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INTRODUCTION

Les efforts concertés des organisations politiquéschtones et des organisations non
gouvernementales occidentales ont débouché, damstreete dernieres années, sur un
développement spectaculaire de l'identité autoahtbes autochtones ont cherché a redéfinir
leur rapport aux gouvernements d’Etats dont ilsedépnt et ont aspiré a étre reconnus
comme peuples, a étre respectés dans leurs difEsegulturelles et a assumer un
développement politique autonome (Morin & Saladiésindjlure, 1995). lls ont réinventé des
identités ethniques plus stratégiques et opératoge se sont imposés comme des
interlocuteurs et des partenaires légitimes.

Ces mobilisations modulables et flexibles leur petmis de faire face aux changements
socio-économiques et politiques imposés par legsscdominantes. Elles ont été construites
et déterminées, comme le montrent Frangoise MarBeenard Saladin d’Anglure (1995), en
fonction d’'un contexte et sont donc diverses etéesr Certains peuples a I'exemple des
Youkaguires de Sibérie nord-orientale ont réinvelgér ethnicité en réactivant leurs
différences avec les autres groupes et en soflicitaide du Groupe de Travail sur les
Populations Autochtones (GTPA) de 'ONU. D’autresmme les Inuit ont transcendé leurs
identités régionales et nationales et ont form&am commun ethnique transnational. Enfin,
les Indiens d’Amazonie se sont unis en un fronegamque transnational dans le cadre de la
Coordination des Organisations Indigenes du Bassiazonien (COICA) (1995 : 6-30).

En Amérique du Nord, les Indiens de la céte nordsbulu Pacifique et en particulier
les habitants des réserves de la région du PugetdSttans I'Etat de Washington, ont décidé
a la fin des 1980, de mettre entre parenthésess ldifférences, de valoriser leurs
ressemblances et de construire une solidarité qethniégionale afin de défendre leurs droits
autochtones (cf. cartes I). lls ont réactivé ente¥prété un élément ancien, le canoég, et ont
organisé, comme l'avaient fait avant eux leurs tieeé des voyages en mer, des grands
rassemblements intertribaux et des potlatch. Getieilisation leur a permis de restituer, de
transmettre et de partager une culture communéted« visible » au nouveau régional et
national.

C’était le cas des Suquamish de la réserve deNPamtison avec lesquels j'ai travaillé
depuis 1998 (cf. carte 1). lls avaient survécu a@nagide (maladies, pauvreté) et a I'ethnocide
culturel colonial (réle des pensionnats, des égjis¢ étaient préts a prouver au gouvernement

fédéral leurs capacités a assumer un développesoeiutpolitique autonome et a devenir, tel



était leur souhait, a true independent sovereign nation [...] a finangiadependent nation
of people living on the Port Madison Indian Reséiora which owned and controlled by
members who are grounded in their culture, drug alwbhol free, educated, healthy, and

economically independemnt(The Suquamish Tribe, 2002 17)

. Les réserves indiennes de I'Etat de Washington de nos jours.

Carte redessinée d’apres Porter Ill, Frank W., 1947, The Coast Salish Peoples.

! « Une véritable nation souveraine indépendante {ind nation financiérement indépendante vivant dans
réserve indienne de Port Madison, laquelle résestalétenue et contrdlée par des membres qui daqués,
sobres, en bonne santé, économiquement indéperetattachés a leur culture. ». The Suquamish Tkitzech
17, 2002, « Suquamish Tribe Vision Statemer@General Council Handboogk.7.
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Un contexte nord-américain propice a un « renouveau

autochtone ».

Le contexte autochtone nord-américain des année%t780 fut marqué par le
mouvement noir pour les droits civiques des anB@e<e mouvement incita des minorités
comme les Amérindiens, a revendiquer une identitBigue, une indianité. Le gouvernement
fédéral mit fin a sa politique d’assimilation. Baonnut la pluralité culturelle de la société
américaine et procéda a une décentralisation dwgiouDans le cadre delfidian Self-
Determination and Education Assistance #et1975, I'Etat transmit aux Conseils tribaux la
responsabilité des services et des financemenparauant pris en charge par le Bureau des
Affaires Indiennes (BIA). Il reconnaissait le statiorganisation politique tribale et la
souveraineté interne aux tribus indiennes. Cettavelte politique ouvra le débat sur la
légitimité autochtone et le droit a 'autodéterntioa.

Dans le Puget Sound, les tribus obtinrent de lar @mérale du district de Washington
le droit de pécher 50% du poisson disponible dasgédrritoires gu'ils leur étaient attribués
par les traités (Rostkowski, 1986 : 136-145). Desplla découverte de certains vestiges,
comme ceux du villag®zette a Neah Bay, en territoire makah en 1969 et dussitgiamish
Ole-Man-Housesn 1976, permit d’ouvrir I&akah Cultural and Research Centam 1979 et
le Suquamish Museuen 1983. Enfin, I'intérét de la société blancherg@rt autochtone de
la c6te nord-ouest favorisa le développement dartedt sa présence dans les galeries et les
marcheés d’art.

Toutes ces nouvelles orientations de la société&ieande et des peuples autochtones
annoncérent un «renouveau indien », fondé surefarmulation des symboles culturels
appartenant a une histoire commune et sur la tigeem de valeurs, des us et coutumes
susceptibles de conférer aux individus le sentintBappartenir a une communauté et de
partager une identité ethnique commune.

Au milieu des années 80, le canoé de mer devemlatbgepuis les années 1910 sous
I'effet de la politique assimilationniste du gouvement fédéral et du progres, fit son grand
retour le long de la cOte du Pacifique. En 19834dak of British Columbiale Vancouver
(Canada) commanda a l'artiste haida Bill Reid ené& équipe de sculpteurs skidegdts.

carte 1) un canoé en cédre de quinze métres dg [Batte embarcation devait devenir, a la

? La tribu skidegate des fles de la Reine Charkt€olombie Britannique appartient au groupe etrmiggida.
Le skidegate est aussi un des dialectes de ladamgida (Duff, 1969 : 18).
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fin de 'Exposition Universelle de Vancouver de 638a piéce centrale de la vitrine d’un
nouveau batiment du centre ville de Vancouver. Nealsanque changea de propriétaires et ne
souhaita plus garder le canoéotaas (Wave Eater)l fut remis aux Skidegate qui profiterent
de cette opportunité pour raviver la culture desears (Lincoln, 1995 : 43-51). Les Heiltsuk
de Bella Bell4 décidérent également de participer & ces festieitédemandérent au maitre
sculpteur David Gladstone de leur fabriquer une awdiion (cf. carte Il). En aolt 1986,
I'équipage heiltsuk, sous le commandement de FBwawn, embarqua a bord du canoé
Gla'wa et arriva aprées des jours de navigation (643 lélmes) au port de Vancouver
(Lincoln, 1995 : 76-78).
Cette Exposition Universelle fut trés médiatisée cet fut l'occasion pour les

représentants des communautés indiennes de sesesibd gouvernement canadien a la
question des terres et des traités, de donnerartare visibilité de leur culture et de renouer

des contacts avec d’autres tribus afin de dévelogipenforcer une unité pan-tribale.

® L’Exposition Universelle eut lieu du 2 mai au 2@tabre 1986. Le théme étaitTeansportation and
Communication». 1l évoquait l'arrivée des premiers voyageurs ku céte du Pacifique et le centiéme
anniversaire de la construction de la ville de \tanver.

4 Cette tribu habite au nord de I'lle de VancouverGolombie Britannique et appartient au groupe igtien

kwakiutl (Northern Kwakiuf). Elle parle le dialecte heiltsuk qui fait partle la langue kwakiutl (Duff, 1969 :
20).
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Il. Groupes autochtones de la c6te nord-ouest du Pacifique.

Carte redessinée d'apres Kirk, Ruth, 1986, Tradition and change on the Northwest Coast.
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Les tribus du Puget Sound renouent avec le canoé deer de

leurs ancétres.

Quelques années plus tard ce fut aux tribus du tP8gend d’envisager, sous
I'impulsion de leurs « fréres » canadiens, le rethucanoé de mer. A I'occasion de la féte du
centiéme anniversaire de I'Etat de Washington plegiques invitérent les tribus du Puget
Sound et des environs a prendre activement paetta manifestation. Elles accepterent et
choisirent comme ambassadeur culturel, le canoéddfeier avait permis par le passé le
développement et la prospérité de la culture intkedte la céte. Il pouvait dans le présent étre
un moyen d’expression « de linvisible dans le blisi», avoir « une valeur participative » et
créer « une identité partagée » (Daviet, 1997 ).289

Le 20 juillet 1989, une trentaine d’embarcationsviyage et de compétition, soit
environ une centaine de personnes, se rassembfarete site suquamisBle-Man-House
pour célébrer le retour du canoé. L'équipage hkitgui avait fait le voyage par la mer depuis
le Canada était également présent. A la fin delange, tout le monde se retrouva autour
d’'un feu pour discuter et le leader heiltsuk, Fr&n&wn, profita de ce moment pour prendre

la parole :

«We invite all the tribes to come to our village J..In four years we want you to come up to Bella
Bella and we’re going to host an encampment of mggang canoes™{cité par Lincoln, 1995 : 162-
163).

Les Heiltsuk venaient de lancer un défi aux tridusPuget Sound : prendre les canoés,
naviguer le long du Pacifique et participer au gremssemblement prévu dans leur village a
Bella Bella en 1993. A ce moment précis, les tridusPuget Sound étaient loin d’'imaginer
que cette aventure allait provoquer une prise desaence ethnique et les pousser a se
s’approprier et réorganiser 'identité tribale.

Ces tribus comme beaucoup d’autres peuples auttehtdominés politiquement et
enclavés dans des Etats-nations, ont refaconnédentité ethnique pour faire face a des
pressions et des changements socio-économiquesligiyes. Néanmoins la situation

autochtone nord-américaine est trés particulierdecgouvernement fédéral entretient avec

® « Nous invitons toutes les tribus dans notre gélf...] Dans quatre ans, nous voulons que vous zeniella
Bella. Nous sommes préts a accueillir tous les &sude haute mer. »
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les tribus indiennes une relation qui sous-tendabigation fiduciaire et une tutelle fédérale.
L’Etat est trés présent dans la vie des Amérindansas seulement, contrairement a ce que
'on a pu croire, pour promouvoir l'assimilation é& démobilisation ethnique. Le
gouvernement fédéral a été comme I'a montré Cyiiihlae (1981) et Joane Nagel (1993-94-
96) un facteur important dans la mobilisation afaei méme si ce n’était pas son intention
premiére. |l a participé a la construction de Ifetité autochtone en institutionnalisant les
tribus et en leur octroyant une reconnaissance.

C'est a ce paradoxe que je vais m’intéresser e tndniere dont les tribus vont
I'utiliser. Il leur a souvent porté préjudice, maigjourd’hui, il leur permet de réorganiser une
identité ethnique qui leur assure un développensatiopolitique autonome et de se
construire en tant que nation souveraine. Toubag tle cette étude, j'essayerai de répondre a
ces quelques interrogations : quel réle I'Etat fadé-t-il joué dans la reconstruction de
I'ethnicité amérindienne ? Pourquoi et comment $egjuamish se sont-ils réappropriés le
modele politique de I'organisation tribale impos# f& gouvernement américain ? Pourquoi,
comment et dans quel but ont-ils réorganisé leentité tribale ? Quelles ont été leurs
stratégies et mobilisations ? Quelles ressourcegsomobilisé pour atteindre leurs objectifs ?
Quel role et quelle place le canoé a-t-il eu danprocessus de reconstruction ? En quoi ces
choix ont-il été stratégiques et opératoires ? Quoatent-ils a la réflexion sur la
problématique de I'ethnicité et en particulier Buplace de la souveraineté tribale au coeur du

fédéralisme américain et des nations autochtones lda Etats-nations ?

J’adopterai un plan en cing chapitres.

Le premier chapitre sera consacré au cadre thé@dguos lequel je situe mon travail et
a la meéthode utilisée. Dans un premier temps, jge@i une définition de I'ethnicité en
m’appuyant sur les travaux de Fredrik Barth. Ppgisjévelopperai la théorie constructiviste
de Joane Nagel dans laquelle jinscris ma probligmat de I'ethnicité. J'utiliserai son
concept de réorganisation ethnique car il me perdeetm’intéresser a la réorganisation
culturelle de lidentité ethnique et a la place czaader a linvention de la tradition et a
'authenticité dans ce processus. Je peux eégalem@attacher a la réorganisation
sociopolitique, au role de I'Etat fédéral dans lanstruction de lidentité ethnique et
notamment au processus de tribalisation. J'abordeissi dans ce point, le principe d’auto-
identification et tous les termes de tribu, pewgil@ation qui peuvent lui étre associés. Enfin,
toutes ces dimensions du concept de réorganisationique m’améneront a m’interroger sur

ces deux derniers concepts: « autodéterminatidgarn@» et « souveraineté tribale ».

13



Comment le droit international, les Etats-Unisest peuples autochtones définissent ces deux
notions ?

Je présenterai dans un deuxiéme temps, le teleirgserve de Port Madison des
Suquamish et la méthode que jai choisi pour memtte recherche. C'est a travers mes
expériences de terrain et une présentation de medoicuteurs que j'aborderai la question
méthodologique. Je montrerai comment je suis ewt@@s ce terrain ; comment ma position a
évolué durant ces cing années ; comment et poujguaitilisé la caméra. Quels effets cela

a-t-il eu sur mon travail et mon roéle d’anthropaled?

Le deuxiéme chapitre aura pour objet, l'interpiiétatcoloniale du modéle tribal. Je
déterminerai quelles ont été les frontieres etlesqules Suquamish, en décrivant
I'organisation sociale et politique de la vie wjnise et nomade de ce groupe, avant I'arrivée
des colons. Puis j'expliquerai le fonctionnementl’ddministration coloniale et I'idéologie
sur laquelle elle repose pour justifier sa gestionterritoire indien. Je développerai deux
instruments du processus de tribalisation de l@igqua¢ coloniale : les traités et les réserves
avec I'exemple du traité de Point Elliott et lagé® de Port Madison. Enfin, je montrerai que
la colonisation a provoqué et imposé aux Améringlidas changements. Le gouvernement
américain a mis en place un ensemble de lois trésgaés et paradoxales qui n'ont eu de

cesse d'osciller entre un modele assimilationresieaternaliste.

Le troisieme chapitre concernera la renaissanceladeulture des anciens. Je
m’attacherai a montrer pourquoi et comment les Somsh ont participé au renouveau
amerindien. Quels choix et stratégies ont-ils él@l¥oJ’aborderai tout d’abord le contexte des
années 70 et 80. Le mouvement pan-indien et ldiquodi d’autonomie gouvernementale
tribale du gouvernement fédéral ont contribué awelippement socio-économique et
politique des réserves. Les tribus ont acquis atuspolitique en optant pour la mise en place
de Conseils tribaux qui leur conféraient une auteeoadministrative. C'est le cas des
Suquamish qui ont depuis 1965 une Constitution retQonseil tribal. Cette autonomie
administrative s’est traduite par divers projetsrdstitution, transmission et partage de la
culture des anciens, comme celui de la créatiom ahusée devenu un symbole de la
renaissance culturelle et un instrument de la déisdtion de la pensée. Je terminerai ce
chapitre en développant un autre élément tresfiigtii de ce processus de renouveau : la
stratégie intertribale. Les Suquamish ont commedin&ne d’autres tribus du Puget Sound

transcendé leur identité tribale pour construire golidarité interethnique régionale. Ces
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tribus se sont inventées, sous l'impulsion du gousment fédéral et de leurs fréres
canadiens, une identité et une culture communeggactivant et réinterprétant un élément

ancien, le canoé.

Le chapitre quatre portera sur la revitalisationl'@tentité collective. Je démontrerai
que l'utilisation du canoé dans le cadre du voyagener favorise I'apprentissage des savoirs
et des connaissances. Elle sert aussi a mettreaen k@s particularités ethnoculturelles et a
les valoriser comme on pourra le voir avec I'exeengli voyage a Ahousaht de 1999. Le
canoé devient l'instrument d’'une nouvelle traditiplus performante comme jai pu le
remarguer avec le projet dMellness Programes Suquamish. Ce projet novateur consistait a
acheter un canoé en fibre de verre et a l'assodrs le cadre du voyage annuel de 2001, a

un projet socioculturel tribal afin de revalorigtrenforcer I'identité collective de la tribu.

Quant au dernier chapitre intitulé « une souvetairigbale au cceur du fédéralisme
americain », il souligne I'importance de la réorgation ethnique et ses effets sur la
construction de la souveraineté tribale suquanishchemin est encore long mais on peut
déja noter dans un premier temps, l'affirmationn&lautonomie gouvernementale interne.
Elle s’exprime par des projets socioculturels trégélateurs de linstrumentalisation du
modele politique tribal et de la réappropriationld#entité tribale. La tribu s’investit dans
des activités socioculturelles liees au canoé ebrde un intérét tout particulier a la
collaboration et aux partenariats avec des ingiitstcomme les écoles. On peut également
observer plusieurs phénomenes de recompositiohddatité collective. J'ai déja abordé au
chapitre 1V, un premier phénomene, avec I'exempléAéliness ProgramJe vais dans ce
dernier chapitre parler d’un autre exemple de rgusition : leFull Circle Cedar Carving
Ce projet de fabrication d’'un canoé en cedre est teprésentatif. Il a lieu sur le territoire
tribal et repose sur une technique qui nécessitmddrise d'un ensemble de savoir-faire,
gestes et rituels et un travail collectif. Enfiftest a travers la description de la cérémonie de
bénédiction et de mise a I'eau du canoé qu'on polire I'expression d’une identité
collective. Ce modéle de participation sociopoliggm’ameéenera a poser la question de la

définition du droit & 'autodétermination de la setaineté tribale dans un Etat fédéral.
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Chapitre | : une probléematique de
I'ethnicité : cadre théorigue et posture

methodologique.
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|- Le cadre théorigue du concept d’ « ethnicité ».

Dans les années 70, I'émergence et la construa®rgroupes ethniques comme
groupes d’intéréts et sources de mobilisation ctlle sur la scéne politique américaine, ont
incité les sociologues et anthropologues américaianvisager, sous l'influence des travaux
de Fredrik Barth, I'ethnicité, non plus comme umaept relevant d'une étude du processus
d’intégration des immigrés mais d’'une étude detetas qui expliquent la permanence et la
revitalisation des liens ethniques dans la so@étéricaine. La question de I'ethnicité n’est
plus de savoir si elle a une importance mais comaerpourquoi elle a une importance
(Poutignat & Streiff-Fenart, 1995). Comment et squslles conditions un groupe en vient-il
a exister comme une entité ethnique conscienteledled@me ? Dans quelles actions
collectives ce ce groupe s’engage-il ? Commenhitieité devient-elle un outil politique ?
Quelles sont les conditions sociales, cultureBesnomiques et politiques qui favorisent cette
émergence sur la scene publique ?

Toutes ces questions relévent d’'une interrogatiomla mobilisation ethnique et la
maniére dont les groupes s’organisent et se sterdtsur la base de l'identité ethnique. Je
m’intéresse dans cette thése a cette corrélatidre diethnicité et le développement
sociopolitique des nations autochtones de I'Améridu Nord de ces trente dernieres annees.
J'essaie de comprendre comment ces groupes réesegateur identité ethnique afin de faire
face aux changements socio-économiques et pol#iopeosés par la société dominante mais
également afin d’assurer leur développement sobit@pee et construire leur souveraineté sur
la base de trois principes : I'autonomie gouverndale tribale $elf-governancg I'auto-
identification &elf-identification et le droit a 'autodéterminatios€lf-determination

J'utilise l'optique constructiviste de I'ethnicitéde Joane Nagel (1993-94-96). Je
m’intéresse aux travaux de Fredrik Barth et notamtm& I'approche interactionniste,
subjectiviste et situationnelle de I'ethnicité. #au mécanisme de construction politique mais
également culturelle, sociale de I'ethnicité quean® Nagel et Matthew Snipp (1993)
définissent comme le mécanisme central du chandgestiemque et appellent le processus de
réorganisation ethnique. Ce concept permet de pehseide de lidentité ethnique
contemporaine des nations indiennes en d’autr@seterque I'assimilation, I'acculturation,
'annihilation, l'accommodation et de [I'envisagern eterme de persistance et de

transformation, dans la modernité et le changenterfin, a I'instar de Cynthia Enloe (1981)
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et Joane Nagel, je considére que I'Etat fédéraumsacteur important de la création, de la
reproduction et de la mobilisation de I'ethnicitéda développement politique autochtone.

1. Une optique constructiviste

L'ccuvre de Barth comme référence

Fredrik Barth définit I'ethnicité comme un concept d’organisation qui permet de
décrire les frontieres et les relations des groupesiaux en termes de contrastes culturels
hautement sélectifs qui sont utilisés de facon ématique pour organiser les identités et les
interactions» (Cité par Poutignat & Streiff-Fenart, 1995 : 2069 identifie les quatre
problemes clefs récurrents, quelque soit I'approatiksée, dans les problématiques de
I'ethnicité. Il y a tout d’abord l'attribution cagérielle par laquelle les acteurs s’identifient ou
sont identifiés. Puis les frontieres qui servenf aichotomisation Nous/Eux. Ensuite les
symboles identitaires qui fondent I'origine commugefin, la notion de saillance ou mis en
relief exprime I'idée que I'ethnicité est un modalentification parmi d’autres possibles. Ce
mode d’identification ne releve pas d'une essenadsnd’'un ensemble de ressources
disponibles suivant les situations (Poutignat, itFeenart & Bardolph, 1995 : 155-183).
Pour Barth, les groupes ethniquesoat des catégories d’attribution et d’identifiaaii
opérées par les acteurs eux-mémes et ont la carstig@e d’organiser les interactions entre
les individus» (1969. Trad. 1995: 205). Les groupes ethniggest en ce sens
organisationnels. Les attributions catégorielleat stes catégories ethniques qui tiennent
compte des différences culturelles mais ce contariurel est défini par les acteurs eux-
mémes. Il est donc difficile d’établir un lien uoue entre groupes ethniques et traits
culturels. Il faut donc, selon Barth, définir leogpe ethnique a partir de la frontiere ethnique
et non du matériel culturel. L'ethnicité ne relgwas des différences culturelles observables
mais plutdt des conditions dans lesquelles cesrdifices sont utilisées comme des symboles
de la différenciation entren-group et out-group Il faut, rappelle t-il, eméanmoins préter
beaucoup d’attention a la revitalisation de cersimaits culturels traditionnels choisis, et a
I'instauration de traditions historiques pour julsdr et glorifier les idiomes et l'identité
(Barth, 1969. Trad. 1995 : 244). Ces symboles,uandanses, chants, us et coutumes, objets,
deviennent des attributs ethniques et des marqiaemstaires lorsqu’ils sont utilisés comme
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des marqueurs d’appartenance. lls permettent I'gemee d’'un processus d’identification
flexible et modulable qui assure la persistance difgrenciations ethniques lors des
interactions sociales. Les groupes ne sont paewi#es stables mais des organisations en
interaction avec un environnement soumis aux catjwas et aux changements de la société
dominante. Ce n’est pas, comme nous I'expliqueiBoat & Streiff-Fenart, 4e repli sur soi

et l'isolement mais au contraire I'implication damss activités et les réles de la société
globale qui rendent saillante la conscience ethaigu(1995: 77). L’ethnicité est un
processus qui permet de maintenir les frontieresigaes malgré les changements provoqués
par les contextes socio-économiques et politiquess shciétés dominantes qui affectent la
tradition et les «traits culturels ». L’ethnicitdevient un outil de construction, de
manipulation et de modification de la réalité. Bkt selon Poutignat & Streiff-FenartJa
élément des négociations explicites ou impliciteédedtité toujours impliguées dans les
relations sociales. L’hypothese est que, au coersab négociations, les acteurs cherchent a
imposer une définition de la situation qui leur pette d'assumer lidentité la plus
avantageuse (1995 : 129).

Une approche mésociociale et macrosociale de I'etloité

L’approche barthienne est qualifiée d’ « interamtielle », de « situationnelle » et de
« subjectiviste ». Elle permet d’étudier la consiiin et la persistance des groupes ethniques
et de leurs frontieres, et de les penser dans temiaé et le changement en d’autres termes
que lassimilation et Il'acculturation. Elle met emwvant un processus d’identification
modulable et flexible qui évolue en fonction du tepe. Cependant, cette approche est restée
a un niveau dit «individuel » et « microsocialBarth a peu tenu compte des implications
macrosociales et du niveau groupal et mésosocialettenicité. Il s’est essentiellement
intéressé aux processus ethniques interpersonhelaxeacteurs individuels. Il a trés peu
envisagé 'action collective et le réle de I'Etaing la mobilisation et le développement de
I'identité ethnique. Or les groupes ethniques,’@cclrrence ici les tribus indiennes du Puget
Sound, sont considérées comme des formes d’org@msaociales et politiques résultant de
I'interaction de ces communautés et de leur enmeoment soumis, dans le cas nord-
américain, aux changements de la politique colerdal la société dominante. Je I'ai souligné
en introduction, la situation autochtone nord-acane est trés particuliere car le

gouvernement fédéral entretient avec les tribusemutks une relation qui sous-tend une
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obligation fiduciaire et une tutelle fédérale. LaEest trés présent dans la vie de ces groupes
considérés comme des tribus domestiques, dépesddhtest donc impossible dans ce
contexte singulier de comprendre les processus@a@ionnels par lesquels le fait ethnique
est socialement reconstruit sans tenir compte desaintes structurelles comme le réle de
I'Etat dans la construction de lidentité triballe m’inscris donc ici dans cette problématique
de la réorganisation ethniqgue de Joane Nagel. Cetteiere a tenu compte, tout comme
Cynthia Enloe (1981), du role de I'Etat Américaiand I'explication de la mobilisation
ethnique et dans le développement des identitéectoks. Elle s’est intéressée a un
mécanisme de réorganisation politique mais égalemdturelle, sociale et économiduee
I'ethnicité que Matthew Snipp et elle (1993) appell le « processus de réorganisation

ethnique ».

2. Le processus de réorganisation ethnique

Joane Nagel s’est intéressée a la mobilisationiggibn notamment amérindienne,
gu’elle considere comme un ensemble de processudepquels les groupes ethniques
s’organisent et se structurent sur la base d’ueetiié ethnique commune en vue de l'action
collective. Elle s’est attachée avec Matthew Srapgéfinir le processus de réorganisation
ethniqgue, ce mécanisme central du changement ethnigi permet de comprendre la
persistance et la transformation de I'ethnicité nadéenne. Ce processus s’opere quand :

«[...] an ethnic minority undergoes a reorganizatadrits social structure, redefinition of ethnic
group boundaries, or some other change in resptmgaressures or demands imposed by the
dominant culture. From this viewpoint, ethnic resmgation is a mechanism that facilitates ethnic

group survival, albeit in a modified form »7 (NageBnipp, 1993 : 204).

Il prend différentes formes culturelles, politiquesciales et économiques et permet la
constitution et la persistance des groupes ethaigtide leurs frontieres.

® Je n'aborderai pas ici la question de la réorggiois économique. Voir Nagel & Snipp (1993).

" « La réorganisation ethnique se produit lorsqu’amieorité ethnique doit faire face aux pressionsaom
demandes imposées par la culture dominante. Elteadait par une réorganisation de la structuréasacune
redéfinition des frontiéres ethniques du groupedaut autre changement. De ce point de vue, la eddsgtion
ethnique est un mécanisme qui facilite la survimigiue du groupe, méme sous une forme modifiée. »
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La réorganisation culturelle

Pour Joane Nagel, I'ethnicité comprend deux élémessentiels : I'identité ethnique et
la culture. Le premier permet de répondre a la tipresc qui sommes-nous ? » et fait
référence aux frontieres ethniques qui détermiiappartenance, la taille et la forme de
I'organisation ethnique. Le second, la culturepaudt la croyance en la spécificité culturelle,
répond a la question « que sommes nous ? ». Ellaifde contenu et le sens de I'ethnicité en
attribuant une histoire, une idéologie, un univessnbolique et un systeme de sens
particuliers au groupe. La culture n'est donc pa%irg héritage de I'histoire et est comme
I'ethnicité et la tradition, un construit émergeatt problématique (Martiniello, 1995). Elle

n'est pas pour reprendre la définition de Richardara Marks Dauenhauer,

« monolithic, but its meaning or meanings are nieggd among the persons who form it. Cultures
are always in flux, not frozen, but adapting tocfianging needs. [...] Cultures continually reinvent

themselves, consciously or unconsciously, as thapge and adapf $2004 : 260-261).

Nagel distingue quatre techniques de constructieniadculture (la restauration, la
renaissance, la révision et l'innovation). Les fesrculturelles du passé peuvent étre soit
ravivées et restaurées. Il s'agit dans ce casid&oduire dans la culture contemporaine des
pratiques culturelles oubliées ou désuetes. Ou dllem sont revues et reconstruites, dans ce
cas les éléments culturels actuels sont modifiéginEde nouvelles formes culturelles
peuvent aussi étre créees (Nagel, 1996 : 47).

Le principe de réorganisation culturelle impliquassi bien la restauration et la
renaissance que la révision et I'innovation et gasguestion de l'invention de la tradition et
de l'authenticité. Je considere dans cette reckeayake la tradition ne peut étre envisagée d’un
point de vue essentialiste et ne peut étre coreedéomme une collection de coutumes
archaiques. La tradition est quelgue chose de viearune partie intégrante du présent
(Harkin, 1997, Hanson, 1989-97, Dauenhauer & Daaeeh 2004). Elle est, comme la
culture et I'ethnicité, constamment renégociéeeeléfinie et comme I'écrivent Richard et

Nora Marks Dauenhauer,Greativity and change are a healthy part of anjniivtradition »’

8 « monolithique, mais sa ou ses significations s@gociées par les gens qui la faconnent. Lesresltsont
toujours en mouvement, pas statiques, mais adaptéesépondre aux besoins de changement [...] Likgres
se réinventent continuellement, consciemment oorisciemment, comme elles changent et s'adaptent. »

° « Créativité et changement sont une partie san@ithporte quelle tradition vivante ».
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(2004 : 271) et F. Allan Hanson, «[..ijvention is a normal and inevitable part of the
perpetuation and use of all culture and traditiol (1997 : 196).

L’aspect « inventif » et « créatif » de la traditi@st pour Michael Harkin (1997)
intéressant d’'un point de vue méthodologique etrifée car il permet de préter attention a
la fagcon dont les symboles culturels peuvent é&mayés, manipulés et reformulés a travers
les époques, a des fins notamment politiques. D& pkenser la tradition en terme d’invention
et donc de changement permet, on I'a évoqué avaamleept d’ethnicité, d’envisager un autre
modele théorique que l'acculturation et I'assinidatpour ces groupes ethniques soumis aux
pressions et aux changements.

Le canoé, ce « symbole latent » comme le définitkidaest un bon exemple de la
maniere dont les tribus du Puget Sound, a I'exeng#e Suquamish, mobilisent et
réinterpretent certaines ressources pour mainterer continuité historique, une spécificité
culturelle, une ascendance commune et entretenfrdatiéres de leur organisation sociale et
politique. En devenant un moyen de transport obsole canoé est apparu comme un
« symbole potentiel ». Mais la politique assimdatiiste menée par le gouvernement
americain a provoqué une discontinuité historidugecanoé a perdu son intérét symbolique et
est devenu un « symbole latent ». Aujourd’hui,st a la fois, nous dit Harkin, le symbole
d’'une «historic culture» et de la revitalisation de la culture contempwmat en ce sens il
s’agit d'une «ew tradition »qui réconcilie I'ancien et le nouveau monde (1998-110).

Ce moyen de transport si désuet est rempli d’artesdde voyage personnelles et
collectives, passées, présentes et a venir. Uregrand livre ouvert de la tradition orale dans
lequel la nation suquamish marque son histoiresdraie et écrit son histoire contemporaine
selon ses propres termeswe don’t pratice it, we live ib. Ce systeme de communication
visuelle, au contenu hautement symbolique, transfoles valeurs culturelles et sociales en
matiere a penser un droit a la souveraineté, &dmiermination, a vivre conformément a ses
valeurs et croyances et a étre respectés par s&iasvd_e canoé redevient un instrument
fonctionnel comme a son origine. Il n'est certessplin moyen de se déplacer pour faire la
guerre ou du commerce mais il permet de renfoestiéns communautaires, de reconnecter

les hommes avec leur passeé, leurs racines, latnteurderritoire.

L'utilisation de ces termes dirvention» et de «ew tradition» pose la question de

I'authenticité de la tradition et peut étre consg@écomme politiquement incorrecte par nos

19 « linvention est une partie normale et inévitalle la continuité et de l'utilisation de toute cmé et
tradition ».
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interlocuteurs autochtones, trés concernés paxgestions en ces temps de revendication
identitaire. La tradition et I'authenticité sontusent pour eux, des garants de leur identité et
de leurs droits autochtones. Je tiens donc a rapmple ma démarche n’est pas ici de
déterminer le degré d’authenticité du voyage eroé&awu de la construction d’'un canoé ou
bien encore des danses et des chants. Mais plat&bid comment ces concepts peuvent
m’aider a conceptualiser les mobilisations ethnéqt le processus de réorganisation
ethnique en m’intéressant notamment a la dimersyorbolique de I'ethnicité. Je considere
donc que l'invention n'est pas incompatible avewthenticité. Les traditions peuvent étre,
d’aprés Harkin, «authentic, in the sense that they move peopletafédy (and move them to
action), despite the fact that they may be « aitfly » constructed and framest* (1997 :
98). L’authenticité se mesure en fait par I'effit@aes symboles et leur capacité a former et
motiver le groupe. Harkin le démontre en prenanixdexemples. Tout d’abord le potlatch
gu’il pense étre «[...] less a symbol of tradition that a means of @gating traditional
symbols»'? (1997 : 103). Les potlatch sont pour lui des repnéations sociales du modéle

théorique de l'authenticité,

«[...] the potlatch is a means of testing the auibiiy of claims precisely by means of determining
who will support them. The strength of claims, sashclaims to titles, is measured by the ability of
the claim effectively to manipulate symbols, toquerde with references to myth and genealogy, to

achieve a « conversational » accord among the &sémommunity ¥ (1997 : 101).
Quant au canoé, il le définit comme :

« a latent symbol of an historic culture that hashppeared. It came to represent the entire rahge o
material and ideological culture of the precoloni@iltsuk; or more accurately, it was a vehicule fo
feelings about that disappeared world. These fgedie condensed and mobilized by such symbols,
which make them politically potent4(1997: 108).

1 « Les traditions peuvent étre authentiques, danmdsure ou elles touchent l'affect des personeese$
poussent a I'action), malgré le fait qu’elles pext&re « artificiellement » construites et encadr®

12 « moins un symbole de la tradition qu’'un moyervalkder des symboles traditionnels. »

13 «[...] le potlatch est un moyen d’examiner l'auttieité des demandes précisément en détermimariesgui
financera. La force des demandes, telles que lemées pour valider des titres, est mesurée peapacité a
manipuler les symboles et a persuader, en faigdétences au mythe et a la généalogie, pour ateeimae
entente « conversationnelle » au sein de la commtémassemblée ».

14 « un symbole latent d’une culture historique qeaidisparu. Il est venu représenter |'éventaihptet de la
culture matérielle et idéologique précoloniale tseik; ou plus exactement, il était un véhicule ée gentiments
d'un monde disparu. Ces sentiments sont condernsénobilisés par de tels symboles, qui les rendent
politiquement efficaces. »
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Ce sont les sentiments contenus dans le symbolkiiggonnent son authenticité et sa
force. L'authenticité repose dans la capacité dedemier a dégager ou a évoquer des

emotions fortes qui rassemblent une communauté dohnent une Iégitimiteé.

La réorganisation sociopolitique

Avant l'arrivée des Européens, les Indiens du P@&mind avaient une organisation
politique et sociale qui relevait d’'un systeme ditté collective dont la structure variait
suivant le modéle de ces groupes autonomes : ®jllagnde, famille, tribu. Ces groupes
d’individus partageaient des croyances, des prasiqulturelles et des réseaux sociaux qui
leur permettaient de se différencier des autres® et d’établir et de maintenir leur identité
collective. L'exercice de I'autorité incombait aeauou plusieurs personnes. Il était temporaire
et se limitait a certains secteurs d’activités.t€dacon de vivre ne reposait pas sur des
« political institutions or social mechanisms by whithey could act as a tribal uni®
(Wallace Hernest & Hoebel E.Adamson cités par Agrb@88 : 30). Cependant, quelque soit
la structure de leur modele d’organisation, lesitaabls du Puget Sound avaient grace a cette
participation collective, le sentiment d’apparteaiune nation ou un peuple qu'Edward H
Spicer définit comme determinable set[s] of human individuals who beadigva given set of
identity symbols'® qui rassemblait des unités sociales discréteg (@it Cornell, 1988 : 28-
31).

Mais avec I'« invasion européenne » et 'émergetioee société euro-americaine, les
modeles d’organisation sociale et politique aing ¢jidentité collective ont été affectés. La
société dominante a imposé aux Amérindiens uneotidasion politique en établissant ou en
solidifiant une organisation politique tribale wrine et proche du modele européen. Les
familles, les bandes et les villages ont été rquewsur des réserves. Les communautés ont
perdu leur autodéterminatiore{&determinatioh et sont devenues des tribus « domestiques »
sous tutelle fédérale, c'est-a-dire souverainessnsgulement sur leurs terres. Cette
souveraineté interne était garantie par les tratda Constitution. Mais elle n’a jamais été

respectée, car le processus de tribalisation miglare par le gouvernement, a été instable

1> « institutions politiques ou des mécanismes sagiu lesquels ils pourraient agir comme une unibéle. »
16 « groupes d’individus qui croient en un ensemigieedniné de symboles identitaires. »
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jusqu’a ces trente derniéres années, comme le déanbmes nombreuses lois fédérales en

matiere de politique indienne.

