’elle aimait bien cela. « Tous les matins, le
déjeuner était composé de gruau, feves au lard que je trouvais excellentes et des rotis
[sic]. » La seule variation a ce menu survenait a PAques, alors qu’on servait aux éleves
des ceufs a la coque. Alice détestait les ceufs, mais en était venue a aimer les feves et
les roties®. Lorsque les éleves n’étaient pas en classe, on leur faisait faire des travaux
de nettoyage ou de couture. C’était un travail difficile et fastidieux. Ses erreurs étaient
régulierement critiquées, et il lui faudra des années pour apprendre a repriser cor-
rectement®. Méme si elle devait se soumettre a la discipline imposée par les surveil-
lants, elle aimait la plus grande part du travail effectué en classe. Cependant « tous les
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personnages dans les livres avaient la peau blanche a I'instar des Sceurs Grises - alors
que moi j'avais la peau brune -, vivaient dans de jolies maisons entourées d'une clo-
ture blanche et un petit chien de compagnie®' ».

La féte de Noél, les pique-niques d’hiver et les visites a Mission Island sont parmi
ses autres souvenirs agréables. Ces événements étaient toutefois éclipsés par la rou-
tine, la discipline sévere et le manque d’amour. « Pas la moindre manifestation de sol-
licitude, je ressentais que des angoisses quand je me trouvais parmi elles®. » En 1958,
elle est parmi les premiers éleves a étre transférés de Fort Resolution a Breynat Hall, le
nouveau pensionnat construit a Fort Smith par le gouvernement et géré par 'Eglise.
Ce transfert, qui a apporté de nombreux changements dans sa vie, marquait aussi la
fin de l'ére des pensionnats de missionnaires du Nord canadien.

Albert Canadien

En 1952, la GRC se rend au camp du pere d’Albert Canadien dans les Territoires du
Nord-Ouest pour I'informer que, puisque I'enfant est né en 1945, il devra fréquenter
’école de Fort Providence 'automne suivant®. A son arrivée a 'école, Albert est déter-
miné a rester brave. Néanmoins, lorsque sa mere lui lache la main et que la religieuse
I'amene vers le salon, la réalité de la situation s'impose. « Je me suis mis a pleurer
et j’ai essayé de m'accrocher au cadre de porte pendant que les sceurs tiraient pour
m'emmener. Faisant du mieux qu’elle pouvait pour me réconforter, ma mere ne ces-
sait de me promettre qu’elle reviendrait pour nous rendre visite. » Il passe la journée
en compagnie des autres garcons, certains silencieux, d’autres en pleurs ou en san-
glots. On les emmene a l'étage supérieur, au dortoir, ou un gargon plus agé les aide
a faire leur lit. On leur dit ensuite de se préparer pour le bain et de ranger leurs véte-
ments sous les lits. Les vétements qu’ils portent a leur arrivée seront substitués par
une salopette en denim®.

Deésle début, la communication s’avére problématique, car la plupart des nouveaux
éleves ne s'expriment que dans leur langue dénée®. Une fois que les éleves ont appris
un peu d’'anglais, on leur interdit de parler le déné. « Les Sceurs qui nous supervisaient
al'époque parlaient essentiellement le francais et trés peu l'anglais. Par conséquent,
elles ne nous ont enseignés qu'un anglais sommaire®. » Il y avait des priéres en slave,
mais Albert mentionne que les prétres avaient de la difficulté a prononcer les mots
correctement, si bien que « certains mots et certaines phrases de diverses prieres
n’étaient pas tres cohérents »*".

Lécole était assujettie a des regles strictes bien différentes de celles établies a la
maison, ou les enfants apprenaient en regardant et en écoutant®. « La sceur nous
répétait la matiere jusqu’a ce que nous l'apprenions. C’était sa facon d’enseigner®. »
Tout comme la jeune Masak a Aklavik, Albert reste perplexe devant les comptines
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pour enfants comme « Old MacDonald » (Dans la ferme a Mathurin), « Little Bo Peep »
et « Three Blind Mice »*. On accordait a la religion une place prépondérante en classe,
si bien que, dans ses mémoires, Canadien en conclut que « selon [lui], I'instruction
arrivait deuxieme® ». Il réalise particulierement qu'on ne l'a jamais encouragé a
remettre quoi que ce soit en question en classe®. On demandait aux gargcons de verser
une part de I'argent que leur avaient remis leurs parents pour financer les activités des
missionnaires, car « il ne fallait jamais dire non a un prétre ou a une sceur® ».

La discipline était rigoureuse et humiliante. Les enfants qui mouillaient leur lit
étaient déshabillés et forcés de se tenir debout en se couvrant les épaules de leurs
vétements trempés®. Albert se souvient d'un éléve qui, aprées avoir eu un comporte-
ment inacceptable lors d'un jeu semblable a « Jean dit », s'est fait agripper, trainer sur
le plancher et rouer de coups de pied par une sceur. Alors qu’elle semblait s'appréter
a lui asséner un nouveau coup, le Pére supérieur entre dans la piece. Aprés qu'on
lui ait raconté la scene, il hoche la téte et sort de la piece®. Les garcons ciraient les
planchers en chaussant des moufles et en faisant semblant qu'’ils patinaient. Un jour,
alors qu'’il s’affaire a cette tache, Albert entre en collision avec un autre gargon. Pour
ce délit, I'une des sceurs lui asséne des coups de trousseau de clefs, lui causant une
petite entaille sur le dessus de la main®. Albert est I'un des nombreux anciens éleves
qui se souviennent d’avoir été punis pour avoir siffloté, car, lui disait-on, cela pouvait
convoquer le diable®’.

La solitude et le manque d’affection prenaient des proportions endémiques.
«Parfois, je me glissais la téte sous les couvertures et je pleurais doucement. Je ne vou-
lais pas que les autres garcons m’'entendent sangloter, et je ne voulais surtout pas que
les Sceurs m'entendent, de peur qu’elles croient que je pleure pour rien®. » Albert est a
'école lorsque sa mere succombe a la tuberculose. Une sceur 'ameéne alors a la chap-
elle. « Elle a gentiment mis son bras autour de mon cou et m'a étreint. Je I'ai regardée,
vu les larmes dans ses yeux, et me suis mis a pleurer. C’est la seule et unique fois ou
une religieuse a témoigné une quelconque forme de sympathie a mon égard®. »

Il y avait beaucoup de pain sur la planche pour tous les éleves. Albert se souvient
d’avoir transporté du bois et travaillé dans les champs de la mission. « La plantation
avait lieu juste avant que nous retournions a la maison pour les vacances d’été, et les
récoltes se faisaient apres notre retour, a l'automne. Je suppose que 'on peut dire que
nous étions, pour la mission, une main-d’ceuvre bon marché®. »

Albertgarde toutde méme quelques bons souvenirs de son séjour a Fort Providence.
Il se rappelle les descentes improvisées pres de la grange sur des skis dont on leur avait
fait don, les parties de hockey jouées avec des batons faits maison en suivant les regles
qu’une religieuse avait glanées des souvenirs de son enfance, et les films et disques
que l'école recevait lorsqu’elle a commencé a embaucher des enseignants laics™. Ces
derniers integrent le scoutisme a I'école en achetant les uniformes des garcons avec
leur propre argent. « Nous fabriquions des bagues en os qui servaient a attacher les
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foulards composant I'uniforme. Nous retirions beaucoup de plaisir de nos activités de
scoutisme, et celles-ci représentaient un grand changement par rapport a la routine
habituelle du pensionnat™. »

On permettait aussi aux garcons de poser des pieges pour trapper le lievre. « Une
fois, Tom, Fred et moi avons dépouillé un lievre qui n’était pas completement gelé
et 'avons fait cuire sur un feu que nous avions allumé sur la berge de la riviere, de
l'autre c6té de Mission Island. De cette facon, nous nous assurions que personne au
pensionnat ne puisse apercevoir la fumée de notre incendie. La cuisson du lievre sur
le feu n’avait rien de nouveau pour nous. Ca avait bon gott, et le fait de nous retrouver
de la sorte, dans la forét, nous rappelait la maison™. »

Angus Lennie

Angus Lennie est le fils d’Ernistine et de Johnnie Lennie, un Métis qui travaillait
comme trappeur, charpentier et pilote de bateau fluvial sur le Mackenzie. Il se rap-
pelle avoir vécu une enfance heureuse et, selon lui, ses freres et sceurs étaient bien
traités. Cependant, pour des raisons qu’il ne comprenait pas a I'’époque, ses freres, ses
sceurs et lui sont envoyés au pensionnat catholique d’Aklavik. « Du point de vue d'un
enfant, c’était un milieu étrange. Une immense sceur nous a accueillis a la porte dans
ce qui allait étre le début de mon périple dans les pensionnats. Le fait de franchir ces
portes marquait 'éclatement de notre famille, jadis unie et heureuse. »

Les garcons et les filles ont été séparés et on nous « a pris nos vétements. Le peu
d’argent que nous avions nous a été confisqué. Apres avoir pris nos vétements, ils
se sont empressés de nous couper les cheveux en brosse et de nous enduire d'une
poudre blanche sur le corps pour traiter les poux. Ils m'ont ensuite remis une salo-
pette et attribué un numéro. » IIs 'amenent ensuite dans un dortoir bondé d’enfants
qu'’il ne connait pas, pleurant la perte de leur foyer et de leur famille.

S’il refusait de manger les « étranges aliments », était trop bruyant ou n’écoutait pas
les consignes, un enfant pouvait se voir obliger de se tenir debout sur un banc dans un
coin, un chatiment que les éleves trouvaient humiliant. Angus avait 'impression que
ses compagnons de classe et lui étaient constamment surveillés. « J'ai appris a vivre
dans la peur. La peur! La peur qui m'amenait a étre silencieux, a écouter et a suivre
les consignes. Bientot, j'avais appris a “ne pas penser par moi-méme’, a “écouter et
obtempérer’; tout simplement, pour que tout aille bien. » Tous les enfants révaient de
revenir a la maison, certains allant méme jusqu’a fuguer pour retrouver leur famille,
ne réussissant qu'a se faire prendre et ramener par la GRC. Les visites des parents
étaient fort attendues, quoique trop espacées et courtes™.






CHAPITRE 5

L'éducation a quelle fin?

usqu’en 1946, I'année ot W. McKinnon est nommé inspecteur d’école territorial,

aucune école des Territoires du Nord-Ouest n’était soumise a des inspections

périodiques professionnelles. Néanmoins, plusieurs fonctionnaires formulaient
régulierement des commentaires a leur sujet. A I'issue du voyage qu'’il effectue en 1908
atravers le Nord de I'Alberta et la région du Mackenzie des Territoires du Nord-Ouest,
I'inspecteur fédéral des traités, H. A. Conroy écrit : « Quant aux écoles, mon opinion
est qu’elles font beaucoup de bien sans causer de grands frais au département. Il serait
difficile d’imaginer une organisation d’école meilleure et plus économique'. » E H.
Kitto, fonctionnaire fédéral, écrit ce qui suit en 1920 concernant les pensionnats du
Nord : « Les enfants recoivent une instruction précieuse dans divers arts manuels. Les
filles apprennent la couture, les arts décoratifs, la cuisine et les travaux domestiques.
Les garcons recoivent une formation en construction, en agriculture et dans diverses
autres disciplines. Tous les enfants apprennent I'anglais. Dans les grandes classes des
écoles catholiques romaines, le francais est enseigné aussi®. »

Toutefois, plusieurs critiques remettent en question a maintes reprises la valeur
de l'instruction dispensée dans les écoles des Territoires du Nord-Ouest. La ques-
tion de savoir « A quelles fins les enfants sont-ils instruits? » revient constamment
sur le tapis. Cette question est aussi liée a la suivante : les anciens éleves de pension-
nats ont-ils plus de difficulté a réussir dans leur collectivité locale? Ces deux ques-
tions en soulévent une troisiéme : « Les pensionnats doivent-ils é&tre abandonnés ou
modifiés en profondeur? » Si « devenir des chasseurs et des trappeurs chrétiens » est
la réponse a la premiere question, on ne s’accorde pas du tout quant a la réponse a
la seconde, car les chefs d’Eglise, les habitants du Nord (tant les Autochtones que les
non-Autochtones) et les fonctionnaires du gouvernement doutent de plus en plus
de la valeur des pensionnats.

Dansles années 1940 et 1950, les bienfaits des pensionnats font'objet d’autres rem-
ises en question dans le cadre de plusieurs études et enquétes sur I'éducation dans le
Nord. Ces études révelent également que les collectivités s'opposent au systéme en
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place. Néanmoins, le débat politique prend fin en faveur de la continuité des pension-
nats, et ce, pour des raisons essentiellement économiques.

Le débat sur l'efficacité des pensionnats remonte au tournant du XX¢siecle. Dans
un rapport de 1900 sur I'’éducation dans le territoire visé par le Traité n° 8, 'agent des
Affaires indiennes J. A. Macrae déclare que puisque les Premieres Nations n’ont pas
établi de « peuplements collectifs », les externats sont « hors de question », ce qui
l'amene a conclure que « le recours aux pensionnats est nécessaire si 'on souhaite
instruire les habitants du territoire ». Selon Macrae, il importe que la scolarisation
soit introduite non seulement a 'avantage des Premiéres Nations, mais aussi « afin de
lutter contre la criminalité et de préserver la paix »*. Pour d’autres, l'avantage clé d'un
pensionnat réside dans le fait qu’il sépare les parents des enfants. En 1906, le directeur
du pensionnat de Hay River, A. J. Vale, affirme que les éléves sont « mieux disposés
que les enfants des blancs qui ne vivent pas sous l'aile de leurs parents »*.