Les différentes phases du processus de tribalisation

La réorganisation politique implique la modificatiodes formes et des modéles
d’organisation et de participation. Elle est indigable dans le cas nord-américain du modéle
de I'organisation tribale, du principe tutélairedes politiques fédérales.

Le modéle tribal a été un instrument de la polgidadérale américaine et sa forme
contemporaine est le résultat d’un processus thalisation. Ce processus est passé par
plusieurs phases que l'on peut classer en troioges : la colonisation, I'assimilation,
l'autodétermination « interne ».

Tout d’'abord, le modele tribal fut une réponse adonisation. Il servit a gérer la
gestion du territoire et a éviter les conflits ertrs Indiens et les Colons afin de mener a bien
la construction d’'un espace national américain. doeivernement fédéral regroupa les
villages, les bandes et les familles sur des résgrour « soit disant » les protéger des colons
mais surtout permettre a ces derniers d’occupearodeelles terres. Des chefs tribaux furent
désignés pour représenter ces nouvelles unitésigoes tribales, pupilles de la nation
ameéricaine, lors de la signature des traités.

Puis, le modele tribal devint un instrument dedétjgue fédérale assimilationniste. Le
statut de « gardien de pupille » justifia les mdd#®employées par le gouvernement pour
socialiser les Amérindiens. Mais certains pensaigiet ce paternalisme n’était pas suffisant
et qu'il fallait une politique plus radicale mettdim a la politique des traités et des réserves.
Le gouvernement proposa avecOawes Actde 1887 de donner des parcelles de terre aux
Indiens afin de développer chez eux un intérét popropriété individuelle et de les éloigner
de leur attachement communautaire, qui, paradoxalegtait maintenu voire renforcé par le
systeme tribal. Les frontieres territoriales deserées remplacaient les anciens repéres
socioculturels communautaires. Elles donnaient @ilbus la possibilité de maintenir un
esprit communautaire et de renforcer l'unité tebdles réserves donnaient selon Cornell
« physical reality to tribal boundaries once primaritulturally defineds'’ (1988 : 35).

La Dawes Actdevait rendre I'entité politique, économique etriteriale tribale
obsoléete et mettre fin au processus de tribalisatitela n’'eut pas lieu. Certes les tribus

perdirent un nombre important de terres tribalepradit des propriétaires blancs mais leur

7 « une réalité physique a des frontiéres tribalgésayl’origine, étaient culturellement délimitées.
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structure tribale et le systéme des réserves funamtenus voire renforcés dans les années
1930.

Ces années furent un tournant du processus ddidzifian. Le modéle tribal n’était
jusqu'alors qu’un instrument, un sous-prodiyproduc) (Cornell, 1988) de la politique
fédérale. Il devint avec I'adoption en 1934 dedian Reorganization Acl’'élément central
de la réorganisation de la politique fédérale indee L’Etat donna la possibilité aux tribus
qui le souhaitaient et qui en avaient les compé&®gnde constituer des gouvernements
tribaux. Le gouvernement imposa une fois de plusmadele tribal uniforme proche du
modéle américain avec |'établissement de consdédsconstitutions et de gouvernements
mais reconnut le statut politiqgue des tribus etr ldonna l'occasion de s’approprier
progressivement une souveraineté interne. Maibdenin fut long et chaotique. Le processus
fut une nouvelle fois perturbé par le vote, & dolt 1953, de la Résolution 108. Cette
résolution mit officiellement fin & la responsatdlfédérale en matiere d’Affaires Indiennes
et préconisa une nouvelle fois I'assimilation avéra une politique de liquidation appelée
Termination Policy Les tribus touchées par cette décision perdieant statut juridique de
tribus domestiques, dépendantes. Elles n’étaiens glupilles de la nation. Elles ne
dépendaient plus de l'autorité fédérale et du Bumdes Affaires Indiennes mais du pouvoir
de juridiction des Etats. Elles n'avaient donc phgsés aux programmes d’aides fédérales
(logement, éducation, santé, subvention a I'indeistra I'élevage).

En signe de protestation, des groupes intertribatxains commencérent a se
regrouper. lIs firent naitre une conscience indeeume nouvelle affirmation de I'indianité et
une solidarité ethnique nationale qui contribuariataliser le mouvement intertribal et
supratribal indien des années 60 et 70. Le prosadsdribalisation put se poursuivre et entra
a mon avis, dans sa derniére phase, celle d’'ugerganisation effective » reposant sur la
« self-determination» et la «self-governance avec deux lois majeures Indian Self-
Determination and Education Assistance Aet 1975 et lélribal Self-Governance Aate
1994. Cette nouvelle orientation politique ditel'de autodétermination » ouvre la voie a un
equilibre entre droit des Indiens et devoir du gonement fédéral et pose la question de la

définition du droit a 'autodétermination et desleuveraineté tribale.
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La réorganisation sociale

I. Processus de tribalisation.

Schéma élaboré d'aprés Cornell, Stephen, 1988, The transformations of tribe : organisation and self-concept in Native
American ethnicities. (Le schéma proposé par Cornell est en noir).

Le processus de tribalisation, comme le montréusitation | ci-dessus, élaborée a
partir du schéma proposé en 1988 par Stephen C8rmetransformé I'organisation politique
des communautés et a perturbé le systéme de iiélamilective et la conception de nation
ou de peuple gu’elles avaient d’elles-mémes. Leéaiteotiibal a désorganisé ces peuples qui
ont utilisé différentes identités pour survivrefaire face aux changements. Car comme le

rappelle Cornell,

'8 Jai complété et actualisé ce schéma en tenarpieodes données actuelles (cf. notes en rougetdee)
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« Dominant populations, or circumstance, can dickestw minority populations organize themselves,
but it is much more difficult to dictate how thegnceptualize themselves. [...] How we organize it is

one thing, what it means to us is anoth€r(£988 : 40-43).

Ces trois dernieres décennies, les Indiens sepsogtessivement appropriés le concept
de « tribu » jusqu’alors élaboré de I'extérieumafe construire une auto-identification et une
politique de développement autochtone autonome. olld adopté le systeme des
gouvernements tribaux proposé par le gouvernenedrdl et ont obtenu une Iégitimité
politique. Celle-ci, bien que limitée a une souvegte interne, leur a d’abord permis de
repenser un systeme communautaire plus unifi€, griise penser comme un peuple ou une
nation et prétendre enfin & une reconnaissanceuts dlroits collectifs.

Grace a la réorganisation de leur politique tribaete de leur culture, les tribus
maintiennent les frontieres de leur systeme comomaire, développent, en créant un
ensemble de projets socioculturels, une conscielecgroupe qui renforce I'appartenance
communautaire. Cette dynamique permet de recorstame identité collective de « nation
autochtone » et de revendiquer un droit a 'auteméination.

3. Le droit a 'autodétermination et a une souveraieté :

une question politique.

Je pose pour terminer juste quelques notions defsette problématique du droit a
l'autodétermination afin de pouvoir comprendre suilité stratégique dans la revendication
autochtone nord-américaine, tres marquée par dinéstde la politique américaine et la
relation tutélaire que les nations indiennes eietneent avec I'Etat fédéral.

Le droit a l'autodétermination est défini par leoitirinternational dans I'article 1
commun aux deux pactes internatiorfux<Tous les peuples ont le droit de disposer d’eux-
mémes. En vertu de ce droit, ils déterminent limemleur statut politique et assurent
librement leur développement économique, sociauktirel » (Léger, 2002 : 3). Ce droit est

considéré comme un attribut de tous les peuplestepercu comme un outil essentiel a la

19 « Les populations dominantes, ou les circonstammasent dicter comment les minorités doiventgaoiser,
mais il leur est beaucoup plus difficile de leurtdi comment se définir. [...] La fagon dont on oligarest une
chose, ce que cela signifie pour nous est une altse. »

0 | e premier pacte est consacré aux droits civilgaditiques et le second aux droits économiquesiasa et
culturels.
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survie et a l'intégrité culturelle des sociétésp€aant, il n'est pas encore reconnu aux
peuples autochtones.

Ces derniers ont longtemps été considérés par '@bldme des minorités jusqu’a ce
que le Conseil Economique et Social autorise erl 187« Sous-commission pour la lutte
contre les mesures discriminatoires et la protaaties minorités » a entreprendre une étude
sur la discrimination a I'encontre des populati@amgochtones. Martinez Cobo, diplomate
équatorien, fut chargé de cette étude qui dura géusiouze ans et qui identifiait pour la
premiere fois les peuples autochtones comme uggamae distincte (Morin, 2005 : 37).

Lors de la conférence sur la « discrimination a®nés populations autochtones des
Amériques $* en 1977, une centaine d’Amérindiens rejetérenstiut de « minorité »,
revendiquérent celui de « peuple autochtone », ddarant la révision de la Convention
n°107 de I'Organisation Internationale du Trav&lT) et la création d’'un Groupe de Travail
sur les Populations Autochtones (GTPA). Ce Groupenis en place en 1982 par le Conseil
Economique et Social et fut composé de cing exped&pendants, membres de la « Sous-
commission de la promotion et de la protection desits de 'homme », et ouvert aux
représentants autochtones. Il fut chargé pendams pe vingt ans de soumettre des
propositions pour remédier a la discrimination geaples autochtones et de promouvoir le
respect de leurs droits individuels et collectifdo(in, 2005-07). Il proposa un projet de
déclaration universelle sur les droits des peupldschtones composé de 45 articles, dont
I'article 3 stipulant que : kes peuples autochtones ont le droit de disposexémémes. En
vertu de ce droit, ils déterminent librement letatgt politique et assurent librement leur
développement économique, social et cultiffel Plusieurs articles énumeérent les éléments
constitutifs du droit a I'autodétermination, piemagulaire de la Déclaration. lls décrivent
également les normes minimales permettant la sdesesociétés autochtones et les champs
d’actions nécessaires a leur développement écomn@mnapcial et culturel. Ce projet a été
adopté le 29 juin 2006 par 30 Etats suf*4siégeant au Conseil des Droits de 'Homme
(CDH). Il a recu I'approbation de 'Assemblée Geaiérle 13 septembre 2007. Cette date est
historique dans I'histoire des peuples autochtara@sl43 Etats sur 158 ont voté pour cette

Déclaration. Ce texte est purement symbolique engege pas les Etats d’un point de vue

2L ’International Indian Treaty Counciést chargé par 'ONU d’organiser la participatiriochtone.

%2 Droits et Démocratie, 18 mai 2002, « Séminaireitrd'autodétermination des peuples autochtongpoEés
des participants et synthése des discussion®mits et Démocratie New York, [en ligne],
http://www.ichrdd.ca, (consulté le 20 mars 2006).

8 Le Canada et la Russie en autre votérent contrantux Etats-Unis, ils ne siégent pas au CodssiDroits
de 'homme.
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législatif. La Convention n°169 de I'Organisationtdrnationale du Travail reste donc a
I'heure actuelle, le seul texte contraignant pas pays I'ayant signé. Cette Convention est
une révision de la Convention n°107. Elle a étéptemen 1989 et ratifiée par 14 pays. Elle
reconnait le particularisme et certains droitsemifs et utilise le terme de « peuple » qui n’a
cependant aucune implication et valeur au niveawrmit international comme le stipule
l'article 1, al. 3 «’'emploi du terme « peuples » dans la présence amion ne peut en
aucune maniere étre interprété comme ayant desdatns de quelque nature que ce soit
quant aux droits qui peuvent s’attacher a ce teemevertu du droit internationat (Schulte-
Tenchkoff, 1997 : 199). Elle accorde une placeempect des cultures, des modes de vie des
peuples autochtones et tribaux et reconnait leoit drl’existence en tant que collectivités
distinctes. C’est une avancée dans la reconnassamaertains droits collectifs jusque la
ignorés et non reconnus.

Certains peuples autochtones comme les nationennds nord-américaines n'ont pas
acceés a cet instrument juridique. Les Etats-Urisinpas ratifié cette Convention et ont voté
contre la Déclaration. Car le terme « peuple »tnpes assorti de la clause stipulée dans
l'article 1, al. 3 de la Convention n°169 et lenter« autodétermination » n’est pas formulé en
ces mots: «autodétermination interne » ou « aumd® gouvernementale » ou « auto-
administration » & 'intérieur de I'Etat (Clech LA2002 : 26).

Les Etats-Unis rejettent donc le sens intégral ait & I'autodétermination alors que
I'histoire américaine atteste que le gouvernemeiérfal a reconnu le statut d'entités
pleinement souveraines aux nations autochtoneseaimas avant de devenir des entités dites
autogouvernées a qui on n‘accorde plus qu’une saingté interne, souvent trés limitée.

La définition de l'autodétermination admise par feats-Unis n’a aucune signification
en droit international et est sujette a I'interptiéin de la Cour supréme qui est investi d’'un
plein pouvoir, bien entendu unilatéral, sur lesaret indiennes (Clech Lam, 2002 : 26-27).
Or ce que ces peuples autochtones cherchent awaintdans ce droit, ce n’est pas une
sécession mais une association avec les Etatslelmsels ils vivent. Mais tant que celui-ci
relévera des institutions et des gouvernementsant constamment remplaceés et changeés, ils
ne pourront pas bénéficier de ce que Erica-IrenesPaonsidére comme undroit de
revendiquer un véritable partenariat démocratiquéBill Jonas, 2002 44). Sauf si le droit
international leur permet d’acquérir une persoé@dliridique internationale qui leur donne la
possibilité de négocier avec les Etats, de faigehp la communauté internationale lorsque
leurs droits collectifs sont bafoués et de prenuhe aux instances internationales (Clech
Lam, 2002 : 18-25).
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En attendant, les nations indiennes ne restentinzagives. Elles procedent a une
réorganisation a la fois culturelle, sociale, écnitue et politique de leur organisation tribale
dans le but de s’assurer un développement socimpaiplus autonome et de se réapproprier
une identité collective. Les tribus souhaitent @étadtres de leur destinée. Elles veulent gérer
et résoudre les problémes sociaux (alcoolisme, ut®g violence, échec scolaire) et
économiques des réserves. Cette action leur perdieterroger le principe de
l'autodétermination proposé par I'Etat et de pgwdc a cette réflexion sur le droit a
'autodétermination des peuples autochtones emsartil un autre terme plus adéquate au
contexte sociopolitique de leur pays, celui dedependent sovereign natien Ce terme
permet de penser l'autodétermination dans sonisétgal et non plus au sens ou I'entend le

Congres.
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lI-Le Terrain et la méthode

Ma premiere rencontre avec les Suquamish de laveeske Port Madison remonte a
1998. A I'époque, je préparais un mémoire de nsaitsur le renouveau indien et je cherchais
un terrain. Je connaissais depuis quelques anaédielde Seattle et je savais qu’elle portait
le nom d’'un des chefs les plus connus de la régmrPuget Sound, le chef de la tribu
suquamish. Cette tribu occupait depuis plus de dtfla réserve de Port Madison, sur la
route 305, entre Poulsbo et I'lle Bainbridge, atgeminutes en bateau de Seattle (cf. carte
11).

Je pris la décision de rencontrer les habitant®ake Madison. J'étais consciente que
mon statut d’étudiante en anthropologie et montitiegaucasienne allaient peut-étre poser
un probléme. Car depuis quelques temps, I'anthoopm blanc n’était plus vraiment le
bienvenu. Le spectre du colon philanthrope, pabisteaet ethnocentrique planait au dessus
de sa téte et encore plus en cette période dedieation identitaire.

Cependant, les Francais semblaient avoir bonneserdans cette région. Déja a
I'époque des premiers contacts, les Indiens du tP8gend avaient entretenu de bonnes
relations avec les blancs et notamment avec lesmeogants francais. Le chef des
Suquamish, Sealth, avait lui-méme eu de bons dsnéaec les Blancs et avait souhaité que
sa tribu soit en bons termes avec ces derniers.

J'appris en faisant quelques recherches sur césierwve que la tribu disposait d’'un
Centre tribal qui servait de lieu d'affaires, d’'aed social et culturel et dont une partie des
locaux était occupée par &quamish Museunh’exposition permanente de ce musée avait
fait I'objet d’'une exposition temporaire en 1982Europe et en France a Nantes, un an avant
son inauguration. J'ai donc pensé que mon origiaachise pouvait étre un atout et j'ai
proposé d’'étre bénévole au musée pendant quelqoiss m

En juin 1998, jai obtenu I'autorisation du diregtedu musée de suivre pendant plus de
trois mois, l'activité du musée, d’'observer lesiteisrs, de suivre les guides et de discuter
avec les employés tribaux et non tribaux des difftsy départements du Centre, chargés
d’assurer le développement économique, politigusmeibculturel de la réserve.

Dans un premier temps, je présenterai le terrairredberche, la réserve de Port
Madison. Je tenterai de montrer quelles sont lesctaxistiques, particularités, différences et

ressemblances de ce territoire tribal par rappast autres réserves de la région. Puis,
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jexposerai la méthode que j'ai adoptée tout awglde ces cing années pour mener cette
recherche. Je reviendrai sur mes différentes exp&gs de terrain, sur ma présence plus au

moins longue durant ces années, sur mes rencabness observations participantes.

1. La réserve de Port Madison

Comparée a d’autres réserves de la cte du Pasiffgwense a la réserve s’kallam de
Port Gamble, située a trente minutes de Port Madiso encore a la réserve makah de Neah
Bay au nord-ouest de I'Etat de Washington, ou kikrs au sud, la réserve quinault de
Taholah (cf. carte 1), la réserve de Port Madissh leaucoup moins isolée. Elle est a
proximité du grand centre urbain de Seattle eerslavée par des petites villes au caractére
rural comme Poulsbo, Kingston et Bainbridge, guitstevenues ces derniéres années des
lieux de villégiature pour les citadins de Seattiedes cités dortoirs pour les travailleurs du
Comté de King (cf. carte III).

La population blanche est tres présente dans petegve. D'apres le recensement de
1994 du Bureau des Affaires Indienffedl y avait 6.418 habitants dont 408 étaient djore
suquamish (en 1994, le nombre d’Indiens recensémmBuquamish était de 753), 150 d’'une
autre origine indienne et 5.860 étaient des norefrsd La population non-indienne
représentait plus de 90% et ce pourcentage n'avpatablement changé ces derniéres

année®.

4 Ces sources proviennent du Bureau des Affairefeings et m’ont été transmisses paSlguamish Tribe
GIS (Geographic Information System).

% En 2000, le BIA a estimé le nombre d’habitantssdianréserve a 6536 dont seulement 497 étaienigitier
suquamish. Le nombre d’Indiens recensé comme Sugha@tait de 900. Suquamish Tribe, 20@¥xneral

Council HandbookAnnual General Council.
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Ill. La route 305.

Carte redessinée d'apres les données du Washington State Department of transportation, 1997.
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Ceci s’expligue en grande partie par un fait higtog, la loi Dawes ou loi du
morcellement des terres de 1887. Il faut rappelex s Sugquamish obtinrent lors de la
signature du traité de Point Elliott en 1855, umitiire tribal de 7284 acré% Mais durant la
loi Dawes, la réserve fut divisée en deux typepakeelles de terre. Tout d’abord il y a les
trust status Ces terres indiennes sont sous tutelle fédétadersg destinées a la tributribal
trust» (126 acres: cf. légende carte IV, parcellesh@ea) et a ses membres tribaux,
«individual allotments»> (2787 acres : idem, parcelles oranges). Pyisiilesfee statusCes
parcelles ne sont pas sous tutelle fédérale etdgmpropriétés privées. La plus grande partie
est possédée par des non-Indienslor-Indian owned (4698 acres : cf. Iégende carte 1V,
parcelles rayées). Le reste est détenue par la kifbibally owned» (151 acres : cf. Iégende
carte IV, parcelles en noir). La réserve suquanash donc détenue a 60,52% par des
propriétaires non-indiens, et a seulement 1,96%gtibu. Les 37,52% restant représentent

des terres sous tutelle fédérale occupées pabladr ses membres.

IV. Répartition des terres de la réserve suquamish.

Carte : Geographic Information System (GIS) Program, 1988, The Suquamish Tribe.

%6 Ce territoire a été agrandi par un ordre exédeitfl octobre 1864. Il est aujourd’hui de 7762 sckén acre
est équivalent a 0,4047 hectare.
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La situation a un peu changé ces derniéres anhéesibu a acquis une autonomie
gouvernementale qui lui a permis une meilleure qutidn du territoire indien et une
réappropriation lente mais progressive des temefee status. La tache reste difficile, car
ces terres sont tres prisées par les citadinsieptex est tres élevé.

Cette réserve comme beaucoup de réserves du Pogeid Sst située dans un
environnement naturel trés agréable et riche esomeses naturelles. Le territoire est peuplé
d'immenses foréts de cédre et d’épicéa. Les frdetsner sont nombreux et abondants en
coquillages et en crustacés. Je me souviens edeol@ premiere fois ou je pris le bateau a
Seattle pour rejoindre I'lle Bainbridge ou je devarendre un bus en direction S3uquamish
Museum Tout le long de la traversée, je pouvais apelicehociel était dégagé, sur ma droite
le Mont Raineret a I'horizon lesOlympics MountainsUne fois sur I'lle, je pris en bus la
route 305 qui relie Bainbridge a Poulsbo. Le pagsalternait entre foréts de cedre, d’épicéa
et fronts de mer. L'entrée de la réserve se trayusie apres le pogate Passagécf. carte
V). Sur la droite, il y avait deux panneaux. Lemrer (cf. photo 1) informait qu’on était entré
dans la réserve de Port Madison. Le deuxiéme imadtitpudirection a prendre pour se rendre a
la Ole-Man-housdgancien site de la maison communautaire suquaneiskyr la tombe du
chef Sealth dans le village Suquamish (cf. photset V). Sur la gauche, on pouvait
apercevoir le casino suquamiGtearWater(cf. photos Il et Ill).

Je descendis a cet arrét et je dus marcher un dibeure le long de la route 305 pour
arriver au Centre tribal et au musée. Il fallaitasut de temps en bus, direction Kingston, pour
rejoindre le village Suquamish ou se trouvaient @géise, un cimetiére (tombe du chef
suquamish), une petite épicerie, un centre posted,caserne de pompier, deux restaurants,
une école élémentaire et les locaux Y¥hwuth Centerdu Wellness Progranet de la cour
tribale. Quant a la pisciculture de la tribu, ed@it installée a quelques kilomeétres de Ia,
toujours en direction de Kingston, pres du villkggianola ou se trouvait essentiellement des
résidences (cf. carte V).

La réserve est desservie par les lignes de busdbiage/Poulsbo/Kingston. Ces lignes

ont été mises en place par le Comté de Kitsap familiter les trajets des habitants de ces

%" Les terres ou se trouvent le casiDiearwater le Suquamish Museunfe Centre tribal, la station service, la
Ole-Man-Houseet laKiana Lodge(ces terres ont été acquises en 2004) sont des tafee statugjualifiées de
«tribally owned » Le 12 ao(t 2004, [&ashington State Parks Commissiuécidé de redonner les terres du
Old Man House State Pagkla tribu suquamish. Ce territoire avait été wepdr la tribu dans les années 1904 a
'armée U.S. Voir l'article de Heffter, Emily, Augti 13, 2004, « State Gives Historic Park to Suqabmi
Tribe », The Seattle TimegEn ligne], http://archives.seattletimes.nwsowroe. Les terres ou sont situés le
cimetiére et la pisciculture se trouvent a I'exdéri du territoire tribal mais sont considérées centribally
owned
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petites villes dont une grande partie travailleeat8e. Les bus sont plus ou moins nombreux
suivant les horaires de la journée. lls ne cirdugre jusqu'a une certaine heure et desservent
que la route 305 et la route en direction du Kioggbuquamish Wagt Miller Bay Rood Cf.
carte V). Je profitais donc des déplacements dgdog¥s du Centre tribal, ddouth Center

et duWellness Progranpour me déplacer dans et en dehors de la rés€eg occasions

étaient aussi pour moi un moyen de rencontrer des,gle discuter et de me faire des amis.

V. Les frontieres d’aujourd’hui du territoire tribal des Suquamish.

Carte :The Suquamish Tribe, Tribal Center.
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I. L'entrée de la réserve de Port Madison.

Sur le panneau vert, on peut lire : Suguamish Indianola, Old Man House, Chief Seath’s Grave. Quant
au panneau blanc : Entering Port Madison Reservation. Suguamish Tribe, Welcome you.
Photo : R. Merlet (1999).

Il. Casino temporaire suqguamish Clearwater. Réserve de Port Madison.

Photo : R. Merlet (1999).
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lll. Les nouveaux batiments du casino suquamish Clearwater inauguré en juillet
2003. Réserve de Port Madison.

Photo : site internet de la tribu suguamish.

IV. La tombe de Seattle protégée par deux longs canoés. Village Suquamish.
Réserve Port Madison.

Photo : R. Merlet (1999).
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V Pdle Joe Hillaire. Village Suguamish. Réserve de Port Madison.

Photo : R. Merlet (1999).

Cet environnement naturel idéal ne permet pas augu&nish d’échapper aux
probléemes que vivent la plupart des Indiens dasgdeerves. Le taux de chdmage est trés
élevé, il y a peu de travail. Seul le casino etdesvités de la péche sont des sources de
revenu. Les problémes liés a l'alcoolisme, aux desgsont tres nombreux. Beaucoup
d’enfants sont en échec scolaire et arrétent 6e$école. Certains ne finissent pas leurs
études secondaires et trés peu de jeunes poursdegtudes supérieures. La situation s’est
améliorée ces derniéres années grace aux diff@pemgsammes mis en place par la tribu et
aux bénéfices que le casi@tearwateraccumule progressivement depuis son agrandissement
en 2003.

2. Des rencontres déterminantes

I m'a fallu des années pour saisir ce qui se passadehors du Centre tribal, me
retrouver au coeur des activités de la réserve reagma le quotidien et les problemes des
Suquamish. Jai tout d’abord été bénévole Suguamish Museuran 1998. Ce statut a
légitimé ma présence au sein du Centre tribal. pliacirculer dans les locaux, discuter avec
les gens et me rendre compte que la tribu particgheaque année a un voyage annuel en

canoé. Cette odyssée avait lieu tous les étéssspuans et durait trois semaines.
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C’est au cours de cet été 1998 que j'ai rencomdaCarriere dans une galerie d’art de
Bainbridge. Il y présentait la technique du tissadgg était un ainé de la tribu suquamish et un
tisserand réputé. Il était I'arriere petit fils dalig la fille adoptive du dernier chef indien
suquamish Wah-hehl-tchoo et Wées-i-dult Au fil de nos nombreuses conversations, il me
parla de sa passion et son intérét pour le voyageeh Ed avait déja pris part a quelques
unes de ces odyssées et était propriétaire de cnpés. Il pensait a I'époque, participer
'année suivante, au défi lancé par la tribu ahbug@olombie Britannique). Il s’agissait de
voyager en canoé jusqu’au territoire ahousaht ogrand potlatch attendait les équipages.
Voyant mon intérét pour cet événement, il me prapd®tre I'un des membres de son
équipage. Je souhaitais de I'immersion, étre phosh® des Suquamish, je ne pouvais pas
refuser. D’autant plus que cette invitation vermkine personne tres appréciée, respectée et
reconnue par la communauté et me permettait déngi ma présence dans ce voyage et
d’'une maniere générale dans la réserve. Gracegani@rosité de Ed, les Suquamish allaient
apprendre a me connaitre et accepteraient peudé@partager leur quotidien et leurs histoires
de vie.

Je fis donc mon premier voyage le long de la cdtdPdcifique et I'expérience de la
navigation en canoé de haute mer et des rassentikemeertribaux en 1999. Cette initiation
fut a la fois physique et spirituelle. J'y revieadplus longuement dans le chapitre IV. Ce
voyage était trés différent de toutes ces fétesnoerpar exemple les Pow-Wow, auxquels
pouvaient participer les touristes. Il représentatrite de passage pour les participants et
pour moi-méme. C’était I'occasion de me faire ateepar la tribu, de m'initier a cette
culture et de commencer a comprendre cette facditydgére qu’avait les Indiens de penser
le monde. Cette expérience me donna égalementditppté de rencontrer un autre membre
suquamish, Peg Deam, spécialiste culturelle etoresgble du groupe de danse de la tribu.
Peg m’informera pendant toutes ces années de obehdes différents projets et activités de
la tribu, me laissera suivre et prendre part a ckugroupe de danse et m'initiera a la collecte
et au tissage du cedre.

Ce voyage fut I'objet de mon mémoire de Dea inditelLe réle du canoé dans la
résurgence culturelle des Indiens de la cb6te noestodu Pacifigue ». Cette recherche
montrait que la plupart des communautés de la Gdéait le cas des Suquamish, ne
maitrisaient pas encore toutes les cérémonies,usages et coutumes associés a ces
rassemblements mais qu’elles y travaillaient eeateenthousiastes a lI'idée de participer au

voyage annuel. Il me semblait que quelque choseedtdrain de se jouer autour du canoé et
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qu'il allait étre intéressant dans le cadre d’'uhése de voir comment cet intérét pour le
voyage et le canoé allait évoluer dans les anngesia

Ainsi, jai commencé ma these sous la directionPtdippe Jacquin, puis ce dernier
nous ayant quitté, j'ai poursuivi mes recherchassda direction de Francoise Morin. Mon
objectif était de continuer a m’informer et a seitoutes les activités de la tribu qui étaient
liées de prés ou de loin au canoé et au voyagelaRéeplus de trois ans, j'ai fait des allées et
retours entre la France et les Etats-Unis afinattigiper & un deuxiéme voyage, en préparer

un troisieme et enfin suivre un projet de constaumncti’'un canoé de mer.

3. Expériences de terrain et observations participaes.

En 2000, le « chef » des Suquamish, Bennie Armgiranheta un canoé en fibre de
verre afin que sa famille puisse accepter l'inwatatlancée par les Songhee (Victoria,
Canada). Quelques autres Suquamish dont des redpensilWellness Progranet duYouth
Center se joignirent a la famille Armstrong. De retour de voyage ils demandérent au
Conseil tribal dont Bennie était le président, iak@ricer 'achat d’'un canoé de fibre de verre
afin que plus de jeunes puissent participer a@esemblements et en particulier a celui prévu
en 2001 par les Squamish (Vancouver, Canada). lresélloaccepta et en juillet 2001 une
guarantaine de jeunes et moi-méme embarquérenavidguai a bord du canddes-i-dultde
Ed Carriere et les jeunes a bord du nouveau caméibre de verre acheté par la tribu.

Quelques semaines avant le départ, au cours d'smdmbreux entrainements a la
navigation en mer, je fis la rencontre de Nigel Lenee, le responsable douth Centeet le
capitaine du nouveau canoé en fibre de verre. Nigelrenseigna sur I'organisation et la
préparation de cette nouvelle odyssée et sur letpgai lui était associé. Ma position était
désormais différente. Je connaissais mieux le méieses habitants et j'avais une expérience
du voyage. Nous étions tous mieux préparés. La #thit toujours représentée par le canoé
de la famille de Ed. L’'embarcation Raven prétée depuis 1993 a la tribu, par un propriétair
blanc de Seattle, était absent. Mais il y en adlaitx nouvelles en fibre de verre : le canoé
Tana Stobsle la famille de Bennie et le Dkt qui appartenait a la tribu. Déouth Centeet
le départemenHuman Servicese servaient de ce dernier pour réaliser différentgeps
socioculturels. Ces nouvelles embarcations offtai@rpossibilité aux jeunes et adultes de
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prendre part a cette nouvelle aventure. L'objeé&t#it de leur faire oublier, le temps d’'une

journée, d’'une semaine voire de deux ou trois seesaileurs problémes familiaux et

scolaires. Car dans un environnement amical etisacd, il est plus facile de faire passer des
messages tels que : « ne fumez pas, ne buvez pas teuchez pas a la drogue car ces
comportements ne s’accordent pas avec la tradititanpensée indienne ».

L’ambiance était a I'apprentissage et a I'échari@gacun avait une place a tenir et un
réle a jouer en tant que capitaine, témoin, pagaygand frere, ainé. On était loin du périple
de 1999, ou il était plutét question de découvettd’exploration. Je me souviens que dans ce
voyage, il y avait eu peu de personnes en mesurg’@eliquer ce qui se passait sous mes
yeux. Pourquoi les canoés devaient-ils exécutés &itées et venues en forme de cercle avant
d’accoster ? Pourquoi et comment fallait-il se pnésr avant de poser le pied sur un territoire
étranger ? Quelles étaient les significations thede tels chants et danses et pourquoi y avait-
il des échanges de cadeaux ? Je me suis sentieobpamieux dans ce deuxieme voyage. Je
n'étais plus l'anthropologue ou I'étudiante mais orembre de I'équipage, I'hbte, la
«frenchy» comme les jeunes se plaisaient a m’appeler anmte. Je participais a
I'entrainement et a I'apprentissage des protocales,chants et des danses. Je préparais avec
les enfants et les ainés, les cadeaux (colliergjdzux en cédre, nourriture etc.) qui allaient
étre distribués lors des potlatch.

Forte de cette nouvelle position, je décidai disgit une caméra pour filmer le voyage
et en particulier les danses, les chants, lesémsivlies départs, les potlatch trés ritualisés et
cérémonieux. Car ks capacités d'observation et d'implication quenl’ attend d’'un
ethnologue» nous dit Francgois Laplantinene concernent pas seulement le fait de voir et de
comprendre ce que I'on voit, mais de le faire vo{1996 : 27). Dans ce cas, la caméra est un
outil tres utile a I'ethnographie, elle est'é@aboration et la transformation scripturale de
'expérience». Elle a, a l'image de cette « organisation teléu du visible » qu’est
I'ethnographie, cette fonction de lutter contreubdi (Laplantine, 1996 : 27). Elle me permit
de prendre part au projet de transmission, detugsnh et de partage dans lequel la tribu
s'était engagée. C’était de ma part un engagemenplas sur le terrain et envers mes
interlocuteurs et informateurs qui avaient compmisn avant mon arrivée que les médias
étaient un moyen de diffuser leur image et de fadnder d’eux. La caméra est aussi un outil
tres utile a I'anthropologique appliquée et impéguet a I'anthropologue qui doit faire preuve
nous dit George Devereux (2000) de « subjectivisinjectif » et d'« empirisme instruit »

pour les besoins de la connaissance de 'lhomme.
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A notre retour de voyage fin aolt 2001, la tribeidé d’acheter un tronc de cédre de
dix-huit tonnes et de treize métres de long etaniplace un projet de sculpture appeld
Circle Cedar Carving Elle envoya en octobre, cing apprentis sculptsucguamish dans la
réserve squamish de Vancouver. Les apprentis devaimitier avec le maitre sculpteur
squamish, Ray Natrall, a la technique de sculglureanoé en cedre de leurs ancétres.

Ce projet était pour moi une occasion inespéréppicondir ma réflexion sur la place
de cette embarcation dans la résurgence indierusxjud maintenant, javais observe
l'initiation a la pratique du canog, a la colledie cédre et assisté a la préparation et participé
au voyage annuel. Il me restait a étudier I'appssage de la technique de la sculpture du
canoé. Mais je n'avais pas prévu de rester plusaie mois et sans visa, il m'était impossible
de prolonger mon séjour. Je suis donc rentrée ancEravec cette impression désagréable
d’étre passee a coté du « terrain ».

Toutefois, quelques mois plus tard, une rumeurusudeuxieme projet de construction
circulait dans mes correspondances avec certaispomeables suquamish. La tribu
envisageait de sculpter 'année suivante une artrearcation avec la deuxieme moitié du
tronc. Je ne pouvais pas me permettre de passesegonade fois a coté d’'un tel événement.
Un visa touriste de six mois et une caméra en pgehmae retrouvai en février 2002 a Seattle.
Mais fin juillet, le nouveau projet n’était toujaupas commencé et je dus rentrer en France
pour régler mon probleme de visa. De retour eneselpte, je dus faire le point avec le
Conseil tribal qui s’interrogeait sur les raisomsnda présence dans la réserve depuis quelques
mois et sur mon travail. Je le rassurai sur mesntidns lors d’'une réunion ou il me fut
demandé de présenter, documents en mains, moril gala raison de mes allées et venues
de toutes ces derniéres années et plus particuktede ces derniers mois. Je négociai avec
I'appui de certains leaders tribaux dont Bennie strong le « chef » de la tribu, les modalités
d’'une collaboration. J'eus officiellement le drei contrepartie de certains de mes travaux
photographiques et de mes écrits, de continuerres®rches dans la mesure ou le Conselil
en était informé et donc de prendre part au noupegjat de sculpture.

Ce projet débuta finalement le 28 octobre et jssiua négocier avec les responsables,
la présence de la caméra. lIs étaient intéressdidese car c’était une occasion de mettre en
valeur le travail de la tribu. Cette démarche éntians ce travail de transmission, de
restitution et de partage de leur culture. Le Cibmigleal était méme prét a financer une partie
de mon budget photos et vidéos.