D’autres opinions, plus prudentes, se font bientot entendre. Des 1913, le fonction-
naire fédéral H. B. Bury s'inquiete du fait que les écoles ne permettent pas aux enfants
de s’intégrer et qu’elles cadrent mal avec leur mode de vie traditionnel®. Quatre ans
plus tard, Bury déclare que, dans la mesure ou les écoles de Fort Providence et de
Fort Resolution visent a permettre aux éleves de « trouver leur place aupres de tous
les autres citoyens canadiens », alors la période de scolarité est trop bréve. Toutefois
sil'unique but consiste a fournir une instruction suffisante pour « craindre Dieu, hon-
orer le Roi et respecter les lois du pays », alors 'instruction est probablement trop
longue. Pour s’assurer que les éléves sont en mesure de vivre comme leurs parents, on
doit selon lui abaisser 'dge minimum de fin de scolarité de 15 a 12 ans. De fait, il était
d’avis que les jeunes qui ne fréquentent pas I'’école deviennent de meilleurs chasseurs
et de meilleurs trappeurs que les diplomés. I croit aussi qu'un ancien éleve est plus
susceptible de devenir un « flineur » et un « fardeau » que s’il n’avait pas été a I'’école®.
Les pensionnats seront qualifiés d’obstacles au succes a maintes reprises au cours des
années suivantes.

Méme E. H. Kitto mitige ses évaluations positives des pensionnats en faisant le con-
stat suivant :

Ce n'est pas la faute de I'école si leur scolarisation n’aboutit souvent qu’a des
résultats transitoires. Cela découlerait plutot d'un malheureux concours de
circonstances qui leur permet de regagner leur tribu d’origine. Ils se laissent
alors décourager par leur sordide environnement et retrouvent généralement
leur faible niveau de vie. Si on pouvait leur fournir des moyens de gagner leur vie
dans de meilleures conditions, bon nombre d’entre eux feraient sans doute des
citoyens dignes de ce nom’.

Des 1928, l'archidiacre anglican A.L. Fleming remet en question les bienfaits des
pensionnats :
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Le pensionnat ne servirait qu’a faire de lui un moins bon chasseur, car il serait
amené au pensionnat vers 'dge de (disons) neuf ans et ménerait une vie civilisée
artificielle pendant la majeure partie de 'année. Cela aurait généralement pour
conséquence qu'a la fin de sa scolarité, disons entre 14 et 16 ans, il n’aurait pas
réussi a se développer de la méme facon que les autres gargons esquimausx, soit
a devenir un chasseur accompli®.

0. S. Finnie appuie cette opinion, affirmant par écrit que les efforts déployés par
le ministere de I'Intérieur pour instruire les Inuits ne devraient pas « s’articuler aut-
our des pensionnats établis ». Il préfere appuyer les missionnaires qui peuvent voy-
ager avec les Inuits et « leur fournir une instruction chaque fois que l'occasion se
présente »°.

En 1934, le D']. A. Urquhart, médecin pour le gouvernement fédéral, rédige un rap-
port intitulé « The Education of Eskimo and Destitute Orphan White Children », qui
prone la mise en ceuvre d'une approche pédagogique limitée et peu coliteuse dans
le Nord. Dans ce rapport, Urquhart recommande que les gargons quittent les bancs
d’école a I'age de douze ans, car ils « ne seront pas intégrés au monde industriel ». 11
est d’avis que la formation scolaire « doit étre dans une tres grande mesure limitée aux
“trois clés du savoir’, et que la formation manuelle doit étre le plus possible dispensée
dans le but de rendre les écoles plus industrielles qu’elles ne le sont présentement ».
Selonlui, les garcons doivent, al'dge de douze ans, « revenir a la maison aupres de leurs
peres et apprendre comment trapper sous leur supervision, en voyageant avec eux sur
laligne de piégeage ». Les filles doivent rester a 'école jusqu’a ce qu’elles soient dgées
de quinze ans et aient appris a « coudre, cuisiner et effectuer les tiches ménageres
ordinaires d'une femme au foyer ». Urquhart est d’avis que la seule facon d'amener
les enfants a pouvoir combattre une infection tuberculeuse est de leur fournir « un
régime régulier de travail, jeu et sommeil, et de leur servir des repas réguliers com-
posés d’aliments simples et nourrissants, ce qui n’est possible que dans un pension-
nat. Selon [lui], la valeur d'une telle affirmation peut difficilement étre surestimée'®. »
On accorde alors beaucoup d’importance aux points de vue d'Urquhart, lesquels sont
présentés lors d'une réunion du Conseil des Territoires-du Nord-Ouest en octobre
1934 En fin de compte, le Conseil décide d’aborder la question de I'Age minimum
de fin de scolarité au cas par cas. On peut lire, dans le proces-verbal du Conseil, l'af-
firmation suivante de Harold McGill, directeur de la Division des affaires indiennes :
«Lorsque les garcons des districts purement axés sur la chasse et la trappe sont gardés
al’école jusqu’a 16 ans ou plus, il s'ensuit qu’ils ne connaissent rien de la seule voca-
tion qui s'offre a eux ». Harold est aussi d’avis que « les missions ont naturellement
tendance a garder les enfants a I'école le plus longtemps possible ». Par conséquent,
la question de savoir si un éléve est prét a étre renvoyé a la maison « doit étre abordée
prudemment »'%
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A.E.Porsild, de 'Administration des terres fédérales, dresse en 1934 un réquisitoire
virulent a 'encontre des écoles de missionnaires. Selon lui, lorsque les garcons quit-
tent'école, « on ne leur a pas appris a chasser et a trapper ou a voyager, de sorte qu'ils
sont nettement moins aptes a subvenir aux besoins d'une éventuelle famille que les
jeunes qui n’ont pas fréquenté 1'école ». Dans son plaidoyer contre les écoles de mis-
sionnaires, il souligne qu’en Alaska et au Groenland, c’est I'Etat qui prend en charge
'éducation des Inuits, alors qu’en Suéde et en Norvege, I'Etat assure l'instruction des
Lapons. Dans tous ces cas, le recours a des externats et a des enseignants itinérants
s'est avérée préférable a I'établissement de pensionnats, affirme-t-il. Il est également
d’avis que ces écoles publiques remportent plus de succes que les écoles de mission-
naires canadiennes'.

En 1934, alors qu'il est employé par le gouvernement fédéral, I'anthropologue
Diamond Jenness exprime son désaccord face a ceux qui estiment que le seul avenir
pourles peuples autochtones réside dans unretour ala chasse et au trappage. Il recom-
mande plutot que les jeunes Inuits soient envoyés a Churchill, au Manitoba. La-bas,
ils seraient placés sous l'autorité de I'ingénieur en chef du port et apprendraient la
charpenterie, la mécanique de moteur, la navigation et la télégraphie. Les hopitaux
publics du Nord doivent selon lui étre tenus de former au moins une fille inuite par
année en soins infirmiers. Il estime qu'’il en cofiterait 3 400 $ par an pour maintenir
un tel programme. Sa proposition sous-entend qu’'une population inuite saine et en
croissance au Canada est dans l'intérét stratégique du pays, soulignant que la popu-
lation inuite connaissait un déclin, étant passée de 24 100 personnes au moment du
« premier contact » (date indéterminée) a 7 103 en 1929. Selon lui, si la tendance se
maintient, les Inuits quitteront1'ile Victoria, I'lle King William, la presqu’ile de Boothia
et, possiblement, 'extrémité orientale de I'ile de Baffin. Si un tel scénario devait se

produire, le Canada « perdrait I'argument le plus solide dont il dispose pour assurer sa
souveraineté sur l'archipel nordique, une souveraineté qui pourrait devenir extréme-

ment importante dans les années a venir pour les liaisons aériennes » (souligné dans
l'original). Il croit que les Inuits peuvent servir a affirmer la souveraineté canadienne
sur leurs propres terres. Comme le souligne Jenness, « Aucun Européen ne colonisera
volontairement I'ile de Baffin, les cOtes septentrionales de la baie d'Hudson ou la cbte
arctique a l'ouest de la presqu’ile Melville'. »

Alors qu’elle enseigne dans la vallée du Mackenzie, durant les années 1920 et 1930,
Mary McCabe constate que « lorsque les éléves des écoles de missionnaires retour-
nent a la maison, ils sont parfois confrontés a une dure réalité, car I'on attend d’eux
qu'ils réintegrent leur ancien mode de vie, lequel consiste a couper du bois, tanner des
peaux, faire provision d’eau, conduire des traineaux a chiens, et a faire bien d’autres
choses qu’on ne leur enseigne pas a '’école. Ils doivent tout recommencer; cela prend
du temps et ils s'exposent a étre ridiculisés par leur peuple ignorant'. »
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Les fonctionnaires savaient qu’en plus d’avoir a parcourir d’extraordinaires dis-
tances pour se rendre aux pensionnats, les enfants du Nord recevaient une éduca-
tion de mauvaise qualité. Selon une note de service rédigée en 1939 par le ministére
des Mines et des Ressources sur I'éducation dans les Territoires du Nord-Ouest, les
normes en matiere d’éducation étaient « généralement peu élevées en comparaison
des normes des écoles indiennes de 'ensemble des provinces ». Les pensionnats de
missionnaires n’étaient soumis a aucune exigence quant a 'embauche d’« enseignants
qui satisfont aux exigences provinciales ». Les écoles n’étaient pas non plus soumises a
quelque inspection périodique que ce soit. On était toutefois d’avis qu’il y avait « sou-
vent peu d’éleves, et que cela ne justifiait guére 'embauche d’enseignants profession-
nels ». La note de service soulignait également que le systéeme scolaire ne répondait
pas aux besoins de la population non autochtone croissante’®. En résumé, le systéme
ne préparait pas les éleves a réintégrer leurs modes de vie traditionnels, ni de surcroit
a quoi que ce soit d’autre.

En 1942, la qualité de I'enseignement fait 'objet d’attaques de l'intérieur et de l'ex-
térieur. La méme année, le fils d’O. S. Finnie, Richard, publie Canada Moves North,
un recueil de ses ceuvres en tant qu’écrivain, photographe et cinéaste dans le Nord"".
Gréce a cet ouvrage, Richard attire 'attention sur la négligence du Nord par le gouv-
ernement canadien, affirmant qu’« aucun effort concret n’est déployé par 'admin-
istration des Territoires du Nord-Ouest pour étudier les problemes auxquels sont
confrontés les Indiens et les Esquimaux. En fait, il n’existe aucun spécialiste a Ottawa
qui pourrait entretenir un contact intime avec ces peuples'®. » En raison de la réti-
cence du gouvernement d’investir dans I'éducation, « les églises anglicane et cath-
olique continuent d’exploiter leurs écoles et leurs hopitaux avec l'aide financiere du
gouvernement. IIs se livrent concurrence, non seulement pour sauver des ames, mais
aussi pour augmenter leurs revenus'’. » Dans un tel contexte, I'enseignement religieux
et les prieres dominent le programme scolaire.

Pratiquement tout ce qu’'on leur enseigne dans les écoles et qui peut leur étre
utile peut leur étre enseigné plus efficacement par leur propre peuple tout en
menant une vie normale a l'extérieur. Les « arts domestiques » enseignés aux
filles sont soit des choses qu’on leur aurait systématiquement montrées si elles
étaient chez elles (la couture, par exemple), soit des choses qui ne leur serviront
arien dans l'avenir (préparer des gateaux et des tartes, par exemple). La « for-
mation manuelle » fournie aux garcons peut couvrir autant la pose de filets de
péche et la coupe de bois pour la mission que la peinture a l'eau et le tissage de
tapis en raphia®.
Apres avoir fréquenté ces écoles, les enfants « réintegrent leur famille et sont
inaptes a mener la vie qui les attend »*'.

Un représentant de la GRC exprime l'idée que les anciens éleves des pensionnats
n‘ontrien a envier aux jeunes n’ayant pas fréquenté I'école. En réponse, le représentant
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de I'éducation des Affaires indiennes, R. A. Hoey, demande aux directeurs d’école de
lui fournir une synthese de leur programme d’études et de la qualité de leur enseigne-
ment?. A Fort Resolution, la sceur S. Lapointe rejette I'insinuation faite dans le rap-
port de police selon laquelle « les faibles aptitudes a la lecture, a I'écriture, etc. de nos
éleves sont attribuables au programme d’études ou a 'inefficacité des enseignants ».
Elle souligne que les éleves blancs qui fréquentent 1'école réussissent bien lorsqu'’ils
sortent du territoire pour entreprendre des études supérieures. Elle ajoute que les
enfants autochtones entrent souvent a 'école a un adge avancé et doivent « apprendre
une langue qui leur est étrangere » avant de poursuivre leur parcours scolaire. Bon
nombre d’éleves ont douze ou treize ans lorsqu'ils arrivent dans un pensionnat du
Nord et, selon elle, bien peu, a 'exception des orphelins, n’y restent guere plus de
trois ou quatre ans. « Il est donc facile de comprendre comment des éleves peuvent,
en si peu de temps, oublier les lecons élémentaires qu'ils ont apprises durant leur bref
séjour a I'école. » Elle donne suite a la demande d’information de Hoey en lui répon-
dant que « la lecture, I'écriture, I'arithmétique et '’hygiéne personnelle sont en fait les
seuls sujets enseignés », sauf pour les plus dgés, a qui I'on peut enseigner quelques
notions d’histoire et de géographie. Elle ajoute que, puisque leur séjour a I'école
est si bref, il n'y a pas grand-chose a faire pour assurer un apprentissage pratique a
ces éleves. 11 est possible d’apprendre aux filles a coudre, raccommoder, cuisiner et
nettoyer, mais il est « difficile, voire impossible, d’'organiser une formation manuelle a
I'intention des garcons »*.
La sceur E. Kristoff, directrice de 'école catholique d’Aklavik, écrit ce qui suit :

Dans les faits, notre programme d’études se limite a la lecture, a I'écriture et a
l'arithmétique; c’est 'option que le ministere a Ottawa a jugée la meilleure. La
géographie et I'histoire font partie du programme seulement sous forme de
lecons de lecture, de courtes compositions et d’exercices de mémorisation a
I'intention de quelques éleves plus agés qui font leurs cinq années d’école. Nous
consacrons également une demi-heure par jour aux cours de religion et une
demi-heure tous les trois jours a la musique vocale.