Je fus un peu sceptique au départ, non pas supjet pnais sur I'idée de réaliser un

film sur l'apprentissage de la technique de lacoueé du canoé. D’'une part, parce que ce
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savoir-faire relevait du domaine masculin. Aucumenine n’avait rempli le formulaire
d’inscription méme si le discours officiel précisgue le projet était ouvert a la mixite.
D’autre part, cette technique ancestrale nécesgitag relation et une communication
particuliere avec le canoé& que mon esprit féminita@améra pouvaient géner. Mais l'idée
intéressait Chuck Wagner, le responsableWdilness Progranet Ray Natrall, le maitre
sculpteur squamish. Car cette expérience ne caiisigas simplement a fabriquer une
embarcation et a apprendre une technique. Ellé atesi I'occasion d’échanger et de
transmettre des savoirs et des connaissancesigtrs/ait dans des programmes éducatifs et
sociaux.

La caméra me permit ainsi, malgré mon statut derfepd’étre présente pendant toute
la durée du projet, soit quatre mois, je reviendua ce point dans le chapitre V, durant
lesquels je suivis au quotidien Ray Natrall etdesapprentis sculpteurs. Je pus discuter a
maintes reprises avec Chuck sur les tenants ettiabants de ce projet. Je pus également
rencontrer certains partenaires, des directeurlg, des représentants de la cour tribale et
Jerome Jainga, d’origine tsimshian. Jerome traraplour la tribu et était chargé de mettre en

place un partenariat avec certains établissemealsiies.

Parallelement a ce terrain, je suivis quelques s&ingis al’University of Washington
notamment sur I'éducation indienne et la culturelal€6te nord-ouest avec le professeur
Colleen Boyd. Je rencontrai le professeur Charlotiee de’American Indian Studies (AIS)
qui s’intéressait a la revitalisation de la traafitide la péche a la baleine chez les Makah et a
ses enjeux politiques, économiques, éducatifs rtas@s. Je travaillai également avec des
documentaristes indiens comme Rosemary Gibbons enqsieignait la technique du
documentaire et qui réalisa en 2002 le film\ «entury of genocide in the Americas : the
residential school experiene€®. Et Jonathan Tomhave (Hidatsa), doctorantNafives
Voices,qui réalisa en 2005 un documentaire intiti&hat is a Real Indian ?2.»

De plus, j'eus I'opportunité de participer en jeill2002 au programm®ciences and
Tribes Educational Partnershi8TEP) en partenariat avdiJniversity of Washington
Pendant un mois, jencadrai avec la participatiaings membres tribaux, une quarantaine de
jeunes indiens de I'Etat de Washington. L'objeckf ce programme était de leur donner

I'envie de poursuivre des études universitairessrsartout de leur redonner goQt aux études

28 Ce film traite de la question des pensionnatseinsli Il a été produit paative Voicesle premier centre de
formation aux médias destiné aux futurs documesitgiet cinéastes indiens. Ce centre travailleaetemariat
avecl’American Indian Studiest le département de communication’tiversity of Washington
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en les sortant des salles de classes ou ils avaiti@nce a étre dissipés et en échec scolaire.
L’'apprentissage se faisait dans un environnemens familier et les résultats étaient
concluants. Les adolescents étaient plus atterfprenaient et réussissaient mieux. Cette
expérience me permit de mieux comprendre et djpnéer le comportement des jeunes
suquamish lorsquils étaient en forét a collecter cédre, ou bien dans les maisons
communautaires a assister a des cérémonies ow’itsqupgayaient ou participaient en tant
gu’'apprentis sculpteurs a la construction d’'un éanGes jeunes étaient tout simplement

enthousiastes, intéresseés, attentifs, a I'écoatends et respectueux.

Ce travail de terrain m’a permis de réaliser plusée quarantaine d’entretiens avec des
jeunes indiens, des chefs de tribus, des artistegisans, des ainés membres tribaux et non
tribaux ; des spécialistes de la question indienpefesseurs d’université, directeurs de
musée ; des directeurs d'école, des juristes etjeleses documentaristes indiens. Ces
entretiens ont été analysés et interprétés a laetemd’'une étude ethnohistorique et
ethnographique du terrain. Mon approche ethnoggaghapparait dans mes commentaires
descriptifs sur les différentes techniques de ctdlet de sculpture du cedre, les cérémonies,
les potlatch et les protocoles liés de prét ouoite & la culture du canoé. Je me sers a cette
occasion de mes films pour revenir sur certainaidéQuant a mon approche ethnohistorique
du terrain, elle s’appuie sur une série de travdaxthropologues. J'utilise également des
archives, des filmographies, des documents ethpbgraes et photographiques trouvés dans
les différents musées de Colombie Britannigbdugeum of Anthropology (MOAde
' University of Bristish Columbia (UBCYle Vancouver), du Puget Sound3(rke Museuri!
de I'University of WashingtonMuseum of History and Industde SeattleMakah Cultural
and Research Centele Neah BaySuguamish Museude la réserve de Port Madison) et a la
bibliothéque Pecial collectionsde I'University of Washingtdh et de I[University of
Northwestern.

29 "University of British Columbiade Vancouver collecte du matériel ethnographicemuis 1927. Ce matériel
lui a permis d’ouvrir un musée d’anthropologie &49.

%0 Fondé en 1885. Il est le plus vieux musée de t'é¢aWashington. Il doit son nom & Thomas Burkesie et
a Caroline Mc Gilvra Burke, philanthrope et collenheuse d’'objets indiens.

31 Consulter le site : University of Washington Libes, « American Indians of the Pacific NorthwesSite of
Digital Collections, Special Collection$En ligne], http : //content.lib-washington.edulml, (consulté le 5
juin 2006). Pour la collection de photos EdwardC8rtis, consulter : Northwestern University LibraryThe
North American Indian Photographic ImagesSite of Edward S. Curtis'§En ligne], http : //memory.loc.gov,
(consulté le 5 juin 2006).
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Chapitre Il : Linterprétation coloniale du

modele tribal.
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Lors de la période glaciaire, il y a environ 105aniille ans, des peuplades migrérent de
I’Asie vers le Nouveau Monde en traversant le détte Béring et peuplérent du nord au sud
la cOte ouest du Pacifique. Les familles installiee®ong de la cote nord-ouest notamment
dans le Puget Souffdtrouvérent de grandes foréts de coniféres (épisépin et cédre)
abritant une faune variée : cervidés (renne, étarf), boucs des montagnes, chévres et
ursidés comme des ours ; une variété de plantgegcfougere, bulbe et racines etc.), et de
fruits (différentes especes de baies). La divedditéabondance des ressources aquatiques de
cette région étaient aussi remarquables, les cestées mollusques étaient abondants le long
des plages (moules, huitres, oursins, crabes,epra@tc.) ainsi que le poisson dont cinqg
espéces de saumitndes poissons de mer migrateurs (hareng, épentam), migrateurs
(morue, flétan) et des poissons d’eau douce (fregirgeon) (Suttles, 1990 : 16-30).

Les familles passaient le printemps et I'été daes achmps le long des rivieres ou des
rivages cotiers et se regroupaient I'hiver dans didlages ou elles organisaient des
cérémonies et des rituels. Elles collectaient d@nsnilieu riche en ressources naturelles tous
les éléments nécessaires a leur survie et au g¥pesteent social et culturel de leur société.
Elles utilisaient un ensemble de procédés techmiqumur domestiquer la nature. Cette
rationalité techno-écologique (Juillerat, 1999) magait une logique symbolique entrainant
des interdits et des dispositifs rituels. La natetréa culture formaient un tout indissociable.
Ces communautés considéraient, a 'image des Ashia@it parle Philippe Descola (1986),
tous les étres de la nature comme des personn&ssddiine ame et d’'une vie autonome. Les
lois qui les concernaient étaient donc a peu pigstiques a celles de la société humaine.

Lorsque les premiers explorateurs et colons agitedans le Puget Sound a la fin du
18M siecle, ils furent trés surpris par la facon desthabitants géraient cet environnement
naturel. lls ne comprirent pas cette relation digdgie qu’entretenait les Amérindiens avec la
nature. Pour eux, la nature devait étre domestjqueesformée et productive. La terre devait
étre cultivée et appartenir a celui qui I'explditdia destinée de I'homme blanc était de faire
fructifier cette nouvelle terre promise.

Ces deux mondes avaient du mal a cohabiter. La dDoer Britannique, dans un
premier temps puis le gouvernement fédéral américkans un deuxieme temps, signerent

des traités avec les communautés indiennes afivitefédes guerres et des conflits tres

%2 e Puget Sound est un bras de mer de I'océanifaeibordant le nord-ouest des Etats-Unis d’Améidl
doit son nom a George Vancouver qui en 1972 explette région et décida de lui donner le nom de son
lieutenant, Peter Puget.

% King Salmon, Coho Salmon ou Silver Salmon, Chum@&alPink Salmon et Socheye
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néfastes a la colonisation et a la constructiomel’'unité nationale ameéricaine. Les familles
indiennes du Puget Sound furent « priées » paolegrnement américain, de quitter leur
village et de rejoindre d’autres groupes dans éserves (Porter Ill, 1947). Le gouvernement
chercha a établir et a consolider sur ces teregoides organisations politiques tribales
uniformes et proches du modéle politique euro-araéri(Cornell, 1988). Il reconnut que les
nations indiennes étaient suffisamment souverginas signer des traités mais pas assez pour
assurer leur protection et de ce fait devaient @ises sous tutelle fédérale. Cette ambiguité
juridique et législative fut a I'origine d’'une ptijue tribale fluctuante et instable et d’un
ensemble de pressions et de changements auxqueldsribeis dites « domestiques
dépendantes » durent faire face en faisant preadaptabilité et de créativité pour survivre.
Je traiterai donc en trois points, cette questier’idterprétation coloniale du modele
tribal. Tout d’abord, je décrirai I'organisationcsale et politique du mode de vie nomade des
autochtones de la région du Puget Sound et lewwontre avec les Blancs. Puis, je
m’intéresserai a I'administration coloniale du iteire indien et a sa genese. Je parlerai de la
doctrine de la prédestination, de la politique tfagés et son application dans la région du
Puget Sound. Enfin, jétudierai les pressions e$ lehangements provoqués par
I'établissement d’'un modéle tribal imposé par leuggwnement. Je montrerai les
conségquences de cette politique sur le paysagal ®aiulturel autochtone et notamment les
stratégies développées par les communautés pouvreudans cette réalité dominée par la

société blanche.

|- Les frontieres ethniques du Puget Sound.

Pour les besoins de cette recherche, je reprendsotiele de l'aire culturelle et la
classification en sous-aires proposée par Philipcker qui a réparti la céte nord-ouest en
quatre sous-airés(cf. carte VI) : nord-ouest californien, cote shket chinook, wakashan, et
la sous-aire nord (1955 : 59-81). Je m'intéresksesdus-aire « cbte salish » et en particulier a
la branche sud (cf. carte VII), c'est-a-dire adlgion du Puget Sound qui s’étend du détroit de

Juan de Fuca (Samish Bay) a la riviere Nisquaflyc@rte VIII).

% Les critéres culturels de répartition sont variart, les techniques, la langue, I'environnemetut
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VI. Aire culturelle de la Céte nord-ouest. Les quatre VII. Territoires tribaux de la Céte nord-ouest.
sous-aires culturelles proposées par Philip

Drucker.
Carte : Sturtevant, William C. & Suttles, Wayne, 1990, Carte : Sturtevant, William C. & Suttles, Wayne, 1990,
Handbook of North American Indians Northwest Coast. Handbook of North American Indians Northwest Coast.

La population de cette région a été estimée awmtépidémies de 1774 a 12 600
personnes, dont 11 800 Salish parlant la langueobisee®® dont les Suquamish et 800
parlant la langue twana, soit au total une cinquald groupes ethniques autonomes. Les
Lushootseed et les Twana occupaient d’avril & getoles camps prés des montagnes et des

% Le terme lushootseed vient de deux motsalkwater» et «anguage». Le motlanguagese référe a une
langue commune constituée de plusieurs dialectesiioparlés dans la région du Puget Sound.
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rivieres ou ils péchaient, chassaient et collentaime grande quantité de nourriture. Puis de
novembre a mars, ils s’installaient dans des \@kagu ils s’adonnaient essentiellement a l'art
et a la féte (cf. carte VIII) (Suttles & Lane, 199035-502).

VIII. Quelques villages importants de la c6te salish sud au début de 19°™ siecle, avec les

frontiéres linguistiques et les localités tribales.

Carte : Sturtevant, William C. & Suttles, Wayne, 1990, Handbook of North American Indians Northwest Coast
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1. Un mode de vie nomade.

Les Suquamish occupaient des camps et des villpges de Elwood (région de
Tacoma), Erland’s Point (Silverdale), Colby, Chi&hinney Bay (Seattle), I'lle Bainbridge
(Port Madison) et Whidbey (pres de Admiralty Inlti. carte IX).

IX. Villages des Suquamish (en bleu).

Carte : University of Washington, Map of Puget Sound and Vicinity, Library Digital Collection, Plate XXXII.
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Cette répartition particuliere du temps et de l&Espétait étroitement liée a leur mode
de subsistance car comme le dit George Emersonleldinse Courage to Follow the Vision.
The Journey of Lyle Emerson Geotyge

« My ancestors were a nomadic people they moved piace to place with the cycle of the sun and
moon. Everything had a rhythm...a seasonal rhythmme.fior berries and a time for salmon... a time
for shellfish and a time for venisof’»

Les Suquamish étaient comme tous les habitanta dété, des nomades, pécheurs et
chasseurs-cueilleurs. lls se déplacaient au rytti@sesaisons en utilisant des canoés de mer
ou de riviere et puisaient dans le milieu natugslressources indispensables a leur survie et a
la vie sociale et politique de leurs villages. Durda période d’avril a octobre, ils
s’installaient dans des camps (cf. photo VI).

VI. Camp du Puget Sound. Photographié par Edward S. Curtis, Seattle, 1912.

Photo : Edward S. Curtis’s “The North American Indian”, [digital edition], Northwestern University, ID.
ct09006.

% Dans le livreCourage to Follow the Vision. The Journey of LyladEson GeorgeTom Wilson donne la
parole a George Emerson, vice-chef puis chef dérits suquamish au milieu des années 1980. Il vit
actuellement avec sa femme Sue sur les terressdansétres sur la réserve suquamish de Port Madkstre
I'lle Bainbridge et Poulsbo & 30 minutes de laevile Seattle dans I'Etat de Washington.

37 « Mes ancétres étaient des nomades, ils se déglage place en place au rythme du cycle du setaie la
lune. Chaque chose avait un rythme...un rythme saispn..un temps pour les baies, un temps pour Imeau

un temps pour les fruits de mer et les venaisons. »
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Les femmes collectaient le long des plages desamrés, des mollusques et ramassaient
en forét des baies, des racines et des rhizomles. tEvaillaient I'écorce du cédre rouge de
I'Ouest et réalisaient des paniers (cf. photo WBs couvertures, des cordes, des nattes et des
vétements (cf. photo VIII). Elles associaient souwe cette matiére tres résistante a I'eau, de
la laine de bouc des montagnes et des poils de.cOies matériaux étaient plus difficiles
d’acces et étaient souvent des signes de riché$sesgmbole d’'une position sociale élevée.
La robe de cedre était le vétement le plus port§uatidien mais lors des cérémonies, les
nobles portaient des robes en laines de bouc quresdes colliers de coquillages, dents et de

griffes et des chapeaux en cédre.

VII. Paniers du Puget Sound. Photographiés par VIII. Jeune fille muckleshoot habillée d’'une
Edward S. Curtis, Seattle, 1912. jupe et d'une cape en cédre. Photographiée
vers 1910.
Photo : Edward S. Curtis’s “The North American Indian”, [digital Photo : Smithsonian, NAA : 79-4346. Suguamish Tribe
edition], Northwestern University, 1D.ct09017. Archives (STA) 0901.
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Les hommes établissaient des barrages dans léeesgyie long des plages et utilisaient
des filets ou des lances pour pécher le saumonndimapériode de frai entre mai et
septembre. Le saumon constituait leur nourriturebdse qu’ils complétaient par d’autres
especes de poissons et par la chasse de I'élam @trfl Les Lushootseed le considéraient
comme une personne. lls pensaient que durant ledeérde frai, son esprit prenait
'apparence du saumon et se sacrifiait pour lehgés. lls devaient donc jeter ses arétes a
I'eau pour que ce dernier puisse retourner dansela retrouver sa forme humaine et assurer
pour I'année suivante le renouvellement du cyclsaleie (Thrush, Coll-Petéf)

Les techniques de péche étaient donc associées ensgmble de rituels qui leur
permettaient d’entretenir de bonnes relations d@ewature. La premiére prise était toujours
suivie de la cérémonie duRirst Salmon»®®. Le notable le plus riche, autrement dit le
« chef ¥°, organisait un grand potlatch appetie’gwé en I'honneur de cet étre de la nature
et pour maintenir les relations entre leduman People et les Salmon People (Thrush,
Coll-Peter). On retrouve a travers le terme deeaple», cette idée que Philippe Descola a

développée dans ses recherches sur la socialigiilznnature chez les Achuars :

«[...] pour les Achuars [...] tous les étres de laumappossédent quelques attributs de I’humanité, et
les lois qui les régissent sont a peu prés ideatica celles de la société civile. Les hommes et la
plupart des plantes, des animaux et des météonesles personnes (aents) dotées d’'une ame (wakan)

et d'une vie autonome » (1986 : 119).

Les hommes s’adonnaient également a la sculptureadeés. lls utilisaient le cedre
rouge de I'Oueét pour fabriquer des embarcations de style coaishsatés répandues dans
le détroit de Georgia, dans le Puget Sound etesoourrs inférieur de la riviere Fraser. On les
reconnaissait a leur poupe et leur proue horizestat a I'encoche taillée de leur proue (cf.
carte X et photo IX : embarcation du fond). Ceestsg retrouvait dans les tydesight canoe
etwomen’s cano€@ui servaient au transport des biens. Mais awss tb modeléwvo or three
man’s canoejui était utilisé pour la chasse et que I'on netat dans une version plus petite

comme leone man’s canaeensuite, il y avait lknockaboutun canoé a la proue et la poupe

% Thrush, Coll-Peter, « American Indians of the Badlorthwest », Essaygite of Digital Collections, Special
Collections, University of Washington Libraries, [En ligne], tiit //content.lib-washington.edu/sc.html,
(consulté le 5 juin 2006).

% Consulter Gunther, Erna, 1926,A«Further Analysis of the First Salmon CeremenyAmerican
anthropologist 2 (5) : 129-173.

0 Le terme de « chef » n'existe pas dans la langskodotseed. C’est une invention coloniale. Je Its menc
entre « ».

“l e cédre rouge de I'Ouesttke western red cedar est essentiellement utilisé dans la réalisalies canoés,
des planches de maison et des poteaux. C'est ariduyar, flexible, dur et résistant.
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identiques, utilisé occasionnellement par les dsfahles adultes. Enfin, il y avait le modéle
shovelnose river cangaus approprié pour la navigation le long deseres du Puget Sound
(cf. carte X). Ce type d’embarcation était propuésdaide d’'un baton plutét que d'une
pagaié®. (Suttles & Lane, 1990 : 485-502).

IX. Sur la riviere Skokomish. Photographiée par Edward S. Curtis, Seattle, 1912.

Photo : Edward S. Curtis’s “The North American Indian”, [digital edition], Northwestern University,
ID.ct09024.

Les Suquamish avaient également accés au madel&antres adapté a la navigation
en haute mer, car comme la plupart des Salish dyiSuconservaient de bons rapports avec
les Salish du Sud-Ouest. Ces derniers entretendesitrelations commerciales avec des
groupes du Nord tels que les Clayoquot (NootkalCdatre) et les Nitinat (Nootkan du Sud)
de Ille de Vancouver qui fabriquaient ce type daag et qu'’ils échangeaient contre des biens
rares dans leur région. On le reconnaissait a spepuerticale constituée d’'une petite plate
forme surélevée et a sa proue sculptée de faceprasenter une téte d’animal (cf. carte X et

photo VIII : canoé de gauche).

2 Les pagaies avaient différentes formes suivantuseges et les lieux d'utilisation. Elles étaienttés en bois
de cédre jaune, rouge ou en if et en érable. Quvaibdes pagaies avec des lames en forme de splug ou
moins pointues et aérodynamiques. Ces derniéresepiient de pagayer sans bruit et d’approchempdzsss

endormies qui étaient plus faciles a chasser. Fltassaient aussi servir d’'arme durant la guerrey Hvait

également celles que I'on utilisait comme gouverra modele était plus long (environ deux metnes. d.es

pagaies étaient peintes en noir et sans ornement.
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X. Les différents styles de canoés de la Cote nord-ouest.

Carte : Lincoln, Leslie, 1991, Coast Salish Canoes.

Le canoé était un moyen de transport. Il permettait pécher et de chasser, de
transporter de la nourriture, de changer de lieuéd&dence en fonction des saisons et de
prendre part a des cérémonies, des fétes et démtcphotA cette occasion, de larges

embarcations cérémonielles transportaient des gedlaentiers, ainsi que d’importantes
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guantités de nourriture, qui contribuaient a maiimtées relations, les réseaux sociaux et les
intermariages entre les bandes et entre les famiDeirham, 1960 : 40-82). Les hommes
I'utilisaient pour organiser des raids et procégeates pillages, a des expansions territoriales
et au transport des esclaves. Ces incursions gtoiter ennemi permettaient d’accroitre le
prestige du « chef » de guerre, de sa famille sedeande.

Cette embarcation était présente a toutes lesdefride la vie. A la naissance, elle
représentait en quelque sorte le berceau de I'erdanmariage, elle était utilisée comme un
apparat et un bien d’échange. Lors des potlatdd,selrvait de plats pour nourrir la foule
durant les cérémonies. A la mort, elle servaitaelteau pour les marins et symbolisait le
pont entre le monde des hommes et le monde des(@udsgam, 1960 : 41).

Enfin, elle était un objet de prestige d’'une tréange valeur économique. Lors des
céremonies du potlatch notamment chez les Kwaiaauthern Kwakiutl) de Fort Rupert qui
étaient connus pour leurs « cérémonies a canoésen garticulier chez les Lekwiltoq
(Lexwildaxw), tribu la plus méridionale des KwagulKwakiutl), on [lutilisait
systématiqguement comme un bien de prestige quedistnibuait aux invités alors que les
autres Kwagul utilisaient les Cuivres. Le canoé é&gorivilege des personnes de haut rang et

était important dans les potlatch matrimoniaux (k&gu 989 : 117-122).

2. Une unité sociale et politique autonome.

De novembre a mars, les Suquamish abandonnaiest damps et s’installaient dans
leurs villages permanents dont le plus importaatt é¢ village D’sug'wub® situé & Agate
Passagepres de I'lle Bainbridge. Ce village fut établirpachweabe un riche « noble »
suquamish qui décida au début du®™f9siécle de batir pour sa parenté et quelques
Suquamish, laOle-Man-Hous&, I'une des plus grandes maisons communautaires
permanentes et I'un des plus hauts lieux de radsemebts du Puget Sound (Wilson, 2002 :
3-5). Cette maison était de typdnesi-roof (toit a appentis). Les planches étaient posées
horizontalement entre deux poteaux (cf. illustratih type 3). Ce modéle était identique a

43 Mot de la langue lushootseed qui signifithe place of clear salt water.

44 La Ole-Man-Houseu Old Man Housdut détruite par un incendie criminel en 1864d Man Housevient du
chinook «oleman» et veut dire ®ld ; worn out». Le chinook était un mélange de francais, d'aisgét de
dialecte Chenooke de langue chinookan. Il fut in&grour assurer les transactions commercialeslridisns le
considéraient comme la langue de 'homme blane Bldnc comme la langue des Indiens.
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celui de la céte salish centrale et était trés ndpadans le Puget Sound. On pouvait aussi
trouver le typegambrel-roof(toit en forme de pyramide : cf. illustration type 4) propre aux
habitants du Puget Sound. Enfin,gable-roof (toit & pignon : cf. illustration I, type 5) se
caractérisait par des planches plantées a la alertdans le sol a la maniére des maisons du
Sud-Ouest de la cdte salish ou posées a la maiéshed-roof Ce troisieme modéele était
trées présent dans la construction des maisons tamg® des camps d’été, faites avec des
charpentes en poteaux recouvertes de nattes (@fopNI et IX) (Suttles & Lane, 1990 :
491).

La Ole-Man-Housefaisait sept metres cinquante de hauteur, trertes de large et
trois cent metres de long. Les poutres du toiteétades troncs de cedre d'un metre de
diamétre. Cette habitation pouvait accueillir unarmgntaine de familles (Wilson, 2002 : 3-4).

Elle représentait ce que Sophie Clément-Charpegttiererre Clément appellent :

«[...] la trace visible la plus significative du paioine culturel d’une société. [...] Une enveloppe
matérielle qui est I'expression d’une infinité daits culturels riches de nombreuses significations
caractéristiques d’une identité, de genres de pécifiques, d'un espace social dans lequel on se
reconnait, et par lequel s’organisent et se streotda famille et le village. [...] Un lieu privilég ou
s'expriment et ou se lisent nombre de significatiorpatrimoine culturel immatériel, propre a chaque
groupe ethnique » (1999 : 65-79).

Cette maison représentait la vie communautaireosatturelle et politique de la cote. |l
était possible de déterminer la position d'un imdflivdans cette société simplement en
regardant la place qu’il occupait dans cette magpdrservait a la fois de lieu d’habitation et
de maison a potlatch (The Suquamish Museum, 1985).

Chaque famille occupait en fonction de sa posisociale dans le village, un des
quarante appartements divisés en chambre par ttes dderbe suspendues au plafond. Une
famille était généralement composée d’'un hommesaleu ses femmes et de ses enfants,
d’'un ou deux autres parents célibataires et ddavesc Les familles nobles comme celle de
Sealth dont Schweabe, le pere, était le « chef vilthge D’suq’'wub et dont I'oncle paternel
Kitsap était I'un des plus puissants « chefs » derrg suquamish, d’Olympia a la riviere
Fraser de 1790 & 18#50ccupaient les appartements du fond, & I'abrictesants d’air de
I'entrée. Les roturiers occupaient les foyers sitdés deux c6tés de la maison tandis que la

derniéere classe, les esclaves, se mettaient cavialy de la place.

> Voir Theodore, William, 1934, « The Indian Chieftsap » Washington Historical Quarte]y(25) 4 : 297-
299. Consulter Site of Digital Collections, Special Collectionidniversity of Washington Libraries, PNQ 25,
[En ligne], http : //content.lib-washington.eduldal, (consulté le 5 juin 2006).
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Il. Trois types de maison

lllustration : Sturtevant, William C. & Suttles, Wayne, 1990, Handbook of North American Indians Northwest Coast.

Ces positions sociales étaient définies en fonctienla richesse des familles et du
systéme de parenté bilatéral qui reposait surgleatie et le mariage. Les nobles validaient
leur statut au sein de cette classe supérieureceonglissant la grande cérémonie du
Sgwigwj terme de langue lushootseed qui signifie « imwitt qui correspond au terme plus
familier de potlatch (Thrush, Coll-Peter). Il s’agissait d'une féte eaurs de laquelle des
prestations et des distribution de dons avaient &el'occasion d’événements sociaux et

religieux importants (Schulte-Tenckhoff, 1986 : 56pmme un mariage, une naissance, un
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déces, lattribution d’'un nom ou pour honorer leirman ggwe'gwe). Les potlatch avaient
lieu la plupart du temps dans les maisons a pbtlaeaucoup plus grandes que celles
destinées a I'habitation. Pourdgwe’gwe la maison devait étre construite par un homme qui
possédait I'espribeyida ou tio’tbax. A la mort de cet homme, la maison était donnéera
fils, si ce dernier possédait I'un de ces esprits.

Les roturiers vivaient dans la maison de leur p@reble et étaient chargés de leurs
corvées domestiques. Cependant, ils pouvaient acc@dcette parentele par le mariage,
lorsqu’ils avaient des compétences particuliere®taient de tres bons guerriers. Enfin, les
esclaves n'avaient aucune parenté avec les demigres classes. lls étaient capturés durant
les guerres ou échangés contre des biens lorsralesattions commerciales. Cette classe
sociale avait peu de chance de changer de %téatrter 111, 1947 : 17).

L’ainé de la lignée noble la plus riche du villageait la responsabilité d’organiser les
fétes et les cérémonies, de choisir les chantssetidnses, d’accorder les nhoms héréditaires.
C’était également a lui que revenait la décisiomditer le village d’hiver pour les camps
d’été et de maintenir la paix dans les relatiofiageoises. Il était reconnu comme le « chef »
du village et était entouré de quelques « sousschdfSchulte-Tenckhoff, 1997), le plus
souvent des freres ou des cousins. Il organisait@enions durant lesquelles n'importe quelle
personne pouvait donner son opinion a lI'excepties @sclaves qui pouvaient étre présents
mais n'avaient pas le droit a la parole. Les geesrprofitaient de cette occasion pour lui
soumettre I'idée d'un raid (Haeberlin & Gunther,309 58-59). A sa mort, son fils lui
succédait sauf si ce dernier était trop jeune. Damsas l'oncle paternel occupait cette
position jusqu'a ce que le fils soit capable d’assucette fonction. Si aucun des deux n’était
capable d’assumer ce rble, le pouvoir pouvait afdre assuré par un autre membre de la
famille élargie (Porter 111, 1947 : 20).

Seatlh succéda a son pére. Mais il dut a la pulpantr a la quéte d’esprits-animaux,
les «helpers». Il jeGna quelques jours en forét, prit des baiians les eaux glacées des
rivieres et entra en contact avec l'un des espegsplus puissants, [Ehunder Spirit Cet
esprit était représenté par feunderbird’, un gigantesque oiseau dont le pouvoir était

difficile a obtenir et se rencontrait en plongeant fond des rivieres. La personne qui le

6 Cela n'a plus été le cas avec larrivée a la fin 1™ siécle des marchands européens qui ont permis &
certains roturiers et esclaves de s’enrichir gnd@@amment au commerce de fourrure. lls ont pu dodes
potlatch, étaler leur richesse et accéder a laeldss nobles.

" 'oiseau tonnerre et l'aigle sont les créaturaspleis puissantes. Le clan de l'aigle et de I'aistanerre sont
ceux des chefs et des nobles. L'oiseau tonnerce ldas éclairs avec ses yeux et provoque un t@angeent il

bat des ailes (voir essai de Cumming, MargaMrthwest Coast native American MasKEn ligne],
www.andrew.cmu.edu, (consulté le 9 septembre 2006).
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possédait pouvait déclencher un tonnerre et avagauvoir d’éloquence, de séduction et de
persuasion. Cet esprit appartenait a la famille $ldaletutqui apportaient la richesse, la
puissance et permettaient I'acces a un haut rariglsbesSklaletutvoyageaient autour de la
terre dans le sens inverse des aiguilles d’une m@ttterminaient leur voyage chaque année
vers novembre durant Igp&gpegudu Winter DanceA cette période, toutes les personnes en
possession de l'un de ces esprits, tombaient maladela durait quelques jours pendant
lesquels le malade chantait la chanson de sont epkécutait une danse personnelle. Puis,
I'esprit repartait pour un cycle d’'un an. Le malagierissait et donnait un potlatch pour
marquer la fin du cycle. Il y avait aussi parmi 8daletut: le Clam et Duck Spirit assurant &
’homme une péche et chasse fructueuses Lolen et Grizzly Spirit, apportant la force,
I'habileté et le courage aux guerriers Heyida et Tio'tbax, permettant d’acquérir la richesse.
Le Tio'tbax était un esprit exceptionnel, connu par tres pebahdes (snohomish, duwamish,
suquamish et nooksack).

Une deuxiéme famille d’esprits, lesudla’b*® étaient destinés aux chamans hommes ou
femmes et étaient représentés soit par des objefgan des animaux comme |Edter et
Kingfisher Spirit. lls étaient difficiles a obtenir et c’était somvedurant les cérémonies de
décembre et de janvier ou les esprits visitaienwilages et assistaient aux rituels qu'il était
opportun aprés beaucoup de sacrifices, comme tejallessayer d’entrer en contact avec
eux (Haeberlin & Gunther, 1930 : 75-80). Ces esptitamaniques aidaient legdecine men
a guérir les gens. Durant I'une des plus imporam@émonies d’hiver, lap8it Canoe
Ceremonyles chamans utilisaient des planches de boidgmien forme de canoé appelées
Spirit Canoe(cf. photo X), gu’ils plantaient dans le sol. @dgets symbolisaient leurs esprits
auxiliaires felperd qui les aidaient a effectuer un voyage sur laetetes morts pour

récupérer les ames des malades (Porter Ill, 1947).

8 A la différence deskletut les Xuda'b ne quittaient jamais le corps des chamans.
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X. Trois Duwamish Spirit Canoes.

Celui de gauche représente un monstre mythique qui peut avaler la maladie. Les deux
autres objets incarnent des esprits auxiliaires puissants qui apparaissent aux hommes
sous une forme humaine. Photo : Porter Ill, Frank W., 1947, The Coast Salish People.

Les esprits avaient une place importante danseales habitants du Puget Sound. Ils
leurs fournissaient les compétences et les coraraiss indispensables a leur survie et a leur
prospérité. Seuls les hommes et les fenfthappartenant a la classe supérieure, pouvant
jener pendant une longue période, endurer beautmgpuffrances et d’épreuves, étaient en
mesure de rencontrer un esprit. La classe moyemmetoriere avait acces a des petits esprits.

Quant aux esclaves, s'ils arrivaient a détenir gprie puissant, ils pouvaient changer de

49 Les femmes n'avaient pas accés aux esprits les mlissants car elles n'étaient pas assez fortas po
supporter de tels esprits.
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classe et devenir des notables, mais cette situétat trés rare (Haeberlin & Gunther, 1930 :
67-68).

Enfin, durant ces longues soirées d’hiver, leserxitransmettaient aux plus jeunes les
mythes dorigind® qui leur expliquaient comment un personnage appelésformer ou
changer(Thrush, Coll-Peter), avait créé et donné du senmonde lushootseed et quelle était
la place de ’'homme dans cet univers ou les obesdjeux mais également les plantes et les
animaux étaient des étres vivants possédant datse§fes mythes continuent d’étre transmis
a la jeune génération et leur permettent de condpeediou ils viennent. A I'exemple de ce
mythe d’origine suquamish qui m’a été raconté parbBra, membre suquamish, un soir de
juin 2005, en présence de sa petite fille :

« Dieu tourna ses mains, tourna ses mains, to@siangains et créa la terre ; tourna ses mains,dourn
ses mains et créa I'eau. Avec ses doigts, il dagsds lignes, créa des riviéres, des montagneset d
animaux. Il observa, observa et remarqua que liesaarx ne savaient pas se servir de
I'environnement et se nourrir.

Puis, il observa, observa et pensa qu'il manquatque chose : des hommes. Alors, il prit deux,sacs
prit de la terre, modela des gens : petits, gragis, noirs, marrons, blancs et les mit danséenjar
sac.

Puis, dans le second sac, il mit les langues, pleilmngues. Puis, Dieu sema ici et |a, puis enégre
un petit, un gros, un grand, des langues puis ert®s langues. Ensuite, une fois qu'il fit le tause
rendit compte qu’il y avait encore beaucoup de lasget de gens dans son sac. Alors, il retourna au
centre de l'univers, la ou se trouvait le villagess Suquamish et sema toutes les langues et les
personnes qui restaient dans son sac.

Puis, il observa, observa et s’'inquiéta. Ces gersamaient pas se nourrir et utiliser I'environnetne
Il laissa passer un jour puis deux. |l observagols s'inquiéta de voir ces gens qui s’arrétasent
bord de I'eau et qui ne traversaient pas pour didfautre coté ou se trouvait la nourriture et de
gens qui pouvaient les aider.

Dieu vit une baleine pres de la cbte, Dieu lui dedaasi elle pouvait I'aider. La baleine lui répdndi
Dieu, c’'est toi qui m'a créé, bien sir que je peaider. Dieu prit la baleine, lui ouvrit le doset

déposa des batons puis les hommes. La baleinegean®is soudain plongea comme a son habitude ;
Dieu récupéra les hommes, soigna la baleinerett@rcia de son aide.

Dieu observa et s’inquiéta, pourquoi ces stupidgs ge traversaient-ils pas ? Puis Dieu vit un
saumon et lui demanda s'il pouvait I'aider. Le sauartui répondit : Dieu, c’est toi qui m'a créé, bie
sOr que je peux t'aider. Alors Dieu prit le saumloimpuvrit le dos et y déposa des batons et les
hommes. Le saumon traversa mais comme a son hahitathzagua et les hommes tombeérent. Dieu
récupéra les hommes, soigna le saumon et le reardecson aide.

Puis, Dieu observa, observa et s’inquiéta. |l witterf qui traversait de I'autre c6té, Dieu lui derda
s'il pouvait I'aider. Le cerf lui répondit : Dieg,est toi qui m’a créé, bien sir que tu peux miseit.
Dieu lui ouvrit le dos et y déposa des batonsehtemmes. Le cerf traversa la téte haute et dédpssa
hommes. Dieu le remercia. »

*0 Les mythes d’origine pouvaient varier le long dedte salish. Cependant, aucun ne faisait référama thése
de la migration de I'Asie vers le Nouveau Mondsy, @ 10 000 a 15 000 ans.
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Les répétitions dans ce récit ne sont pas anodalles sont une des particularités de la
tradition orale. Elles permettent aux conteurstul&t!'attention du public. Ce mythe raconte
comment les Suquamish sont arrivés sur terre etrmorhils ont survécu grace au cerf qui les
a fait traverser de l'autre coté de la rivieregptail y avait de la nourriture. Le cerf représente
le canoé qui permet a 'homme de se déplacer pouwér de la nourriture. Il montre aussi
'importance de la faune dans la vie des hommeapgtelle ce continuum particulier qu'il y a

entre les étres humains et les étres de la nature.

3. La rencontre avec 'homme blanc.

Le 20 mai 1792, les Suquamish étaient installés dancamp d’'été pres de Jeff Head,
sur Ille Bainbridge, lorsqu’ils apercurent au laime sorte d’oiseau géant qui flottait sur
I'eau. Les hommes prirent leurs armes tandis geiéel@mes et les enfants coururent dans les
bois. Sealth, alors agé de sept ans, resta ave@é&enet son oncle Kitsap. Ce dernier
remarqua le premier qu'il y avait des hommes grim@al’arriere de ce qui semblait étre un
gros canoé. Le grand bateau s’approcha lentemgepteet'ancre. Le « chef » Schweabe et
Kitsap pousserent un canoé dans I'’écume et atteigniapidement I'étrange vaisseau. Les
deux hommes firent avec leur canoé un cercle cdnapi®ur du navire afin de se protéger
des mauvais esprits. Schweabe hurla une salutatiodes hommes du grand canoé lui
répondirent. Il ne comprit pas leurs mots, mageiitit a travers leurs gestes et leurs attitudes
gu’ils ne voulaient aucun mal a son peuple. Le mstiivant, les Suquamish remirent a I'eau
leurs canoés remplis de nourriture et de cadeaex.fémmes et les enfants resterent sur la
plage a I'exception de Sealth qui accompagna soe. ji&s hommes pagayérent jusqu’au
grand bateau, tournérent autour celui-ci, raméfentong de la coque et inviterent ces
étranges hommes blancs a participer a un grandtplotl

lIs furent tres impressionnés par ces grands honanmesisages blancs, aux yeux clairs
et aux cheveux colorés, parlant une langue inconemsible et ne correspondant pas a la
définition qu’ils avaient de 'homme mais qui resddaient par contre étrangement aux
créatures des temps mythiques. Sealth fut pagi@rient captivé et charmé par I'élégance,
le ton amical et chaleureux de George Vancouverapgtaine anglais discovery(Wilson,
2002 : 1-2). Apres cette rencontre, les Suguamishrent pas beaucoup de contact avec

I’'homme blanc.
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En 1827, laHudson’s Bay Company (HB®)installa dans le Puget Sound un premier
comptoir de commerce a Fort Langley, prés de lendvFraser. Puis, elle en établit un
deuxieme a Fort Nisqually, prées de la riviere Nadtyl en 1833 (Suttles & Lane, 1990 : 499).

Les échanges commerciaux entre les Indiens, lesmeogants européens et les
employés anglais de lHudson’s Bay Compange passérent plutdt bien. Les marchands
européens se rendirent compte que lIndien était autochtone amical, un trés bon
commercant ayant des richesses a échanger etaléagtdn de vivre et les coutumes étaient
différentes. lls durent donc faire bonne impressiapres des Indiens en possédant des biens
gu'ils appréciaient et en accordant une dimensmoiage aux échanges commerciaux. Car
dans la tradition indienne, les échanges permattdiacquérir, d’accumuler et de redistribuer
des richesses non pas dans le but de réaliselédéfides et des gains mais pour maintenir ou
acquérir un prestige et un statut social. Les corpams se résignérent a commencer tous
leurs échanges commerciaux par des dons de cadsaubes gestes d’hospitalité. lls
organisérent des cérémonies, offrirent de la niowe; de I'alcool et du tabac aux « chefs ».

Les Indiens les trouvaient étranges. lls n‘avaag de femmes et de familles. lls ne
connaissaient pas bien les régles, les us et lgsioes de cet environnement. lls ignoraient
les techniques de péche, ne comprenaient pas i@nagies. lls ne savaient pas donner de
bons conseils, signe d’'un bon caractére. lls n‘eggent pas les expressions appropriées
quand ils s’adressaient a d’éminents étrangerss Ngiétaient conscients que les Blancs
avaient d’extraordinaires richesses et comme euaieat un intérét pour les affaires. lls
pouvaient répondre a leur besoin de prestige etiragolt pour I'accumulation des richesses.
Rapidement, les deux parties firent appel a desrrirédiaires hommes et femmes afin
d’éviter les conflits d'intérét. Certaines femmesliennes se retrouvérent mariées a des
commercants europééhset permirent d’accroitre les partenariats comnaenci(Harmon,
1998 : 13-42).

Pour Alexandra Harmon (1998), ces concessions nakrdrent ni la fusion des deux
sociétés ni la subordination de l'une par rappdautie. Mais plutbét une structure
particulierement extensible qui ne nécessita pashangement fondamental de direction. Les
gens continuérent a se cotoyer sans renoncer aNlaleurs et leurs habitudes distinctes. les
Suquamish continuerent a mener des raids contrg égunemis. Seatlh tendit une embuscade
aux guerriers de la riviere Green. |l attaqua alessiS'Klallam, un groupe du rivage nord de

°L Cette compagnie anglaise fut fondée en 1670 duftommerce de fourrures. ;
%2 Le mot « Européen » est ici utilisé pour défimird Blanc » avant la Déclaration d’'indépendanceEtass-
Unis d’Amérique en 1776.
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la péninsule Olympique et participa a des raiddasuriere Snoqualmie. En 1841, il mena un
raid sur le village Yila'lgo, a la confluence enteeriviere Green et Upper White pour se
venger du meurtre d’'un parent. Six ans plus tdrdiida les Suguamish a anéantir les
Chemakum, un groupe rival, prés de Port Townserais M mort de I'un de ses fifsau
cours de cette expédition I'affecta. Il décida dgehir chrétien et se fit probablement baptiser
par les Oblats de Marie-Immaculée de la missiontSkiseph d’Olympia dirigé en 1848 par
le pére Pascal Ricard. Sealth fut enregistré seusi de Noe Siattle. Cette conversion le
transforma. Il renonca a faire la guerre et prdahaaix et la coopération avec le colon blanc
(Buerge, David M3*,

En 1848, il invita deux missionnaires de I'églisatiidlique, le pére Francis Norbert
Blanchet et le pére Modeste Demers a établir ungsion dans son village. Ce fut la
deuxieme mission installée dans le Puget Sounds M Indiens semblaient préter peu
d’attention a ces nouveaux rituels et enseignemetfitieux, sauf lorsque ceux-ci servaient
leurs intéréts. Les changements provoqués par degacts avec les explorateurs, les
commercants et les premiers colons ne faisaienbpbler les traditions. Les missionnaires
prirent conscience que le seul moyen pour réaliser Grand Mandat® et les sortir de
I'archaisme en les éduquant et en congédiant tdates spiritualités (Malinvaud, 2006 :
335), était de Iégitimer leur présence et de trouve place dans cette société amérindienne.
lIs devaient s’attribuer les faveurs des hommesiénts afin de s’assurer une éligibilité dans
la structure sociale indienne et de jouer un r@entediateur. Le pére Modeste Demers

raconta dans les années 1840 :

« This adventure made me understand the importahtreating with caution the susceptibilities of
the chiefs and to attract their consideration, riieo to win to God the tribes that they govetf(gité
par Harmon, 1998 : 48).

Les contacts avec le commercant européen ne ciengrair pas ou peu le quotidien des

communautés. Au contraire, ils leur apporterentndavelles opportunités de partenariat

%% Seatlh se maria avec La Daili4, une femme d’oeiglnwamish qui vivait avec sa parentéle dans lagel
Tola'ltule long du rivage de Elliott Bay. Sa femme moumitdennant naissance a leur fille Wee-wy-eke qui pri
plus tard le prénom chrétien d’Angeline (princeAsgeline). Sa seconde femme lui donna cing autnésnés,
deux garcons et trois filles (Boring, 1978).

% Buerge, David M., « Chief Seattle and Chief Joseptom Indians to Icons », Essa@jte of Digital
Collections. Special CollectionsUniversity of Washington Libraries, [En ligne], tpit //content.lib-
washington.edu/sc.html, (consulté le 5 juin 2006).

% La diffusion de I'Evangile et la conversion desrinyants.

% « Cette aventure m’a fait comprendre l'importameetraiter avec prudence les susceptibilités dessoét
d’avoir leur considération, afin que ces tribusilgudirigent soient gagnées par Dieu. »
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notamment avec des groupes, jusque la ennemis cenrinos de par leur situation
géographique. lls favorisérent également une ptasde mobilité sociale et la possibilité
pour des individus de changer de rang social. kelaees et les roturiers eurent 'opportunité
de s’enrichir et de gravir I'échelle sociale. Lexiens continuerent a pécher, chasser,
collecter et a accumuler des richesses pour askuer besoins et maintenir leurs statuts
sociaux. Les Européens furent avant tout de nowveantenaires commerciaux, méme si
contrairement a leurs partenaires habituels, ilsareageaient pas le méme systeme de valeurs
et de croyances (Harmon, 1998 : 39).

Mais I'implantation de comptoirs commerciaux enteal progressivement un
déséquilibre des échanges et provogua des boutevenss interethniques. Certaines
communautés déciderent de se rapprocher de cedaimngt furent exposées aux maladies
européennes qui devinrent un fléau épidémiologigaepopulation indienne du Puget Sound
fut rapidement décimée puisque en 1820 elle passh2600 a 5000 personnes (Suttles &
Lane, 1990). Vint s’ajouter a cette catastropheautte fléau moins radical mais tout aussi
efficace : I'alcool. Au départ, il fut donné dans esprit d’hospitalité et de curiosité. Puis il
devint un moyen pour les négociants de faire dungeroe et d’entrer dans les bonnes graces
des Indiens. Ces derniers devenaient, sous I'd&eate liquide, des vendeurs et des acheteurs
disciplinés. Les missionnaires les trouvaient plderelleurs et difficiles a convertir. lls
demandeérent & I'Etat américain de légiférer uneiloile commerce de 'alcool afin de régler
le probleme. Mais les enjeux commerciaux étaiemoirtants et il fallut attendre 1842 pour
voir la mise en place d’'une réglementation (Lemk364 : 305-306).

En définitive, les Indiens puisérent dans leur emiement naturel les ressources
nécessaires a leur survie, au développement etyanmement de leur culture. Leurs contacts
avec les explorateurs et les commercants furentaamiet commerciaux mais les maladies
européennes et l'alcool provoquérent une diminutfolgurante de leur population et
ouvrirent la voie & la colonisation. Pour les calotette situation releva d’'une sanction divine
envers ces « paiens sauvages » qui ne savaierd'quasiper et faire fructifier la terre et
devint un prétexte a la colonisation : acquérinstaller, faire fructifier des terres et devenir
indépendant et libre. D’autant plus que le tragéd/dashington de 1846 donnait la région du
Puget Sound aux Etats-Unis et offrait aux colonsndevelles terres vierges a I'Ouest du
Mississipi.
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II- Ladministration coloniale du territoire indien

« Tandis que la nature de son activité avait polesséarchand de fourrures a s’accommoder dans
une certaine mesure des Indiens, le colon ne ressenl besoin et, par voie de conséquence, nul
désir d’étre conciliant et tolérant. Le colon viatréer une civilisation étrangére sur la frontieters

gue le marchand de fourrures avait di agir avartdans le contexte de la culture indienne » (Fishe
1977 : 60).

Les récits de voyage des explorateurs firent le tuglobe. L’Amérique si étrange et
inconnue & l'arrivée de Christophe Colomb en 1482Je fut plus a la fin du £8° siécle,
méme si une grande partie du Centre et de I'Ouest éncore inexplorée. L'Indien ne fut
plus ce commercant habile et indispensable maig seuvage encombrant » qui devait étre
civilisé ou disparaitre. Ses frontieres territa@salket ethniques furent déplacées et sa culture
dénigrée. L’Etat américain imposa aux communautééennes un modeéle tribal et leur

assigna une identité ethnique, celle de « tribusedtiques, dépendantes ».

1. Doctrine de la prédestination.

Pendant la premiére moitié du®l'?siécle, plus de 20000 émigrants anglais, pour la
plupart chrétiens, fuirent les répressions religgsude leur mére patrie. lls s’installérent en
Amérique ol ils établirent sur la base des prircipetestants d'inspiration calvinidfeun
premier établissement permanent en Virginie en 1p0i& un deuxiéme a Plymouth en 1620.
Les colons cultivérent I'ordre, I'efficacité et $eése rationnelle. lls transformerent leur vie en
travaillant dur afin de se soustrairestatus naturaet parvenir astatus gratiagour la plus
grande gloire de Dieu (Fath, 2000).

Les Anglais invoquerent cette mission divine poustifier la spoliation des terres
indiennes comme ils le firent au®4siécle avec les Irlandais. IIs trouvaient guelteBens
ressemblaient étrangement a ces derniers. lisnétai€image des Irlandais, non civilisés,

oisifs, incapables de travailler pour gagner letoppe pain. C’étaient des nomades vivant

" Ces principes théologiques chrétiens et protesta@taborés par Jean Calvin, insistent particutiérg sur
I’'mportance de la grace divine dans le salut, etesufruits de cette grace, tant dans la vie dyamt que dans la
société chrétienne. lls reposent sur la doublegstéthtion : étre élu et recevoir la grace.
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dans des villages et ayant des pratiques plus esodb I'athéisme et du paganisme que du
christianisme. Comme Dieu leur en avait donné $paasabilité, ils se devaient donc de les
eéduquer, de les civiliser et de leur apprendre spaeter et a obéir aux lois anglaises et
chrétiennes (Takaki, 1993 : 26-27).

Les Européens se lancerent dans cette missionedi®in colonisant de nouveaux
territoires et en civilisant les peuples autochsors établirent des chartes coloniales afin
d’organiser cette colonisation. Le roi d’Angleterdacques ®, définit en 1606 dans la charte

de la colonie de Virginie, les regles colonialedal€ouronne d’Angleterre :

« En raison de l'amour et de l'intérét que noustgmr nos Sujets (...) et de la pétition que
Gentilshommes et autres ont humblement déposéguadimous leur accordions Licence de construire
et de s'installer et de cette Plantation de faire Golonie pour gens de notre peuple en cetterréfgo
I’Amérique, communément appelée VIRGINIE, ainsieut’autres régions et territoires d’Amérique,
gui nous appartiennent, ou qui sont de fait désisrtagpropriété d’'un Prince ou d’un peuple chrétien
(...)- Nous, nous en félicitant grandement, acceptyasieusement leur désir de voir aboutir une si
noble tache, laquelle permettra, si Dieu Tout Ruise veut, de servir la Gloire de sa Divine M#es
en propageant la Religion Chrétienne parmi ces IBsugui vivent encore dans I'Obscurité et
I'lgnorance affreuse de la vraie Foi et de 'Amale Dieu et contribuera a la longue a faire des
Infidéles et des Sauvages vivant en ces contrésséttes Civilisés placés sous la regle d'un
Gouvernement paisible ; nous, par ces Lettres denfea acceptons gracieusement d’accéder a leur

humble et bienveillant Désir » (Cité par Delano®estkowski, 2003 : 62).

La colonisation du territoire reposa sur le drddcdupation du sol et du découvreur
(Sioui, 1989 : 145) et provoqua de nombreux caniiibtre les diverses colonies anglaises,
francaises et les nations indiennes encore trésanies comme la nation iroqudfséfin de
protéger ses intéréts commerciaux, le Parlememanmique de Westminster adopta le 7
octobre 1763 la proclamation royale de Georgeullsgipulait que pour obtenir des cessions
territoriales, il fallait négocier avec les natiamgochtones et obtenir leur consentement par la
conclusion de traités. La politique coloniale eém®mpne reconnaissait que les nations
indiennes possédaient tous les pouvoirs d’un Bitatesain.

Mais face a I'instabilité territoriale et pour sedrer de la monarchie britannique et des

lourds imp0ts et taxes qui les frappaient, lezé&eolonies britanniques d’Amérique du Nord

% La confédération des Iroquois ou Hau-de-no-saugleepeuple qui construit), ou ligue des Iroquamonte

au début du 18 siécle. Elle était représentée par cinquante athefsing nations : les Mohawks, les Oneidas,
les Onondagas, les Cayugas et les Senecas. Batéthargés de I'organisation, de la surveillartageda bonne
marche des affaires de leur peuple. Durant lesrgsi€oloniales, les Iroquois jouérent un réle pnéigoant dans
le conflit entre la France et I'’Angleterre. Les@inations se divisérent au cours de la guerre éjiaddance
(Delanoé et Rostkowski, 2003 : 103).
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firent sécession du Royaume-Uni, se réunirent emgrés et signerent le 4 juillet 1776, la
Déclaration d’indépendance des treize Etats-Urisndrique. Les Etats-Unis devinrent les
successeurs territoriaux du Royaume-Uni. Les natindiennes furent soumises au pouvoir
du Congrés americain. Elles perdirent leur souwetai externe mais garderent leur
souveraineté interne, sauf si un traité ou le Gemgn décidait autrement (Schulte-Tenckhoff,
1997 : 51).

2. La politique des traités

Le jeune gouvernement fédéral américain était genscjue la frontiere entre I'Est et
I'Ouest était de plus en plus instable. L'avancées\W'Ouest semblait inévitable et le flux
important de nouveaux immigrants allait poser lagion de leur assimilation et de celles des
nations autochtones non immigrantes dans cet espatienal. Il devait controler les
expansions territoriales pour éviter les conflittre ces immigrants et les nations autochtones
et permettre la formation de l'identité américaifee fusion des groupes ethniques en une
nouvelle race, celle de 'homme américain.

La Constitution américaine de 1787 régla la quasta investissant le Congres du
pouvoir de faire du commerce et de conclure ddagsraavec les nations autochtones au
détriment des Etats américains et des concurramspéens. Ce point fut précisé dans
I'Article | section 8 clause 3 de la Constitutiorr The Congress shall have the Power... to
regulate the Commerce with foreigns Nations and ragnihve several States, and with the
Indian Tribes»®.

Les Etats-Unis ne pouvaient pas revendiquer lestdiees occupés par les nations
indiennes et devaient négocier et conclure deggfaiavec ces derniéres. Ce fut ce que
suggéra George Washington en 1783, quatre ans ka@dmption de la Constitution et six ans
avant sa nomination au poste de premier présideEtats-Unis, lors d’'une correspondance

avec James Duane :

«[...] la colonisation de I'Ouest et la paix aves ladiens sont deux phénomenes si analogues qu'il

ne saurait exister une définition de I'un sans greries autres en considération. Je ne le répéterai

% « Le Congrés aura le pouvoir...de réglementepfaroerce avec les nations étrangéres, entre lessditats,
et avec les tribus indiennes. »

% Les Delawares ont signé avec I'Etat fédéral en811& premier traité de I'histoire de la politiqtedérale
indienne.
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jamais assez : I'’économique et le politique désignes fortement cette solution comme le meilleur
expédient pour étre en bons termes avec les Indiehs méme fagon qu'il vaut mieux acheter leurs
terres que d’essayer de les expulser de leur paytadorce des armes ; car, comme nous en avons
déja fait I'expérience, ce serait comme chassermfiss sauvages de la forét: a peine la battue
terminée qu’elles reviennent. Et c’est peut-étrergondre cette fois sur ceux qui sont restésalars
gu’une colonisation graduelle forcera le sauvagearoe le loup, a se retirer; car I'un et l'autre tson
des bétes de proie, en dépit de leur apparencé&ratite. En un mot, il n'y a rien a attendre d’'une
guerre avec les Indiens en dehors de la terreaguelle ces gens vivent, et il nous en codtera snoin
d’argent et moins de sang de l'acheter. [...] Danspuemier temps, on prendra bien soin, en
établissant cette ligne de partage, ni de tropradidde trop empocher. Mais d’'essayer de pénéder |
Indiens de la générosité de notre disposition aaleanger, et de I'obligation ou nous sommes
d’assurer le nécessaire a nos guerriers, a nosgaens qui vont grandir, et aux étrangers quienti
d'autres pays pour vivre avec nous. Et, dans le atasls I'exigeraient, ou dans celui ou ils
sembleraient mécontents du tracé de la ligne deads&tion que nous jugerons nécessaire de fixer,
nous leur verserons une compensation en échangeardés qu'ils revendiquent sur ces terres
[...]°% » (Cité par Delanoé et Rostkowski, 2003 : 101)102

Pour George Washington, 'Indien était un « Sauvagp!'il valait mieux éviter de
« chasser » de son territoire, car il y reviendaaitn moment ou a un autre. La solution se
trouvait dans la négociation de lI'achat des tei@eda, disait-il, «coltera moins d’argent et
moins de sang et dans la signature des traités qui devaiennhgitre de négocier des
territoires, d’éviter des conflits armés et d’assutexpansion coloniale dans un climat de
paix.

Les prises de position sur la question indiennengbaient en fonction du contexte
colonial et du gouvernement en place. En 1801, Hsodeffersolf, président des Etats-Unis
s’exprima a son tour sur le probleme indienEncconduisant les Indiens vers l'agriculture
[...] I'industrie et la civilisation, je suis convatn que nous agissons pour leur grand bien
[...] » (Cité par Delanoé et Rostkowski, 2003 : 85). laditigue indienne pour Jefferson
devait reposer sur le principe de I'« incorporatioa la nation américaine par I'agriculture, en
rendant les Indiens dépendants de I'économie amgec endettement, destruction des
gibiers et rachat des terres indiennes a bas prixpar une déportation a I'Ouest du
Mississipi.

En 1812, le probleme indien prit une toute autreation avec la défaite des Anglais
alliés des communautés du Nord-Ouest et le trageGand de 1814 qui sanctionna

I'hégémonie des Etats-Unis sur les nations autoessituées a I'extérieur des frontiéres du

®1 The Washington Papers, 1955, Saul K. PadoveiNeav, York, Harper & Bros.
%2 Thomas Jefferson fut président des Etats-Unis3dd & 1809.
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territoire américain. Le gouvernement fédéral aoaéni les considérait suffisamment
souveraines pour étre en mesure de signer deSstraris pas assez pour fonctionner comme
des entités politiques indépendantes. Elles étatkapreés la célebre formule utilisée par le
Juge de la Cour supréme des Etats-Unis, John Mirdhas I'arrétCherokee Nation vs.
State of Georgiade 1831, des « nations domestiques dépendant8shul{e-Tenckhoff,
1997 : 46-51).

Les tribus étaient a la fois souveraines et soedlel? fédérale. Elles avaient le droit a
'autodétermination interne, a une quasi-souvetais@uvent redéfinie par la législation du
Congres qui, en définitive, avait le pouvoir d’afpeo unilatéralement ce droit.

Le Juge Marshall donna en 1832 lors du deuxiemenuanmt de I'affaireCherokee

Nation vs. State of Georgiane définition du traité :

«What is a treaty ? The answer is, it is a compached between two nations or communities,
having the right of self government...The only regaiss, that each of the contracting parties shall
possess the right of self government, and the poovperform the stipulations of the treafi} ¢Cité
par Schulte-Tenckhoff, 1997 : 173).

Au cours des années 1830, plus de 90 traités faigmés avec les Indiens, contraints de
céder cinquante millions d’hectares. Manisfest Destirfyy était & son apogée. La conquéte
de I'Ouest américain était en marche et inévitab& concept du pays indien a I'Ouest du

Mississippi était dépasseé et le probleme de ldayedu territoire indien était & nouveau poseé.

3. Une gestion coloniale du territoire du Puget Sowl

La colonisation de I'Ouest se fit tardivement. Lria@miére expédition coloniale dont la
mission était d’inventorier les nouvelles opportéside ce territoire encore désertique, eut
lieu dans le Puget Sound en 1841 sous l'autorit€apitaine Charles Wilkes. Les colons
s’installerent ensuite progressivement et firentcdmmerce dans la région d’Elliott Bay.

Cette installation permit aux Indiens, la situatthncommerce des fourrures étant au plus bas,

83 Ce principe tutélaire tire son origine de la polie coloniale britannique et de la doctrine dpridestination.

% « Qu'est-ce qu'un traité ? Voici la réponse, cl@sicontrat passé entre deux nations ou communayst le

droit de s’auto-gouverner...La seule condition reguést, que chacune des parties contractantes posdéd
droit de s’auto-gouverner, et le pouvoir d’exéclgsrclauses du traité. »

% |dée selon laquelle les Européens étaient vowgéslaer toute ’Amérique.

73



de continuer & faire du commefteet & remplir leurs obligations communautaires. Les
Indiens s’avéraient finalement moins redoutables geux de la littérature et du folklore
americain. L'un des plus importants « chefs » dgdPuSound, Sealth, avait méme la
réputation d’étre un homme de paix et I'ami desitda

Durant I'été 1850, trois colons américains, B.FaBhlsaac N. Ebey et Kinsey,
déciderent de naviguer le long du Puget Sound, rardaontre de communautés indiennes,
disposées a faire du commerce. B.F. Shaw racoma da article publié dan®regon
Spectatorgu’ils accostérent un petit village d’Elliott B&y qu’en I'espace d’une seconde les
Indiens accoururent, s'agglutinérent sur la plagesaccueillirent en tirant en I'air des coups
de feux. Un homme d’age moyen, accompagné d’'urej@dien qui servait de traducteur, car

cet homme ne parlait pas le chinook, s’avancaeexset prit la parole :

« My name is Sealt [Sealth], and this great swafrmpemple that you see here are my people; they
have come down here to celebrate the coming ofittsterun of good salmon. As the salmon are our
chief food we always rejoice to see them comindyemrd in abundance, for that insures us a pldntifu
guantity of food for the coming winter. This is treason our hearts are glad today, and so you tlo no
want to take this wild demonstration (sic) as vkarli[...] | am glad to have you come to our country,
for we Indians know but little and you Boston anithidgK George men know how to do everything. We
want your blankets, your guns, axes, clothing anzh¢co, and all other things that you make. We
need all these things that you make, as we dommt/how to make them, and so we welcome you to
our country to make flour, sugar and other thifga tve can trade for. We wonder why three Boston
men should wander so far away from home and comengnso many Indians. Why are you not
afraid? $'.

Puis Shaw ajouta qu’'apres ce petit discours, il @wgon tour prendre la parole et

gu’ensuite ils furent tous invités par un « chef segarder une danse de guerre donnée en leur

% Les femmes indiennes vendaient du poisson, déeegrales pommes de terre et des fruits aux fasnille
américaines.

67 Shaw, B. F., [1904*], My First Reception in SeattlTranscribed verbatim from an undated newspaper
clipping in the Clarence Bagley papers, Box 17,dEbl8, ACC. 36,Site of Digital Collection. Special
Collection, University of Washington Libraries, [En ligne], tit //content.lib-washington.edu/
aipnw/my_first_reception_speech.html, (consulté fgin 2006). Voir I'article : annexe | « Mon norsteSealt,

et cette foule que vous voyez ici, c’est mon peyple sont ici pour célébrer le retour du saum@ar les
saumons sont notre nourriture de base et nousrggusssons toujours de les voir revenir en abocéacar ils
nous assurent une quantité abondante de nourptwre le prochain hiver. C’est la raison pour latpielous
sommes heureux aujourd’hui, aussi ne prenez pées @émnonstration sauvage (sic) comme un acte gueie
suis heureux de votre présence dans notre pay® pgae, nous Indiens, savons mais peu, tandis ous les
hommes de Boston et du roi George, savez tout. fBioeis voulons vos couvertures, vos pistolets, ésch
vétements et votre tabac, et toutes les autreeshpese vous faites. Nous avons besoin de touteshosss que
vous faites, car nous ne savons pas les faire, dons vous accueillons dans notre pays pour qus fassiez
de la farine, du sucre et d’autres choses que pousrons échanger. Nous nous demandons pourqusi tro
hommes de Boston doivent errer jusqu’ici loin de Ilemaison et viennent parmi tant d’Indiens. Pourequavez-
Vous pas peur ? ».
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honneur dans la maison communautaire. lls finiteat soirée en prenant part a linitiation
d’un jeune homme (Shaw, 1904).

Sealth était tres intéressé par une alliance comateravec les colons et pour créer ces
futurs partenariats, il s’installa un certain tengp®lympia ou il rencontra Charles Fay, un
marchand de San Francisco avec lequel il créa tléé 1851 une pécherie. Lorsque Fay
quitta la région, Sealth rencontra un autre colergocteur David Maynard avec lequel il
organisa en 1852 une autre pécherie dans le vibag#zula’lich un village indien a I'est du
rivage d’Elliott Bay (Buerge, David M.).

Puis, le docteur David Maynard décida d’'étendreaséigités commerciales. Il employa
quelques Suquamish et Duwamish pour couper du @it envoya par bateau a San
Francisco et installa un comptoir de commerce. Ihdgens profitérent de la présence de ce
comptoir pour échanger du saumon, des baies, deegqrdes fourrures contre du café, de la
mélasse, des haches et des vétements. lls acheigeement avec I'argent qu’ils gagnaient
en travaillant, des vétements, de la quincailldaas le magasin du Docteur et d’un nouveau
venu appelé Denny Arthur. Ce colon s’installa legae la riviere Duwamiskn septembre
1851 avec deux autres hommes Boren et Bell et aundles. Ce groupe sonda l'année
suivante la c6te d’Elliott Bay et participa a lanstruction de cette nouvelle colonie appelée
Duwamps Ce nom était un hommage aux Duwamish et a Sésdlimere était Duwamish).
Ces derniers les avaient aidés a s’établir dare pajgion et a survivre durant quelques hivers
en partageant leur nourriture (Boring, 1978 : 38-&2tte colonie devint plus tard la ville de
Seattle que David Maynard suggéra d’appeler Sesithommage a son ami indien Seatlh.
Mais ce mot était difficile a prononcer et les Rlardéciderent de I'angliciser et choisirent
Seattle (Sale, 1976).

En 1853, le nombre d'indiens dans le Puget Soumihdia de plus de la moiffétandis
que le nombre de colons augmenta considérablémentaccentua les tensions avec les
Indiens. Le Congrés décida de détacher cette ré@gdiOregon et de I'annexer au territoire
de I'Etat de Washington. Il chercha & controler tekations interraciales mais la tache
semblait plus difficile que dans I'Est car les agjes étaient plus nombreux, différents et trés

mobiles. Les Indiens se faisaient encore la gudresirs contacts et leurs maniéres de

% En 1850, la population indienne du Puget Sounitl éstimée a 5000Handbook of North American Indians
Vol.7, Washington, Smithsonian Institution, p. 501.
% Les colons étaient environ 1000 en 1852 et 2000888 soit le double (Harmon, 1998 : 67).
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négocier avec les colons étaient variés : cergédositaient les missionnaires catholidles
protestants, imitaient voire se mariaient avedlesics tandis que d’autres les évitaient.

Le Congres nomma Isaac Stevens, nouveau gouvetneigrritoire de Washington et
le chargea de regrouper les villages indiens dassé@kerves pour permettre l'installation des
colons et la construction d’'un chemin de fer némiessau développement économique de la
région. Afin d'éviter des mouvements de rébelliarpesparer les Indiens a composer avec
'avancée de la colonisation, Isaac Stevens progesanégociations entre le gouvernement
des Etats-Unis et les tribus en 1854 et 1855. HElbesitirent & la signature de cinqg tréités
dont troig? dans la région du Puget Sound (cf. carte XI)

Il chercha des chefSpour représenter les nouvelles organisations|ésbiors de la
signature de ces traités. Mais ce statut n’exiptstchez les Indiens qui pouvaient avoir dans
leurs villages autant de représentants qu'il y tadai domaines d’activités : la guerre, la
péche, la chasse, la religion et les fétes etce¥gnt, chaque village avait un riche notable
tres respecté, chargé d’organiser la vie des famillsaac Stevens pensa a ces dignitaires
honorables et prestigieux comme Sealth, pour cestitms de chefs. Sealth (cf. photo XI)
était effectivement I'un des dignitaires les plasmbrés de I'un des plus importants villages du
Puget Sound. De plus, il avait la réputation d'etetnir de bonnes relations avec les Blancs

dont certains étaient ses amis.

"0 Sealth s'était converti au catholicisme ainsi daeob, un autre leader suquamish devenu le repaésetes
Indiens catholiques. Jacob fut a l'origine de lastouction de la premiere église catholique dansillage

Suquamish. Buerge, David M., « Chief Seattle angfCloseph: From Indians to Icons », Es$Site of Digital

Collections, Special Collections University of Washington Libraries, Seattle, [Erligne],

htpp://www.content.lib.washington.edu.

" Le traité de Point Elliott, Point no Point, MedeeiCreek, Neah Bay et Quinault River.

2 e traité de Medecine Creek concernait les résidén Sud. Il fut signé durant Noél 1854. Le traiééPoint
No Point fut signé en 1855 par les Indiens du @étt® Juan de Fuca et Hood Canal. Enfin, le trd@éPoint
Elliott fut signé le 22 janvier 1855 prés de Mukdt Il concernait les Suquamish, les Duwamish aislalliés
comme les Lummi, les Swinomish, les Snohomish moenles Skagit.

8 yenléve désormais les « » car avec la créatianréserves et la formation des tribus, le chef afgvie

référent dans les relations entre I'administratioioniale et les Indiens. Ces derniers ont adoptétatut et la
structure politique qui lui est associée afin dlmes leur survie.
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XI. Les trois traités signés par Isaac Stevens en 1854-1855, dans la région du
Puget Sound.

Carte : Harmon, Alexandra, 1998, Indians in the making. Ethnic Relations and Indian Identities
around Puget Sound.
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XI. Chef Seattle. Photographié par Sammis,
E.M., Seattle, Washington, 1864.

Photo : University of Washington Libraries, Special
Collections Division, Seattle, NA 1511.

Sealth devint I'un des principaux intermédiairesr&ne Gouverneur et les tribus du
Puget Sound lors des négociations du traité det Edliott durant lesquelles il fit un discours
éloquent sur les relations que son peuple entrigtavec la terr€ : «[...] Every part of this
country is sacred to my people. Every hillside rnewelley, every plain and grove has been

hallowed by some fond memory or some sad experamog tribe [...]»".

" \oir annexe II: discours, publié dansSeattle Sunday Stale 29 octobre 1887 sous le titr€hief Seattle’s

Speech1854.
® « Chaque parcelle de cette terre est sacrée ponrpeuple. Chaque coteau, chaque vallée, chaqire ga

plantation ont été marqués par le souvenir et Belgmce de mon peuple. »
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Isaac Stevens prit également la pafoé expliqua le bien fondé de ce traité :

«You are not my children because you are the tfiitny loins but because you are children for

whom | have the same feeling as if you were th#& &umy loins....What will a man do for his own

children? He will see that they are well cared fbat they have clothes to protect them against the

cold and rain, that they have food to guard theaireg hunger....I want you as my children to be fed
and clothed and made comfortable and happBité par Harmon, 1998 : 83).

Le traité était composé de quinze artiflesiont l'article Il précisant que les terres
étaient la propriété de la tribu et que les Blamésaient pas autorisés a y vivre sauf si la tribu

le permettait :

Article Il. « [...] All which tracts shall be set apt, and so far as necessary surveyed and marked ou

for their exclusive use ; nor shall any white mam fermitted to reside upon the same without

permission of the said tribes or bands, and ofstiyfgerintendent or agent, but, if necessary for the

public convenience, roads may be run through tliek reserves, the Indians being compensated for

any damage thereby done thefi »

L’article V mentionnait que la vente de ces temasterdisait pas I'acces aux anciens

lieux de péche et de chasse, et a toutes les auiwmeses de revenu et de nourriture :

Article V. « The right of taking fish at usual aadcustomed grounds and stations is further secured

to said Indians in common with the all citizenstlod Territory, and of erecting temporary houses for

the purpose of curing, together with the privilegehunting and gathering roots and berries on open

% Un traducteur était présent lors de la signaterees traités pour traduire en chinook ou en lusieed les
propos des administrateurs. Cependant certaineseptions, comme « l'aliénation des terres », étaien
complétement étrangéres au monde autochtone teitildéficile de les traduire et de les expliqu€ar comme
le rappela Sealth lors de son discours : « [...¢feetest la mere de 'homme rouge. Nous sommegpantie de
la terre, et elle fait partie de nous ». De plaeschinook était surtout utilisé lors des échangaamerciaux et
était limité & une centaine de mots. Il fut donfificdie durant les négociations de traduire le emnt exact du
traité. Ceci créa des confusions et des incompsities qui sont aujourd’hui débattues et mises amtgpar les
tribus dans les tribunaux.

" « Vous n'étes pas mes enfants parce que voussmé@ de mon sang mais je vous considére comnuisi v
étiez mes propres enfants...Que fera un homme psuprsgres enfants ? Il fera attention a ce qubiers en
bonne santé, qu'ils aient des vétements pour s&gepdu froid et de la pluie, et qu’ils aient denburriture
pour ne pas mourir de faim...Je veux que vous s@oezme mes propres enfants, nourris, habillés eeb&ux»

8 \oir annexe lII. Traité de Point Elliott. Treatgtween the United States and the Dwamish, Suquas@uigh
other Allied and Subordinate Tribes of Indians ira8Nington Territory, January 22, 1855. Ratified iApd.,
1859, Facsimile Reproduction 1966, Seattle, Wasbimg

" « Toutes ces résidences devront étre mises aqadi cela est nécessaire, passées en revudineités a
leur usage exclusif; tout homme blanc ne sera isétar résider sur ces terres qu’avec la permissdsndites
tribus ou bandes, du surveillant ou de I'agentsimsiicela est nécessaire pour I'intérét publis, rdeites peuvent
étre construites sur lesdites réserves, les Indéast dédommagés pour tous les préjudices quélssent
subir. »
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and unclaimed lands. Provided, however, that they s10t take shell-fish from any beds staked or

cultivated by citizens®.
L’article X traitait de I'interdiction de consommet de boire de I'alcool :

Article X. « The above tribes and bands are desitouexclude from their reservations the use of
ardent spirits, and to prevent their people froinldng the same, and therefore it is provided #rat
Indian belonging to said tribe who is guilty of figing liquor into said reservations, or who drinks
liquor, may have his or her proportion of the atiesiwithheld from him or her for such time as the
President may determiné’»

L’article XIV évoquait I'introduction des écoles @és médecins dans les réserves :

Article XIV. « The United States further agree w&tablish at the general agency for the district of
Puget’s Sound, within on year from the ratificatlmreof, and to support for a period of twenty gear
an agricultural and industrial school, to be freechildren of the said tribes and bands in common
with those of the other tribes of said districtddn provide the said school with a suitable insiou

or instructors, and also to provide a smithy angbeater’s shop, and furnish them with the necessary
tools, and employ a blacksmith, carpenter, and darior the like term of twenty years to instruce th
Indians in the respective occupations. And the éthibtates finally agree to employ a physician to
reside at the said central agency, who shall farmeedicine and advice to their sick, and shall
vaccinate them; the expense of said school, shmspon employed, and medical attendance to be
defrayed by the United States, and not deducted fhe annuities®.