Ici, elle conteste les critiques de la GRC :

Puisqu’ils ne dépendent pas de 'éducation pour gagner leur vie, il est tout a fait
naturel que les garcons indiens en apprécient moins les bienfaits. Dans la plu-
part des cas, néanmoins, un jeune qui a passé cinq années a I'’école sera en me-
sure de tenir ses propres comptes et d’écrire des lettres mieux que bon nombre
de trappeurs blancs du pays qui ont regu, dans un autre pays, plus d’instruction
que les garcons indiens du Canada®.

H. S. Shepherd, directeur de 1'école anglicane d’Aklavik, indique pour sa part que
«lamajeure partie du temps passé en classe est consacrée » al'enseignement de lalec-
ture, de I'écriture et de 'arithmétique. « La plupart des enfants qui fréquentent notre
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école n'y restent que trois ans. Dans la plupart des cas, je ne les encourage méme pas
arester plus longtemps®. »

Dans le cadre de I'étude sur 'Arctique canadien menée en 1944 par le Conseil can-
adien des recherches en science sociale, 'inspecteur d’école manitobain, Andrew
Moore, a analysé les installations d’enseignement de 'Ouest de 'Arctique. Limité par
le fait que son périple dans la région a eu lieu durant I'été, lorsque les écoles n’étaient
pas en activité, le rapport de Moore dépend énormément de ce qu'on lui raconte
plutdt que sur des observations. Voici ce que lui ont affirmé bon nombre des per-
sonnes qu’il a rencontrées :

1) Lorsque les garcons indiens réintegrent leur bande autochtone apres quatre
ou cing années de scolarisation, ils ne sont pas aussi compétents dans le
trappage ou dans la vie en général dans leur environnement naturel que les
garcons qui n'ont jamais quitté la bande.

2) Les garcgons qui ont fréquenté 'école des Blancs ne deviennent ni de bons
Blancs, ni de bons Indiens. Certains anciens font méme valoir que les Indiens
les moins scrupuleux et les moins fiables sont ceux qui ont fréquenté les
écoles de 'homme blanc®. »

Face a ces accusations, les Eglises répondent que, bien que les dipldomés ne soient
pas a priori d’aussi bons trappeurs que ceux qui n’ont pas fréquenté 1'école, ils finis-
sent, apres quelques années, par devenir de plus redoutables trappeurs que ceux qui
n’ont jamais été a 'école”. Les missionnaires affirment que certains éleves, au lieu de
réintégrer leur bande, remportent du succes ailleurs en tant que trappeurs, guides,
membres d’équipage de bateaux et interpretes. Enfin, selon leurs dires, ce sont ceux
pour qui les choses tournent mal qui captent toute 'attention®.

Moore visite les quatre pensionnats situés le long du Mackenzie. Il observe que
les batiments sont de construction supérieure aux écoles de zones rurales ou de
petites villes en général, qu’ils sont plus propres et mieux entretenus que bon nom-
bre d’écoles des Prairies, et qu’ils sont dotés d’installations de chauffage et sanitaires
comparables a celles-ci. Les bibliotheques et les ouvrages de lecture y sont cependant
de moins bonne qualité que dans les Prairies, de méme que les normes globales en
matiere d’enseignement. Les pensionnats des Territoires du Nord-Ouest ne comptent
que deux enseignants qualifiés, tous deux employés a I'’école anglicane d’Aklavik. Les
autres professeurs ont une scolarité variant de la 8° a la 10° année?®. Il fait observer que
«les conditions de vie et 'environnement général des Territoires du Nord-Ouest n’ont
pas tendance a attirer les enseignants les plus expérimentés, sauf si leur envie est ali-
mentée par le zele missionnaire ou religieux. Or, 'offre d'une telle main-d’'ceuvre ne
suffit pas 4 la demande, méme dans le contexte actuel, sous les auspices de 'Eglise »*.
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La quéte de solutions de rechange

A I'époque ot Andrew Moore méne son étude, la Loi sur les Territoires du Nord-
Ouest prévoit I'établissement d'un ministere de '’éducation et de commissions sco-
laires dans le territoire. Or, rien de tout ¢a ne s'était concrétisé. La premiere école
publique des Territoires du Nord-Ouest ouvre ses portes a Fort Smith en 1939. La
seconde est établie a Yellowknife, en 1941°'. Lorsque la Deuxieme Guerre mondiale
éclate, le Yukon compte 5 000 habitants, alors que les Territoires du Nord-Ouest en
comptent 9 000. La Guerre améne provisoirement 40 000 personnes dans le Nord.
Apres leur départ, elles laissent derriere elles de nouvelles autoroutes et de nombreux
batiments militaires abandonnés®. Durant cette période, '’Armée américaine est tres
présente dans le Nord du Canada. Beaucoup d'officiers et de civils américains sont
scandalisés par le degré de pauvreté et le piétre état de santé des peuples autochtones.
IIs s'interrogent a maintes reprises et de plus en plus publiquement sur la raison pour
laquelle les Inuits n'ont pas été protégés contre l'exploitation ni recu d’éducation ou
de soins de santé, ce qui devient une source d'embarras diplomatique, si bien que le
gouvernement du Canada dépose une plainte aupres de l'attaché militaire américain®.

Piqués au vif par de telles critiques, les fonctionnaires fédéraux cherchent, au
milieu des années 1940, des stratégies en matiere d'éducation pour le Nord. Au prin-
temps 1944, R. A. Gibson, sous-commissaire des Territoires du Nord-Ouest, remet un
dépliant de l'office des colonies britanniques intitulée « Mass Education in African
Society » a des hauts fonctionnaires du ministere, soulignant qu’il « propose certaines
idées qui devraient étre appliquées au probleme de 'éducation dans les Territoires
du Nord-Ouest »*. L'un de ces fonctionnaires, W. E. Lothian, déclare poliment que,
bien que les conditions difféerent entre I'Afrique et les territoires, on trouve bien dans
ce dépliant quelques idées qui pourraient s’appliquer®. P. D. Baird, du Bureau des
affaires des Territoires du Nord-Ouest et du Yukon, est moins poli; il déclare que la
« société africaine et la société esquimaude sont tout simplement incomparables ».
Fait encore plus révélateur, « absolument aucun Africain » n’a siégé au « vaste sous-
comité » ayant rédigé le dépliant présenté par l'office des colonies, fait-il remarquer.
Comme la politique canadienne en matiére d’éducation des Inuits au Canada est
rédigée dans ces mémes conditions, il termine sa lettre en soutenant qu’il « importe
d’établir un conseil formé d’Esquimaux qui traitera des questions inuites, et le plus
tot sera le mieux®. » Son appel a la participation des Inuits dans la planification de
I'éducation dans le Nord ne trouvera aucun écho.
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Les pensionnats : « une solution simple
et relativement peu cofiteuse »

La nomination d’un inspecteur d’école pour le district du Mackenzie en 1946 est
la premiere initiative d'importance du gouvernement fédéral en matiere d’éduca-
tion dans les Territoires du Nord-Ouest. Lannée suivante, la section de 1'éducation
est créée au sein de la Direction des services au développement du ministere des
Mines et des Ressources®. En juin 1947, le Conseil des Territoires du Nord-Ouest, qui
demeurait administré depuis Ottawa et composé d’habitants du Sud, met sur pied
un Comité sur I'éducation spécialisée formé du commissaire des Territoires du Nord-
Ouest, Hugh Keenleyside, du commissaire adjoint Roy Gibson, et de R. A. Hoey, du
ministere des Affaires indiennes®. Ce comité coordonne une expansion du réseau
scolaire nordique. Entre 1948 et 1954, un total cumulé de vingt-cinq externats et hopi-
taux sont établis dans les Territoires du Nord-Ouest et dans le Nord québécois. On
compte parmi ce total neuf écoles administrées par les Affaires indiennes®.

Le Comité commande une série d’études sur 'éducation. Peu d’entre elles sont en
faveur des pensionnats. Dans son rapport rédigé en 1944, Andrew Moore plaide en
faveur de la mise sur pied de ce qu'’il décrit comme un curriculum intermédiaire, « qui
n’est pas trop académique et qui est assorti de cours et d’activités de formation profes-
sionnelle adaptés ainsi que d’'une instruction adéquate en santé et en hygiene ». De
plus, selon lui, il importe de trouver des facons novatrices d’intégrer « 'éducation de
I'homme blanc » dans la collectivité®. Il propose, par exemple, d'utiliser les écoles en
tant que centres communautaires qui pourraient assurer des services de santé, d'édu-
cation et de bien-étre, d'embaucher des enseignants et des infirmiéres qui pourraient
accompagner les familles inuites lors de leurs chasses estivales dans l'arriere-pays, et
d’établir une barge scolaire ambulante pour les enfants et les adultes de la région du
Grand lac des Esclaves*'. Il insiste également sur la présence obligatoire en classe et
sur la nécessité que tous les enseignants possedent, au minimum, un certificat profes-
sionnel de premier ordre, suivent une formation spéciale d'un an et sont embauchés
en tant que fonctionnaires*.

Deux ans apres 'étude de Moore sur I'Arctique de 1'Ouest, J. G. Wright, du Bureau
des affaires des Territoires du Nord-Ouest et du Yukon, rédige un rapport sur 'éd-
ucation dans l'Arctique de I'Est. A 'époque, I'Arctique de I'Est ne compte que deux
pensionnats, soit les deux écoles de Fort George, sur la cote est de la baie James. Au
moment de préparer ce rapport, il consulte le pere catholique Francois-Xavier Fafard
concernant 1'éducation sur la cote ouest de la baie d'Hudson. Fafard I'informe alors
que la plupart des familles de la région de Chesterfield sont catholiques. Bien que
Fafard favorise 1'établissement d’écoles confessionnelles, Wright souligne que le
prétre est tout de méme satisfait du travail réalisé par les externats dans cette région
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(deux a Eskimo Point, deux a Baker Lake, un a Mistake Bay et un a Chesterfield) et ne
« semble pas enthousiaste a I'idée d’établir un pensionnat ».

Rien dans son rapport ne révele que Wright a consulté quelque peuple autochtone
que ce soit. Les missionnaires avec qui il a discuté plaident en faveur des écoles con-
fessionnelles, alors que les laics favorisent les écoles publiques. Dans un cas comme
dans lautre « pratiquement tous conviennent que n’importe quelle instruction
donnée doit étre fournie dans le Nord, et que ce serait une grave erreur de transporter
des enfants autochtones a quelque distance que ce soit de leur foyer pour les instruire
puisqu'’ils deviennent rapidement inaptes a mener une vie autochtone ».

Selon Wright, le consensus est le suivant : 'éducation des Inuits doit « outiller les
Inuits de maniere a leur permettre de s'adapter aux conditions changeantes du Nord,
sans toutefois les rendre mécontents ». Il faudrait a cet effet leur enseigner 1'anglais,
l'arithmétique, I'hygiéne et I'utilisation des technologies. Il convient aussi de favoriser
la fierté ethnique et le folklore, deux composants qui « étaient appelés a disparaitre
rapidement lorsque l'instruction était donnée par les missionnaires »*.

En 1948, S.]. Bailey interroge les habitants de I'’Arctique de 'Est pour connaitre leurs
points de vue concernant les futures initiatives en matiere d’éducation. Il signale qu’a
Chesterfield Inlet, '’école locale ne fournit qu'une heure de classe durant I'été. « Lors
des discussions sur ce probleme, tous conviennent que 'établissement d'un pension-
nat n’est PAS la solution, car ces enfants doivent rester avec leurs parents durant les
mois d’hiver. » Bailey signale que les « résidents » semblaient favoriser I'’établissement
d’un externat qui serait ouvert durant I'été. Tous les enseignants embauchés seraient
envoyés dans le Nord pendant neuf mois, n’ayant d’autre obligation que « d’apprendre
la langue esquimaude » pendant cette période. Il semblerait que les résidents a qui
Bailey faisait renvoi étaient des non-Autochtones. L'idée, née d'une « longue discus-
sion » avec un médecin local et un officier de la Gendarmerie royale, recoit le soutien
de « péres [prétres] d’autres peuplements qui assistaient a la discussion »*.,

Une étude semblable, réalisée deux ans plus tard dans I'Arctique de I'Ouest, vient
confirmer la conviction de Bailey selon laquelle les Inuits souhaitent étre éduqués,
mais d'une maniere permettant aux familles de demeurer unies — et sur les terres
— durant I'hiver. Lors de son périple, il consulte les Inuits. Selon ses dires, ceux-ci
tenaient a ce que leurs enfants se voient offrir une occasion d’apprentissage, ne
serait-ce que pour empécher les commercants de les exploiter. Il écrit que toutes les
personnes avec qui il a discuté conviennent que « notre politique en matiere d’édu-
cation ne doit pas avoir pour objectif de former les Esquimaux pour qu’ils deviennent
des “Blancs” On doit plutot les aider a mieux mener leur vie, ce qui devrait favoriser
un meilleur niveau de santé, plus de prospérité et un plus haut taux de bonheur ». On
reconnait que le programme scolaire fourni dans les écoles de missionnaires a l'effet
opposé. « On évoquait a maintes reprises les enfants qui, a leur retour des écoles d’Ak-
lavik, étaient incapables de parler la langue esquimaude, accoutumés a la vie facile
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de l'institution et n'ayant aucune maitrise des connaissances les plus fondamentales
nécessaires a la vie dans un igloo. » Bailey rejette également 'une des pierres angu-
laires de la politique canadienne en matiere d'éducation des Autochtones : la sépara-
tion des enfants et des parents. On lui déclare « sans cesse durant [mon périple] que
I'éducation d’'un enfant esquimau doit s'articuler principalement autour de forma-
tions qui le prépareront le mieux a la vie qu’il devra éventuellement mener, et cela ne
peut étre fait que par les parents ». Selon ses dires, ce sont les parents qui enseignent a
leurs enfants comment bétir des abris, travailler avec les animaux, chasser et trapper,
confectionner des vétements, cuisiner et entretenir une maison. Comme les familles
inuites n'occupent pas les peuplements pendant de longues périodes, les écoles doi-
vent étre des pensionnats qui sont en activité de Paques jusqu’a I'automne*.