Enfin, I'article XV stipulait que le traité devaitre signé par les deux parties, la tribu et

le représentant de I'Etat fédéral, et étre rafiié le Président et le Sénat des Etats-Unis :

8 « Le droit de prendre des poissons dans les Zoalsituelles et coutumiéres, est assuré pour lebtiiens
comme pour tous les citoyens du territoire. lls @insi le droit d’ériger des maisons provisoiresiple besoin
de ces activités, avec le privilege de la chassee ¢ collecte des racines et des baies surdesteon occupées
et non-réclamées. Cependant, ils ne doivent pasiprdes mollusques et les crustacés dans les Hiabités et
cultivés par les citoyens sur lesquels ces derpigrsles droits. »

8« Les tribus et les bandes ci-dessus sont désieliseclure de leurs réserves I'utilisation desriégsmrdents,
et d’éviter que leur peuple touche a l'alcool, eticsignifie que tout Indien, membre de laditeurgt qui est
coupable d'introduire une boisson alcoolisée dasdites réserves, ou qui boit une boisson alcaylse verra
refuser ses annuités sur une période que le priésidea établi. »

82 « Les Etats-Unis sont d’accord pour établir 'agegénérale pour le district du Puget Sound, dansée de
la ratification, et de soutenir pour une périodevithgt ans, une école agricole et industrielle,ester aux enfants
desdites tribus et bandes en commun avec les awibeis dudit district, et de procurer a ladite lécan
instructeur ou des instructeurs, de fournir égalgnume forge et un magasin de charpentier, leuneotes
outils nécessaires, employer un forgeron, un clmdigye et un fermier pour une période de vingt dosant
lesquelles les Indiens seront initiés & ces métigtries Etats-Unis acceptent finalement d’emplayemédecin
pour résider a ladite agence centrale, qui foursoi et conseil a ces malades, et devra les \excgites
dépenses de ladite école, des magasins, des pessemmployées, et de l'assistance médicale doivieat é
assurées par les Etats-Unis, et ne pas étre dédeiserentes. »
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Article XV. « This treaty shall be obligatory onetltontracting parties as soon as the same shall be
ratified by the President and Senate of the Urfiiedes .

Certains chefs tribaux signérent (une croix synsadiune signatur&} plus ou moins
en connaissance de cause, la traduction étant sioapproximative. Sealth signa ce traité en
tant que chef de la tribu des Duwamish-Suquamist;:KB-Nam en tant que chef des
Snoqualmoo, Snonomish, et autres tribus, Chow-tistHbour les Lummi et autres tribus,
Goliah pour les Skagit et des tribus alliées. Desitreprésentants, qualifies deadmen
(sous-chefs) par les officiels du gouvernementra#déignérent ce document, notamment six
hommes d’origine suquamish : Mis-Lo-Tche ou WahHtehod®®, Sloo-Noksh-Tan ou Jim,
Moo-Whah-Lad-Hu ou Jack, Too-Leh-Plan, Hoovilt-M&bm, Chul-Whil-Tan, et deux
d’origine duwamish : Ts’Huahntl et Now-A-Chais.

lIs cédérent par cette signature la plupart desgegu’ils occupaient et acceptérent en
échange, de vivre sur des petits territoires dassrdserves et de recevoir l'aide de I'Etat
fédéral. Ce dernier promettait de verser aux tribnge compensation monétaire, d’installer
des écoles et des médecins dans les réserves.ukergement s’engageait a protéger leur
terres et leurs droits notamment celui de chag&eher et collecter des richesses dans leurs
territoires ancestraux.

Le processus de tribalisation concerna une vingtaie bandes qui se retrouvérent
affiliées a quatre réserves, la réserve de Portiddaddes Suquamish, la réserve Tulalip (cf.
carte XIl), Lummi et Swinomish. Ces réserves furaéges par ordonnances présidenti&lles
et administrées par I'agence Tulalip qui se trousaus la juridiction du Bureau des Affaires
Indiennes (BIAY'.

8 « Ce traité doit étre respecté par les partiesractantes a la minute ou il est obligatoiremetifiéapar le
Président et le Sénat des Etats-Unis. »

8 \Voir en annexe Ill. Traité de Point Elliott.

8 Wah-hehl-tchoo devint & la mort de Sealth en 1866usqu'a 1910 le nouveau et dernier chef indien
suquamish. Car le fils de ce dernier n’avait pastEmpétences requises pour succéder & son pere.

% Dix-sept réserves furent crées par ordonnancesiderétielles dans I'Etat de Washington. Elles étagous
l'autorité de trois agences locales qui dépendailenta juridiction du Bureau des Affaires Indien{84A).
Quatre réserves étaient sous la juridiction dechmg Neah Bay, neuf sous I'agence Puyallup etuatre autres
sous lI'agence Tulalip (Porter 1ll, 1947 : 33-34).

87 Le département de la Guerre créa en 1824 un a@ppdneinistratif, le Bureau des Affaires Indienr@ureau

of Indian Affairs(BIA)) dont le réle était d’appliquer la Iégislati de la politique indienne promulguée par le
Congres. Des 1848, il fut intégré au Départementidigrieur pour centraliser toutes les Affairexliennes au
sein d’'une agence.
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XIl. Réserves Tulalip et Port Madison. 1879.

=
~— Jh ** Standard Para]

] / Tulalip Reserve +
R48¢0 Acres.

Treaty,Jan 221855 Nol 12,p 927

Fxecutive Order Dec.23 7873
Bort Madison. Reserve:

7284 Acres,
Treaty, Jan22.1855 Vol 12,p 927
Order Sect! of Interior, Oct 24./86%.

Carte : Volume of the U.S Office of Indian Affairs Annual Report of the Commissionner of
Indian Affairs to The Secretary of Interior. University .of Washington Libraries, Special
Collections, Seattle.

Le Gouverneur Isaac Stevens ne tint pas compte datte répartition, des
particularismes culturels de ces groupes ethniquésnomes. L'importance était avant tout
d’établir un minimum de réserves pour laisser lacel aux colons. Il regroupa donc
'ensemble des villages de la région de Seattles danréserve de Port Madison, sur un

territoire de 7.284 hectares, prés de I'ancieragélD’sugq'wulP®. Cette réserve délimita les

8 Certaines familles refusérent ce regroupemerstetirnérent vivre dans leur village.
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frontiéres tribales de la tribu suquanifStiont le chef n’était autre que Sealth. Les Duwamis
se retrouveérent affiliés aux Suquamish alors qedshaitaient restés vivre pres des rivieres
Duwamish, Black et Green. lls perdirent leurs temés de péche, de chasse et de collecte
comme bon nombre de groupes ainsi qu’une partleuteculture puisque cette derniere était
en étroite relation avec toutes ces activités et tayritoires. Néanmoins, ceux qui
s'installerent a Port Madison retrouverent des mtarecar ces bandes étaient liées depuis
toujours (Schweabe comme Sealth avaient épouséummae d’origine duwamish). De plus,
les Duwamish avaient déja vécu a certaines périddes ce territoire. Les Suquamish et les
Duwamish avaient la chance, contrairement aux Saloga, Snohomish, Skagit, Suiattle,
Samish et Stillaguamish regroupés dans la résetaéipt®, dans la région snohomish, de
continuer a occuper un territoire, certes restnaiais ancestral.

Toutes n'avaient pas le statut deecognized Tribesde «tribus domestiques,
dépendantes ». Certaines étaient considérés comshaumdless Tribesdes tribus sans terre,
car elles avaient soit signé le traité mais avadddtaffiliées a d’autres tribus et n’avaient pas
leur propre territoire, ou avaient refusé de sigeeravaient perdu leurs terres (Porter I,
1947 : 37). Certaines d’entre elles, comme les Sanskykomish et les Snoqualffient
obtenu au milieu des années 90, le statlRelmognized Tribest ont, depuis, acces a tous les
droits stipulés dans le traité. Cependant, ellepassedent toujours pas de territoire. Quant
aux Duwamish et Steilacoom, ils continuent de s&d@our obtenir cette reconnaissance et
tout ce qui en découle : le territoire et les draitbaux.

Les Recognized Tribegl'aprés le traité, possédaient un territoire, digsts tribaux et
bénéficiaient des aides gouvernementales. Maiat#tléral ignora ces clauses pendant plus
quatre ans. Le traité n’ayant été ratifié par ledaue le 8 mars 1859 et proclamé par le
président des Etats-Unis, le 11 avril 1859. Leeméss étaient trés pauvres, inhabitables et
non cultivables. Les Indiens continuaient a péaterhasser pour se nourrir et survivre. lls
vendaient une partie de leur péche aux habitastyitles. D’autres, comme les Nisqudfly
prirent les armes et furent a l'origine de la gaedans le Puget Sound de 1855-1856. Le

8 |saac Stevens donna a cette tribu le nom de Banwillage de Sealth. Suquamish est la traductien d
D’sug’'wuben anglais.

% | e mot tulalip vient dedx’lilap qui était le nom de la baie ol le gouvernemenitalécidé de placer la
réserve.

L voir Corsaletti, Louis T. & Reang, Putsata, Aug28f 1997, « Snoqualmies a tribe agaiiilveSeattle Times
Al1-A8.

%2 Les Nisqually menérent, sous l'autorité de Lestehir chef de guerre, des raids contre la populailanche

et participerent a bataille de Seattle, le 26 jan¥B56.
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gouvernement fédéral anéantit la rébellion en bitdes villages et en forcant les familles et
les bandes a rejoindre les réserves surpeuplées.

Les tribus signataires durent attendre 1861, desxagres la ratification du traité par le
Congres, pour bénéficier des premiers paiementaupriors de la signature. Les premiers
services et biens furent distribués aux Duwamis8ugtuamish, installés dans la réserve de
Port Madison. Cette initiative encouragea Haadless Tribes prendre part a ce traité alors
que d’autres profiterent de I'occasion pour réclates terres que le gouvernement leur avait
promis.

Mais comme le rappelle George Emerson, dans le Gaurage to Follow the Vision.
The Journey of Lyle Emerson George,

« The treaty promised the Indians that they wowdglven land that would always be theirs...land
that they could call their own...the government woaNeh it, but it was theirs. The treaty promised to
provide educational benefits and health care. Tdegy also promised harvesting rights on their usua
and accustomed hunting grounds. All of these presnigere made in exchange for ceding all rights to
thousands of acres of pristine territory...territdinat had provided the Indians with subsistence for
countless generations. The Federal Government pemhthat for each acre the Indians ceded, or
signed over to the government, a fee of ten cewtsddvbe paid...ten acres for a buck! The Indians
were unable to comprehend an offer of money in argk for land. To the Indians the land, like the
wind, the sun, or the seasons, was not somethiigctbuld be owned. [...]. Congress ratified the

treaties, but the money was never appropriat2¢Wilson, 2002 : 13-14).

Avec la fin de la guerre civile américaine, I'expam nationale et l'arrivée dans
I'Ouest du chemin de fer, le nombre de nouveauxigrants (Américains, Chinois, Irlandais)
a I'Est des montagnes Cascades augmenta. Les $ndabpterent de nouvelles stratégies
économiques et sociales en travaillant dans ledinsples mines, les scieries et les fermes.

La domination américaine semblait assurée. Legieli mettaient systématiquement
en avant leur statut de « gardien de pupille » pastifier leurs méthodes de socialisation. Ils
étaient persuadés que le gouvernement devait joueble de tuteur pour aider les Indiens a

devenir de bons citoyens américains. Mais la plupas réformateurs pensaient que ce

% « Le traité a promis aux Indiens des terres graiset toujours a eux... des terres qu'ils pouniappeler
leurs terres...le gouvernement les posséderaits midés seraient a eux. Le traité a promis de males
médecins et des écoles dans les réserves. Ledrpitimis également un ensemble de droits suetdtoires de
chasse ancestraux. Toutes ces promesses ont #&® éai échange de droits sur des milliers d’hestdee
territoire... territoire qui avait fourni aux Indie les ressources indispensables a la survie dfibrables
générations. Le gouvernement fédéral a promis que phaque hectare cédé par écrit par les Indiens a
gouvernement, des honoraires de dix cents senags...cing hectares pour un dollar ! Les Indigégient
pas en mesure de comprendre une offre en argeéthamge de la terre. Pour les Indiens la terrepoita vent,

le soleil, ou les saisons, n'était pas quelque elmps pouvait étre possédée. [...]. Le Congres &&ddis traités,
mais I'argent n'a jamais été a la hauteur du piépid»
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paternalisme n’était pas suffisant et qu'il fallaite politique plus radicale qui mettrait fin a la
politique des traités.

En 1873, le superintendant du Puget Sound, R Hrolliproposa de donner des
parcelles de terre aux Indiens afin de développez ceux un intérét pour la propriété
individuelle et les éloigner de leur attachemenmnewnautaire, qui, paradoxalement était
maintenu voire renforcé par le systéme tribal désenves. Il pensait que leur donner
I'occasion d’étre propriétaire d’'une terre sur leldgl ils pouvaient mettre leur maison, leur
permettrait de voir ce que pouvait leur apporteril@isation. Mais cette méthode coercitive
ne fonctionna pas car la situation dans le Pugah&e@tait un peu différente de la situation
dans I'Est. Les traités assuraient aux Indiens ridt dle travailler et de collecter de la
nourriture en dehors des réserves. Cette mobdlite permettait de trouver des alternatives a
la médiocrité des terres et a l'inefficacité dewises du Bureau des Affaires Indiennes. Les
officiels étaient d’ailleurs surpris de voir ques léndiens dans le Puget Sound étaient de
remarquables et d’habiles travailleurs. Gardneinspecteur de terrain raconta en 1890 :

« These Indians are workers and not lazy or leativeg of idleness and dependency. Numbers of
them are working in the woods, and at the varicas mills on the Sound, and as they are good
workers they receive the same compensation as Vdfiteers. [...] Their greatest source of revenue
is from fish which they obtain in large quantitiemd utilise for home consumptions and sale to
canneries and individuals. These Indians are appgraevell to do. They dress well, have an
abundance to eat, and the majority of them haveemoress money® (Cité par Harmon, 1998 :
169).

Quant a l'agent indien de I'agence Tulalip, DarGelGovan, il nota que les Indiens du
Puget Sound n’étaient pas systématiquement desuligurs. Certains avaient certes réussi
dans l'agriculture et vivaient dans des maisonsismee grande majorité continuait a
pratiquer des activités traditionnelles de subsidacomme la péche, la collecte et la chasse

(cf. photo XII). Il écrivit d’ailleurs dans son rpprt annuel de 1895 :

« A large majority spend most of their time in tbanoes fishing, especially during the salmon
season. In the summer time they are absent maisé dime picking berries. In the Early fall, witbw

exceptions, all, little and big, young and old,tgdhe hop fields, where they meet old friends frlin

% « Ces Indiens sont des travailleurs et non desspaux, ils ne sont pas dépendants et oisifs. Nesmibentre
eux travaillent dans les bois, et dans diversemrissi, et comme ce sont de bons ouvriers, ils vegbila méme
compensation que les travailleurs blancs [...] Iplus grande source de revenu provient du poissdits q
péchent en grande quantité, qu’ils consomment rdesmt aux conserveries et aux particuliers. Cersds’en
sortent apparemment bien. lls s’habillent bien, suffisamment a manger, et la plupart d’entre entxpdus ou
moins d'argent. »
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over the Sound, and east of the mountains ; hene dhink, gamble, and, as they say, have a good

time generally[...] ¥° (cité par Porter ll, 1947 : 44).

XIl. Camp indien, front de mer de Seattle. Photographié par Wilse Anders B., Seattle
Washington, 1898.

Photo : University of Washington Libraries, Special Collections Division, Seattle, NA 698.

En définitive, les anglais et les différents goumanents coloniaux signerent 175 traités
entre 1607 et 1776 et le gouvernement des Etats-tdtifia 367 traités de 1778 a 1871. La
politique des traités, certes, obligea les Indi@rssinstaller dans des réserves, a abandonner
leurs villages, leurs maisons communautaires esreéder des territoires ancestraux. Mais
elle leur garantit aussi, paradoxalement, dessldstpéche, de chasse et de collecte en dehors
des réserves, dans les territoires ancestrauxIdtitepermit indirectement de survivre et de
continuer une vie semi-nomade indispensable a déweloppement social et culturel. Le
systeme des réserves leur assura des frontierdsriales, méme restreintes et leur permit

d’établir de nouvelles frontieres ethniques, sosird@nités tribales. Il ne fut a cette période

% «Une grande majorité passe la majeure particodetsmps dans les canoés de péche, particulierement
pendant la saison du saumon. Les Indiens pasagritét® a collecter des baies. Au début de I'autentous, a
quelques exceptions prés, petits ou grands, jeamneseux, vont dans les champs de houblon ou fisaetrent

de vieux amis des environs, et de I'est des moetagils boivent, jouent, et, comme ils disent,spas du bon
temps généralement [...]. »
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gu’'un instrument de la politique coloniale. Il nengit qu'a gérer la colonisation de ces
nouveaux territoires et correspondait a la premigihese du processus de tribalisation

envisageé par le gouvernement américain.

lll- Les pressions et les changements imposeés par |

société dominante.

Les réglements et les dispositions adoptés aprés taimeneérent les clauses du traité
et les pressions et les changements devinrent bepyrtus pesants pour les Lushootseed qui
étaient désormais minoritaires, a peine 2000 ptus ge 100.000 colons dans la région de
Seattle (Prucha, 1990). Les ressources étaientsnaisponibles et plus difficiles d’acces. Le
territoire indien diminuait de jour en jour. Les ssionnaires et le gouvernement fédéral
appliguaient une politigue toujours aussi paradoxahais plus «agressive » et
assimilationniste. Les rassemblements et certatéedmonies étaient interdits ou plus ou
moins tolérés et les parents étaient forcés d'esmvdgurs enfants a I'école, dans des
pensionnaf¥ loin de chez eux.

Les Blancs étaient persuadés que les Indiens ralldisparaitre. lls croyaient au mythe
du Vanishing Indiaret a la théorie du creuset melting pot.Ce gigantesque chaudron devait
broyer les différences culturelles et donner naissa un homme neuf, ’lhomme américain
(Martiniello, 1995 : 43). Cette croyance provoquree certaine philanthropie blanche envers
les Indiens et permit d’entretenir une traditiordieanne méme si celle-ci était souvent
stéréotypée et romantique. Les Indiens ont prafiéécet état d’esprit environnant pour
survivre dans ce monde en mouvement en s’adaptam &ansformant leurs traditions et
leurs facons de vivre. lls ont procédé a ce queeN&gSnipp (1993) appellent I'ethnic
reorganization», « [...] a reorganization of its social structure, edthition of ethnic group
boundaries, or some other change in response tgspres or demands imposed by the

dominant culture ¥, afin d’assurer leur ethnic survivab. Car de ce point de vue poursuit

% En 1879, le général Pratt créa en Pennsylvanmiesimier internat indien.
" «[...] une réorganisation de la structure sociale redéfinition des frontiéres ethniques du groogpeout
autre changement pour faire face aux pressionsod@mandes imposées par la culture dominante. »
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Nagel et Snippg [...] ethnic reorganization is a mechanism thatilftates ethnic group
survival, albeit in a modified form’»(Nagel & Snipp, 1993 : 204).

lIs ont renégocié et redéfini leur tradition sanse gcela n’enleve en rien a son
authenticité dans la mesure ou comme le souligmkitdatraditions may be authentic, in the
sense that they move people affectively (and ntwretb action), despite the fact that they
may be « artificially » constructed and framed (1997 : 98).

1. Les écoles indiennes

Le gouvernement fédéral s’engageait, dans l'ariidé du traité du Point Elliott, a
ouvrir des écoles indiennes dans le Puget Souadpetndre en charge les frais de scolarité
durant une période de 20 ans. Ces ét8lesiivaient les directives du Bureau des Affaires
Indiennes (cf. photo XIlIl). Elles essayaient d’gluer les enfants de leur tradition afin de leur
transmettre les croyances et les valeurs des Blancs

Les enfants avaient un nouveau prénom, portaientidéormes standards (les garcons
avaient les cheveux courts), apprenaient I'angdaius’avaient pas le droit de parler une autre
langue. lls passaient la moitié de la journée essd et l'autre moitié a lI'extérieur, a
s’adonner a des activités manuelles. Les garcopseapient a faire pousser des légumes, a
labourer, a traire les vaches et a réparer les imeslagricoles (cf. photo XIV). Les filles
apprenaient a coudre les uniformes, les drapdateait a préparer les repas en cuisinant les
légumes cultivés par les garcons (cf. photo XV)s keprésentants du Bureau des Affaires
Indiennes pensaient que ces activités apporteraientindiens, contrairement aux activités
intellectuelles, I'indépendance économique. Enitéalls contrblaient leur assimilation, en
les cantonnant a des métiers manuels et en lescbaméde gravir I'échelle sociale, d’exercer

de hautes fonctions et de faire partie de I'élite.

% «[...] la réorganisation ethnique est un mécaniguiefacilite la survie ethnique du groupe, mémessone

forme modifiée. »

% « les traditions peuvent étre authentiques, maggfait qu’elles puissent étre artificiellemennstruites, dans
la mesure ou elles passionnent les gens et les@aus agir. »

19 En 1857, une école de mission fut ouverte suetgtaire tulalip. Elle fut dirigée par des missiwires

chrétiens qui donnérent une éducation religieusejeunes indiens et décourageérent la pratique dBsoces
indiennes. Cette école devint une école fédéralkoen.
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XIll. Enfants devant le dortoir des filles de I'école indienne tulalip. Photographiés par Brady
Ferd, Seattle, 1912.

Photo : University of Washington Libraries, Special Collections Division, Museum of History and Industry, Seattle,
MOHAI : 88.11.13.

XIV. Les garcons de I'école indienne tulalip dans les champs. Photographiés par Brady
Ferd, Seattle, 1912.

Photo : University of Washington Libraries, Special Collections Division, Museum of History and Industry, Seattle,
MOHAI : 88.11.7.
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XV. Les filles de I'école indienne tulalip dans les cuisines. Photographiées par Brady Ferd,
Seattle, 1912.

Photo : University of Washington Libraries, Special Collections Division, Museum of History and Industry, Seattle,
MOHAI : 88.11.16.

Dans cet environnement a I'encadrement tres miditdes enfants avaient peur, se
sentaient seuls et loin de leur famille. lls fuguiisouvent mais étaient rapidement retrouves
et a titre d’exemple étaient séverement punis. €ablissements étaient surpeuplés et les
soins étaient sommaires. Les maladies étaientdréga comme la tuberculose, la grippe et la
rougeole et des enfants mouraient. Les parentergaient coupables de laisser leurs enfants
dans ces écoles mais ils navaient pas le chaxidfuaient la prison et de ne plus recevoir
I'aide fédérale s'ils n’envoyaient pas leurs engait’école (Marr, Carolyn 3§

Les Suquamish comme tous les enfants indiens fumeviyés dans ce type d’écoles
notamment dans le pensionnat de la réserve puyHlapTacoma (cf. photo XVI), dans
I'école indienne tulalip (cf. photo XIlIlI) ou encodans des pensionnats de I'Oregon et de

Californie.

101 *école fut obligatoire & partir de six ans, d&93. Marr, Carolyn J., « Assimilation Through Ediima :
Indian Boarding Schools in the Pacific NorthwestEssay,Site of Digital Collections, Speci@ollections
University of Washington Libraries, Seattle, [Egrie], htpp://www.content.lib.washington.edu. .

192 Ce pensionnat kndustrial Boarding Schook fut construit dans les années 1880. Il pouveduaillir entre
100 et 200 éléves indiens. A la fin de®19siécle, il devint I'école indienne Cushman et cesigu’a sa
fermeture dans les années 1920, époque a laqesllerfants indiens pouvaient étre scolarisés desis |
établissements publiques.
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XVI. Industrial Boarding School. Pensionnat, réserve puyallup. Photographié par Hadley, U.P.,
Tacoma, Washington, 1885.

Photo : Seattle Historical Society, Museum of History and Industry, Seattle, SHS 3.491.

Lawrence Webster, un ancien suquamish se rappelette époqd&®,

« They took you off to school and while you got tghinan education there you lost what you could
have learned at home. [...] | lost that much timeya from home with those long winter evenings
when they used to tell us the stories and one taimdyanother. [...] Death was about the only way
you could get home. You were practically lockedfapthose nine, ten months. It had to be a sickness
or death before they'd let you out of there verpdo[...] They tried to give us an education by
sending us to school and at the same time thay tini¢ake your culture away from you by not letting
you talk your own language....All we did was talk iawd until | went to school, and then | had to
learn how to talk English. [...] | think Cushman wa®re beneficial to the children than it was at
Tulalip because you had a chance if you wanted&onl anything about machinery or tailoring or

something, you had chance to learn it théfé (Fhe Suquamish Museum, 1985 : 38-41).

19 Tous ces propos (Lawrence Webster, Clara Jonégdtémecueillis par le Centre Culturel Suquamistiee
1977 et 1983. Le Centre a réalisé une centaindrdians avec plusieurs membres suquamish, desrenpour
la plupart, dans le cadre du projet de construatian musée.

194 « s vous enlevaient et vous mettaient dans wodedoin de chez vous, et ils vous donnaient uheation
de blanc et vous perdiez ce que vous aviez pu agm@ehez vous. Tout ce temps que j'ai passé leiatabz
moi, m'a empéché de participer a ces longues soatégver ou nos parents avaient I’habitude de nagsnter
des histoires les unes aprés les autres. [... inba était la seule maniére de rentrer chez sousVétiez
pratiquement enfermé pendant ces neuf a dix mbisylavait que la maladie ou la mort qui pouvaius
permettre de rester loin de cet endroit. [...] lls easayé de nous donner une éducation en nous @rtvay
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Clara Jones raconte également,

« We stayed there [Cushman : trade School Banaiat Pefiance Park in Tacoma] for three years.
We were just kids, you know. They [parents] saidhae to go or else they would go to jail. That's
what they used to tell us. And we would cry ‘we domant to go back, we don't want to leave

home’.[...] There were some around two, three, fdivg years old. They had these long rooms for
our girls and there was some times forty to fifedb in one room'¥® (The Sugquamish Museum, 1985

: 40-41).

Cependant, certains trouvérent dans ces écolegrénials humiliations, les maladies,
une éducation sévere et répressive, un toit, deolariture, des amis, un métier. D’autres
préparerent dans ces écoles ou on apprenait liangfléa se comporter comme un « Blanc »,

leurs premiéres armes pour fonder le mouvementisigtipan-indien.

2. Une politique indienne paradoxale.

En 1887, le Congres vota (@eneral Allotment Act ola Dawes Act c'est-a-dire la
subdivision de toutes les terres tribales. |l atai des lopins de terre a tous les Indiens qui
« souhaitaient rompre avec leurs structures tribalest qui étaient en mesure de prouver leur
appartenance tribd® (Brimley, 2004). Le surplus fut vendu aux immigaet le revenu de
cette vente devait aller al'éducation et a la civilisatior». Cette loi mettait un terme a la
tradition de la propriété collective des terressdlvait les structures tribales et mettait fin au
processus de tribalisation. L'Indien devenait utoy@n américain comme les autres. Les

Blancs étaient convaincus qu’avec cette loi, lelelms allaient étre définitivement assimilés

I'école et en méme temps ils ont essayé de nougn€lode notre culture en nous interdisant de pambére
propre langue...Nous ne parlions qu’en langue indignaqu’a ce que j'aille a I'école, et alors j'di dpprendre
comment parler anglais. [... ] Je pense que I'édel&Cushman était plus salutaire pour les enfamsl’§cole
tulalip parce que vous aviez une chance si voudied'apprendre le métier de mécanicien et déetailou
guelque chose, vous aviez la chance d’apprendeelgas. »

195 « Nous sommes restés & [ Cushman : école de Ejquendant trois années. Nous étions juste deggoss
lls [parents] disaient que nous devions y allepsiils iraient en prison. C'est ce qu’ils avaieihabitude de
nous raconter. Et nous, on criait « on ne veutypestrouner, on veut rester a la maison ».[... } Hvait des
enfants de trois, quatre, cing ans. lls avaientloagues chambres pour nous, les filles et il yitaparfois
quarante a cinquante lits dans une chambre. »

1% pour étre reconnu comme Indiens par le gouvernefédéral, il faut posséder [@ertificate of Degree Of
Indian Blood(CDIB). Il est délivré par le BIA et détermine w®tquantité de san@lpod quantumindien et de
sang tribal. Pour obtenir ce certificat, vous desgair au moins la moitié de sang indien. Cettehod¢ est
aujourd’hui utilisée par les communautés et est ¢tantreversée- particulierement en cette périedeisibilité
culturelle- car elle occulte un fait historiquees|tribus ont toujours assuré leur descendancee grades
mariages intertribaux, subtribaux et supratribddais paradoxalement, il apparait que ce procédémiriens
d’autres attributs coloniaux soit devenu un ouwtilla revendication identitaire tribale.
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et que leur culture allait disparaitre. Certainglgoithropes, chercheurs et humanistes
voulurent préserver ce qui restait de cette cultiseencouragérent les Indiens a faire revivre
certaines traditions qui souvent imposaient unggamstoique de l'indianité dont la figure la
plus expressive était la princesse Angeline (cfotphXVIl), la fille du chef Seatf’
photographiée par 'américain Edward Cdffislans les années 1900 (Harmon, 1998 : 148).

XVII. Princesse Angeline. Photographiée
par Edward S. Curtis, Seattle, 1913.

Photo : Edward S. Curtis’s The North American
Indian Photographic Image, 1D.cp09022.

En 1903, le commissaire Charles Buchanan et unt agkaip sponsorisérent labor
carnival a I'Université de Washington et recruterent dess@enes de la réserve de Port
Madison pour construire une réplique d'un villagelien. Un correspondant du journal le
Seattle Timesgcrivit a propos de cette féte que les Indiengita «« Decked out in gay and

197 Angeline était le nom chrétien de la fille du chefien suquamish, Sealth. Son nom indien était-Weeke.

19 Curtis est né en 1868. Il s’est installé & Seatitage de 19 ans et a photographié les régiora déte nord-
ouest et les Indiens de la cbte salish puis ceua déte ouest. Il est devenu célébre grace aasaitrméme si
on lui reproche aujourd’hui, d’avoir cautionné eeitnage romantique et stéréotypée de l'Indien. ldzsses
prises de vues, Curtis demandait & ses modelesrthr ples costumes traditionnels qu’ils ne portapdos ou
seulement lors des cérémonies et des fétes. CensiNbrthwestern University Library, « The Norttmarican
Indian Photographic Images Site of Edward S. Curtis'$En ligne], http : //memory.loc.gov, (consultédguin

2006).
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brilliant costumes », demonstrating beadwork, bagkeand « war» and « medecine »
dances ¥ (cité par Harmon, 1998 : 150).

Buchanan précisa qu’il n’essayait pas de perpétegraspects déplorables de la culture
indienne en acceptant certaines danses et en imtpasa ligne de conduite contre les
prestidigitations. Il autorisait seulement d’'innotes activités sociales qui étaient d’apres lui

« In the last four or five years, in return for tt@urtesy and hospitality of the young folks, thék$
have attempted to show them some of the custom$alnits of ancient days, not seriously nor with
any intention of teaching the children the olds][svays but by way of giving them a page out of the
past Indian history in order that they might realthe progress that had been made by the rate »
(cité par Harmon, 1998 : 151).

En 1906, la ville de Seattle rendit hommage a Beatta travers lui, a tous les Indiens
qui avaient aidé les colons a s’installer sur cevieau territoire, en érigeant sa statue dans la
cinquieme avenue. Deux ans plus tard, la ville veeta I'expérience, en installant un buste
du chef @ionner Squarécf. photos XVIII et XIX).

199 « « Ornés de costumes gais et brillants », faidastdémonstrations du travail des perles, derdaerie, et

des danses de « guerre » et celles effectuéesgpahamanes. »

110 « Ces quatre ou cing derniéres années, une fanorlgs adultes de récompenser la courtoisie esphalité
des jeunes, en essayant de leur montrer certaingsnges et habitudes des temps anciens, pas séniensni
méme avec l'intention d’enseigner aux enfants legigques du passé [ sic | mais plutdt leur fairereriun
moment de I'histoire indienne pour qu'ils puissesdliser le progrés qui a été accompli par la € rac»
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XVIII. Fontaine du chef Sealth. Photographiée par Webster & Stevens,
Seattle, 1925.

Photo : University of Washington Libraries, Special Collections Division, Seattle, Museum of
History and Industry, 1983.10.3080.5.

XIX. Buste du Chef Seattle. Photographié par When
James, Seattle, 1912.

Photo : University of Washington Libraries, Special Collections
Division, Seattle, NA 4025.
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Durant 'année 1911’ des patrons locaux et des employés de la résigveort
Madison travaillerent avec les Suquamish pour nmroate festival d’été qu’ils appelerent
Chief Seattle Dayn hommage a ce grand orateur diplomate, pacifequemi des Blancs
gu’était le chef Sealth. Des agents indiens, destepss de la mission suquamish, des
professeurs d’histoire d&Jniversity of Washingtonges militaires, des représentants tribaux
et des membres de la famille de Seattle prireritgpaet événement. lls se recueillirent sur la
tombe de Sealtfi® (cf. photo XX). Puis ils se rassemblérent autdundepas, chantérent et
danserent (cf. photo XXI). lls finirent la journ@&m participant a des activités comme la
course de canoés. Depuis ce jaDhief Seattle Daysa lieu chaque année au mois d’aodt,
pendant trois jours.

De 1912 a 1915, certaines tribus comme les lumwinanish et tulalip reconstruirent
leur maison communautaire afin de pouvoir se rabkamet organiser des cérémonies et des
fétes durant I'hiver. Ces maisons avaient été déspar le gouvernement au milieu di™o
sieclé™® afin d’empécher les rassemblements et les pratigéemonielles®

Quant au canoé, il disparut presque des cotes ditigee et ne fut plus entretenu que
par quelques familles. Quelques modeles furent &gpalans les muséebiuseum of
Anthropology (MOAXe I'University of Bristish Columbia (UBCyle Vancouver et |8urke
Museumde I'University of Washington)D’autres réapparurent lors de certains événements
sportifs comme a I'occasion de la course intermadi® de canoés de guerre, a Coupeville, en
1936 (cf. photo XXII). Enfin, les Lekwiktoq contidtent & pratiquer la « cérémonies a
canoés » en créant des canoés fictifs afin de remada raréfaction des canoés réels et de

maintenir cette pratique (Mauze, 1989).

1 Un an auparavant décédait le chef suquamish Whhttleoo. Ce fut le dernier chef reconnu par le
gouvernement fédéral et ceci jusqu’a la formatiamdjouvernement tribal suquamish en 1965. Enti@0 16t
1930, le gouvernement souhaita, en votant en 18&Jeheral Allotment A¢tmettre fin a la tradition de la
propriété collective et a la structure tribale. @ésennies furent marquées par une politique adssiomniste
intensive et ceci jusqu’en juin 1934 ou fut voté&\iheeler—HowardAct ou I'Indian Reorganization AqIRA).
Cette loi favorisait I'établissement de gouvernetsefmibaux. Les Suquamish bénéficieront de ce syste
beaucoup plus tard, pour différentes raisons éwesptus loin.

112 Sealth disparut en 1866 et avec lui son réve deses fréres et ’homme blanc vivre en paix. B émterré
selon la tradition chrétienne dans la réserve de Rladison. Sur sa tombe sont gravées les insoripti
suivantes : &eattle. Chief of the Suquampsh [now ‘Suquamish allied Tribes...The firm friend of the
whites and for whom the city of Seattle was nameisl-ounders> (Bierwert, 1998 : 289). « Seattle. Chef des
Suquampsh [ maintenant * Suquamish’] et des trdiliges....L’ami fidéle des Blancs et des fondaale cette
ville qui porte en son honneur, son nom. »

13| 5 Ole-Man-Housales Suquamish fut brilée en 1864.

114 e potlatch fut interdit dés 1876 en Colombie &mitique. Le parlement canadien promulglrdian Actet

en particulier une clause supplémentaire qui réradte pratique illégale jusqu’a son abolition 51, Aux
Etats-Unis, aucune loi n'interdisa cette cérémanigs le gouvernement infligea aux auteurs de caticies et
de ces rassemblements des sanctions afin de smder de recommencer.

96



XX. Tombe du chef Seattle. Photographiée par
Lindsley, Lawrence Denny, Washington, 1938.

Photo : University of Washington Libraries, Special Collections
Division, Seattle, NA 1425.

XXI. Chief Seattle Days’. Photographiée par Cowan, William R., Washington, 1912.

Photo : University of Washington Libraries, Special Collections Division, Seattle, NA 1950.
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XXII. Course internationale de canoés de guerre. Photographiée par le journal
Seattle Post-Intelligencer, Coupeville, 10 ao(t 1936.

Photo : University of Washington Libraries, Special Collections Division, Seattle Post-Intelligencer
Collection, Museum of History and Industry, Seattle, PI. 23809.

D’autres cérémonies, telles que Winter Dance furent ravivées grace a des
mouvements messianiques comme ceux de I'égliserindi shaker. Cette église cherchait a
revitaliser les sociétés indiennes en préchantel®ur aux coutumes autochtones, en
valorisant les relations intercommunautaires efagsant revivre la croyance que lindividu
pouvait & nouveau acqueérir le pouvoir des esprisush, Coll-Peter).

Les Indiens cherchaient a concilier I'ancien ehteiveau monde et a s’inventer une
«new tradition» (Harkin, 1997). lls désiraient bénéficier dearaages a étre des citoyens
américains™ et profiter de la prospérité américaine tout estamt fiers de leur héritage. Ils
avaient peur que la politique du gouvernement deslamne a étre des citoyens pauvres et de
« second zone ». Tous ces envies et angoissesepanisses hommes et femmes éduqués a la
doctrine du progrés et de I'égalité, a se lanceisdan mouvement national en fondant en

1% Le Congres a voté Indian Citizenship Acen 1924. Cette loi a attribué la nationalité ansérie a tous les
Indiens nés a I'intérieur des limites territoriatess Etats-Unis. Certains d’entre eux avaient défanu ce statut
en se mariant avec des Blancs ou durant la loi Baweplus tard en faisant leur service militaire.
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1911 la Society of American Indian§SAl). Cette organisation pan-indienne souhaitait
résoudre les tensions que générait cette envierdbiner culture indienne et américaine. Elle
inspira d’autres organisations comme Nirthwestern Federation of American Indians
(NFAI), créée en 1914. Cette fédération considétag droits tribaux comme des
fondamentaux de lidentité tribale. Elle souhaitgtie le gouvernement respecte ses
engagements en clarifiant et en tenant compte sldrogs.

Ce mouvement national poussa le gouvernement a,Jetd2 février 1925, une loi
permettant aux habitants du Puget Sound de poueseiv justice le gouvernement fédéral
pour non respect des clauses du traité de PoiottiHarmon, 1998 : 178-185). Grace a cette
loi, les Indiens sollicitérent de plus en plus tebunaux. Cela ne fonctionna pas toujours
mais eut le mérite de porter I'attention sur leaditions des réserves et sur la situation des
landless tribes

En 1928, le Département de [Intérieur demanda Hkstitut de recherche
gouvernementale, IBrookings Institutionun rapport sur la situation économique et sociale
des Indiens. Lewis Meriam en charge de ce rapmortiat a un dénigrement systématique de
la culture indienne. Le Congres s’apercut que islw le morcellement des terreésgneral
Allotment Ac} était un échec. Elle n'avait pas accéléré I'agdation et n'avait pas supprimé
la pauvreté des réserves. La politique menée aesedes années n'avait fait qu’'aggraver le
probleme et la crise économique a laquelle dewie fface le pays n’allait pas arranger la
situation. Il était temps de repenser les loisesramnt compte des intéressés. Le processus de
tribalisation prit donc une nouvelle direction.

Dans les années 1930, le président Franklin Roti&¥vmit en place des mesures
économiques et sociales importantes dans le caane golitique interventionniste appelé le
New Deal Il nomma aux Affaires Indiennes, un nouveau cossaire, John Collier qui
persuada le président de débloquer des financenadintsd’améliorer la vie culturelle et
économique des Indiens. En juin 1934, fut votéeWbkeeler—HowardAct ou I'Indian
Reorganization AcflIRA). Cette loi insista sur le besoin d’assureo@dtes les personnes nées
dans une réserve un partage juste des terres, memota le transfert de la propriété
individuelle a la corporation tribale et suggéra d@ gouvernement tribal controle les fonds
tribaux. Elle fut complétée par lmhnson O’Malley Actlestiné essentiellement & promouvoir

I'éducation des jeunes amérindiens. Il était not@mnguestion de scolariser les enfants les

118 Franklin Roosevelt fut gouverneur de I'Etat de Néark de 1929 & 1933. Il devint président des Ethiss
en 1933 et fut réélu en 1936, 1940 et 1944.
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plus jeunes dans les écoles des communaltéds s'agissait aussi de sensibiliser les
enseignants a la culture indienne, de les encougagie a I'écoute des éleves et a utiliser des
méthodes adaptées aux besoins des enfants. Hrétajtiaussi important d’introduire dans
I'enseignement, Ihistoire, I'att® la langue vernaculait€, de revaloriser la vie religieuse,
les cérémonies et de développer des compétencgmoguaient servir aux éléves lorsqu’ils
retournaient dans les réserves.

Toutes ces propositions devaient favoriser le meefoent des structures tribales et le
développement d’'une autonomie gouvernementale éenmae gestion et de développement
économique et social des terres autochtones. ltérsgstribal devait s’inspirer des structures
traditionnelles mais étre organisé de fagon ad@imepatible avec les principes fondamentaux
de la démocratie €lective américaine. Les repras&ntétaient €lus par I'ensemble des
membres tribaux en age de voter et non plus ar pkesi méthodes traditionnelles de sélection
par consensus. lls formaient le Conseil tribal gtait présidé par le Préside(iribal
Chairman, lui-méme élu a l'issue d'une campagne d’un stgdenparable a celui des autres
campagnes électorales américaines (Rostkowski, 198%. Le modéle tribal n’était plus
selon Stephen Cornell (1988)a«yproduct of policy ; it became a central compuniea a

new federal design*?°

(1988 : 36-40). Les gouvernements tribaux renfergale statut
politique des organisations tribales. Ces derniaissient désormais partie, pour celles qui
avaient accepté ce modele, du paysage politiqueded

Entre 1934 et 1935, les Suquamish, Skokomish, Misgusquaxin, Tulalip, Puyallup,
Muckleshoot, Swinomish, Skagit-Suiattle et Nooksat#cidérent par référendum, sous
I'impulsion du NFAI et d’autres organisations, dtapter I'IRA. Pour étre éligible a cette loi,
les tribus devaient avoir une liste des membrésudst en mesure de voter a la majorité pour
cette loi. Cette liste était établie a partir delédinition de I'appartenance tribale de la section
16 du Wheeler-HowardAct : «Etre un membre d’une tribu reconnue par la juridhot
fédérale ; ou étre le descendant d’'une personnevigait dans une réserve ; une personne de

sang indien de la moitié ou plus

7 purant la seconde guerre mondiale, le gouverneréeléral coupa les financements et les écoles neatfu
plus entretenues. Elles furent fermées et les enthment suivre leur scolarité loin des réserves.

18 | ' Indian Arts and Crafts Actut votée en 1935 et mit en place la premiére Cimsion de I'Art et des
Métiers Indiens dont le role était d’encouragegpraduction et le commerce de I'art indien.

119 es premiéres brochures bilingues furent publigese 1940 et 1945. Mais les langues indiennesirent

pas ou peu enseignées car il y avait peu de Ibitegyues disponibles, peu de professeurs parlaatlangue

indienne et ayant une appartenance indienne.

20 « un sous-produit de la politique ; c’était devemucomposant central d’une nouvelle conceptiogrizie. »
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Ce critere d’éligibilité découragea les Suguamistwer Elwka Klallams, Nooksack,
Skagit-Suiattle et les Muckleshoot d’adopter chitell leur fut difficile d’établir une liste de
leurs membres. Car le Bureau des Affaires Indiemeeséussit pas de facon exhaustive a
recenser les habitants des réserves. Ces deroetiswerent d’avoir une vie semi-nomade
bien longtemps aprés I'établissement des résehess.Indiens du Puget Sound eurent de
nombreuses opportunités de travail en dehors d&esves et ceci jusqu'a la seconde guerre
mondiale ou ils travaillaient encore pour les segrlindustrie de la péche mais aussi les
chantiers navals, la compagnie d’aviation Boeing S%@ngageaient dans l'armée. Les
opportunités se trouvaient a I'extérieur des ré&serie systéme politique du gouvernement
tribal avait finalement peu d’intérét aux yeux ds d¢ribus qui n'avaient pas attendu la loi
Collier pour travailler et organiser leur structw@nmunautaire (Harmon, 1998 : 190-206).
De plus, les tribus se composaient d’'un ensembleaddes et de villages. Il était difficile, par
exemple, de se définir et de s’inscrire sur urte i®mme Suquamish parce qu’on vivait dans
la réserve de Port Madison, alors que I'on avaé appartenance Duwamish. Ensuite, il y
avait la question dBlood quantumUn individu pouvait tres bien avoir du sang suygish
mais pas suffisamment pour étre reconnu commeEtdin, la filiation était bilatérale. Un
individu pouvait choisir d’appartenir a la tribu den pere ou de sa mere. Ce choix se faisait
souvent en fonction des aides fédérales dont ongioloénéficier en étant membre de telle ou
telle tribu. Mais étant donné que les Indiens duwydPuSound avaient une certaine
indépendance économique, cette question ne leessait guére. Cette difficulté a déterminer
le membershipou selfconcept empécha I'édition de listes exhaustives, compi@xif
I'établissement du systéme tribal resté au stdinstdument oubyproduct(Cornell, 1988) et
ralentit le processus de tribalisation et I'apgima des différentes lois fédérales.

Néanmoins, malgré les imperfections de cette poltide Collier, celle-ci restait la
premiere a étre en adéquation avec la situatiomalment et a considérer enfin I'ilndien non
plus simplement comme un citoyen américain maiseégant comme un citoyen tribal. Il ne
s’agissait plus d’opter pour le changement ou latqution et la sauvegarde d’'une culture
mais plutdét pour une dynamique qui tenait comptecee deux options. Cette nouvelle loi
mettait en avant une certaine souveraineté trijaldjs bien « certaine », car les décisions
relevaient toujours d’une tutelle fédérale et dueBw des Affaires Indiennes qui avait du mal
a appliquer cette nouvelle planification. La lourdest la lenteur administrative du BIA
freinaient dans une large mesure |'« autonomie gmementale » et le gouvernement fédéral
envisagea de mettre fin a la tutelle des tribus teprésentants indiens montrerent leur

désaccord en créant en 1944 National Congress of American IndiarfBICAl). Cette
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organisation était a I'image de Bociety of American IndianéSAl). Elle défendait la
souveraineté tribale, le développement de I'hommealee ses ressources naturelles. Elle
s’opposait a la politique de suppression du stétléral des réserves. Malgré tout, la chambre

des représentants, sous I'administration Eisenhowoéa la Résolution 108, 1€ o0t 1953,

« Le Congrés a pour objectif de conférer aux Insliées Etats-Unis, le plus rapidement possible, les
mémes priviléges et les mémes responsabilités gaatres citoyens des Etats-Unis ; de mettre fin &
leur statut de pupilles du Gouvernement et de dmgorder tous les droits et prérogatives dont

jouissent les autres citoyéfis» (citée Rostkowski, 1986 : 76).

Cette Résolution mettait officiellement fin a laspensabilité fédérale en matiéere
d’Affaires Indiennes et préconisait une nouvelles fitassimilation a travers une politique de
liquidation appelédermination Policy Les tribus touchées par cette décision perd&eemt
statut juridique de tribus domestiques, dépendafitess n’étaient plus pupilles de la nation.
Elles ne dépendaient plus de l'autorité fédéraldueBureau des Affaires Indiennes mais du
pouvoir de juridiction des Etats. Elles n'avaiemnd plus accés aux programmes d’aides
fédérales (logement, éducation, santé, subventiomdastrie et a I'élevage).

Afin de mettre en place cette politique, le Dépadat de I'Intérieur chargea le BIA
d’établir une liste des tribus en mesure de viarssune aide de I'Etat. Le rapport montra que
les tribus de I'Etat de Washington pouvaient géeerrs affaires sans l'aide fédérale. Le
gouvernement demanda en 1953, au Commissaire Glemmons, de clarifier la situation de
21 tribus de I'Etat de Washington afin de détermicedles qui étaient en mesure de perdre
leur statut fédéral. Aprés avoir rencontré plusiegroupes, il conclut que les situations
tribales étaient tres diverses et qu’il fallait piga la politique de liquidation. Car toutes les
tribus n’étaient pas disposées a accepter cetté. loes Squaxin, par exemple, I'acceptaient
si le gouvernement maintenait leur droit de pédhtideechasse. D’autres comme les Nisqually
étaient opposés a cette loi car ils avaient peyreddre leur terre et leurs droits tribaux. Enfin,
des tribus comme les Duwamish qui n’avaient pourfss de réserve et d’aide fédérale
comme la plupart ddandless tribespensaient perdre, a cause d’un tel dispositislatf, la

chance d’avoir un jour des terres et une reconaiagsde leurs droits tribaux.

121 House Concurrent Résolution 108 {&ngrés- f session). ¥ aot 1953.

122 Certaines tribus acceptérent les conditions de deit Les Lower Elwka Klallam par exemple venaide
recevoir des terres et des aides fédérales engfertant préts a abandonner la protection féelé@tza accepter
cette loi. Ces tribus savaient s’en sortir sansaldes fédérales. Lizrmination Policyétait pour eux I'occasion
de montrer qu’elles étaient capables d’'étre aut@som
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En définitive la majorité, environ 19 tribus doess|Suquamish, tenta de contrecarrer
cette nouvelle loi. Car tout d’abord, ces tribuaualient pas toutes des gouvernements tribaux.
Ensuite, elles avaient peur que la disparition aerdlation fiduciaire, un des principes
élémentaires du traité, provoqua I'abrogation destgitribaux. Cette politique s’avéra donc
difficile & appliquer dans cette région du fait ddisersités et des oppositions tribales
(Harmon, 1998 : 209).

Cela n'empécha pas le BIA de poursuivre sa misgioéparer les tribus a devenir
autonomes. Il ouvrit en 1957 & Olympia, dans I'EatWashington, une agence chargée dans
le cadre de cette politique de proposer des aid@sstallation et d’inciter les Indiens a aller
vivre en ville?®. Mais cela ne concerna que quelques familles tafsiget Sound car ces
dernieres arrivaient a vivre dans les réservesegeadeur travail dans les scieries, dans
l'industrie de la péche et ne voyaient pas linté&dé vivre en ville. De plus, ceux qui
quitterent la réserve se retrouverent sans trasails reperes sociaux et culturels et furent
confrontés au racisme. Certains retournerent \dares les réserves souvent au moment de la
saison de la péche ou ils étaient sirs de trouvdravail. Ceux qui resterent, formérent des
groupes intertribaux urbains et d’aprés Alexandaanibn, prirent conscience a travers cette
Relocation Policyde leur indianité : ..] most Indians emerged from the termination era
with a heightened sense that they were differearhfother Americans. Termination policy
reflected nationwide pressure for cultural and poél conformity, yet it confirmed

Indians’abnormality»2*

(1998 : 213). Les groupes intertribaux urbains m@mcerent a se
regrouper en signe de protestation, transcendézantidentité locale et régionale et firent
naitre une conscience indienne, une nouvelle afion de l'indianité et une solidarité

ethnique nationale qui contribua a cristallisemieuvement indien des années 60 et 70.

L’Etat-nation américain a imposé a travers unetiopié indienne trés paradoxale et
hégémonique, le statut de tribu domestique dépéedardes peuples autochtones nomades
dont l'unité sociale et politique était autonomeesCchangements socio-économiques et
politiques ont poussé des groupes comme la triquasuish a adopter une réorganisation de

leur structure sociale, une redéfinition de leumntieres ethniques et de leur tradition en

123 En 1960, 3.817 Indiens vivaient & Seattle et é8018s étaient 15.162 sur une population totalel@@.846
habitants. Aujourd’hui, ils sont un sur deux a kabien ville, mais le mouvement de migration fomectie
comme un balancier et le retour a la réserve atpeirfois 60%. Il tend a s’atténuer avec la nowgknération
(Prucha, 1990 : 6-42).

124 «[... ] la plupart des Indiens issus des annéef gholitique de liquidation ont développé un feentiment
d'étre différents des Américains. Cette politiquesiété cette pression de la conformité cultureligoolitique
qui touchait tout le pays, pourtant elle a confiiiméanormalité » des Indiens. »
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réponse aux pressions et a la demande imposédés saniété blanche. Ces stratégies ont été
mises en place pour assurer la survivance et lancité de leur indianite.

Etre Suquamish durant toute la période coloniamifait étre membre d’une tribu,
c'est-a-dire étre pupille de la nation et dépendkeela protection et des promesses du
gouvernement fédéral. Mais c’était aussi vivre detrés I'extérieur des réserves et continuer a
collecter des baies, des praires, pécher le sauohasser I'élan tout en travaillant dans des
fermes, des usines de conserves et de bois. Ciitaster des années dans les pensionnats,
dans des écoles publiques, apprendre un métierahdianglais et les rouages du systeme
américain. C’était également avoir des ancétrescklau indiens, étre chrétien, protestant ou
shaker, aller a I'église, pratiquer dééinter Danceet des potlatch. Il y avait une multitude de
facons de survivre en tant qu’lndien dans cetteédadominante qui n’offrait pourtant
gu’'une option : étre assimilé. Cette période devisuethnique €thnic survival)(Nagel &
Snipp, 1993) va laissée place a un renouveau etbrgghnicrenascencefNagel & Snipp,
1993). Le contexte des années 60 et 70 va conthsr8uquamish a raviver la culture des
anciens et repenser leur place en tant que peupbdelrdaone et premiers habitants du Puget
Sound.
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Chapitre Il : La renaissance de la culture

des anciens.
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Au cours des années 60 et 70, les Etats-Unis fuébnanlés par une série de
phénomeénes sociaux et politiques mettant en agadinhites de la pensée assimilationniste et
de la théorie du creuset ooelting pot Le mouvement pour les droits civiques s’intesifi
avec la prise de conscience politique de la jewnewsre qui voulait mettre fin a la
ségrégation raciale et obtenir la reconnaissancesede droits civiques. A défaut d’'une
citoyenneté pleine et entiere, le militantisme ra@rtourna vers une revendication de ses
origines ethniques et encouragea d’autres group@erindiens, Chicanos, Cubains) jusque
la marginalisés, a proclamer leurs « différences a revendiquer une spécificité ethnique.
Cette double allégeance a la culture ethnique lat ation américaine fut symbolisée par
l'usage de lidentité du trait d’unionAfrican-American Native-Americanetc (Constant,
1998). Des organisations indiennes virent le jourluttérent pour I'amélioration des
conditions de vie matérielle mais aussi spiritudée Indiens.

Sous la pression de ces différents mouvementsisieBy le gouvernement fédéral
réalisa I'échec de sa politigue d’assimilation etvidt moins « protecteur » et plus
« facilitateur » (Noél, 1996). Il souhaita en autope les tribus indiennes organisées
institutionnellement, prennent en charge leurs @nognes culturels et sociaux et développent
leur propre modele de citoyenneté sociale (Papi@@®5). Il décida d’accorder I'autonomie
administrative aux gouvernements tribaux et votdl@n5, lindian Self-Determination and
Education Assistance ActlLes tribus pouvaient désormais s’auto-administe¢r étre
responsables de leurs choix et de leur bien étre.

Les Indiens du Puget Sound, comme les Suquamisfiiteépent de ces nouvelles
orientations pour ouvrir leur propre museée qui talr objectif de renforcer la solidarité du
groupe, de transmettre des valeurs et des sawuailes waloriser une appartenance identitaire.
lIs s’inspirerent également de leurs « freres ceamasd» qui remirent a I'eau le canoé de mer
dans le cadre de I'Exposition Universelle de Vameosude 1986. Les Heiltsuk et Haida
utiliserent le canoé pour visibiliser leur cultweconstruire une unité pan-tribale canadienne
en mesure de revendiquer et de défendre leursdribiaux.

Pour le 108™ anniversaire de I'Etat de Washington, une dizaleetribus du Puget
Sound utiliserent les fonds fédéraux du projetrtriteal Native Canoeoour raviver le canog,
'embléme de la culture indienne de la cbte nordsbiet prendre part a cette manifestation
intitulée «Paddle to Seattle.

Ces stratégies prirent une toute autre dimensissyle I'interaction et la solidarité
intertribales dépassérent les frontieres amérisairten 1993, les tribus américaines

s'associérent aux tribus canadiennes de Colombi@rBique, dans un projet de voyage
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annuel en canoég, destiné a revitaliser la cultutechtone contemporaine de la cbte nord-
ouest.

Je montrerai dans ce chapitre Il que la conjorci@méricaine, et les mouvements
activistes des années 1970 ont permis des changeswnopolitiques et une renaissance de
la culture indienne. Je présenterai dans un premeieps les différentes organisations
indiennes ayant pris part a cet activisme. Jeetaitdes effets du mouvement indien sur la
politique du gouvernement fédéral en abordant lkestion de I'Indian Self-Determination
and Education Assistance AdEnsuite, je montrerai comment les tribus ontisdilcette
autonomie administrative. Je décrirai le fonctianeat du gouvernement tribal suquamish.
Puis, j'aborderai des différentes orientationshetix de ce groupe. Je parlerai tout d’abord de
la construction déuquamish Museumpuis de I'interaction et de la solidarité intdraie en
évoquant deux voyage®addle to Seattlde 198%t Bella Bellade 1993.

|- Un contexte sociopolitique favorable

La lutte dans les années 1960 des Noirs-Amériqaons I'obtention et la jouissance de
leurs droits civiques en tant que citoyen ameéricaiscita une prise de conscience de la
société américaine. Cette derniére réalisa quéif&rences ethniques et raciales n’avaient
pas disparu. Les groupes ethniques, comme lesnkdeherchérent sous l'impulsion du
militantisme noir a revendiquer leur identité etue. L’ethnicité apparaissait comme un
principe mobilisateur ou une option stratégiquerappée aux exigences de la mobilisation
sociale et politique de la société moderne.

L’époque était a la « différence » et a la reveatihn identitaire. La position dominante
de l'assimilationnisme dans la réflexion sur I'dtiité et la nation aux Etats-Unis laissait
place au renouvellement du paradigme du pluralisniterel dans le débat sociopolitique. La
pensée pluraliste commencait a se développer, réespiotamment par Nathan Glazer et
Daniel Patrick Moynihan (1976) dont le point de \pmuvait étre résumé par cette phrase
«Ce qu'on peut dire du melting pot, c’est qu’il famais fonctionn® (cités par Lévy,
1997 : 8). Ce courant cherchait a expliquer ce sjgaifiait, pour ces groupes ethniques
discriminés et défavorisés, ce besoin de retrolewgs racines et de revendiquer une identité
ethnique et une autonomie (Martiniello, 1995).
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Le mouvement indien ou « Pouvoir rouge » s'insdrivdonc dans la lignée du
mouvement des droits civiques des Noirs et s’exitid travers des organisations indiennes
comme leNational Indian Youth Counc{NIYC) et I'’American Indian Moveme@AIM). Ces
organismes encourageaient la construction d’unatifdmtion indienne et soulevaient le

probleme des politiques fédérales et la questidiirdégrité tribale.

1. Le mouvement indien

Une des premiéeres revendications des nouvellesnisggéons indiennes, comme le
National Indian Youth Counci(NIYC) et I’ American Indian MovemenfAIM), fut la
dissolution de la Résolution 108 de la politique lidgidation des réserves de 1953 et la
question de l'autonomie. Les communautés se sentaienacées par la suppression du statut
fédéral des réserves. Elles souhaitaient voir didpa cette résolution et acquérir plus
d’autonomie sur les aides financieres fédéraldssHlrofiterent de la conférence de Chicago
de 1961 ou plus de sept cents Indiens de soixargtegtribus étaient présents, pour exprimer
leurs doléances et rappeler a I'Etat ses engagement

«[...] Nous, peuples indiens, devons étre gouvedéésocratiquement et disposer du droit de choisir
notre mode de vie. [...] Nous croyons dans le dmdigérent de tous les peuples de conserver leurs
valeurs spirituelles et culturelles et dans le daie le libre exercice de ces valeurs est nécesaair
développement normal d'un peuple quel qu'il sogslindiens ont exercé ce droit inhérent de vivre a
leur fagcon des milliers d’années avant que I'honilaac arrive et prenne leurs terres. [...] Ce que
nous demandons a I’Amérique n’est pas la charitde rpaternalisme, méme bienveillant. Nous
demandons seulement que la nature de notre situsdibreconnue et devienne la base de la politique
adoptée et des mesures prises. En somme, les snd@mandent une aide, technique et financiere,
pendant qu’elle est nécessaire et aussi longtemrpdegfaudra, afin de pouvoir, dans '’Amérique de
I'ére spatiale, retrouver une partie de cette capakadaptation dont ils jouissaient a I'époqueilsu

possédaient leur terre natale » (cité par Delan&®b&kowski , 2003 : 315).

Ces nouvelles organisations avaient été crééeslg@@unes indiens qui reprochaient
aux anciennes organisations commalétional Congress of American India(idCAI) d’étre
trop conservatrices, pas assez représentativegogesations indiennes les plus défavorisées

et pas assez virulentes envers le gouvernement.
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Le National Indian Youth Council

Cette organisation créée en 1961, réclama la ssgipre du Bureau des Affaires
Indiennes et demanda un versement direct sansniétiaire des fonds prévus aux tribus
(Rostkowski, 1986 : 111-119). Elle lutta pour prese les « droits spéciaux » des Indiens, la
souveraineté des tribus reconnues par les traitparécipa au débat concernant le droit de
péche des Indiens du Puget Sound en organisan®@&h dans I'Etat de Washington et de
I'Oregon dedish-in*.

En 1855, le Gouverneur de 'Etat de Washingtoradsstevens avait assuré aux Indiens
lors de la signature du traité de Point Elliott, territoire, des aides fédérales et le droit de
continuer a pécher et a chasser sur les territamesstraux. Les Lushootseed continuerent a
pécher aux filets et dans tous les endroits ocamvidsent I’habitude de prendre du poisson avant
la colonisation. Mais les Blancs contestérent ceitcdet 'Etat de Washington finit par
reconnaitre que dans ce traité, le gouvernementit’pas clairement délimité les zones de
péche et n'avait pas traité de la question de Eheéu filet. Les Indiens contesterent et
continuerent d’utiliser cette technique et en 1864roupe de pécheurs de plusieurs tribus fut
arrété et le matériel confisqué. La presse s’emgarkaffaire et la médiatisa a tel point que
'on décela une certaine sympathie de l'opinion ljgule qui encouragea lefish-in des
anneées suivantes. Les tensions s’amplifierent &8 1&sque la Cour supréme donna raison
aux autorités locales en se basant sur le faitlgueaité assurait certes ce droit mais ne
délimitait pas les territoires de péche et ne smgmcait pas sur l'usage du filet. Il fallut
attendre 1974 et la décision du Juge George Badadcour fédératé®. Le Juge précisa
gu’'aucune décision de justice ou acte du Congrasait’ annulé les conditions contenues
dans les traités signés avec les Indiens de ldgatvashington. Autrement dit I'article V du

traité du Point Elliott restait valide :

« The right of taking fish at usual and accustorgealinds and stations is further secured to said
Indians in common with the all citizens of the Twmny, and of erecting temporary houses for the

purpose of curing, together with the privilege ahting and gathering roots and berries on open and

125 esfish-in consistaient & pécher dans des lieux interditdgogouvernement mais reconnus par les traités.
Cette méthode fut empruntée au Pouvoir noir. Ceideutilisait la technique desit-in pour faire pression sur le
gouvernement. Les Indiens du Puget Sound adaptéetettechnique a leurs besoins et créérent saada des
sit-in noirs, ledish-inindiens.

126 Consulter A Report of the United States Commission Civil Rights, June 1981, «Indian Tribes. A
continuing Quest for survival .S Commission on Civil Righ{s.p. 61-100.
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unclaimed lands. Provided, however, that they shatl take shell-fish from any beds staked or

cultivated by citizens$’.

Les Suquamish se sont donc vus accorder en awttl, 18 droit de pécher dans la zone
prévue par le traité de Point Elliott. Cette zonaitédésormais clairement délimitée par
I’'Usual and Accustomed Fishing PladesA) 1?8 (cf. carte XIIl). L'Etat de Washington fut
dans l'obligation de réglementer les pécheurs Islapour que la moitié des poissons
migrateurs, comme le saumon, puisse atteintlgulal and Accustomed Fishing Plaé&mfin,
suite a ce jugement fut créée la méme annédloldhwest Indian Fisheries Commission
(NWIFC) dont la fonction était de développer desgpammes de gestion de I'environnement
et de s’assurer que la décision du Juge Georget Btdd appliquée et respectée (Harmon,
1998 : 218-244).

La cour fédérale ne régla pas toutes les questionsernant le droit de péche (quotas,
permis, filets...). Mais elle permit de reconnaiteealidité des traités et des droits des
Indiens et une visibilité des tribus sur le platioral voire international. L’'opinion publique
fut plus sensible a la question indienne, les &ridavinrent de plus en plus organisées et le
gouvernement fédéral dut désormais tenir comptéedes opinions avant de prendre des
décisions afin d’éviter les conflits et les cougdérales.

La société ameéricaine prit conscience de sa digeethnique et des problemes de ses
groupes défavorisés. Certains reformistes proposade mettre en place des politiques
préférentielles dffirmative action car note Denis Lacorne[«.] : puisque le réve américain
leur était interdit, il fallait, prétendirent certas réformistes, leur accorder des droits
spéciaux, et méme des passe-droits ou des prigjlgmeir leur permettre de rattraper leur
« retard »» (1997 : 10).

Ces « droits spéciaux », les tribus indiennes aréfi@aient depuis la politigue des
traités. lls relevaient de la relation fiduciaire’ify avait entre les nations indiennes et le
gouvernement fédéral. C’est une des raisons paguétles le mouvement activiste indien
décida de prendre ses distances avec le mouverogrdant il partageait certaines valeurs

comme le retour aux traditions, le droit a la diéféce et a I'autodétermination mais dont

127 « Le droit de prendre des poissons dans les Zoaigiuelles et occupées par les ancétres, estéapsur
lesdits Indiens comme pour tous les citoyens drttaée, ainsi que le droit d’ériger des maisonsvisoires
pour le besoin de ces activités, avec le privildgda chasse, de la collecte des racines et des baii les terres
non occupées et non réclamées. Cependant, ilsimentigas prendre les mollusques et les crustaaés ks
lieux habités et cultivés par les citoyens suruess|ces derniers ont des droits. »

128 Elle correspond pour les Suquamish au territaiiecgmprend le comté de Mason, Kitsap, Island etJen.
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I'histoire avec I'Etat américain était trop différte et éloignée de celle des Noirs pour pouvoir

envisager une fusion.

XIll. Les frontieres de péche de la tribu suquamish. Usual and
Accustomed Fishing Places (U&A).

Carte : United States v. Washington No.5 Order, April 18, 1975.

L’American Indian Movement

Le mouvement activiste indien souhaitait mettre aafant la condition sociale et
économique des réserves et des Indiens comme Edas de la majorité des autres groupes
défavorisé¥®. Il voulait également sensibiliser le gouvernemania situation spirituelle,
juridique, politigue et ethnique de leur culturefinAd’éviter 'amalgame avec les autres
groupes ethniques notamment le mouvement noRebtk Powedécida de se mettre en marge
des grands mouvements sociaux et prit le chemin dilitantisme plus radical avec la

129 | es Indiens ont bénéficié en 1964, dans le cadrel’ conomic Opportunity Actdes programmes
d’'assistance sociale et économique destinés auvesagitoupes défavorisés. lls ont obtenu des aidesdieres
qui n'ont pas été soumises au controle du BIA.
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création le 28 juillet 1968 deAmerican Indian Movemenltl lutta contre l'injustice raciale,
ceuvra pour une amélioration des conditions éconmesiqdénonca la politique du BIA et
défendit la souveraineté tribale et 'autodéterriora Ce mouvement intertribal pan-indien
se caractérisa par un militantisme radical et déthates violentes et symboliques, rappelant
des événements importants de I'histoire, afin oi&tt’attention des médias. Il mobilisa et
instrumentalisa des symboles historiques de I'mitgaafin de revitaliser une appartenance et
une cohésion intertribale et développer une rewation identitaire indienne. Ce fut le cas en
novembre 1969 avec la prise et I'occupation pendanen de l'ancienne prison de lile
d’Alcatraz, a San Francisco. Puis en 1972, lorsigugroupe d’Alcatraz occupa la base
militaire de Fort Lawton & Seattf Puis le 27 Février 1973 quelques Indiens occuypéae
colline Wounded KnegDakota du sud), symbole du massacre des Sioud880. IIs
protesterent contre la « dictature » du BIA et motgs mauvais traitements dans et en dehors
des réserves. Enfin, la plus longue marche d’'Aéza#r Washington, la capitale fédérale, le 11
Février 1978, contre la mise en place d’'une dizdi@gropositions de lois déposées par les
sénateurs Kennedy, Needs et Cunningham qui impégtudlabrogation des traités et des
droits de péche, de chasse, d’'usage des eauxcpiasia suppression de toute forme de
gouvernement traditionnel (Rostkowski, 1986 : 152)1

Mais certains militants critiquerent les actionsuléntes de I'AIM. Au fond, elles
n'avaient pas concrétement changé le quotidieme#sns indiennes et en plus risquaient de
compromettre les relations avec I'Etat. lls se névent donc vers des actions juridiques et
vers linternational et organiserent en 1974, denséserve Sioux de Standing Rock, la
premiere « Conférence internationale des traitdemns » a l'issue de laquellériternational
Indian Treaty Council(llITC) fut créé. lls souhaitaient défendre les téaiet établir des
contacts avec 'ONU en vue d’obtenir le statut d@KRostkowski, 1986 : 185). Les Indiens
comprirent que seuls les grands regroupementsethteques leur permettraient une visibilité
sur le plan international, d’accéder a un stat@NIG, de participer aux réunions et au groupe
de travail de 'ONU.

En 1975 eut lieu a Port Alberni, en Colombie Bnitijue, la premiére conférence

internationale des peuples autochtones. Suite & aencontre, leWorld Council of

130 Suite & cette occupation, un centre culturel awermunautaire indien, le Daybreak Star sera inagugur
1977. Voir l'article du Newsletter of the Seattlat?\ Commission, April 1977Indian arts Center Opens
Seattle, Vol.1, N°1. Et l'article Hackett, Regindpvember 12, 1985, « Daybreak Star brings a newfday
Indian arts »Seattle Post- Intelligence€-7.
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Indigenous Peoplefut créé et obtint le statut d’ONG, tout commenternational Indian
Treaty Councilen 1975 et |&lational Indian Youth Counc{NIYC) en 1984.

En 1977, I'International Indian Treaty Councilut chargé par 'ONU d’organiser la
premiere participation des autochtones a une Ceméér des ONG dont le theme était la
« discrimination contre les populations autochtotes Ameériques ». Ce fut I'occasion pour
les nations autochtones de demander la révisiola @onvention n°107 de I'Organisation
Internationale du Travail (OIT) et la création d’'Gmnoupe de Travail a 'ONU. lls réitérerent
cette demande en 1981, lors d'une seconde confrgniernationale sur «les peuples
autochtones et leur rapport a la terre » (MorinD322035-41). lls obtinrent satisfaction en
1982 avec la création d’'un Groupe de Travail saerRepulations Autochtones (GTPA) et
travaillerent pendant plus de vingt ans, au seincelegroupe composé d’experts et des
représentants gouvernementaux, sur un projet ddardéon universelle des droits
autochtones.

En définitive, les mouvements activistes des anrié) ont surtout été pour les
Indiens l'occasion d’étre plus visibles sur la scémationale voire internationale et de
revendiquer une autodétermination tribale. L’Indienvictime » devenait un Indien
« combattant », un « guerrier victorieux », tert@té au pouvoir fédéral et revendiquant une
indianité. Il suffit d'ailleurs de regarder les emsements de ces cinquante derniéres années
pour constater que I'identité indienne est devanaoentestablement une option ethnique plus

gratifiante et attractivé"

2. La politique indienne de la self-determination

L’autodétermination qelf-determinatioh et la souverainetés@vereignty sont deux
concepts problématiques pour les Indiens, dansesure ou ces derniers ont une relation
complexe d’interdépendance avec le gouvernemerrdedEn droit international, précise

Umozurike Qji (1972) |self-determinatiorest définie comme :

« the right of all peoples to determine their pedit future and freely pursue their economic, docia

and cultural development- [and that it should]...@perboth externally and internally to ensure

131 En 1960, 523.591 personnes se considéraient coappartenant a la «race » indienne alors qu’elles
n'étaient que 357.499 en 1950. Ce chiffre est pass&970 a 792.730 personnes puis a 959.204 pa@sam
1980 (Nagel, 1996 : 83-84). La population indieese aujourd’hui, d'aprés le dernier recensemerQi, de
4.5 millions.
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democratic government and the absence of intemekternal domination'$? (cité par Senese, 1991

D XXi).

Quant a lasovereigntyelle est d’aprés Peter d’Errico, un concept gprovided state
power with an « inside » and an « outside ». Stalaisned supreme power inside what they
called their « domestic » realms and defined ottates realms as « outsig&> (1997 : 7).