Les anglicans sont aussi ouverts a 'idée de convertir leur pensionnat d’Aklavik
en foyer et de transférer les éléves dans un externat fédéral. Selon Henry Cook, de
la Société missionnaire de I'Eglise d’Angleterre au Canada, une telle action pourrait
créer des problemes au foyer, et que cela « précipiterait 1'assimilation des enfants
autochtones dans le contexte canadien »*. Finalement, le Canada opte pour une telle
approche assimilationniste dans le Nord.

En 1952, le gouvernement fédéral établit le sous-comité de l'éducation des
esquimaux, présidé par J. G. Wright, chef de I'administration du Nord aux Affaires
du Nord. Le comité est aussi composé de Henry G. Cook de I'Eglise anglicane, du
pére G. Laviolette de la Catholic Indian Welfare and Training Commission, de R.
E. Davey des Affaires indiennes, du D" H. A. Proctor des Services de santé pour les
Indiens, et d’E. N. Grantham. Méme si huit ans se sont écoulés depuis que P. D. Baird
a lancé un appel a la participation des Inuits dans la création d'une politique sur les
Inuits, aucun Inuit ne siége a ce comité. A sa premiére réunion, a 'automne 1952, le
comité recommande que l'on étudie sérieusement la possibilité d’établir dix foyers a
Coppermine et a Chesterfield Inlet. Le comité est également d’avis que I'« instruction
doit étre fournie en anglais. D’une part, I'usage de la langue esquimaude ne doit pas
étre découragé. D’autre part, I'utilisation des caracteres romains pour l'écriture doit
étre encouragée »*.

Opposée al'idée des cours d’été, E. M. Hinds, enseignante a Port Harrison, déclare
au comité qu’apres un long hiver, les enfants préferent de loin passer leur été a jouer
dehors plutdt qu'a étre assis en classe. Elle plaide en faveur d'un systeme d’en-
seignants itinérants qui passeraient 'hiver aux cotés des Inuits. En ce qui concerne
la langue, elle affirme que « les sujets traitant de la culture esquimaude doivent étre
enseignés en langue esquimaude, au méme titre que les sujets ayant trait a I'his-
toire et la culture lapones sont enseignés en langue lapone. Si notre désir d’aider les
Esquimaux est authentique, nous devons respecter leur droit d'utiliser et de préserver
leur propre langue. » Selon elle, les enseignants ont « le devoir de préserver la culture
esquimaude »*.
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Au printemps 1953, les catholiques prennent la décision d’établir un pensionnat
plus traditionnel a Chesterfield Inlet*. Selon 'évéque Marc Lacroix, 'année scolaire
proposée pour les camps est trop breve, les enfants seront difficiles a controler durant
les longues journées de I'été arctique et il en cofitera cher de ramener les enfants a la
maison au mois d’aoft. Il favorise plutot I'idée de garder les éleves dans les écoles de
Paques jusqu’a Noél. Il souhaite également remplacer les enseignants gouvernemen-
taux par des religieuses, évitant ainsi au gouvernement d’avoir a construire une rési-
dence d’enseignants. Dans une note de service interne, Wright fait observer qu’« une
solution facile et relativement peu coliteuse de se sortir de cette situation » serait d’ac-
cepter la proposition des catholiques®.

Dans son rapport de décembre 1954 intitulé Education in Canada’s Northland, le
gouvernement fédéral met en lumiere deux des principaux obstacles a l'accroisse-
ment de l'acces a I'éducation dans les Territoires du Nord-Ouest : le cofit, dicté par la
faible densité de la population et I'éloignement du Nord, et le fait que les deux tiers
de la population du Nord se composent de peuples autochtones principalement
nomades. « Le pensionnat est sans doute le moyen le plus efficace d’offrir, aux enfants
issus d’environnements primitifs, une expérience éducative selon les modalités de la
civilisation et menant a une formation professionnelle afin d’en faire des travailleurs
adaptés a I'économie de 'homme blanc », conclut le rapport. Le rapport reconnait
toutefois que le type d’instruction fournie dans de telles institutions pourrait faire
en sorte que les éleves aient de la difficulté a réintégrer leur collectivité locale. Pour
surmonter ce probleme, le rapport propose d’ajuster 'année scolaire de sorte que
les enfants demeurent « libres de voyager avec leurs parents durant les saisons de la
chasse et de la trappe »°'. En bref, si ce rapport reconnait les inconvénients des pen-
sionnats, il jette les bases de I'expansion de tels établissements dans la seconde moitié
des années 1950. Aussi les pensionnats allaient-ils, apres les années 1950, jouer un
role majeur dans le systéme d’éducation des Territoires du Nord-Ouest, et ce, mal-
gré le déclin du role joué par les Eglises. Bien que les études aient, les unes apres les
autres, démontré le caractere inapproprié des pensionnats, le nombre de ces étab-
lissements a augmenté, principalement parce que le gouvernement considérait qu'ils
étaient « une solution facile et relativement peu coliteuse » de s'acquitter de ses obli-
gations en matiere d'éducation des Autochtones dans le Nord.



CHAPITRE 6

L'ére des missions au Yukon

e gouvernement fédéral ne croyait pas que le Yukon était susceptible de deve-
nir une plate-forme de colonisation non autochtone permanente, et c’est une
des raisons pour lesquelles il n’a pas pris en compte les Premieres Nations
de ce territoire dans le processus de négociation de traités. Visiblement, lorsque la
ruée vers l'or s’est effondrée, la population du Yukon a connu un déclin rapide. Si
le Yukon dispose dés 1908 d’'un conseil territorial élu et d’'un député a la Chambre
des communes, le véritable pouvoir politique repose entre les mains du gouverne-
ment fédéral'. Or, I'engagement fédéral envers le territoire s'amenuise tout au long de
la premiére moitié du XX¢ siecle. Le nombre de juges est réduit, des fonctionnaires
sont mis a pied et des emplois sont consolidés. En 1932, George Jeckell, le controleur
territorial, se voit nommé commissaire territorial. A I'époque, il assure également les
fonctions de directeur des travaux publics, de maire de Dawson City, d'inspecteur des
impots et de directeur du bureau des titres de biens-fonds. Il continue d’exercer a lui
seul toutes ces fonctions jusqu’en 19472
C’est dans la foulée de la ruée vers 'or du Klondike qu’est créée la premiere école
du Yukon, en 1898. Aucun systéme de districts scolaires n’est toutefois mis sur pied au
cours de la premiere moitié du XX siecle et, lorsque la Deuxieme Guerre mondiale
éclate, les seules écoles publiques du territoire se trouvent a Dawson City, Mayo et
Whitehorse. Les batiments scolaires de Whitehorse sont remplacés en 1950 et agran-
dis en 1954. La méme année, des écoles sont établies a Swift River, Brook’s Brook,
Haines Junction, Kluane Lake et Elsa Camp. A celles-ci viennent s’ajouter les écoles
catholiques privées de Dawson et de Whitehorse?. Or, ces écoles sont en grande partie
inaccessibles aux Autochtones. Par exemple, dans les années 1940, Clara Tyzya et son
époux partent d'Old Crow pour s’établir a Dawson City afin que leurs enfants aient la
chance d’aller a I'école. A leur arrivée, ils découvrent que leurs enfants « ne sont pas
admis dans les écoles de Dawson City ». IIs s’établissent donc a Carcross, ot ils trou-
vent du travail au pensionnat anglican que leurs enfants fréquentent®.
L'Eglise anglicane prend en charge la responsabilité d'une part importante de I'en-
seignement dispensé aux Autochtones du Yukon avant la Deuxieme Guerre mondiale
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et établit souvent des externats dans des missions religieuses. Le nombre d’écoles
connait d'importantes fluctuations. En 1916, les anglicans exploitent neuf écoles
de la sorte, alors que deux seulement sont encore en activité quinze ans apres. Ces
établissements dépendent du financement du gouvernement et de la disponibilité
des missionnaires et des enseignants, deux ressources rares. Parce que la plupart des
Autochtones ne passent pas toute 'année au méme endroit, les classes doivent, dans
bien des cas, étre données quelques mois a la fois seulement, souvent durant 'été. Les
inspecteurs du gouvernement ne sont pas impressionnés. Un rapport rédigé en 1907
suggere que les écoles sont inutiles, alors qu'un autre, publié en 1926, remet en ques-
tion le soutien de tels établissements. Pour leur part, les missionnaires en sont venus
a placer leurs espoirs dans les pensionnats®.

Sous I'évéque William C. Bompas, les anglicans ouvrent, en 1891, un pensionnat a
la mission de Forty Mile, au Yukon. Cet établissement ne sera que de courte durée. Il
ferme ses portes lorsque Bompas déplace sa base opérationnelle a Carcross (Caribou
Crossing) en 1900, ou il a t6t fait d’établir un pensionnat qui deviendra le pensionnat
de Carcross®. En 1923, les anglicans ouvrent une résidence destinée aux éleves métis
fréquentant I"école de Dawson City. Lorsque ce foyer ferme ses portes, au début des
années 1950, un établissement semblable est ouvert a Whitehorse. Les anglicans n’ont
a faire face a aucune concurrence durant la premiére moitié du XXe siécle, jusqu’a
ce qu'un missionnaire baptiste ouvre une école a Whitehorse, en 1947. Au cours de
cette période, les pensionnats du Yukon enregistrent un taux d’inscription ne dépas-
sant jamais les 150 éleves et, souvent, inférieur a ce chiffre. Dans les années 1950, le
gouvernement fédéral accroit le nombre de pensionnats au Yukon tout en permettant
aux résidences ainsi qu’a bon nombre des écoles de rester sous le controle de 'Eglise.
De surcroit, contrairement aux missions des Territoires du Nord-Ouest, les anciennes
missions du Yukon restent ouvertes. En 1951, une nouvelle école catholique ouvre
ses portes a Lower Post, a la limite entre la Colombie-Britannique et le Yukon. En
1954, on procede a l'agrandissement de I'école de Carcross. Au Yukon, I'ere des écoles
de missionnaires se poursuit, bien que dans une forme diminuée, jusque dans les
années 1970.

L’école de Carcross

En 1903, I'évéque Bompas demande au gouvernement de financer le pensionnat
qu'’il propose d’établir a Carcross. Or, méme si sa demande essuie un refus, il ouvre
son pensionnat la méme année, qu'il exploite a méme deux simples cabanes en
rondins’. Lorsque Bompas décéde, en 1906, on nomme le révérend John Hawksley
directeur de I'école. Isaac Stringer, le nouvel évéque, continue de faire pression sur le
gouvernement pour obtenir du financement?®.
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Tout comme dans les Territoires du Nord-Ouest, le gouvernement est réticent a
étendre le concept des pensionnats - voire de toute forme d’école - au Yukon. Selon
le compte-rendu d’une rencontre tenue en 1909 entre 1'Eglise anglicane et le surin-
tendant des Affaires indiennes, Frank Oliver, ce dernier aurait déclaré : « De maniere
générale, je ne déploierai pas d’efforts pour instruire les Indiens du Yukon. A mon avis,
si on laisse les Indiens comme ils sont, ils peuvent mieux gagner leur vie®. » Au prin-
temps 1908, malgré cette déclaration plutdt franche, les Affaires indiennes deman-
dent a A. W. Vowell, surintendant des Indiens de la Colombie-Britannique, et a A.
E. Green, inspecteur d’école des Affaires indiennes pour cette province, d’évaluer la
nécessité d’établir un pensionnat a Carcross'’. Ils en viennent a la conclusion que «les
pensionnats constituent, dans les circonstances actuelles, la meilleure option pour
instruire les Indiens ». Une telle éducation doit, a leur avis, comprendre « la lecture,
I'écriture et I'arithmétique, ainsi que des notions d’entretien ménager, d’hygiene et,
peut-étre, de menuiserie ». Leur en donner plus « ne ferait que les rendre inaptes a
leurs conditions de vie »". A la fin de 'année, les représentants du gouvernement et
de I'Eglise correspondent en vue de planifier cette école'.

L'école de Carcross ouvre ses portes en 1911 sous le nom de pensionnat de Chooutla.
Elle bénéficie alors d'une subvention de 200 $ par téte et compte 30 éleves inscrits'3.
Angela Sydney est 'une des premieres a avoir fréquenté I'école.

La premiere fois que nous sommes arrivés au pensionnat de Chooutla, tous ces
enfants ont débarqué des carrosses et des attelages de chevaux. La premiere
chose que nous avons tous faite, ¢a a été de courir autour de 1'école de Chooutla.
Oh 14 14, que de plaisir! Nous pensions que ¢a allait étre un endroit ot il ferait
bon vivre. C'est a ce moment qu’on apprenait qu'on ne pouvait méme pas parler
anos freres! Si on le faisait, on était punis. On nous avait aussi interdit de parler
notre langue autochtone, le tlingit. Nous étions trois : ma cousine Sophie, ma
sceur Dora et moi. Daisy [Jim] n’est jamais retournée a I'’école. Une année lui a
suffi! Elle n'y a jamais remis les pieds. Elle a parlé de I'école a ses parents, enfin je
crois, et ils ont alors décidé qu’elle n’y retournerait plus!“.

Le recrutement et la rétention des éleves constituent des problemes persistants. En
1912, E. E. Stockton, inspecteur du bureau du vérificateur général du Canada, déclare
que, lorsqu’il a visité le pensionnat de Carcross, les parents se plaignaient que « les
éleves ne sont pas suffisamment nourris, si bien qu’ils développent des maladies
tuberculeuses ». Stockton en conclut que ces plaintes sont « tout a fait fondées », car
les éleves ne recoivent pas « I'alimentation a laquelle ils ont droit ». Bien que 1'école
possede une vache et quelques poules, elle vend la plupart des ceufs et du lait qu’elle
produit, car, selon son directeur, E. D. Evans, les « enfants n’ont cure du lait ou des
ceufs ». Une enquéte menée par Stockton lui permet alors de conclure qu’« on a fait
comprendre aux enfants qu’ils n’ont pas droit a ces choses et ils doivent affirmer qu'’ils
s'en fichent ». Il demande au directeur d’arréter de vendre les ceufs et le lait produits
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parl'école. Il remarque aussi que les Premiéres Nations locales « retirent leurs enfants
de l'école », for¢ant ainsi 'administration a recruter leurs éleves parmi des collec-
tivités éloignées. Selon lui, les parents arréteront d’envoyer leurs enfants a 'école si
celle-ci ne saméliore pas'.

Le pere d’Angela Sydney est I'un de ces parents.

Malgré cela, nous ne sommes pas restés longtemps, car mon péere nous a retirés
de I'école lorsque j’étais 4gé de dix ans, apres que ma sceur y soit décédée. Mon
pere a toujours reproché son déces a I'école, car celle-ci n’avait pas cherché a
obtenir de I'aide assez rapidement. Il nous a retirés de 'école, Johnny et moi.
Johnny était en quatrieme, moi en premiere. Je m’'apprétais méme a passer en
deuxiéme au printemps'®!

Les premieres années, le Yukon ne bénéficie que de services médicaux limités.
L'évéque anglican Isaac Stringer recommande que le gouvernement fédéral affecte
deux médecins au territoire. Celui en poste a Whitehorse sera responsable de vis-
iter 'école de Carcross « dans les cas d'une gravité telle que la personne faisant la
demande le ferait méme si elle devait elle-méme en acquitter tous les frais »'. En sep-
tembre 1913, on apprend le déces de la « petite Eunice », hospitalisée a Whitehorse
depuis février's. Vers la fin de 'année 1915, Ada Roberts, une éleve a Carcross, tombe
malade et est transportée a 'hopital de Whitehorse. Elle y meurt au début de janvier
1916". Un éléve trouve la mort a 'école en 1927%°. En 1929, I'école de Carcross connait
des épidémies de grippe et de pneumonie septique, celle-ci causant la mort de deux
autres éleves?.

Le déces d'un enfant suffit a rallier toute une collectivité contre I'école. Clara Tizya,
qui a grandi a Rampart House pres d’Old Crow, dans le nord-ouest du Yukon, évoque
le souvenir suivant :

Au début des années 1920, une fille est morte au pensionnat indien de Car-
cross, et lorsqu’ils ont renvoyé le corps, il y a eu de nombreuses rumeurs au
sujet du mauvais traitement réservé aux enfants, et cela a effrayé les parents et
leur a donné une excuse pour ne pas envoyer leurs enfants au pensionnat. Par
conséquent, pendant les 25 années suivantes, aucun enfant n’a été envoyé au
pensionnat indien de Carcross®.

En 1945, des parents d’Old Crow continuent de boycotter 'école et de réclamer du
gouvernement qu’il mette sur pied un externat®.

En 1931, un éleve de Carcross succombe a la tuberculose a I'hopital de Whitehorse,
alors qu'un autre atteint de la méme maladie recoit son congé de I'école. Dans les
rapports qu’il présente a Ottawa sur ces événements, l'ancien directeur d’école dev-
enu surintendant des Indiens fait remarquer que le médecin embauché par Affaires
indiennes a attesté de l'aptitude de ces deux enfants a fréquenter 1'école. « Il sem-
blerait que 'examen médical n’a pas été aussi minutieux qu'il aurait pu 'étre. Puis-je
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suggérer que I'on conseille aux médecins employés par le ministére de procéder avec
plus de rigueur lors des examens médicaux qu’ils administrent aux futurs éleves?
Ladmission d’enfants en mauvaise santé peut exposer tant les autorités scolaires que
le gouvernement a des problémes et a des dépenses superflues?. »

En 1932, I'école de Carcross doit composer avec une « légére épidémie » de grippe®.
Une inspection menée en juillet 1936 a I'école de Carcross révele qu'une épidémie
de rougeole y a sévi au printemps, bien que tous les enfants s’en soient remis. Selon
I'inspecteur, les enfants semblent tous « heureux et satisfaits », I'école est « propre et
sanitaire, la nourriture offerte est saine et les enfants sont bien vétus »%.

Les anciens éleves ont une appréciation différente de la nourriture qu’on leur ser-
vait. Selon I'un d’entre eux:

On nous faisait crever de faim la-bas! On ne nous donnait qu’un seul ceuf par
année, a Paques. Le reste du temps, c’était de la bouillie pour les chiens a base
de semoule de mais et du lait écrémé. Eux par contre, dans la salle a manger des
profs, avaient du bacon et des ceufs tous les jours. A Noél, nous n’avions jamais
de fruits, contrairement a eux. Certains de ces enfants mourraient littérale-
ment de faim. Une année seulement, la faim a fait six victimes]...] directement a
I'école”.

Lhoraire suivant de 1913 donne une certaine idée de la routine en vigueur al’école :

6 h La cloche du réveil sonne

6 h 30 Corvées du matin

7 h 15 Déjeuner, suivi des priéres du matin et d’autres corvées

9 h Classes pour les plus jeunes

12 h 15 Diner et récréation

14 h Classes pour les plus vieux/formation professionnelle pour les plus jeunes
17 h 30 Souper

18 h Récréation

19 h Prieéres du soir; extinction des feux®®

Le roulement du personnel est un probleme persistant. En 1929, le directeur et
enseignant, la surveillante en chef et la directrice des cuisines quittent tous leurs fonc-
tions. Malgré tout, I'’école de Carcross peut s'enorgueillir du fait que deux de ses éléves
ont passé leur examen d’entrée au secondaire. L'inspecteur d’école fait remarquer
que les éleves avaient « une alimentation principalement composée de viande » et
ne « se développent pas bien si on les nourrit surtout d’aliments farineux [riches en
amidon] ». Aussi, méme s'il est d’avis que les repas servis par 'école sont équilibrés, il
recommande que les éléves mangent « plus de viande indigene® ».

Toutefois, des problemes refont vite surface. En réponse a des plaintes formulées
par des parents au sujet de I'école, le surintendant des Indiens Hawksley se rend a
Carcross au début de 1931. Hawksley commence son rapport dans le plus pur esprit
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colonial, en rappelant a ses supérieurs que les « déclarations et les rumeurs rap-
portées par les Indiens ne sont pas toujours fiables. Certains ont une imagination
vraiment tres fertile et peuvent relater une histoire tres crédible en partant de tres peu
de faits. » Il reconnait néanmoins que, lorsqu’elle était administrée par I'ancien direc-
teur, 'école avait connu un déclin en ce qui a trait a la « propreté, a la discipline, a la
conduite des éléves et a 'entretien de I'établissement en général. » Il nourrit toutefois
de grands espoirs a I'endroit du nouveau directeur, H. C. M. Grant. Si Hawksley estime
que les éléves sont bien vétus, il admet la présence de certains problemes ayant trait
a la nourriture. Il croit que la nourriture est servie en quantité suffisante, mais, selon
lui : « Lalimentation n’est pas assez variée et les éleves se lassent de la similitude des
repas ». De plus, il est d'avis que « la supervision des éléves n’est pas aussi exhaustive
qu’elle devrait I'étre en partie parce que '’école manque de personnel et en raison du
laxisme du défunt directeur, qui ne comprenait rien de la nature et des caractéris-
tiques des Indiens®. »

En 1935, en raison de I'application des reglements sur la chasse au gibier, le direc-
teur a de la difficulté a se procurer de la viande d’orignal. Dans le passé, I'école avait
été autorisée a s'approvisionner en viande d'orignal aupres de n’importe quel chas-
seur autochtone, qu'’il détienne ou non un permis commercial. En 1935, les peuples
des Premieres Nations n’ont plus le droit de vendre la viande d’orignal & moins qu'ils
se procurent un permis commercial de 25 $, plus que « n’'importe quel Indien pouvait
se permettre » selon l'avis d'un représentant des missionnaires »*'.

La confiance de Hawksley envers le nouveau directeur, H. C. M. Grant, était peu-
t-étre injustifiée. Huit ans plus tard, Grant est mis a I'’épreuve lors d'une vague de vols
et d'un incendie dévastateur. Les voleurs s'en prennent a la nourriture, aux effets
personnels des employés et aux biens de 'école. Certains éleves vont méme jusqu’a
voler les biens des résidents locaux. En 1939, Grant réagit en appliquant une disci-
pline rigoureuse. Il corrige les « coupables » avec la courroie et avertit qu’a l'avenir
les éléves reconnus coupables de vol seront « couchés sur le bureau de 'enseignant
devant tous les éleves de I'école vétus uniquement de leur robe de nuit, et seront frap-
pés au corps, ailleurs que sur les mains ». Comme les vols se poursuivent, Grant met
ses menaces a exécution. Selon le directeur, « les coups de courroie étaient si forts que
'enfant devait étre retenu par la surveillante principale et l'instructeur agricole ». A
la surprise du directeur, cela n’a pas empéché que de nouveaux vols surviennent. 11
menace alors de raser le crane des transgresseurs. En quelques jours, il met sa men-
ace a exécution. La mesure met fin a la série de vols, mais indigne les parents®. Le fait
que Grant pouvait faire part de ces séveres chatiments aux Affaires indiennes en 1940,
soit quarante-cing ans apres que le sous-ministre des Affaires indiennes ait ordonné
« que les enfants ne soient pas battus sauf par le directeur, et méme si ce recours est
nécessaire, il faut faire preuve de la plus grande des discrétions et I'enfant ne doit pas
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étre frappé sur la téte ou assez fort pour lui causer de lésions corporelles », montre a
quel point les chatiments corporels étaient peu réglementés dans les pensionnats®.

En avril 1939, I'école et l'atelier sont détruits par un incendie qui force 'Eglise a
louer un certain nombre de batiments locaux en tant que dortoirs et salles de classe™.
Grant est incapable de garder les batiments en condition adéquate, en grande partie
dfi au manque de financement. En septembre 1942, le médecin hygiéniste en chef du
Yukon, le D" Frederick Burns, déclare les batiments scolaires de Carcross « impropres
al'utilisation comme pensionnat ». Le 31 octobre 1942, il demande au gouvernement
de proposer des solutions de rechange appropriées. Burins est d’avis que l'espace de
dortoir doit étre doublé ou qu'il faut couper l'effectif étudiant de moitié®. Il est aussi
préoccupé par le nombre d’épidémies sévissant al’école, dontla derniere, de rougeole,
a fait une jeune victime. Il observe de plus qu'il est impossible de recruter du « per-
sonnel infirmier qualifié¢ » dans les conditions de vie actuelles®. L'Eglise anglicane
reconnait que les conditions de vie a I'école « sont en deca de ses aspirations », mais
qu'’il faut les endurer « tant que la Guerre imposerait du stress et des contraintes »*".
En 1944, les anglicans décident d’ériger une école temporaire sans le soutien du gouv-
ernement®. Bien que le batiment se veuille alors une solution provisoire, il faut atten-
dre jusqu’en 1954 pour que les Affaires indiennes le remplacent®.

Larrivée de militaires dans le Nord dans la foulée de la Deuxiéme Guerre mondiale
crée des problemes a I'école de Carcross. En décembre 1942, deux soldats américains
sont pris au lit avec deux éleves dans le dortoir des filles. IIs sont mis en état d’arresta-
tion et traduits devant la cour martiale®.

En 1946, certains membres du personnel se plaignent des conditions de vie qui
prévalent dans les installations provisoires. Apres avoir visité I'’école, H. A. Alderwood,
le surintendant par intérim de I'’Administration des écoles indiennes anglicanes, sig-
nale qu’elle se trouve « dans un bien pietre état et que les normes actuelles sont prob-
ablement les plus faibles d’entre toutes les écoles que nous avons a notre charge ». Il
ajoute que le directeur est sur le point de partir en congé de maladie et n’est plus en
mesure d’administrer I'école correctement. Alderwood en conclut alors que « méme
si les employées vivent dans des conditions intolérables, le directeur ne semble pasy
voir quelque chose de mal ». Aussi trois des quatre employées avaient-elles décidé de
démissionner*. Un nouveau drame frappe I'établissement en 1953 lorsqu’une éleve,
Bertha Jimmy, meurt de la leucémie®.

Si le directeur Grant a ses points faibles, le parcours du pensionnat de Carcross
est semé d’embiiches encore plus redoutables au cours des années qui suivent. Les
problemes s'accumulent : retrait d’enfants de I'école par les parents, nombre anormal-
ement élevé de démissions de membres du personnel, hausse du taux d’absentéisme
et intensification des problemes de santé. On attribue au directeur la faute de tous ces
problémes, et on fonde de grands espoirs sur son remplagant, un homme plus jeune
doté d’'un plus grand sens de la discipline et d'une motivation plus forte. En moins
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d’une décennie, les problémes plus graves réapparaissent. On détermine que la solu-
tion consiste a remplacer le directeur.