Or les nations indiennes sont depuis la signates wlaités considérées par le
gouvernement fédéral comme deslomestic, dependent tribes des tribus sous tutelle
fédérale, souveraines mais seulement a l'intérizuteur territoire. Elles ne sont plus des
nations et encore moins des Etats, leur souveéaiesdt limitée a leur @omestic realms.
Mais, cette autonomie interne n’'a jamais été rgwdl@ considérée, si ce n’'est lors de
I'adoption en 1934 delhdian Reorganization AcCette loi favorisa la création de structures
politiques tribales, de Conseils tribaux et de @uarsons tribales. Elle reconnut et accorda
aux tribus une forme moderne d’autonomie gouvermeahe (®lf-governancg au sein du
systeme de gouvernement américain. Mais, le fomeément de ces Conseils tribaux
dépendait du BIA. On était donc tres loin d’uneocaoimie administrative. De plus, le
gouvernement fédéral ne reconnaissait aux Cortséidgix qu’une autorité interne, on était la
aussi trés loin de l'autodétermination.

Il fallut en fait attendre 1975 et cette nouvelleape du processus de tribalisation, I

Indian Self-Determination and Education Assistanget, pour pouvoir véritablement
entendre parler deel-determinationou plutét -car c’est véritablement de cela quags
quand le gouvernement fédéral aborde la question’algodétermination des peuples
autochtones- dee#f-governanceD’allleurs, la quantité de termes pour définir cancept :
« autonomie restreinte », « autonomie interne autenomie administrative », « autonomie
gouvernementale », « quasi-souveraineté » est qoeste et illustre une fois de plus la
complexité des relations des tribus avec le gowraemt fédéral et l'instabilité de la
|égislation en matiere de politique indienne.

L’arrivée au pouvoir en 1961 de John Kennedy emdrdd fin mais pas I'abrogation de
I'application de la Résolution 108. Toutefois, sdaspression de certaines tribtflsqui

hY

refusaient de se soumettre a cette ordonnancepugeghement de Lyndon B. Jackson

132 « le droit de tous les peuples de déterminerfleur politique et de poursuivre librement leur dié&ppement
économique, social, et culturel [ et cela devraifhnctionner extérieurement et intérieurementrpassurer le
gouvernement démocratique et 'absence de la déimminterne ou externe. »

133 « Donne & I'Etat un pouvoir & I' «intérieur » &tlI' « extérieur ». Les Etats ont revendiqué unwvodau
supréme a l'intérieur, cet « intérieur qu'ils opipalé leurs royaumes « domestiques » et a I’ «iexi&» qu'ils
ont défini comme les royaumes des autres Etats. »

134 En octobre 1966, la tribu des Quinault tenta dessaire a la Résolution 108.
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proposa en 1963 une nouvelle politique pour rengplé suppression du statut fédéral par
une autonomie tribale et par des programmes d'asg@stance et d’auto-développement des
réserves. A la fin de son mandat, le Présidentemiplace leNational Council on Indian

Opportunity (NCIO), un corps institutionnel, établi pour petiree la participation des

pY

représentants indiens a la prise de décisions dwvegoement ameéricain en matiére de
politique indienn&®,

Cette politique fut effective au début des année&lorsque I'administration Nixon
réclama l'autodétermination des peuples autocht@bds maintien de la relation de type
fiduciaire sur les terres indiennes. L'autodéteation devint I'objectif de la politique
officielle du gouvernement américain a I'égard Ae®rindiens et Richard Nixon le fit savoir

au Congres lors d’'un message spécial, le 8 juiB&0 :

« Les Premiers Américains, les Indiens, constitlgminorité la plus démunie et la plus isolée de
notre nation; [...] Nous devons commencer a agirl@lrase de ce que les Indiens eux-mémes nous
disent depuis longtemps. L’heure est venue de rendgfinitivement avec le passé et de créer les
conditions pour une ére nouvelle dans laquelleelavdes Indiens sera déterminé par leurs actes et
leurs décisions. [...] Tel doit donc étre I'objectie toute nouvelle politique nationale envers les
Indiens : renforcer le sens qu'a l'Indien de sortomomie sans pour autant menacer son sens
communautaire. [...] Et faire clairement savoir ges Indiens peuvent devenir indépendants du
contréle fédéral sans que le Fédéral renonce adetenir et a les aider. [...] Au lieu d’une longue
liste de réformes au coup par coup, nous suggénoastratégie nouvelle et cohérente [...], non pas
plus d’argent mais de I'argent mieux dépensé. [.olidNen avons conclu que la meilleure fagcon de
décider de programmes pour les Indiens, ou de dépefargent public c’'est d’en donner la
responsabilité a ceux que ces programmes affedirttement. [...] Il s’agit d’'une relation nouvelle

et équilibrée entre les Etats-Unis et les Premfengricains [...] » (Cité par Delanoé & Rostkowski,

2003 : 342-343).

L’ére de l'assimilation prit fin et laissa la plaéeune éere de la décentralisation du
pouvoir et de l'autodétermination administrativeesLIndiens retrouvéerent cette relation
d’égal & égal avec le gouvernement fédéral grdaeemise en place d’'un ensemble de'fis

et en particulier & IIndian Self-Determination and Education AssistaAcede 1975%",

1% Trois ans auparavant, le Président nomma un Inéiehert Lafollette Bennett au poste de Commissise
Affaires Indiennes.

130 v/oir liste en annexe IV (Nagel, 1996 : 218).

137 es informations concernant I'autonomie des gonemrents tribaux proviennent des Affaires Indieretedu
Nord Canada, « Les Indiens des Etats-UniSite des Affaires Indiennes et du Nord Canadise a jour 15
mars 2005, [En ligne], http://www.ain-inac.gc.cenifsulté le 7 février 2007).
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Une autonomie restreinte

L’ Indian Self-Determination and Education AssistaAot créa un modele d’entente
contractuelle ou eompacting> qui permettait aux gouvernements tribaux d'agsutas
responsabilités des services auparavant prisehagecpar le BIA. Mais ces modéles furent
soumis a des contrdles rigoureux, car le gouvernenfédéral craignait que les
gouvernements tribaux ne soient pas préts a gesdohds et a assumer ces responsabilités.
De plus, il fallait négocier un contrat distinctysachacun des services assumes, les fonds
étaient trés surveillés et ne pouvaient étre dégseqae pour le service pour lequel ils avaient
été alloués. Les frais relatifs a la négociation cdatrats étaient trés élevés. Cette loi
empéchait I'innovation et n’incitait pas a la revilidéé puisque les économies réalisées ne
pouvaient pas étre affecttes a dautres fins. Aa c€hjoutait trop de restrictions
bureaucratiques, une administration colteuse &lArencore trop présent dans les prises de
décisions. Cette loi ne concéda qu’'une autonomégrei@ate aux gouvernements tribaux.
Néanmoins, ils eurent la possibilité d’acquérir dethodes de gouvernance et de préparer le
terrain pour leTribal Self-Governance Ade 1994%.

Une quasi-autonomie

Les années 1980 furent marquées par une politepganienne attachée a I'élimination
des entraves, des contraintes et des protectiomsingtiatives, parlementaires et
bureaucratiques, locales et fédérales, empéchautivité des capitaux privés. Le
gouvernement souhaita assurer un partenariat éetrgouvernement fédéral, les Etats
membres et le gouvernement tribal et réduire levpioudu Bureau des Affaires Indiennes
notamment en diminuant son budget. C’est ce quéadg président Ronald Reagan lors du
congrés du 24 janvier 1983 :

« Cette administration estime qu'il faut restituesponsabilités et ressources aux gouvernements les
plus proches de ceux qu'ils servent. Cette philbgop’applique non seulement aux Etats membres et
aux gouvernements locaux mais aussi aux tribugimdis reconnues par le pouvoir fédéral. [...] En

1970, le président Nixon a annoncé Iouverture atnbus indiennes d'une politique

138 Ce qui mavait pas été le cas durbimidian Reorganization Actar les financements et les responsabilités des
services étaient gérés par le BIA.
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d’autodétermination. Au cceur de cette nouvelletigole, on trouve I'engagement du gouvernement
fédéral a aider et encourager le gouvernementl tabtonome [...]. Les principes de I'autonomie
gouvernementale définis par cette loi constituai@m¢ bonne base de départ. Néanmoins, depuis
1975, les grands discours I'ont emporté sur I'actidu lieu de fournir aides et encouragements, la
politique fédérale a, en gros, inhibé le développetpolitique et économique des tribus. Des
reglements trop nombreux et une bureaucratie détéena s’autoreproduire ont étouffé les décideurs
locaux, soustrait les ressources indiennes audenties Indiens et promu la dépendance plutot que
l'autosuffisance. Cette administration a lintemti@le renverser la tendance en supprimant les
obstacles placés sur la route de l'autonomie efcréant un environnement plus favorable au
développement d'une économie saine dans les ré&sdrge gouvernements tribaux, le gouvernement
fédéral et le secteur privé auront tous un rolerart Cette administration adoptera une démarche
souple en reconnaissant la diversité des tribles @toit de chaque tribu a définir ses urgencesest
objectifs. [...] Les gouvernements tribaux sont remables du choix des méthodes et du degré
d’exploitation des ressources tribales [...] » (Qié& Delanoé & Rostkowski, 2003 : 346-348).

Ce projet politique se traduisit en 1988 dans ldreale la politique indienne par le
Tribal Self-Governance Pilot Proje€projet-pilote d’autonomie gouvernementale tripale
fut lancé par le Secrétaire a I'Intérieur. Il cataia sélectionner une dizaine de tribus dont
firent partie les Suquamish et a leur financer atdwa de 150.000%, la mise en place d'un
systéme de gouvernement tribal autonome. Il s’agis®e suivre et d’évaluer I'évolution de
ce systéeme (le projet fut renouvelé une secondedinil991) afin de déterminer et d’établir
les grandes lignes diribal Self-Governance Adte 1994. Cette nouvelle Iégislation et phase
du processus de tribalisation donna aux réservego$sibilité d’avoir cette fois-ci une
autonomie gouvernementale. Les Conseils tribauksaignt les fonds alloués par le
gouvernement comme ils le souhaitaient. George &oneraconte que grace a cette nouvelle

loi,

« the needs of our people would no longer be ifledtin Portland or Everett or 3000 miles away in
Washington, D.C. We would no longer have to dependhe Great White Father in Washington

telling us how and where we must spend our mon&y(Wilson, 2002 : 140).

De plus, un organisme fédéral autonome du BIAffice of Self-Governancéacilitait

I'expansion du processus dwempacting> en assistant les négociations des contrats entre

139 « les besoins de notre peuple ne seront désophasidentifiés & Portland ou Everett ou a plus4860
kilometres a Washington, D.C. Nous n’aurons pldg€gendre du discours du « grand pére blanc » @sidemnt]
de Washington, nous disant comment et ou dépenser argent. »
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les gouvernements tribaux et les organismes féxEfaet en assurant les frais de ces
négociations. Il aidait ces organismes a fourng services aux tribus et permettait de faire
disparaitre les contrbles rigoureux imposés p@olevernement. Les gouvernements tribaux
étaient désormais soumis a un processus de ga#bfic Ce qui comptait avant tout, c’était
les résultats des organisations tribales et nonl@as priorités et la facon dont elles
utilisaient les fonds. Elles étaient libres de fflan mettre en ceuvre et administrer des
programmes et services. Le Bureau des Affaireseuis n’était plus en mesure d’intervenir
sauf si les terres qu’il détenait en fiducie risgoa d’étre menacées par les dispositions
tribales.

Ces six années d’expérimentation permirent d’amalita loi de 1975 et d’établir le
Tribal Self-Governance ActCette loi autorise chaque année, une vingtaindridas, a
présenter une demande d’adhésion au programmedalamssure ou elles peuvent démontrer
leur stabilité fiscale, établir une planificatioa kburs priorités tribales, de leurs prestations de
services et de leur recherche budgétaire et juraliq

En définitive, cette politique dite de I' « autoehination » a ouvert la voie a un
equilibre entre droit des Indiens et devoir du gonement fédéral. Mais elle n’a toujours pas
réglé la question du droit & 'autodéterminationdetla souveraineté tribale. Car, si I'Etat
envisage une autonomie administrative et finanai@® réserves afin de diminuer voir faire
disparaitre les aides fédérales exclusivement rdesti aux Indiend', il reste ferme sur un
point : les tribus sont des « nations domestiquépendantes ». Elles sont soumises au
pouvoir du Congres et sont placées sous la protedhi gouvernement (Rostkowski, 1986 :
219). Le Congres est le seul a Iégiférer dans teailwe des Affaires Indiennes et a abroger
les dispositions des traités indiens. Il peut décaltout moment de supprimer les traités car
la Constitution protége les individus contre less larbitraires, non raisonnables, portant
atteinte a la liberté individuelle, mais n’a préaucune ordonnance concernant les droits
collectifs. Seule la Convention n°169 de OIT pramdcompte le particularisme et certains
droits collectifs. Or cette Convention n'a pas étfiée par les Etats-Unis. L'avenir de la
souveraineté tribale repose finalement sur I'intégéthique et morale du Congrés et sur la
Déclaration Universelle des Droits des Peuples éattimes votée par ’Assemblée Générale

de I'ONU. Car la pierre angulaire de cette Déclaraest le droit a I'autodétermination et en

10| es organismes fédéraux sont nombreux mais seBlAedu Département de I'Intérieur etridian Health
Service(IHS) du département de la Santé sont chargésut@sune responsabilité fiduciaire et un ensermble
prestations aux tribus souveraines dépendantestwileens des réserves.

141 En 1979, les dépenses fédérales consacrées agpammoes indiens étaient de 4.4 milliards de doll&rs
1989, elles n’étaient plus que de 2.5milliards dikeads.
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particulier la personnalité juridique internatiomajui donnerait aux tribus la possibilité de
négocier avec les Etats fédérés et I'Etat fédaralla base d'une égalité formelle (cela est
actuellement plus ou moins le cas); de faire agpé&h communauté internationale pour
demander une protection contre les abus de ces Etatlu Congrés ; de participer aux
instances internationales (Clech Lam, 2002 : 20).

Mais cette Déclaration n’est que symbolique. Panséquent, en attendant une
hypothétique convention dont les retombées jurigiouejailliraient sur tous les Etats abritant
les peuples autochtones, y compris les Etats-Uaisogt voté contre ce texte, les tribus
modérent cette absence de reconnaissance jurigiquedes actions plus concrétes et

représentatives de la souveraineté comme :

«[...] le maintien de l'intégrité culturelle plut§tie des pouvoirs politiques dans la mesure ou,djuan
une nation perd son identité culturelle, elle cénoa déclin correspond de sa souveraineté [...] la
souveraineté dépend alors de la fagon dont legtitnasl sont développées, défendues et transformées
pour faire face a des conditions nouvelles. [...]t tane I'identité culturelle des Indiens demeure
intacte, aucune mesure politique particuliére aglgiar le gouvernement des Etats-Unis ne peut
supprimer les peuples indiens en tant qu'entitéve@ines ¥ (Vine Deloria cité par Rostkowski,
1986 : 220).

Les tribus envisagent une souveraineté plus clikue¢ identitaire et se servent de la
self-gouvernancepour étre reconnues comme « peuple », étre re&gsectlans leurs
différences et assurer le développement économispeal et culturel de leur politique
tribale. Car comme I'exprime George Emerson,

« Self-Governance is the essence of our peopld-Gaslernance ensures our sovereignty. Self-
Governance gives us the ability to determine afifdl fibal needs, the power to plan our futurbet
tools to rise above poverty and addiction, andajyeortunity to realize our visions [...} (Wilson,
2002 : 141-142)

L’idéal de la slf-determinationse trouve peut-étre dans cette définitionNhtional

Lawyer’s Guildgue reprend Steve Talbot :

« That right to choose whatever form of politicaganization and relationship with other states it

desires. It does not necessarily mean independafibeugh it may very well and often does. It may

192 Deloria, Vine, 1979, « Self-determination and ttencept of sovereignty, Economic Development in
American Indian Reservation. Mative American StudieElniversity Of New Mexico, Development Serigél)

1 24-25.

143 « L'autonomie gouvernementale est I'essence deenpeuple. Elle assure notre souveraineté. Elles nou
donne la capacité de déterminer et d’accompliblEsoins tribaux, le pouvoir de planifier notre futies outils
pour surmonter la pauvreté et la dépendance, giddunité de réaliser nos visions (fagcons de Kevenir). »
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result in a people choosing to be associates witdependent on another state. They may choose

confederation with other less-than-totally indepamtcdbeoples * (cité par Senese, 1991 : xxi).

Autrement dit un rapport politique de relative ipdaddance comme on va le voir dans
le point suivant avec I'exemple de l'organisatiander fonctionnement du gouvernement

tribal suquamish.

lI- Le gouvernement tribal suquamish

Le 20 mai 1965, la tribu suquamish opta pour undtegolitique plus compatible avec
les principes fondamentaux de la démocratie élkeciimnéricaine et se vit officiellement
accorder selon Iindian Reorganization Aade 1934, le droit de constituer un gouvernement
tribal. Le 2 juillet de la méme année, le Secrétait'Intérieur, James A. Carter, Jr., approuva
la Constitution tribale des Suquamish. Pour la jpeeenfois de son histoire, la tribu avait une
organisation tribale dont le statut politique étaitonnu et avait une place dans le paysage
politique américain. Ce nouveau modele politiquetéeprésenté par un Conseil tribal chargé
de gérer les affaires internes de la tribu. Il psttait a la tribu de négocier en tant que
gouvernement tribal, des contrats, services etrpmmes avec les autres gouvernements
(fédéral, étatiques, régionaux et locaux) et deatérar a long terme sa capacité a gérer les
fonds alloués, a apporter des prestations de ssndcplanifier les priorités tribales, a assurer
sa stabilité fiscale et a s’établir comme une aété «independent sovereign natien(The
Suquamish Tribe, 2002).

1. Une Constitution tribale

Cette Constitution de 12 articles donna une noavdiimension a l'entité tribale

suquamish en lui reconnaissant officiellement umvgonement tribal et une autonomie

144 « Le droit de choisir le type d’organisation piglite et de relation souhaitées avec les autres.Eiala ne
signifie pas nécessairement lindépendance, biee g@ela puisse étre trés bien et Il'est souvent.
L'autodétermination peut résulter du choix d’un pleud’étre associé avec ou de dépendre d’'un audie Is
peuvent choisir la confédération avec d’autresgplqtie d’étre des peuples totalement indépendants.
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administrative a lintérieur du territoire tribal éfinit dans larticle | Territory) et
correspondant a 'ensemble des terreteerstatugjualifiées de &ibally owned» :

« The territory in which the Suquamish Tribe hdmeaeficial ownership interest includes that portion
of the Port Madison reservation remaining in anllotted status at the time of approval of this
Constitution and Bylaws, and any other lands whety be acquired for or by, and held in the name
of, the Suquamish Tribe. The jurisdiction of thiéodr over such lands, and over the allotted lands
within the original boundaries of the Port Madis®eservation, shall not be inconsistent with
applicable Federal and Sate laws. However, notinintgis Article shall be construed as restrictihg t
treaty hunting and fishing rights of members, idahg the right to fish in usual and accustomed
places %% (The Suquamish Tribe General Council Handbook81:981).

Les autres articles font des références a I'enseiadd droits et devoirs de la tribu et de

ses membres. L’article IMembershiptraite de I'appartenance tribale et de ses miedali
« The membership of the Suquamish Indian tribel sbasist of the following :

(Section 1) (a) All persons of Suguamish Indiarodlevhose names appear on the official census roll
of the Tribe as of January 1, 1942 ; PROVIDED, thath persons have not relinquished membership
in the Suquamish Tribe or have not become enr@kednembers of any other tribe, band or Indian

Community ; and PROVIDED, further that such rollymae corrected subject to the approval of the
Secretary of the Interior.

(Section 1) (b) All children born between January1B42 and the date of approval of this
Constitution and Bylaws, to persons who are memp&ROVIDED, that those children who have
been enrolled as members of other tribes shallipile if within one year from the date of appréva
of this Constitution, they or their parents action their behalf, apply for membership in the
Suquamish Tribe, after relinquish membership inatieer tribe.

(Section 1) (c) All persons of one-eighth or mandidn blood born to any member of the Suquamish
Tribe, after the date of approval of this Considtatand Bylaws.

(Section 2) For membership by adoption : any pecfame-fourth degree or more Indian blood may
be approved by a majority of Tribal members presgigt regular or special General Council meeting.

For the purpose of exercising Suquamish Indian tyreashing Rights, all persons adopted pursuant

195 « Le territoire sur lequel la tribu suquamish aduait de propriété comprend cette partie de larésde Port
Madison qui reste sous le statut « unallotted sssenon parcellisées appelée=e tribal land3 au moment de
I'approbation de cette Constitution et réglemeatdputes les autres terres qui pourraient étreises pour ou
par, et sous le nom de, la tribu suquamish. Laigtion de la tribu sur de telles terres, et s parcelles
attribuées a l'intérieur des frontieres de la résede Port Madison, ne seront pas contradictoinges a
I'application des lois fédérales et étatiques. @epat, rien dans cet article ne sera interpréténo®mne
restriction des droits de chasse et de péche pdas le traité, y compris le droit des membrepé&igher dans
les lieux habituels et ancestraux. »
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to this section shall be one-eighth or more Sugsanif® (The Suquamish Tribe General Council
Handbook, 1998 : 11-12).

Il est question dans cet article de la pratiquaBthod quantumLa tribu l'utilise pour
déterminer le statut de « membre tribal » de tolgepersonnes nées aprés 1965 (c) (1/8 ou
plus de sang indien et ayant un parent suquamishdue les adoptions (section 2) (1/4 ou
plus de sang indien). Toutes les personnes nées eatte date sont Suquamish par filiation.

Les quatre articles suivants : Article IRqwers of the governing bogly

« The governing body of the Suquamish Indian Tréball be known as the Suquamish Tribal
Council. The Council shall have the following powend duties subject to any limitations imposed
by applicable State laws or statues of the Unitie¢eS and the regulations of the Secretary of the

147

Interior » " (The Suquamish Tribe General Council Handbook81.9ER).

L’article V (elections,

« The Suquamish Tribal Council shall consist of haigperson, Vice-Chairperson, Secretary,
Treasurer, and three Council Members. All shalvedor a three year term.[...] Nominations for
Council positions shall be made from the floor aates are to be cast for their election by secret
ballot at the annual General Council meeting in MOHR»**® (The Suquamish Tribe General Council
Handbook, 1998 : 14-15. section 1 et 2)

L’article VI (duties of officers et VIII (meetingy concernent I'organisation, le
fonctionnement et les droits et devoirs du cordgigoe de la tribu, autrement dit du Conseil
tribal représenté par un(e) président(e), un(eke-pi@sident(e), un(e) secrétaire, un(e)

trésorier(ere) et trois membres tribaux. Ces rep@sts sont €lus pour trois ans, non pas a

146 « L'appartenance tribale suquamish se définitréi@de différents critéres : (Section 1) (a) Topgesonne de
sang indien et suqguamish dont le nom apparaitasliste du recensement officiel de la tribu aurivier 1942.

Et qui n'a pas renoncé a son statut de membre sughiaou n'a pas acquis I'appartenance tribale dauiee
tribu, est membre tribal suquamish. De méme queti@el) (b) tous les enfants nés entre le 1 jarl@d2 et la
date d’approbation de cette Constitution ayant meagnts membres ainsi que les enfants qui ontnétgitis
comme membre d’'une autre tribu mais dont les psremtt fait la demande d’une éligibilité tribale saqish en
leur nom durant I'année qui suit I'approbation deConstitution. La demande peut également émarer de
enfants. Enfin (Section 1) (c), toutes personness@dant 1/8 ou plus de sang indien, nées de n'impuel
membre de la tribu suquamish apres la date de rbdgaion de la Constitution suquamish. (Section 2)
Concernant le statut de membre tribal suquamistagaption : toute personne d’au moins %2 de sanigrnau
plus peut acquérir I'appartenance tribale aprgspfabation de la majorité des membres tribaux pitéskers
d'une réunion réguliere ou exceptionnelle du Cdngénéral. Ces personnes peuvent bénéficier du dei
péche si elles ont 1/8 ou plus de sang suquamish. »

147 « Le Corps gouvernemental de la tribu suquamishé&lre représenté par le Conseil tribal suquamniish.
Conseil a tous les pouvoirs et fonctions qui net pas sujets aux réglements du Secrétaire a litntéet des
lois de I'Etat américain et des Etats membres. »

148 « Le Conseil tribal suquamish est composé d’upiésident(e), vice-président(e), secrétaire, tiég@) et de
trois membres. Tous doivent servir trois ans. L@sinations pour les positions au Conseil doivenaiédes de
'assemblée, étre votées a bulletin secret en thaemt la réunion annuelle du Conseil général. »
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partir des méthodes traditionnelles de sélection quansensus mais par I'ensemble des
membres tribaux en age de voter lors de la réusmomielle du Conseil général. Cette réunion
a lieu généralement en mars et est 'occasion pensemble des membres tribatikde se
réunir pour discuter avec le Conseil des différenteientations de la tribu, d’élire selon
I'article Il de la Constitution de nouveaux membtelsaux et selon l'article V, de nouveaux
représentants du gouvernement tribal.

Enfin, l'article IV (manner of revieyvaborde la question du réexamen des résolutions et
ordonnances, article Vllvacancies and remoValconcerne les embauches, l'article 1X
(Referendury le référendum, l'article XAmendmenjsles amendements, I'article XBil of
rights), les droits des membres suquamish et I'articlle(Xdoption) traite de I'adoption de la

Constitution.

2. La reunion du Conseil général

Le Conseil général se réunit chagque année en npaes da publication du rapport
annuel concernant 'administration des programnéerfaux. Cette réunion est I'occasion
pour tous les membres suquamish de se retrouvepadager des idées, de soulever des
problemes, de discuter de la politique tribale &g les membres du Conseil. Jeus
I'opportunité d’assister & 'une de ces réunion2@62°°. L’élection était organisée de facon
a étre compatible avec les principes fondamenta&uba dlémocratie élective américaine, un
juge fédéral était d’ailleurs présent, tout en &hivant dans un modéle de rassemblement
communautaire ancestral.

Cette réunion ou plutét ce cérémonial commencaiparpriére suivie d’un grand repas
ou Potluckoffert par la tribu. A la fin du repas, un ainéuine deuxiéme priere et le Président
du Conselil tribal souhaita la bienvenue a I'assémldt annonca le début des discussions.
Pendant plus d’'une heure, les membres du Consailreat sur les activités et la situation
financiére de la réserve de I'année passée. Pagsemblée -I'ensemble des membres tribaux
présents- procéda & I'élection du nouveau Condettlle proposa & main levée au moins

deux candidats pour chaque position. Les candmtatsentis présenterent leurs programmes

19 Toutes les personnes de plus de 18 ans et suqupmisent voter.
%0\/oir en annexe V, I'ordre du jour du Conseil géiéuquamish, réunion du 17 mars 2002.
31| faut avoir plus de 21 ans pour étre candidat.

123



et les électeurs votérent a nouveau, mais cettecf@ bulletin secret en élisant a la majorité
un candidat a chaque poste.

En attendant les résultats, les débats concereamapport d’activité de la réserve
reprirent. Ce fut cette fois-ci au Conseil d’adreiration des Entreprises Port Madis®oit
Madison Entreprisdsde présenter les bénéfices, les pertes et |&ralits projets réalisés
durant I'année précédente. Puis, ce fut au touCalseil d’administration de I'Entreprise de
fruits de mer $uquamish Seafood Entreplisge faire le point sur son activité. Enfin, le
Président du Conseil donna la parole a I'assemétépendant plus de deux heures, les
membres tribaux abordérent différents sujets corfianguisition des terres, les droits de
péche, leBlood quantuml’appartenance tribale par adoption, la placefdesmes au sein de
la tribu, le casino et les conditions de travailsgés employés, la préparation de la fEéhgef
Seattle Day®t le voyage annuel en canoé.

La réunion toucha a sa fin, le résultat des vatésafnonceé et suivi par le « serment »
solennel, devant le juge fédéral, des nouveauwéseptants du Conseil qui s’engagerent a
remplir fidelement leurs fonctions : protéger, ssgarder et défendre les intéréts des

membres tribaux.

3. Les responsabilités du Consell tribal

Le Conseil tribal s’est engagé a partir de 1965 gue la tribu devienne une

« true independent sovereign nation, [...] a finahciadependent nation of people living on the Port
Madison Indian Reservation, which is wholly ownexdl @ontrolled by members who are grounded in
their culture, drug and alcohol free, educated,lthgaand economically independertt (The

Suquamish Tribe, 2002 : 7).

Mais la situation de la réserve dans les année8 &&iit loin d’étre favorable a un tel
projet. La réserve était habitée par plus de 25/@8dents mais seulement 254 habitants
étaient d’origine suquamish alors que le BureauAf&sres Indiennes avait recensé environ
575 membres tribaux. La tribu n’avait aucun revdaudaux de chdmage était élevé (23 %) et

le niveau d’étude des membres ne dépassait pasdaundu college (United States. Dept. of

152 « Une véritable nation souveraine indépendante (ind nation financiérement indépendante vivant dans
réserve indienne de Port Madison, laquelle résestalétenue et contrdlée par des membres qui daqués,
sobres, en bonne santé, économiquement indéperedattachés a leur culture. ». The Suquamish Tktzech
17, 2002, « Suquamish Tribe Vision Statemer@General Council Handboglk.7.
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Commerce, 1974 : 554-555). De plus, les maux li¢aléool, aux drogues, a la violence
conjugale et a I'échec scolaire que Duran, EduatdBuran, Bonnie (1995) qualifient de
Intergenerational Postraumatic Stre€disorder, en référence aux effets de la politique
d’assimilation et d’ethnocide de la période coltmigtaient trés nombreux.

La priorité du Conseil tribal fut de protéger lariteire indien et les intéréts des
membres tribaux vivant dans la réserve. Il s'agissaant tout de restaurer, transmettre et
inciter a la praxis de la culture, de développsrrésssources communautaires, de promouvoir
le développement économique et d’assurer la sdnyEique et morale de la communaute.

Pour accomplir cette « mission », le Conseil s’erdodu Conseil des anciens et des
jeunes, tint compte de l'avis des membres tribawpawt les réunions annuelles du Conseil
général et employa une centaine de professionmels gssurer les différents programmes,
services sociaux, culturels et économiques deséirggsantir le bien-étre de tous les habitants
de la réserve. La tribu construisit en 187%n centre tribal. Il était destiné a accueillis le
familles des membres tribaux, les diverses activitdéiturelles et sportives et la dizaine de
départements Administration Fisheries Natural Resources Community Development
Finance Human Services Maintenance Cultural Resources Legal and Personal
departments (cf. illustration Ill) chargés de développer Ipsogrammes socioculturels,
économiques et environnementau, financés parude&stions gouvernementales (fédérales
et étatiques) et des fonds privés gérés depuis pai74e Conseil tribd?*. Ce centre devait
refléter la vitalité de la vie contemporaine suqigmlIl devait étre selon Paul Eberharter,
«[...] a focal point and an element of identity for tbevih and the community>> (1993 :
75).

133 voir l'article de Dunagan, Christopher, April 1980 Suquamish, a Tribal Center open to aBremerton
Sun,p.9.

134 | e Bureau des Affaires Indiennes ne s’occupais ple la gestion des fonds alloués mais imposaijioucsi
ses priorités et ses méthodes.

135 « Un foyer et un élément de I'identité pour ldeviét la communauté. »
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[ll. Organigramme de la tribu suquamish en 2002.

Organigramme élaboré d'aprés le Suquamish Tribe General Council Handbook, 2002.
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En 1983, le départeme@bmmunity Developmeptit en charge le nouveau musée dont
I'objectif était de préserver, protéger et enseidiigstoire et la culture des tribus du Puget
Sound Salish. La méme année, le départefishieries and Hatcherguvrit I'infrastructure
Grover's Creek Fish Hatcherydans le cadre de son programme de protection et de
préservation des ressources marines. Il devaiswas que les membres tribaux avaient
acces, comme le prévoyait le traité, a ces reseswetceci a des fins de subsistance et pour
des besoins d’ordre culturel, cérémoniel et comrakrc

L’industrie de la péche (saumon, crustacés et regllas) était une activité génératrice
d’emplois et de revenus, a tel point qu’en 199%ikau créa sa propre entrepristuguamish
SeafoodEntreprisg malgre linstabilité du marché, la concurrenceuggere, les quotas et la
pratique saisonniére de I'activitd

La tribu souhaitait développer I'activité commeleide la réserve afin de promouvoir
le bien étre social et économique de ses memblescrigaPort Madison EntreprisePME)
dans les années 1990. Cette structure agit ent@ubdigence pour le gouvernement tribal
suquamish. Elle fut chargée de superviser l'a@iwilu casino temporair€learwater
inauguré en 1992’. Le département surveilla également I'activiténdagasin de souvenirs
du musée et du casino, etNlasi Shop(station d’essence). Enfin elle fut chargée d’'@ciu
de nouvelles terres et de trouver des locaux cowieer disponibles afin d’augmenter
I'activité commerciale de la réserve. Le casinopotir la tribu, I'entreprise la plus importante
en matiere de création d’emplois et de revenus1®V, sur les 303 emplois créés par la
PME, 292 étaient liés a I'activité du casino. Tangiie le Centre tribal n’employait que 161
personnes dont 60 étaient d’origine suquamishgbfeau 1). Enfin, le tourisme fut également
un enjeu économique et en particulier I'écotourisggh&e tourisme culturel. Le Conseil tribal
décida de donner au musée plus d’autonomie etdegeh de s’occuper du tourisme culturel.
Le musée quitta en en 1997 le départen@armunity Developmesmt devint leSuquamish

Museum Entreprise

136 "activité saisonniére concerne également la veletéeux d'artifice durant la période de juilletdets fétes de
fin d'année. La réserve est le seul lieu ou ilpestsible de s’en procurer, la vente y est |égatence le jeu.

157 e casino Clearwater fut financé grace & un préfrés d’une institution bancaire. La tribu choisit
personnel, engagea des consultants pour conslesiiafrastructures et devint une des seules trileubEtat de
Washington a étre actionnaire majoritaire d’'un masll faut rappeler que le Congrés vota en 1988ilaur la
régulation du jeu en terre indiennadian Gaming Regulatory Ac{)JGRA). Cette loi favorisa et réglementa
I'expansion du jeu dans les réserves.
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I. Origine des employés du Centre tribal et du casino en 1997

ANNEE 1997 1997

Origine Employés Employés
du Centre du casino

tribal

Suquamish 60 42

Indiens 24 37

Non-Indiens 77 213

Total 161 292

Tableau élaboré d'aprés le Suquamish Tribe General Council Handbook, 1998.

C’est également a cette période que le gouvernefédatal octroya suite a [Bribal
Self-Governance Aate 1994, 'autonomie gouvernementale au CongbaltrCette décision
fut un tournant dans la politique de développen@pale. Car le Conseil gérait désormais, de
facon autonome et en fonction de ses prioritég®n®thodes, tous les financements alloués,
aides fédérales, fonds privés et aides de I'Etaivdshington. De nouveaux projets plus en
harmonie avec la culture et I'histoire des Suqubamrisent le jour comme ¥ outh Centeet
Wellness Prograndu départemertiuman Serviced.a tribu ouvrit deux nouveaux locaux au
village Suquamish afin d’accueillir, écouter et seitier les jeunes et les adultes. Yeuth
Centeroffrit aux jeunes des activités sportives et aelles (j'y reviendrai dans le chapitre
IV). Tandis que leWellness Programproposa aux hommes et aux femmes ayant des
problemes de dépendances a l'alcool et aux drogiessprogrammes de traitement mais
eégalement de prévention qui tenaient compte dedegine culturelle. La plupart du temps,
ce type de programme, trés classique, était pjut®u pour une population blanche. Les
Suquamish envisagerent donc comme de nombreubas,td’utiliser la culture et certaines
ressources culturelles telles queslaeat lodgela danse du soleil, le peyotl ou le canoég,
comme des outils thérapeutiques plus adaptésl@teéxgenerational Postraumatic Stress
Disorder (Duran & Duran, 1995).

La sweat lodgefut utilisée par les anciens pour nettoyer leusypepour éliminer les
impuretés de leur corps et pour purifier leur penggur ame et leur esprit. Elle servait aussi a
guérir d'une maladie, a se préparer a une cérénmnia chercher des conseils aupres des
esprits. Elle est aujourd’hui un outil thérapeugiquratif contre I'alcoolisme car comme le
précise I'anthropologue Roberta Hall :
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« Because the sweat lodge produces a powerful gdlysind mental experience, it has been
considered an antidote for alcohol, which also poed strong physical and mental reactions. [...]
Local control, cultural sensitivity, and the usermafditional cultural practice are positive step€itée

par Counselor Yazzie, University of Montatt)

Elle est «n rituel qui permet une relative réharmonisatioa ld personne indienne
avec I'Univers» (Vazeilles, 2000 : 195).

Quant a la danse du soleil, ce rituel avait lienégélement a la fin du printemps et
durant I'été. Il symbolisait la naissance, la videerenouveau du monde. Il pouvait avoir un
niveau plus personnel et servir a trouver la dioactde sa propre vie. Cette danse était
régénératrice et c’est pour cette raison qu’eltedesenue un outil thérapeutique utilisé dans
les programmes de traitement de I'alcoolisme. titerpar le gouvernement fédéral dans les
années 1881, elle est a nouveau pratiquée en E0lel Sud-Dakota par les Oglala de Pine
Ridge et les Brllés de Rosebud. Mais elle ne renagrand jour, d’apres Daniele Vazeilles
qui a assisté a une danse du soleil en aolt 1971074t a Pine Ridge, que dans les années
1970. Elle permet aux tribus de se « ressourcdiaffirmer leur unité en tant que groupe
homogene et avec les autres hommes et d’atténureatiété et leur désarroi (1977 : 151-
165).