Les anglicans fondent alors leurs espoirs sur un nouveau directeur et sur la nou-
velle école batie en 1954. Or, peu apres son ouverture, un grave incendie se déclare
dans la salle des chaudieres de la nouvelle école de Carcross*. En 1956, le nouveau
directeur C. T. Stanger cherche a faire transférer un garcon qui, bien qu’étant souvent
« poli, bien élevé, aimable, gentil et bon éleve en général », intimide les plus petits,
vole des autres éleves et de I'école, et a été puni pour avoir fait des fugues. Durant son
séjour de cinq années a I'école, 1'éleve a, selon le directeur, tout essayé : « Comme il
ne réagissait pas au retrait de privileges, j’ai commencé a lui administrer des coups de
courroie lorsqu’il enfreignait les regles. Plus tard, je 'ai encouragé a se tenir occupé.
Lorsqu'il avait des ennuis, on lui retirait des privileges, mais on lui faisait consacrer
ses énergies a faire des choses utiles. Récemment, lorsqu’il était puni pour mauvaise
conduite, on le traitait uniquement avec gentillesse. Encore une fois, sans succes. »

Dans une ultime tentative en vue de ’humilier pour 'amener a améliorer son com-
portement, I'éleve est transféré dans le dortoir des plus jeunes*. Une semaine plus
tard, il s'enfuit légerement vétu par temps froid au-dessous de zéro. Il est retrouvé
et ramené a 'école. Quelques jours plus tard, il est transféré a I'externat indien de
Whitehorse. Selon M. G. Jutras, surintendant des Indiens, « le fait qu’il ait de la famille
a cette école a considérablement favorisé son intégration® ».

Les anciens éleves dont les enfants fréquentaient I'école vers la fin des années 1950
n’estiment pas que le systéme se soit amélioré depuis leurs études. Lun d’entre eux
relate a 'anthropologue Richard King son conflit avec le directeur :

Vous savez, on ne nourrissait pas tres bien les enfants. De temps en temps,
j'amenais a ma fille une orange ou un petit cadeau spécial, mais il n’appréciait
pas. Il cherchait constamment a savoir ce qu’elle avait fait et a la punir. Un jour,
apres avoir été violemment battue, elle décide de se sauver et de venir ici. Je me
suis rendu a I'’école et je lui ai dit qu’elle n'y retournerait plus, que j'allais aller
voir I'agent et lui dire comment il [le directeur] dirigeait son école. Il s’est excusé
et m'a dit : « Oublions tout cela ». C'est ce que j’ai fait. Mais ma fille n’a plus ja-
mais remis les pieds a cette école.

Afin que sa fille puisse entrer a 'école locale, ce pere décide d'obtenir son émanci-
pation et de renoncer au statut que la Loi sur les Indiens lui accorde®.

Meéme s'il est dangereux de se sauver de l'école de Carcross en raison du climat
rigoureux de la région, des fugues surviennent malgré tout. Un dimanche matin de
juillet 1932, deux garcons fuguent alors qu'’ils se trouvent sur le terrain de jeu de
I'école. Le matin suivant, ils sont a une gare ferroviaire a cinquante-deux kilometres
de l'école. Lorsqu'’ils ont vent des plans ébauchés pour les ramener a I'école, ils dis-
paraissent de nouveau. La Gendarmerie royale retrouve leur trace a huitkilometres de
Whitehorse et les ramene a 'école”. A I'été 1947, deux garcons tentent de descendre
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la riviére Pelley en radeau vers Dawson City. Apres trois jours, ils sont repérés sur
le fleuve Yukon. L'un des garcons, qui avait déja fugué dans le passé, est renvoyé de
I'école. Lautre garcon y est ramené*.

En 1959, apres trois fugues du pensionnat de Carcross, on punit une éleve en lui
coupant les cheveux tres courts. Lorsqu’Erik Nielsen, député du Yukon, souléve la
question, le surintendant des Indiens lui explique que les cheveux de la fille « n’ont pas
été coupés plus court que ce qui est normalement fait lorsque les enfants sont admis
a l'école ». Selon le surintendant, le fait que « la mere de Ruth préférait qu’elle soit
a maison pour garder ses freres et sceurs et aider a entretenir la maison » est le seul
motif pouvant expliquer ces fugues®.

En 1960, le gouvernement fait construire une grande résidence protestante a
Whitehorse, ot les éleves plus a4gés sont transférés. Carcross devient alors le principal
pensionnat pour les éleves des Premieres Nations de la 1™ a la 3° année.

Il existait toujours une incertitude quant a l'objectif de I'instruction dispensée
aux éleves a I'école de Carcross, car il était peu logique d’enseigner l'agriculture aux
enfants autochtones au nord du 60° parallele. De plus, on ne trouvait dans ces régions
aucune usine ou aucun atelier ou ces éleves pourraient travailler s’ils avaient la for-
mation requise. Le compromis était de fournir aux éleves une formation jugée utile
dans leur collectivité locale. Outre la charpenterie générale, on enseignait aux éleves
de Carcross la chasse et la péche. Comme c’était le cas dans le Sud, les filles étaient
préparées aux travaux domestiques®. Au début du siecle, 'école mettait sous presse
son propre bulletin scolaire®. Un ancien éleve y ayant participé travaillera comme
typographe a Whitehorse pendant de nombreuses années, alors qu'un autre occu-
pera un poste de comptable stagiaire dans une compagnie de chemin de fer*>. Un
autre jeune homme connaitra tout autant de succes dans une carriére plus tradition-
nelle. Encouragé par son pere, il quitte 'école pour apprendre a chasser et pécher
et, éventuellement, gagner sa vie en vendant le gibier qu'’il attrape a la compagnie
de chemin de fer, a 'école et aux mineurs®. D’entrée de jeu, I'on s'inquiétait que les
anciens éléves ne soient plus aptes a réintégrer leur société et y vivre. Huit ans apres
l'ouverture de I'école, une Autochtone de Moosehide se plaint a I'évéque Stringer que
« lorsqu’ils [les enfants] vont trop longtemps a 1'école, ils ne veulent plus étre avec
nous — ils veulent étre avec les Blancs, et s’éloignent graduellement de nous »**. En
1934, un missionnaire anglican s’inquiéte du fait que les éleves deviennent « éventu-
ellement des parias de leur propre société, sans jamais vraiment atteindre les normes
intellectuelles des Blancs. En d’autres mots, ils se retrouvent a I'envers et a 'endroit
tout a la fois — une condition de pitoyable impuissance »%.

Une solution consistait a garder les éleves en tant qu'employés de 1'école. En
1918, Stringer cherche l'approbation (et le financement) d’Affaires indiennes afin de
garder un orphelin a I'école pour qu'il y travaille une fois ses études terminées, vers
I'age de dix-huit ans®®. Duncan Campbell Scott rejette la demande de financement
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supplémentaire sous prétexte que le gouvernement a déja investi 3 000 $ dans I'éd-
ucation du garcon au cours des treize dernieres années. Si I'école souhaite le garder,
elle devra payer son salaire a méme son propre budget®™. En 1933, le directeur du pen-
sionnat de Carcross espere que James Tyzya, un éleve d’Old Crow qui doit obtenir
son dipléme la méme année, accepte de devenir ouvrier de I'école. Lorsqu'il refuse
le poste, Hawksley exprime sa déception. Selon lui, Tzyza est un bon gargcon qui a
su tirer profit de sa formation. Il perdrait tous ses acquis s'il réintégrait « le mode
de vie quelque peu fainéant des Indiens d’Old Crow »%. Tzyza fléchit et décide de
rester. Hawksley informe le directeur que si Tzyza change a nouveau d’idée, « il devra
soit payer lui-méme son voyage de retour a Old Crow, soit trouver du travail dans la
région* ». En 1935, Tzyza travaillait toujours comme ouvrier a I'’école®.

L'école baptiste de Whitehorse

Dans les années 1940, les perspectives d’emploi des projets de construction de
chemins de fer attirent de nombreux Autochtones a Whitehorse®. Or, les parents
découvrent qu’aucun des externats de la collectivité n’accepte d’éleves autochtones,
engendrant ce qui sera considéré comme une crise sociale en croissance®. En septem-
bre 1946, le révérend H. J. Lee, ministre baptiste et ancien officier de la Gendarmerie
royale, réagit a cette crise en établissant un externat indien dans la mission baptiste
qu'’il a ouverte a Whitehorse plus tot la méme année®. Linitiative lui vaut un soutien
local considérable. Linfirmiere hygiéniste de Whitehorse, le Club Kiwanis, le Men’s
Council et le chef des Premiéres Nations locales, Jim Boss, soutiennent 1'établisse-
ment®. Pour leur part, les Affaires indiennes hésitent a approuver le projet sans l'aval
de I'Eglise anglicane®. L'évéque anglican du Yukon fait alors savoir aux Affaires indi-
ennes que 'école proposée serait, selon lui, « au plus grand bénéfice des Indiens ». Les
anglicans allaient éventuellement regretter cette décision®.

Lécole ouvre ses portes en janvier 1947. En mars, les Affaires indiennes conviennent
de financer les fournitures et un enseignant®. Par la suite, Lee transfere son école dans
une hutte abandonnée par la Corporation des biens de guerre®, puis fait I'acquisition
d’un second batiment de surplus militaires pour y aménager un dortoir. L'évaluation
de I'école par les Affaires indiennes parle « d’efforts louables qui bénéficient de beau-
coup de bonne volonté locale® ». En aotit 1947, Lee demande aux Affaires indiennes
de subventionner les frais de pension de vingt jeunes éléves™. La plupart d’entre eux
proviennent de la collectivité de Champagne, qui n’est pas dotée d'un externat régu-
lier”’. Sensible aux revendications des anglicans d’étre 'Eglise dominante au Yukon,
les Affaires indiennes refusent alors d’accorder a I'école le titre de pensionnant offi-
ciel. Elles continuent toutefois de payer les fournitures de I'école et, vers la fin de 1947,
financent deux enseignants™.
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A l'automne 1947, I'école compte plus de quarante pensionnaires, y compris au
moins une douzaine d’enfants indiens non inscrits”. Comme I'a souligné 'agent des
Indiens, R.J. Meek: « Il est possible que certains d’entre eux aient le droit de fréquenter
'école locale des Blancs, mais nous ne nions pas qu’ils n'y sont pas les bienvenus » —
une facon alambiquée de reconnaitre que les éleves en question sont des Métis et
ne sont pas les bienvenus sur le territoire des écoles publiques™. Devant le refus des
Affaires indiennes de subventionner ces éléves, le Conseil territorial du Yukon convi-
ent de verser 1,10 $ par jour pour chaque enfant non inscrit en pension a I'école”™. En
septembre 1948, les Affaires indiennes décident de verser quatre-vingt-quinze sous
par jour pour chaque enfant inscrit, soit quinze sous de moins que ce que le gouv-
ernement territorial versait pour chaque enfant non inscrit en pension a I'école, tout
en soutenant que 1'école « n’est pas un pensionnat indien™ ».

Outre ses deux enseignants, I'école dispose d'un directeur bénévole, d'un mécan-
icien, d'un cuisinier, d'un superviseur des garcons, d'une superviseure des filles et
d’une blanchisseuse. Une évaluation menée par 'agent des indiens local souligne que,
méme si Lee est baptiste, son école est administrée comme une institution intercon-
fessionnelle et non comme une mission baptiste, et que ses enseignants sont pleine-
ment qualifiés™. Dans le but de stimuler la production d’articles d’artisanat pour le
marché du tourisme local, I'école fait I'acquisition d'un métier a tisser, I'intention de
Lee étant d’enseigner, aux enfants comme aux adultes, comment tisser au métier’. En
1949, le gouvernement territorial remet ses surplus d’outils et de fournitures a I'’école
afin qu’elle les utilise dans le cadre de son programme de formation professionnelle.
Les Affaires indiennes conviennent ensuite de financer la moitié des cofits de réno-
vation de l'atelier”. L'un des enseignants de l'école territoriale assure une formation
manuelle a raison d'une heure trois quarts par jour, trois jours par semaine®.

Des préoccupations sont soulevées au sujet du dépistage médical auquel sont
soumis les enfants lorsque Donald Miller, un gargon de dix ans, meurt en février 1951
des suites d'une méningite tuberculeuse. Ce déces amene Philip Phelan, représen-
tant des Affaires indiennes, a se demander si « toutes les précautions possibles sont
prises pour s’assurer que seuls les enfants médicalement aptes sont admis au foyer ».
Ses soupcons ont été éveillés par le fait que les formulaires d’admission a 1'école
sont signés par une infirmiére plutot que par un médecin®. Meek précise que le seul
médecin civil de Whitehorse n’est pas toujours disponible pour examiner les nou-
veaux éleves. Le médecin avait toutefois consenti a ce que l'infirmiere de 'école, en
qui il avait confiance, procede aux examens médicaux. Suite au déces du jeune Miller,
on décide de soumettre chaque enfant de I'école a une radiographie®.

En 1950, les déficiences des batiments de surplus militaires que Lee avait acquis
deviennent de plus en plus manifestes. Selon Lee, 'école présente un « risque d’in-
cendie sérieux ». Il sollicite alors du gouvernement fédéral un nouveau batiment
qu'’il administrerait lui-méme®. Parallelement, les Affaires indiennes envisagent de
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transférer 1'école de Carcross a Whitehorse. Elles rejettent la proposition de Lee, se
disant préoccupées par le fait qu'il ne jouit du soutien d’aucun « corps religieux »%.
En partie en réaction a cette plainte, 'école est alors incorporée en tant qu’école indi-
enne de mission baptiste®. La question de savoir sil'école n’est 'affaire que d'un seul
homme est mise a 'épreuve en 1952 lorsque Lee perd la vie dans un accident de la
route. Sa veuve et, plus tard, son frére assureront alors la direction de l'organisation,
qui continuera de jouir d’appuis locaux®. Or, ni sa veuve ni son frére ne parviennent a
convaincre le gouvernement de remplacer les batiments de plus en plus délabrés. En
1954, R. E Davey, représentant des Affaires indiennes, en vient a la conclusion que les
huttes abritant le foyer baptiste sont « dans un état de délabrement tel qu'il faudrait les
abandonner »*. A 'époque, I'école fournissait des installations scolaires et des instal-
lations d’hébergement a 140 éleves des Premieres Nations et a 25 éleves « non indi-
ens »®. Méme si le gouvernement territorial et les Affaires indiennes reconnaissent la
nécessité de fournir des classes et des installations d’hébergement plus nombreuses
et plus slires aux éléves autochtones de la région de Whitehorse, rien n’est fait®.

Peu d’éleves ont laissé un registre de leur séjour a I'école. Lun des souvenirs
évoqués donne a penser que, méme si les Affaires indiennes n’étaient pas prétes a
accorder al'école baptiste le statut de « pensionnat indien », l'existence qu'y menaient
ses éleves était sensiblement la méme que dans n’importe quelle autre école du Nord.
Daukaly, aussi connu sous le nom de Hammond Dick, a grandi a Ross River, au Yukon.
En 1954, il est recruté a 'Ecole indienne de mission baptiste.

On nous emmenait dans des camions militaires bachés sous le regard de nos
parents. C'était un bien triste moment. Les enfants, entassés a l'arriere de ces
camions, étaient conduits a Whitehorse par la route South Canol. Ils ramassaient
d’autres éleves le long du chemin. Souvent, il faisait froid, et il n'y avait pas de
chauffage a I'intérieur de ces camions, et aucune fagon de se protéger contre
cette étouffante poussiere. Mes cousins plus 4gés m’'ont dit que j’avais pleuré la
moitié du chemin menant a Whitehorse.

ATécole, Daukaly « rencontre des éléves de régions diverses et lointaines. On inter-
agissait comme tous les autres enfants d’age scolaire. On se faisait des amis autant
que des ennemis. On a appris a voler de la nourriture de la cuisine et des caves, car
on ne nous nourrissait pas assez ». Pour chauffer I'école I'hiver, les autres éleves et lui
devaient transporter des biiches de la pile de bois jusqu’a I'école. Lorsqu'’il est pris a
construire un fort avec du bois glané a méme la pile, un superviseur le frappe sur la
téte avec une btliche. On I'envoie au bureau du directeur, car on le prend a parler sa
langue traditionnelle. « Il [le directeur] nous demandait de nous retrousser les man-
ches, puis nous frappait de toutes ses forces. Cela nous laissait des zébrures rouges
partout sur les avant-bras®. »

En 1954, certains parents anglicans refusent d’envoyer leurs enfants a I'école
de Carcross, préférant plutdt les inscrire a I'école baptiste de Whitehorse, car « ils
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pourraient visiter leurs enfants chaque fois qu’ils se rendraient a Whitehorse ». Le
surintendant local des Indiens déclare que, parce que Carcross se trouve a « plus de
quatre-vingts kilometres de Whitehorse et que le transport est difficile, il comprend
en quelque sorte leur réaction »”'. Néanmoins, le gouvernement fédéral cherchera a
procéder au transfert d’éleves de I'école de Whitehorse, qui accueille alors 140 éleves
en pension, a 'école de Carcross nouvellement reconstruite. En mars 1955, I'école
indienne baptiste de Whitehorse réussit a bloquer le transfert par le gouvernement
fédéral de quarante-quatre éleves vers Carcross®. Ce n’était que partie remise. En
juin, le gouvernement sabre le nombre d’admissions autorisé de 1'école (le nombre
d’éleves qu'il soutient dans chaque école), qui passe alors de 140 a 80 en raison « de
la présence d’'un sérieux risque d’incendie au pensionnat indien de Whitehorse dii
a sa nature désordonnée et au haut degré d’inflammabilité des matériaux utilisés
dans sa construction »*. Lee proteste contre cette initiative. Il accuse les représen-
tants du gouvernement « de vouloir décourager les Indiens d’envoyer leurs enfants a
[leur] école »*. Le jour suivant la rédaction de cette lettre par Lee, L. R. Shields, de la
Société de l'aide a I'enfance du Sud du Yukon, exprime au protecteur de I'enfance son
mécontentement « quant aux conditions sanitaires et a la propreté de 'école indienne
de mission ». Lors d’'une de ses visites, elle découvre que « certains enfants souffrent
d’'impétigo et de diarrhée et que 'un des travailleurs a 'orphelinat a contracté une
hépatite infectieuse »%.

Le transfert des éleves a lieu malgré tout. Selon un rapport rédigé par le surinten-
dant d'une société missionnaire anglicane, les éleves transférés de I'école baptiste a
I'école anglicane de Whitehorse ont « de la difficulté a s'adapter a la liberté relative du
pensionnat de Chooutla. Le personnel était apparemment tres strict a 'école de Lee :
peu de jeux, pas de temps libres, etc. »

On convient généralement a ce moment de la nécessité d’étendre les services d’éd-
ucation fournis aux peuples autochtones du Yukon. Le gouvernement, les anglicans,
les catholiques et les baptistes veulent tous que de nouvelles écoles et de nouvelles rés-
idences soient construites a Whitehorse. Les catholiques souhaitent se voir accorder
le controle de leur propre résidence, Coudert Hall, une demande qui sera par la suite
honorée. Les anglicans souhaitent aussi, de leur c6té, pouvoir exercer le plein con-
trole de la résidence protestante. Or, comme Henry Cook, chef de '’Administration des
écoles indiennes anglicanes, le fait remarquer dans une lettre adressée a I'évéque du
Yukon, le gouvernement ne peut construire d’école pour les anglicans a Whitehorse
pour « remplacer une école dont la construction a été entreprise par un autre groupe
alors que le besoin est si criant. En permettant des conditions favorables a I'implanta-
tion de Lee, notre Eglise a perdu beaucoup de terrain il y a quelques années »*".

A contrecceur, les anglicans acceptent alors une proposition du gouvernement de
construire une école protestante non confessionnelle. Ils reconnaissent qu’a défaut
d’accepter cette offre, le gouvernement se verrait obligé de batir une résidence
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baptiste®. Pour ce qui est des baptistes, Earl Lee accepte, en 1959, le poste de directeur
surveillant du nouveau foyer baptiste de Whitehorse®. En 1960, 'anglican Henry Cook
se plaint aupres des Affaires indiennes que les représentants de la mission baptiste de
Whitehorse ne démontrent pas « I'esprit de coopération auquel s’attend la direction
en ce qui a trait au placement des éleves indiens au Yukon »'®. Mais les anglicans ne
sont pas mieux qu’eux. A un moment donné, I'évéque anglican déclare :

Nous ne sommes PAS disposés a coopérer avec les « baptistes » SAUF s’il n’existe
aucun autre moyen de rester en contact avec nos enfants autochtones, de qui
nous prenons soin depuis si longtemps. L'une des difficultés en ce qui a trait a la
coopération avec les « baptistes » réside dans le fait qu’ils ne sont pas, a ma con-
naissance, membres d'une quelconque fédération baptiste, du Conseil canadien
des Fglises ou du Conseil cecuménique des Eglises. Ils sont tout simplement une
secte’!,

Les anglicans perdront cette bataille, mais réussiront a convaincre le gouverne-
ment fédéral de faire instruire tous les éleves protestants de la 1" a la 3°année a l'école
de Carcross. Cela incite alors les baptistes a garder leur école et leur résidence de
Whitehorse en activité pour les éleves moins agés'®. Les Affaires indiennes refusent
toutefois de financer une telle initiative'®. Il semble que le conflit opposant les angli-
cans et les baptistes fragilise le poste de directeur de Yukon Hall (le nom donné a
la nouvelle résidence non confessionnelle de Whitehorse) occupé par Lee. En effet,
quatre mois apres l'ouverture de Yukon Hall, le gouvernement fédéral doit nommer
un nouveau dirigeant responsable. On choisit alors une personne de confession ni
baptiste ni anglicane : Ivan Robson, l'ancien directeur de I’école presbytérienne
de Kenora, en Ontario'™. En 1962, Lee est employé par les Affaires indiennes, en
Colombie-Britannique'®.

Louverture de foyers a Whitehorse marque le début de la fin de la période des
écoles de missionnaires au Yukon. Les éleves du Yukon continueront de fréquenter
I'école de Carcross jusqu’en 1969 et I'école catholique de Lower Post, en Colombie-
Britannique, jusqu'en 1975'®. (Les faits s’étant produits apres les années 60 sont le
sujet de la section suivante du présent volume). Toutefois, a partir des années 1960, ce
sont les gouvernements, d’abord le fédéral, puis le territorial, plutdt que les Eglises qui
déterminent l'avenir des pensionnats du Yukon.

Lere des missionnaires dans les pensionnats du Nord remonte aux années 1850.
C’est une époque qui, du début a la fin, a été marquée par de profonds conflits inter-
confessionnels. Parce que les gouvernements hésitaient a fournir des services édu-
catifs de quelque nature que ce soit aux peuples autochtones du Nord, I'impact sur
les écoles de missionnaires était limité. Les conflits étaient en grande partie limités
a la vallée du Mackenzie et a quelques régions du Yukon. Le but premier des écoles
était surtout de convertir les éleves et de leur fournir un enseignement religieux. Il y
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avait un manque de clarté et peu de cohérence quant aux autres objectifs en matiére
d’éducation. En effet, plusieurs s'inquiétaient du fait que les jeunes qui n’avaient
pas fréquenté I'école et avaient été élevés par leur famille étaient mieux préparés a
la vie dans le Nord. Tout comme c’était le cas dans les écoles du Sud, la discipline
était rigoureuse, I'alimentation restreinte, et les conditions, souvent précaires. Dans
les années 1950, le gouvernement fédéral avait décidé de remplacer les écoles de
missionnaires — la plupart desquelles tombaient en ruines — par des foyers et des
externats publics. Lere des missionnaires allait paver la voie a un nouveau régime
administratif dans les années a venir.
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Les bureaucrates remplacent les
missionnaires : les pensionnats
dans le Nord apres 1950






Introduction

vant 1950, il est difficile pour les peuples autochtones d’obtenir une éducation

officielle dans toutes les régions du Nord canadien. Les missionnaires sont

les seuls a s’y intéresser. Il existe des pensionnats de petite taille a Carcross
et a Whitehorse au Yukon, dans trois collectivités de la vallée du fleuve Mackenzie
dans l'ouest des Territoires du Nord-Ouest, et dans de petites collectivités le long des
cotes du Labrador. Ces écoles de mission ont une longue histoire : '’école catholique
de Fort Providence est fondée en 1867, et I'action éducative des Fréeres moraves au
Labrador débute a la fin du XVIII® siecle.

Dans les années 1950, a la suite d'importantes découvertes de pétrole et de mine-
rais dans les Territoires du Nord-Ouest, le gouvernement fédéral cherche a asseoir
son autorité politique sur le Nord canadien. Pour ce faire, il décide notamment d’éta-
blir une série de résidences et d’externats connexes pour les éleves. Pour le Nord, ces
changements marquent la fin de la période des pensionnats associés aux missions et
le début de I'ere du controle gouvernemental.

Le gouvernement fédéral choisit d’établir le modele des pensionnats dans le
Nord au moment méme ou il s'engage a fermer ceux du Sud. A cette époque, le
gouvernement connait tres bien les nombreux problemes associés aux pensionnats.
Lexpérience vécue par les éleves dans les pensionnats du Nord ressemble a celle
des éleves autochtones de partout au pays. Les éleves sont séparés, souvent par de
grandes distances, de leur famille, de leur langue, de leur collectivité et de leur culture.
Lenseignement qu'’ils y recoivent ne les prépare pas a bien gagner leur vie dans une
économie basée sur les salaires, pas plus qu’elle ne les prépare a retourner vivre sur
leurs terres. Dans les pensionnats, les enfants ne sont pas surveillés adéquatement,
sont exposés a des situations dangereuses a un moment de leur existence ou ils sont
vulnérables, sont susceptibles de vivre del'intimidation et, plus grave encore, sont des
cibles de choix pour les prédateurs sexuels.

Dans le Nord, le rythme et I'incidence de ce changement varient d'une région
a l'autre. Au Yukon et dans la région de la vallée du Mackenzie dans la partie ouest
des Territoires du Nord-Ouest, par exemple, le passage des anciennes politiques aux
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nouvelles se fait dans la continuité. De nouveaux établissements sont construits,
mais, méme si ceux-ci appartiennent maintenant au gouvernement, les représen-
tants des Eglises conservent la responsabilité de leur administration quotidienne. Les
parents de la plupart des enfants qui fréquentent ces écoles ont eux aussi étudié dans
des pensionnats'.

La situation est tres différente dans I'Arctique de I'Est et le Nord du Québec
(aujourd’hui le Nunavut et le Nunavik). Dans ces deux régions, ou vit la majorité de
la population inuite du Canada, la mise en place des pensionnats s’inscrit dans un
ensemble de changements dramatiques et traumatisants. Le systeme des pensionnats
et des écoles est imposé aux Inuits sans consultation, par des gens qui ne parlent pas
leur langue. La plupart des parents ne sont pas allés a '’école et les résidences sont
souvent situées a des milliers de kilometres du foyer familial. Les parents n’ont pas la
chance de voir ou leurs enfants habiteront ou de garder contact avec eux apres leur
départ. La construction d’'une série de petits foyers dans les collectivités de 'Arctique
de I'Est et du Nord-du-Québec a accéléré le processus par lequel les Inuits sont pas-
sés d'un monde composé de pres d'un millier de communautés migratoires a la vie
dans moins d’'une centaine d’établissements permanents. Les planificateurs du gou-
vernement pensaient que les familles laisseraient leurs enfants dans les pensionnats
et continueraient de passer une partie de I'année sur leurs terres. Les parents choi-
sissent plutot de s'installer toute 'année dans les collectivités situées a proximité de
leurs enfants. D’autres politiques du gouvernement, notamment celles concernant les
allocations familiales, 'hébergement et les soins de santé, accélerent le processus?

Pour les éleves inuits qui se retrouvent a I’extérieur de leur région natale, tous les
aspects, ou presque, de la vie sont différents et étranges — et bien souvent traumati-
sants. A cette époque, la région fait également face a une épidémie de tuberculose.
Dans les années 1950, on estime qu’un tiers de la population inuite est infectée par
cette maladie. Le traitement courant a 'époque consiste a isoler les personnes infec-
tées dans des sanatoriums du Sud du Canada : en 1956, la plus grande concentration
d’'Inuits de tout le pays, soit 332 Inuits, se trouve au Mountain Sanatorium a Hamilton,
en Ontario. Au cours de cette année-la, plus de 1 500 Inuits recoivent des traitements,
souvent tres longs, pour la tuberculose®. Au Labrador (aujourd’hui le Nunatsiavut), le
gouvernement fédéral cherche a se soustraire a sa responsabilité a 'égard des peuples
autochtones. Par conséquent, il n’étendra pas son modele de pensionnats et d’exter-
nats a la région. Le gouvernement de Terre-Neuve néglige également la région. En
conséquence, au Labrador, l'ere des pensionnats dirigés par des missionnaires se
poursuit jusque dans les années 1970.

Deux périodes distinctes marquent I'eére du contréle gouvernemental dans la plu-
part des régions du Nord du Canada. Avant 1969, le gouvernement fédéral chapeaute
le systéme d’éducation a l'intention des Autochtones au Yukon, dans les Territoires
du Nord-Ouest et le Nouveau-Québec. La mise en place du systéme de pensionnats
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et d’externats a lieu a cette époque. Le Yukon et les Territoires du Nord-Ouest sont
alors dirigés par des gens du Sud nommés par le gouvernement fédéral. En 1969, la
responsabilité de I’éducation des Autochtones est en bonne partie transférée aux gou-
vernements des territoires. Pour ce qui est du Nord-du-Québec, dans les années 1970,
la Convention de la Baie James de 1975 prévoit le transfert de la responsabilité de
I'éducation a une commission scolaire autochtone. Le transfert de la responsabilité
de I'éducation a I'échelon local dans les collectivités dotées d'une forte population
autochtone entraine la fin du systeme des pensionnats apres 1969.






CHAPITRE 7

Le gouvernement fédéral repense
sa politique sur le Nord

a politique du gouvernement fédéral concernant les pensionnats pour les

Inuits et les Premieres Nations du Nord se distingue a deux égards des poli-

tiques antérieures du Sud en matiére de pensionnats. Tout d’abord, la mise
en place de ces écoles commence relativement tard et se fait rapidement. En effet,
ce n'est qu’en 1955 que le gouvernement fédéral commence a diriger I'élaboration
d’'un vaste programme de pensionnats pour le Nord. Avant cette date, il se contente de
fournir une certaine aide financiére aux pensionnats dirigés par les Eglises. Dans les
années 1950, le Nord compte huit écoles du genre : quatre le long du fleuve Mackenzie
dans les Territoires du Nord-Ouest, une a Carcross et deux a Whitehorse au Yukon,
et une a Lower Post dans le Nord de la Colombie-Britannique. Lautre grande dif-
férence concerne l'augmentation importante du nombre d’enfants inuits fréquen-
tant des pensionnats. En 1949, seuls 111 Inuits du Nord vont a 'école a temps plein.
Douze fréquentent un externat a Kuujjuaq (Fort Chimo) dans le Nord-du-Québec,
huit vont au pensionnat anglican a Fort George, au Québec, et 91 d’entre eux se trou-
vent dans les deux pensionnats d’Aklavik, dans les Territoires du Nord-Ouest'.

Avant les années 1940, le gouvernement du Canada trouve le Nord du pays relati-
vement peu important pour atteindre son principal objectif qui consiste a étendre et
a protéger I'Etat canadien. Méme si, depuis la fin du XIX® siecle, du personnel de la
Compagnie de la Baie d'Hudson, des missionnaires anglicans et catholiques de méme
que quelques scientifiques et explorateurs se rendent dans le Nord, et y vivent, les
principaux représentants du gouvernement dans le Nord avant la Seconde Guerre
mondiale sont des membres de la Gendarmerie royale du Canada (GRC)?. Le gou-
vernement n’a aucune politique concrete sur la gouvernance et 'administration de
la vaste région se trouvant au nord du 60¢ paralléle (du Yukon au Nord du Québec).
Cette absence de politique a pour conséquence qu’avant les années 1940, les peuples
autochtones du Nord recoivent peu d’attention et d’aide d’Ottawa, contrairement aux
Autochtones du reste du pays®. Dans les années 1930, le gouvernement fédéral refuse
d’accepter toute responsabilité pour le bien-étre des Inuits du Québec alléguant que,
comme il ne s’agit pas d’'« Indiens », ces derniers relévent de la province. En 1939, la
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Cour supréme du Canada tranche en faveur du Québec et établit que les Inuits sont
des «Indiens » et qu’a ce titre, en vertu de I’ Acte de '’Amérique du Nord britannique, le
gouvernement du Canada est responsable de leur bien-étre dans tout le pays*.

Le role du Canada dans le Nord change a la suite de la Seconde Guerre mondiale et
de la guerre froide. Dans la foulée de I'attaque de Pearl Harbor en 1941, 'armée améri-
caine crée un systeme d’aérodromes reliant Edmonton a I'’Alaska. S’ensuit la construc-
tion de l'autoroute de 'Alaska reliant le Nord de la Colombie-Britannique et 'Alaska
en passant par le Territoire du Yukon. Réalisée en deux ans, cette route, tout comme
les routes du commerce de la fourrure au XIX¢ siecle, amene son lot de nouvelles
occasions et de contraintes, y compris des maladies, aux populations autochtones du
Nord®. Larmée américaine est également présente en Arctique de I’Est. Au début des
années 1940, les forces américaines construisent et entretiennent des aérodromes et
des stations météorologiques a divers endroits dans le Nord, notamment a Kuujjuagq,
Iqaluit (Frobisher Bay), Churchill et Coral Harbour (sur I'ile Southampton). Larmée
canadienne participe peu a ces projets américains et exerce peu de controle sur ces
derniers®. Les Etats-Unis financent également la construction du pipeline Canadian
0il (communément appelé le pipeline Canol). D'importants dépassements de cofits
entrainent toutefois la fermeture du pipeline en 1945, treize mois apres son ouver-
ture, et laisse pour legs un paysage meurtri et souillé’. Tout comme dans sa politique
d’avant-guerre concernant le Nord, le gouvernement du Canada ne semble pas vouloir
réglementer l'intrusion américaine dans le Nord. La présence américaine se poursuit
ala fin de la guerre. Lorsque les tensions associées a la guerre froide augmentent, les
Américains, avec 'aide des Canadiens, réaménagent leur systeme de défense dans le
Nord. Plut6ét que d’accroitre la défense de la partie Ouest de 'Arctique, les strateges
militaires cherchent & défendre la partie sud du Canada et les Etats-Unis contre des
attaques aériennes émanant de 'Union soviétique transitant par le pole Nord. De 1945
jusqu’aux années 1950, les militaires américains et canadiens construisent une série
de stations météorologiques et de défense aérienne dans le Nord. Plus important
encore, a partir de 1955, on construit trois lignes de stations radars, notamment un
systeme de détection lointaine avancée. Connues sous le nom de « ligne DEw », et
s’étendant de I'’Alaska jusqu’au Groenland en passant par le Nord du Canada, ces sta-
tions radars deviennent des points de contact entre les Inuits et le personnel militaire
relativement isolé®.

La présence militaire accrue dans le Nord force le gouvernement canadien a
reconnaitre sa responsabilité envers les Inuits. Comme I'indique un rapport du gou-
vernement fédéral en 1955, la guerre a porté les problemes des peuples du Nord « a
l'attention du gouvernement et du peuple canadien en général »°. Ces préoccupations
envers les Inuits, ainsi que 'intérét grandissant du Canada a I'égard de la défense
militaire et des ressources naturelles du Nord, sont a l'origine d'une série d’activi-
tés gouvernementales d’apres-guerre. Le début symbolique de cette nouvelle ére
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de contréle bureaucratique commence par 'annonce, en 1953, du premier ministre
Louis St-Laurent concernant la création, par son gouvernement, du tout premier
ministere du Nord canadien et des Ressources nationales, sous la gouverne de
Jean Lesage. Le nouveau ministére a la responsabilité de créer une politique cohé-
rente et soigneusement centralisée pour moderniser le Nord et ses habitants.

Sur le plan politique, le Nord est essentiellement une colonie interne du Canada.
Dans les Territoires du Nord-Ouest, par exemple, le pouvoir exécutif releve d'un
commissaire nommé par Ottawa dont les bureaux se trouvent dans le Sud et qui,
de 1921 a 1963, se trouve a étre le sous-ministre du ministere fédéral qui administre
les ressources naturelles appartenant au Canada. Au fil des ans, cette responsabilité
releve des ministéres suivants : Intérieur (1921 a 1936), Mines et Ressources (1936
a 1945), Ressources et Développement économique (1945 a 1953), et Nord canadien
et Ressources nationales (1953 &4 1966). Le commissaire est un fonctionnaire influent
et les employés du territoire sont ses subordonnés directs. Le commissaire préside
également le Conseil des Territoires du Nord-Ouest.

Jusqu'en 1951, les membres du Conseil sont des hauts fonctionnaires de la fonc-
tion publique fédérale nommés par le gouvernement. Les réunions ont lieu a Ottawa.
En 1951, le gouvernement permet 1'élection de trois conseillers issus des circons-
criptions de la vallée du fleuve Mackenzie. Le gouvernement continue de nommer
les cinq autres membres du Conseil. D’autres membres élus sont ajoutés en 1966, y
compris les premiers membres de circonscriptions inuites. Lentement, les fonctions
administratives et 1égislatives sont transférées d’Ottawa vers le Nord : dans 'Arctique
de I'Ouest, un petit bureau administratif a Fort Smith (1921) et un conseil local a
Yellowknife (1940) ajoutent une mince couche de gouvernement local puis, en 1967,
le siege du gouvernement se déplace d’Ottawa a Yellowknife, méme si le chef du gou-
vernement des Territoires du Nord-Ouest demeure un commissaire nommeé, tout
comme son sous-commissaire et ses deux commissaires adjoints, qui sont d’anciens
agents de la GRcC. Lannée 1975 estla derniére année au cours de laquelle des membres
nommés siegent a ’Assemblée 1égislative. Cependant, le commissaire nommé assume
encore les principales fonctions exécutives du territoire — gouvernement, finances et
ressources humaines — jusqu’au milieu des années 1980. Ces changements graduels
font suite au déménagement du gouvernement d’Ottawa a Yellowknife en 1967. De
nos jours encore, les Territoires du Nord-Ouest sont dans une phase de transition
relativement au controle de leurs propres ressources non renouvelables. Le Nunavut
n’a pas encore le plein pouvoir sur ses ressources naturelles.

Pendant des décennies, le Yukon est également gouverné par un commissaire
nommeé et un conseil composé a la fois de représentants nommés et élus. En 1969,
on met en place I'équivalent d'un cabinet territorial, mais la majorité de ses membres
sont nommeés par le conseil. Ce n’est qu'en 1979, lorsque le Yukon introduit les
partis politiques dans son modele de gouvernance (pour remplacer le systeme de
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consensus sans partis politiques toujours en place dans les Territoires du Nord-Ouest
et au Nunavut), que le réle du commissaire s'est transformé pour ressembler a celui
du lieutenant-gouverneur d'une province et que le premier parti majoritaire du parle-
ment détient le pouvoir de former le cabinet du territoire'.

Une nouvelle politique pour les Territoires du Nord-Ouest

La nouvelle politique pour le Nord, notamment celle concernant les Territoires du
Nord-Ouest, est annoncée dans une série d’articles parus pendant la période com-
prise entre le printemps de 1953 et celui de 1955 dans le magazine The Beaver, publié
par la Compagnie de la Baie d'Hudson. Comme la présence du gouvernement dans
I'Arctique de I'Est — la terre natale de la plupart des Inuits du Canada — a été limitée
jusque-la, les articles présentent divers points de vue concernant la mesure dans
laquelle les Inuits doivent changer de culture''. La série met en vedette les travaux
d’anthropologues, de missionnaires et de marchands de fourrure et se conclut par
un article de Jean Lesage lui-méme. Elle présente des études de cas sur « le dilemme
auquel est confronté 'homme occidental lorsqu’il traite avec les peuples primi-
tifs », concues pour « contribuer a la discussion ayant lieu en ce moment au pays au
sujet des changements rapides dans les territoires du Nord du Canada »'2. La série
démontre qu'’il y avait des tensions importantes parmi les auteurs a propos du sort
des peuples « primitifs », et des Inuits en particulier, dans le contexte de I'expansion
de la modernité. Méme si les collaborateurs s’entendent généralement sur le fait que
les peuples « primitifs », comme on les décrit a '’époque, changent inévitablement au
contact des économies et des sociétés modernes, et que ce changement est générale-
ment une bonne chose, ils ne s'entendent pas du tout sur la mesure dans laquelle de
tels groupes devraient pouvoir conserver leurs pratiques et leur identité culturelles.

En général, les anthropologues qui participent a cette série d’articles, y compris
Margaret Mead dans son article sur le Pacifique Sud, soutiennent que I'intégration
des « peuples primitifs » a la société moderne doit étre rapide et totale. Pour Mead et
ses collegues, la « culture primitive », et par extension l'identification a celle-ci, doit
étre entierement absorbée par la culture moderne « dominante » et le sera grace au
mariage interracial, aux projets d’éducation du gouvernement ou a la participation a
I'économie moderne®®.

Donald Marsh, 'évéque anglican de I'’Arctique, explique pour sa part que le gouver-
nement doit créer dans le Nord un systeme d’éducation qui « fournit aux Esquimaux
une éducation qui les préparerait a adopter les fagons de faire de 'homme blanc tout
en étant en mesure d’avoir un mode de vie autochtone »'.

Dans le dernier article de la série, Jean Lesage tente de trouver un équilibre entre
la nécessité de moderniser le Nord et 'importance de protéger la culture inuite. Au
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cours de I'été 1954, Lesage se rend dans le Nord pour déterminer s'il serait souhaitable
d’étendre le projet d’éducation aux Inuits et aux P