Puis, il y a le peyotl et |&lative American ChurciNAC) également appelé Reyote
Church Cette église fit son apparition dans les année®.180'époque, les tribus étaient
chassées de leurs territoires ancestraux de péadeahasse, confinées dans des réserves et
n'avaient pas le droit de pratiquer certaines cérées jugées trop paiennes et entravant
I'assimilation. Un besoin de reperes culturelspatitsiels se fit ressentir face a cet ethnocide
colonial, et ce fut a cette période gu’apparut darsid-ouest, |IReyote ChurchCette église
apporta avec sa cérémonie du peyotl, une altematix pratiques tribales et au christianisme
missionnaire. Elle l'utilisa pour les baptémes, flesérailles et pour guérir les maladies et
notamment I'alcoolisme. Elle est aujourd’hui tredivee dans le traitement des substances
nocives et apporte de I'espoir, une nouvelle maniker vivre et de combattre I'alcoolisme. Le

professeur Garrity du département de médeciné&deversity of Kentuckyexplique que :

« Patients are cured by partaking of peyote andrbbyy its pure healing power. [...] The peyote

offers the opportunity for understanding yoursetirough “ritualized introspection and self-

18 « Parceque la loge de sudation produit une expégi@hysique et mentale puissante, elle a été denési
comme un antidote contre 'alcool, qui produit égaént des réactions physiques et mentales fortels [Le
contrdle local, la sensibilité culturelle, et lligation de la pratique culturelle traditionnellens des étapes
positives ». Counselor, Yazzie, « Sweat lodg8ite of Counselor Yazzie's Introduction For Cultdireatment
[En ligne], http://www.montana.edu/wwwai/imsd/aladfRae/counselor.htm, (consulté le 23 octobre 2006)
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examination”. The Peyote road encourages and sgeasong other things, abstinence of alcohol,
self-dependence, and devotion to one’s family »ofgaseur Garrity, University du Kentucky,
department de Médecirté}

Enfin, il y a le cano&, qui comme on le verra denghapitre IV, est utilisé par les
Suquamish comme un outil pédagogique, de préveantide traitement de I'alcoolisme et des
drogues.

La guérison doit passer par un processus de ldatésation de la pensée. Car guérir le
corps n’est pas suffisant, il faut s’'intéressefaaeg, a I'esprit, a I'inconscient individuel et
collectif, lié a un lourd passé d’oppression etlihecide. Le processus de guérison ne peut
pas se faire sans une restitution et revitalisatlenla culture des anciens et de certaines
valeurs culturelles qui permettent de guérir lesflires du passé, de revaloriser une identité
individuelle et collective et de développer unesmmence ethnique.

La fin des années 1990 est véritablement propiageeaplanification des prestations de
services en fonction des situations et des priotitdales qui jusqu’a présent n'avaient pas
été prises en compte du fait de 'omniprésenceuetcahtréle rigoureux du Bureau des
Affaires Indiennes. Des fonds tribaux commencerétr@ générés grace aux activités du
casind® et de l'industrie de la péche. Cependant, on esbre loin d’une indépendance
financiére. Les dépenses restent supérieures a@fibes malgré les dons de la PME et de la
Seafood Entrepriset les aides fédérales (BIA) (cf. tableau ).

Enfin, le casino a mis en place en collaboratioecde départememiuman Resources
un programme de formation pour permettre aux mesnbibaux d’occuper des postes a
responsabilités dans la PME. Car malgré la poltigu traitement préférentiel, 74% des
employés du casino sont blancs et la plupart occggsepostes a responsabilités tandis que
seulement 22 de ces postes sont occupés par desdrabnt 13 sont d’origine suquamish
(General Council Handbook, 1998/2002).

139 « Les patients sont soignés en prenant du peyathebsorbant son pouvoir de guérison [... ] Lgople
permet de mieux se connaitre grace a “des intigpes ritualisées et une auto-analyse”. Cette hode
encourage et insiste parmi d’autres choses, shbstlizence a I'alcool, I'auto-dépendance, et la tiéwoa une
famille ». Counselor, Yazzie, « Native American @iu», Site of Counselor Yazzie's Introduction For Culture
Treatment[En ligne], http://www.montana.edu/wwwai/imsdfaml/Rae/counselor.htm, (consulté le 23 octobre
2006).

180 | e casinoClearwatera été reconstruit et inauguré en juillet 200&riire dans un grand projet de complexe
touristique (terrain de golf, hétel...). Forsman, hewmd, Feburary 2004, « The Suquamish Tribe
Comprehensive Economic Strategy RepoSuguamish TriheSeattle, Washington State.
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Il. Revenus et dépenses de la tribu Suquamish en 2001.

Revenues montant Dépenses montant
2001 2001
BIA 80.740 Administration 207.865
(salaires etc.)
Taxes/péche 30.153 Taxes, 154.600
licences, cotisations.
Locations/loyers 9.901 Sécurité 34.918
publique (prison)
Suquamish 738.723 fonds pour 999.185
seafoods Entreprise programmes
Bail Suquamish 77.356 autres 253.427
Shores
Permis/vente 17.450
feux d’artifice
PME 250.000
distribution
autres 422.593
Montant 1.626916 Montant 1.649.995
Déficit 23.079

Tabelau élaboré d'aprés le Suquamish Tribe General Council Handbook, 2002.

De plus, pour inciter les Suquamish a travailler @sino, la PME finance en
collaboration avec le départeme@ommunity Developmente programmeHousing and
Urban Developmentafin de mettre plusieurs maisons a la dispositiea shlariés indiens.
Car il est difficile ces dernieres années de troudes habitations & vendre en dessous de
130.000 US$. L'entreprise essaye egalement dederame assurance et une mutuelle santé
pour tous ses employés a plein temps.

La tribu a aussi un département de police qui askursécurité des habitants de la
réserve ; un département « juridiqgue » dont la tioncpremiere est de faire respecter les

droits tribaux, la souveraineté et d’assurer desseits juridiques. Une cour tribale qui gére
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toutes les affaires criminelles et sociales quiceonent la réserve et ses membres (violence
domestiques, protection de I'enfance, affairesrdguks...).

Le Conseil tribal a donc atteint une autonomie gongmentale, les nouveaux projets
sont nombreux et en lien avec les priorités tribaléa culture, I'éducation, la santé et
I'’économie. Cependant, il faudra encore du tempstague la tribu obtienne une autonomie
financiere. Mais elle en prend le chemin en invefitannovant et s’investissant dans des
programmes plus proches de sa réalité, dévelomdés ses propres besoins et adaptés a un

environnement tribal.

lll- Le Suquamish Museum

La reconnaissance d’'une organisation gouvernengefriiale permit aux Suquamish
d’engager un processus de réorganisation de leantiid tribale et notamment la
reconstruction de leur histoire culturelle en séiht quatre techniques qui sont pour Joane
Nagel : la renaissance, la restauration, la révigb I'innovation. La premiere technique
consiste a réintroduction des formes et des prasiqulturelles oubliées. La seconde procéde
a une réintroduction et restauration des formetestpratiques désuetes. La troisieme est une
adaptation et un changement des formes et degjyeaticulturelles afin d’en assurer leur
conservation. Enfin, la derniére découle de latm@ade nouvelles formes et pratiques
culturelles (Nagel, 1996 : 47).

La tribu voulait raviver, redonner du sens aux miéesoindividuelles et a la mémoire
collective malmenée par la politique assimilati@t@iaméricaine. Elle souhaitait retrouver
une intégrité culturelle, une ascendance commune,conscience de groupe et assurer sa
propre auto-identification.

La découverte dans les années 1975 d'un certainbmorde vestiges sur le site
archéologiquédle man houséut I'occasion pour la tribu, comme l'avaient faitant eux les
Makahde Neah Ba¥/’, d’envisager un projet culturel autour d’'un mus@ertains membres
tribaux ne voulaient pas que ces vestiges preneecitemin des musées archéologiques et

ethnographiques locaux et nationaux. lls pensajaetla création d’'un musée pouvait étre

161 e site archéologiqu@zettea été découvert en 1969 a Neah Bay et a permislakah d’ouvrir en 1979 un
Centre de Recherche et Culturel Makah.
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bénéfique pour la communauté et pouvait permetrdééditimer et de valoriser la culture
suquamish, de créer un sentiment de fierté comntainaiet étre une wtrine valorisante et
éducative aupres des non-Indieng-archi, 2006 : 85-90).

La tribu s’attacha a cette idée et se documentdaperplus de six ans sur I'héritage des
Suquamish et des Indiens du Puget Sound de cesreetst dernieres années. Afin d’enrichir
sa collection d'objets, elle emprunta un ensemidetafacts a des institutions comme le
Thomas Burke Memorial Washington State MuselenSeattle’s Museum of History and
Industry (MOHI) la Kitsap County Historical Societyla Bainbridge Island Historical
Society Les responsables du développement culturel trib@lectérent des archives
photographiques auprés d’organismes tels qudidtorical Photography Collection of the
University of Washingtgnle Burke Museum la Kitsap County Historical Societyla
Washington State Historical Societg Bancroft Library lesNational ArchiveslesNational
Anthropological Archiveda Smithsonian Institutione Whatcom Museum of History and Art
lIs réaliserent également des entretiens aveciasrtaembres tribaux et firent appel a des
consultants, professeurs d’universités tels guerleBarbara Lane et le Dr. Bill Holm de I
University of Washingtoat Rod Slemmons, conservateurMuseum of History and Industry
de Seattle (The Suquamish Museum, 1985 : 5).

D’autres institutions, comme leNational Endowment for the Humanities
I Administration for Native Americangt la fondationNorman Archibald Charitable
apporterent une aide financiere. Quant Antierican Association for State and Local History
elle reconnut en 1979 la viabilité du projet etosigt la construction du musée (cf. photos
XX et XXIV).
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XXIII. Entrée du Suguamish Museum. Centre tribal. Réserve de Port Madison.

Photo : R. Merlet (1998).

XXIV. L'intérieur du Suquamish Museum. Centre tribal. Réserve de Port
Madison.

Au centre, le canoe de guerre quileute prété par la Kitsap County Historical Society . A gauche, le
canoé de péche emprunté a B. Riebe. Photo : The Suquamish Museum,1985, The Eyes of Chief
Seattle.
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1. Les expositions &yes of Chief Seattle et « Oleman
house, the people and their way of life at D’suq’twvet du

Sugquamish Museum

En juin 1983, les Suquamish inaugurerent I'ouvertm musée avec la présentation de
I'exposition permanentéEyes of Chief Seatf® Une deuxié@me exposition permanente
intitulée «Ole man house, the people and their way of lif®’atiqg’'wub » fut présentée lors
du centiéme anniversaire de la création de I'E¢a\thshington.

La premiére exposition retrace I'histoire des pemiihabitants du Puget Sound, des
Suquamish et de leur porte parole, le chef indieattf®. Elle est divisée en trois grands
thémes : la période précoloniale (avant I'arrivéss @Blancs), la colonisation (du premier
contact a la création des réserves) et la vie ogmieaine des Suquamish. La deuxiéme
exposition raconte la vie autour de la maison comantaire du villag®’sug’'wub.

Toute cette scénographie repose sur une collectipartante de photographies (plus de
2000 photos), d’objets patrimoniaux (les vestige&zodiverts durant les fouilles furent
complétés par des donations et des emprunts)fdédu Ill), d’histoires orales (plus de 150
entretiens furent réalisés avec des membres sughfdfrautour des thématiques suivantes :
la famille, I'éducation, I'enfance, I'école et laligion) et sur deux films réalisés par la tribu :
« Come Forth Laughing en 1983 et Waterbone. Gift of the Indian Caneeen 1989. Le
premier retrace l'histoire de la culture suquamaspartir de huit témoignages d’ainés. Le
deuxiéme film, en partie financé parWashington State Centennial Commissioerle de la
contemporanéité des communautés indiennes du Boget. Il évoque le retour du canoé et
traite de la renaissance culturelle des tribus eetledir détermination a préserver leurs
croyances, leurs traditions et les ressources elbsr

Enfin, le musée possede un petit magasin de sasvgui vend des tee-shirts, des livres
sur la culture des Indiens de la C6te nord-ouedestobjets fabriqués par des artistes indiens

etc.

182 'exposition fut présentée en 1982 Museum of History and Industde Seattle et & la ville de Nantes (ville
frangaise jumelée avec Seattle).
183 \/0ir dans le chapitre Il, les entretiens sur leagionnats réalisés avec Lawrence Webster et (iees.
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lll. Quelques exemples d’artefacts et

de photographies du catalogue du musée.

Artefacts

Photographies

Deux hachoirs: couteaux
préhistoriques en pierre trouves
localement et indiquant une longue
occupation dans cette région. (H: 10cm.;

L: 10 cm.).

Camp d’été salish, ¢.1900. Archives de

la tribu suquamish (STA) 1372.

Panier a palourdes :racines de cedre
branches de cédre. Suquamish. Martha

George. Tisserande. 1980.

Camp sur I'lle Ballast, Seattle, c. 188
STA 1896.

Panier a baies rracines de cédre.
Suquamish. Jacob Wahelchu. Tissergnd,

c. 1895. Emprunt, Ed Carriere.

Procession dance at Chief Seattle Da
1912. STA 0162. (voir photo chapitre

.

YyS,

A

Canoé de guerre cédre. Quileute.
Emprunt, Kitsap County Historical
Society (L: 9 métres; L: 1.75 métres).

Village Suquamish, Eagle Harbor, ile
Bainbridge, ¢.1905. STA 0901.

Canoé de péche fabriqué dans la
région de Port Madison. Ce canoeé tr¢
fin a été abimé au fil des années. Li
poupe et la proue ont été enlevees
Emprunt, Bob Riebe. (L: 8 metres ; L|:
1.25 metres).

Filles dans les cuisines, école indienne
tulalip, ¢.1908. STA 1434 (voir photo

chapitre 1)

Canoé de chasse d’'une personne :
cédre. Suquamish. Louisa Peters,
premier propriétaire. Collecté par T.T].
Waterman, 1919. Emprunt, Burke
Museum. (L: 6.50métres ; L: 1 metre).

Jeune fille muckleshoot portant un
vétement traditionnel en écorce de
cedre, ¢.1910. STA 0901. (voir photg
chapitre 1)

)

Modele de canoé de mei(L: 1.25
metres ; L: 21 centimétres). Emprun{
MOHI, 7084.1.

Chef Seattle, E.M. Sammis, 1865. STA

1646.

tableau élaboré d'aprés The Suguamish Museum, 1985, The Eyes of Chief Seattle.
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Parmi toutes ces ressources, la plus difficile &emb mais probablement la plus
significative de ce travail de restitution d’'une madre collective et d'une origine commune
fut la parole des anciens. La culture indienne sepur la tradition orale et est transmise par
les anciens qui sont les « notables » de la ménaoitective (Namer, 1987). Mais depuis la
colonisation, ils n’assurent plus cette foncti@transmission du savoir est donc interrompue
et la mémoire sociale est « endormie ».

Par conséquent, lorsque la tribu souhaita intemweles anciens, elle se heurta au
silence de leur mémoire autobiographique. Comméneilter et revaloriser la mémoire
collective a partir de ces mémoires individuellesersurées » qui risquaient de faire
remonter a la surface des souvenirs douloureux ?

Elle décida d'utiliser ce que Gérard Namer appell@ mémoire dialogue avec l'autre »
en demandant a des historiens, des anthropolodgugssemembres tribaux de réaliser les
entretiens avec les anciens. Ces derniers utifisées objets et des photos pour raviver les

souvenirs et réveiller la mémoire collective gappelle Halbwachs, se déroule :

«[...] dans un cadre spatial. Or, I'espace est éafité qui dure : nos impressions se chassent I'une
l'autre, rien ne demeure dans notre esprit et iercomprendrait pas que nous puissions ressaisir le
passé s'il ne se conservait pas en effet par lieunihatériel qui nous entoure. C’est sur I'espace,
notre espace, -celui que nous occupons, ou noasseps souvent, ol NouUs avons toujours acces, et
gu’en tout cas notre imagination ou notre pensé& ehaque moment capable de reconstruire [...]
C’est la que notre pensée doit se fixer pour gqparasse telle ou telle catégorie de souvenirs »
(1997 : 209).

Ces représentations matérialisées constituent deachkines » a penser et sont des
supports d’'une activité logique et réflexive (Cogu®97 : 130-131). L'objet se trouve selon
Michéle Coquet, surtout dans les sociétés ou tiéeriest peu ou pas utilisée,

« au point de jonction de la vie sociale et deitantuelle et religieuse, il exprime aussi bien un
savoir-faire technique et une réflexion sur lesrfes, les matiéres, les couleurs, qu'un ensemble de
conceptions sociales, politiques, symboliques,étisfies touchant a la relation qui unit 'homme au
monde et au groupe auxquel il appartient. [...] tonevre une histoire spécifique, non seulement celle
de sa création, mais aussi celle de son maniemerga transmission, des raisons de son avénement,
etc. L'objet peut étre a la fois « agi » et « agnts> puisqu’il est souvent susceptible d’étraeda bu

se manifestent des puissances » (1997 : 129).

Mais la stimulation de la « mémoire-souvenir » (ks 1970) ne fut pas suffisante, il

fallut également revaloriser et Iégitimer le stadet « notable ». Car, la mémoire collective
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dépend certes d'une contrainte sociale- sur cetpRioger Bastide rejoint Maurice
Halbwachs- mais elle est également pour Roger ddasine structure et un systéme organisé

de pensées et de gestes car :

« C’est la structure du groupe qui fournit les eadte la mémoire collective, définie non plus comme
conscience collective, mais comme un systéme dfglttions de mémoires individuelles. [...] Ce qui
fait que ces images sont rappelées chaque foislag@@mmunauté retrouve sa structure et peut
reprendre, par l'intermédiaire de I'intercommunicatdes roles, les mécanismes, vocaux ou gestuels,

en tout cas toujours moteurs, venus des ancétBastide, 1970 : 94).

Le musée a donc revalorisé le statut de « notakle faisant de la mémoire des ainés,
I'élément moteur de son projet d’exposition. Il econnecté le groupe au « systéeme de
pensées et de gestes » de la tradition oraleglaifié autour d’'une origine commune et a
engage une revitalisation de I'identification etjue.

De plus, pour palier a ces décennies de « nonnriga®n générationnelle », a ce fossé
générationnel entre grands-parents, parents etntenfat finalement a la disparition
progressive de ces derniers témoins du souvesirgkponsables du projet muséal ont utilisé
la mémoire historique (Halbwachs, 1997), pour sotfuter le probleme de la discontinuité de
la mémoire sociale. Cette mémoire empruntée eficitie est construite a partir d’'un
ensemble d’événements passés, choisis, rapprotiusssés suivant des nécessités ou des
regles.

En contrélant I'organisation culturelle de cettstitution muséale, en sélectionnant les
photos et les objets exposés et en produisant issouls qui accompagnent ces
représentations, la tribu a construit et assigeprp auto-identification. Le musée est devenu
d’apres Julie Broyles, unecemmunicative, informational, and symbolic resoutiteugh
which the Suguamish represent their view of therasepast, present, and futur&* (1989 :
180). Il a permis selon David Forsman, membre suigla qui a 'époque s’occupait de la
collection,

« a sense of cultural pride within the tribe...Througe museum we’ve been able to show people
what our culture was, how great it was, to showymung people how good it was, and to show old
people it was all right to be Indiad®$(Cité par Broyles, 1989 : 180).

184 « une ressource communicative, informationnellesgnbolique & travers laquelle les Suquamish se

représentent dans le passé, le présent, et le futur
185 « un sentiment de fierté culturelle dans la tribBrace au musée nous avons pu montrer aux gensétait
notre culture, c’'était merveilleux de montrer a f@snes que leur culture était importante, et datneo aux
anciens qu'il n'y avait pas de mal a étre indien. »
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2. Un symbole de la renaissance culturelle

Le musée est un instrument de l'idéologie colonidlsert & préserver, conserver et
restituer des objets dits patrimoniaux, rares,ers;iayant un vécu et une référence historique
(Somé, 2003). Cette conception triptyque de I'ofjeéservation, conservation et restitution)
n'existe pas dans la tradition orale ou I'objetst’eas un objet d’exposition mais un objet

fonctionnel. L'objet indien est comme cet objeiadm dont parle Roger Some,

« il n’est jamais retiré de la circulation du fditin risque de disparition. L'objet est dans la yike

fait corps avec elle et cette disparition peut mémgaraitre comme un moment de son existence. [...]
Les opérations de réparation des objets ne sordgzaactions de conservation. Il s’agit d’une digtiv

de maintenance. Il faut maintenir la chose nongrabon état mais dans un état de fonctionnement
[...] » (2003 : 53-54).

Certains objets indiens perdirent de leur utilitd eours de la colonisation et
disparurent. Les canoés, par exemple, ne furerst plilisés au quotidien par les familles
suguamish. lls s’abimeérent et disparurent progressént a la fin du 8" siécle. La tribu
manqua donc d’objets pour ouvrir un musée. Elldisatides photos et réalisa des
documentaires et des entretiens. Les fouilles atog&ues ne s’avérant pas suffisantes, elle
emprunta des objets & des institutions muséalesnaii@nnes : un canoé quileute de guerre
de 5,48 metres prété parKatsap County Historical Societyine petite embarcation d’'une
place de 3,96 metres de style salish prétée uree Museunet un modele de canoé de mer
emprunté alMuseum of History and Industr@eul le quatrieme canoé, de style embarcation
de péche de 4,87 métres fut emprunté a un padicli Riebe (cf. photo XXII). Certaines de
ces institutions avaient été créées par des artlogpes et des collectionneurs comme
Thomas Burke, juriste et Caroline Mc Gilvra Burldjlanthrope et collectionneuse d’objets
indiens qui donnérent leur nom &homas Burke Washington State Memorial de I'Uniters
of Washingtorde Seattl&®

1% On trouve dans ce musée six modéles de canoéetitrcanoé snohomish, acquis en 1941 par R. Erhast
autre de 11,27 meétres de style northern sculpt€886. Un canoé haida de 4,20 métres sculpté paallhdl.
Une embarcation de style shovelnose de 10,66 méfrepetit canoé « double-ender et deux embarcatien
course snoqualmie d’'une personne.
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D’autres institutions comme [@enter forWooden Boat§’ ou encore I@acific Science
Center®® de Seattle possédent également quelques modéess(L1977 : 9-10). Enfin, on
peut trouver awritish Columbia Museunde Vancouver, au Canada, un canoé haida de 7
metres.

Les Suquamisfi® ont emprunté quelques canoés et ont utilisé teserehes de certains
anthropologues et artistes blancs comme Erna Gunittie Waterman, Hilary Steward et Bill
Holm, professeur d’histoire de I'art aUniversity of Washingtoet spécialiste de I'art indien
de la cote nord-ouest. Bill Holm a réalisé un endende répliques de totems, de poles et
d’autres types de sculpture pourBerke Museumll a sculpté en 1958 une réplique d'un
canoé kwagiulth de 7,30 metres en utilisant descesuethnographiques laissées par Frank
Boas dans les années 1900. Il a appris les teasimaditionnelles de sculpture grace a ces
descriptions ethnographiques et plus tard avesdalpteurs kwagiulth. Enfin, en 1969, il a
réalisé un autre canoé de 10,66 metres de long.

Le canoé a une place importante dans ce travadsteution, transmission et de partage
de la culture des anciens. Il n’est plus cet ofgattionnel indispensable qu’il a été par le
passé mais plus qu’un objet d’exposition, il estirpilichael Harkin : «[...]Ja vehicule for
feelings about that disappeared word...] a latent symbol of an historic culture thaad
disappeared [...] a symbol of a new sociopoliticatl@r»""° (1997 : 108). Un signifiant
signifie a I'mage d'un musée que les tribus coment comme faisant partie d'un
« continuum » (Broyles, 1989), d’'une réflexion sarcontinuité. D’'un effort de conciliation
entre discontinuité et continuité, entre restaaragt innovation. Un lieu symbolique de la

résistance et de la continuité de la culture intken

17 On y trouve quatre modéles : Un canoé de stylékaoode 10, 66 métres sculpté par S. Martin, erv 198
canoé de style salish de 4,81metres. Un canoéeqydant de style nootkan de 2, 92 métres. Un carogtyde
nootkan de 4,87 metres.

188 Ce centre culturel fit appel en 1972 au sculp&teve Brown, pour restaurer un canoé et a DuaneoRas
1985, pour sculpter un canoé. Duane Pasco esttisteagt un sculpteur euro-américain. Il vit avacfeamme
d’origine suquamish dans la réserve de Port Madison

189 D'autres tribus comme les Makah ont préféré seulpuatre embarcations de style nootkan pour enrich
I'exposition proposée par Makah Cultural and Research Centdls ont sollicité en 1975, L. Wilkie et Steve
Brown pour la confection d’'une réplique d'un cammér la chasse a la baleine de 9 métres, d’'un caoo€la
chasse aux phoques de 7,5 métres et deux autresaatibns de 4, 87 et de 3 metres.

170 «[...] un véhicule des sentiments d’un monde disgdar] un symbole latent d’une culture historique qu
avait disparu [...] un symbole d’'un nouvel ordre spailitique. »
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3. Une décolonisation de la pensee

Le musée indien releve d'une alternative idéologigaappropriée et construite de
I'intérieur par les communautés dans le but dedmeca une réorganisation de leur culture et
de leur identité tribale. Il est une ressource qranfitive et constructiviste, génératrice de
pouvoir et d’autonomie sociopolitiqgue. Le muséenpetra la fois de restaurer et sauvegarder
un savoir ancestral tout en transmettant, partdageancitant a la praxis de la culture dans le
but de dégager une réflexion et d’apporter destisolsl aux problemes contemporains. I
n'est ni un lieu de patrimonialisation du passé&ne production artificielle déidentité »
(Saez, 1995 : 131-143), ni un lieu de collectioncdatumes archaiques servant d’aprées le
sociologue Freddy Raphaebialibi en idéalisant le passé gu'il legue comméripaoine aux
générations a venir tout en faisant silence surgesbléemes de la société contemporaine
(Cité par Saez, 1995 : 217). Il est par contre util de contre-expertise et de relecture de
I'histoire coloniale et de I'ethnohistoire indienne

L’histoire, la théorie et I'écriture, écrit Lindaufiwai Smith (1999), sont des clés de la
recherche occidentale et des marques de supériai@écivilisation et de domination,
excluant, marginalisant et opprimant I'lndien. Melkes sont aussi aujourd’hui des sources de
pouvoir et de justice pour les tribus indiennesr Qe relecture et réécriture critique de
I'histoire coloniale leur permet de parler des stices du passé, de se réapproprier des
histoires, de corriger les stéréotypes et les cameires négatifs de la littérature américaine.

Les livres sont, d’aprés I'écrivaine maori PatriGeace, dangereux pour les Autochtones car,

« They do not reinforce our values, actions, custoculture and identity ; when they tell us only
about others they are saying that we do not exigty may be writing about us but are writing thling
which are untrue ; and they are writing about usdatying negative and insensitive things which tell

us that we are not goot$(citée par Smith, 1999 : 35).

Le processus de relecture et de réécriture peroret dux musées tribaux de produire
une autohistoire amérindienne (Sioui, 1992) et cliper bien au dela d’'un ordre symbolique,
la scéne culturelle américaine (Farchi, 2006).diacbncernant la création dduseum of the
American Indian(NMAI) de 1989 et ldNative American Graves Protection and Repatriation

1 «lls ninsistent pas sur nos valeurs, actiongjtwmes, culture et identité ; ils parlent de nounstant
gqu'« autres », ils disent tout simplement que lidexiste pas ; ils écrivent peut-étre sur nous ndésnt des
choses fausses ; ils écrivent sur nous mais ragodés choses négatives et dures qui nous fonéppssr des
gens peu recommandables. »
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Act’® (NAGPRA) de 1990 sont de parfaites illustrations dé& prise de controle
institutionnelle par les Indiens, qui se trouvenjaurd’hui aux postes de commande au lieu
de demeurer des objets scientifigpe@Mauzé et Rostkowski, 2004). Les museées tribaux
participent activement a une décolonisation de déaspe, a une reconnaissance par le
gouvernement américain de leur contribution a létation de la culture et de lidentité
américaine et a I'accession de la culture indiesuneang d’ « art » au méme titre que les arts
d’Europe, d’'Asie et d’Afrique (Farchi, 2006).

V- Une stratégie intertribale

Tandis que les tribus du Puget Sound réactivaeicbhoé, ce katent symbob de la
« historic culture» (Harkin, 1997), les Heiltsuk de la Colombie Bnibique, sous I'impulsion
d'un jeune homme, Frank Brown, planifiaient et migaient en 1986, un voyage en canog,
du village Waglisla (réserve de Bella Bella) a ianer ou devait se dérouler I'exposition
universelle @ransportation and Communication Frank Browh’® souhaitait réactiver et
réinterpréter le canoé dans le cadre d’'un voyage ds raviver la culture des anciens, de
tisser des liens intertribaux et de construire unéé pan-tribale pour défendre les droits
tribaux. Pour Frank Brown le ganoe can be seen. It represents our vision. Alpasithout
a vision will perish»*"* (cité par Lincoln, 1995 : 74).

Les Heiltsuk confectionnérent IBlwa, un canoé de 12 metres qu’ils baptisérent en
juillet 1986, la veille du départ pour VancouveurBnt le voyage de plus de 644 kilometres,
I'équipage s’arréta dans plusieurs réserves pouestaurer et partager quelgues danses et
chants « traditionnels ». L’arrivée a Vancouver dntmoment important de ce voyage. Les

Heiltsuk furent accueillis par tous les chefs $atie la région. Cette cérémonie de bienvenue

172 Cette loi oblige les musées subventionnés paolrernement fédéral de restituer sous certaineditimms

aux communautés indiennes qui en font la demarsdesisements et les objets sacrés.

173 A I'age de 14 ans, Frank Brown eut des problénves & justice. Sa tribu proposa au juge pour éniag

alternative plus traditionnelle a sa détention. Rapassé, les jeunes étaient envoyés seuls, asejgurs,
quelques semaines, en forét a la recherche desguit gardien. Ce rite de passage leur permelgase purifier,
d’acquérir une certaine confiance et une autonoRrank se retrouva seul pendant plus de huit moisige ile
de la Colombie Britannique. Cette expérience charsgevie et ses engagements et en particulieruceqa il

vit dans 'une de ses visions, le canoé de merodeaseul. Depuis, il se consacre a sa tribu, aullare et au
retour du canoé sur la céte du Pacifique.

174 « Le canoé peut étre vu [a nouveau le long détadu Pacifique]. Il représente notre vision. léugle sans
vision mourra. »
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fut I'occasion, en cette période de revendicatibentitaire, de rappeler aux €lus que la ville
de Vancouver occupait un territoire indien, de gragubliqguement de ces griefs envers le
gouvernement, de nouer et renouer des contactsdémgires tribus et de donner aux médias

une image positive et traditionnelle de la cultimeienne (Harkin, 1997) et (Lincoln, 1995).

1. Une culture commune autour du canoé

L’idée de Frank Brown traversa les frontiéres cégranks. En 1989, les tribus de I'Etat
de Washington décidéerent de transcender leur téelticale pour construire une solidarité
intertribale régionale autour d’'un voyage intitd®addle to Seattle. Les tribus déciderent
de réactiver et réinterpréter le canoé. Elles wegtant, sculptéerent et sortirent des musées les
canoés et prirent part ensemble au voyadeaiklle to Seattle

Tout commenca lorsque I'Etat de Washington décidaféder en 1989 son 1%
anniversaire et mit en place\Washington State Centennial Commisstbargée d’organiser
une grande féte autour de la rencontre entre Blmdit 'Européen. L’'Etat souhaitait une
participation active des tribus indiennes et fopoar I'occasion leCentennial Commission’s
Native American Committedl chargea également Barbara Lawrence, membraasuigh,
d’'inventorier les projets de plus de dix-sept tsbiBarbara Lawrence me dit lors d'un

entretien que la plupart des tribus voulurent :

«[...] educate a non-Indian people in the statewig they wanted to do. They wanted to have

access to forest to make canoes, paddles andaeg@hk State had a plan to have a rediscovery ship
and so the tribes wanted that ship was surroundednény canoes » (Entretien avec Barbara

Lawrence, le 28/03/20007.

Cependant, certaines tribus ne voulurent rien avd#ire avec cet Etat qui avait essayé
de les faire disparaitre. Mais la majorité fut adeste de I'importance d’'un tel événement.
Car non seulement I'Etat était prét a financer pl@gets tribaux qui s'inscrivaient dans la
thématique de la féte, mais c’était I'occasion ptes communautés de s’exprimer, de
transmettre et de partager leur histoire et derésegover. Finalement, elles déciderent de

participer a cette manifestation et proposerenta aCbmmission par lintermédiaire du

15 « instruire & leur maniere les non-Indiens dealfEAvoir accés aux foréts pour faire des canoés,pagaies
et des costumes. L'Etat a envisagé d’avoir un bat®anbole de la redécouverte et donc les tribtisyaulu que
ce bateau soit entouré de plusieurs canoés. »efiemravec Barbara Lawrence, le 28/03/2000).
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représentant quinault, Emmett Oliver, un projet oam dont le canoé était la piece

maitresse. Emmett Oliver le présenta en rappelsitiges points :

« Let the cedar canoe become a symbol of Washitgghodian people and their cultural expressions.
Lawmakers and Bureaucrats may never again have aochpportunity to make a meaningful
contribution to the preservation of Washington &mdcultures. Canoes could in the state centennial,
be used as a rallying-point around which substaihtidian involvement could be mustered. [...]
While 1989 focuses on our state’s birthday, it @fords an opportunity to look even farther into o
historic past to contribution of earlier peoplesowlived here. [...] The indigenous culture in the
beginning could not have developed and prosperdtbuti the native canoe. So it is appropriate that
we pause this year and pay homage to one aborigiealent that has meant so much to a people’s
way of life. The canoe represents Native life atfitllest. [...] Though the Native canoe may never
return to the prominence it once held, we can handuring these months as a symbol of a culture

worthy of the part in the Centennial Celebratidff ¢Cité par Lincoln, 1995 : 70).

Le canoé était I'élément qui représentait le mikugulture indienne de cette région et
puis, c’était une opportunité pour I'Etat de Wasgiim de se « libérer » de ces siécles
d’oppression et de destruction de I'héritage autmuh La Commission accepta et débloqua
des fonds pour financer différents types de pragetsur du canoé et permit 'accés als
National Forest(Lincoln, 1995 : 87-91) pour couper le bois néa@ssa la construction de
canoés et autres objets Les Indiens voulaient remettre en état leursllgiiembarcations,
en construire de nouvelles, sculpter des pagassertdes costumes traditionnels et apprendre
des chants et des danses afin de prendre partyage®addle to SeattleTous ces projets
étaient une fagon d’inscrire dans I'espace pubds dignifications et des symboliques qui
permettaient d’étre et de se penser indien. Gréam® symbole latent réactivé et réinterprété
dans le cadre d'un voyage en mer, les Indiens detdgéion du Puget Sound pouvaient
revendiquer leur autochtonie face a I'autorité ‘@at, exprimer une différence ethnique et

tribale et se détacher de cette image emblématiguéndien des plaines qui leur permettait

176 « Laissez le canoé de cédre devenir un symbold'edpression culturelle des Indiens de I'Etat de
Washington. Les législateurs et les bureaucragasront probablement plus jamais une telle occad@pporter
une contribution significative a la préservatiors deltures indiennes de Washington. Les canoésaient pour
cet anniversaire, étre employés comme un pointaflement de nombreuses tribus [...] Tandis que9198
s'attache a féter I'anniversaire de notre Etatloihne aussi les moyens de regarder encore plusidmis notre
passé historique et de voir ce qu’'ont apporté temers peuples qui ont vécu ici [... ] La cultangochtone a
ses débuts n'aurait pas pu se développer et persgéns le canoé. Aussi il est juste que nous oendi
hommage a un élément aborigéne qui a eu telleniempaltance dans la vie des gens. Le canoé repeésan
vie autochtone dans sa totalité. [...] Bien quedroé ne puisse jamais retrouver I'importance quilu par le
passé, nous pouvons I'honorer pendant ces mois eonmsymbole d'une culture digne de prendre pdat a
célébration du centieme anniversaire. »

7| a coupe des arbres est trés réglementée. Sos estée plus en plus difficile et colte cher.
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ces dernieres décennies d’exister en tant qu’lndieis pas de se définir comme Indiens de la
cote nord-ouest, Suguamish, Quileute, Quinaultia8dm...

2. Une solidarité intertribale.

Les Quileute, furent comme les Heiltsuk au Canadi&rigine du premier voyage en
mer dans I'Etat de Washington. Ils décidérent eB81@e sculpter un canoé de voyage de 17
métres de long et de I'utiliser pour rejoindreQé Man Hous¥?® suquamish le 19 juillet
1989. lIs envisageaient apres un voyage en meede semaines de rester deux jours sur la
réserve de Port Madison avant de rejoindre en ca@arc Golden Gardens dans la baie
Shilshole, ancien territoire des Duwamish, a Seatts proposerent aux autres groupes de
prendre part a ce périple intituaddle to SeattleOnze tribus acceptérent le défi et se
préparerent chacune a leur maniere, en fonctionedes connaissances et des moyens
financiers dont elles disposaient. Certaines déerdede fabriquer des canoés en cedre
comme les tribus tulalip, quinault, s’klallam etrssh.

Les Samish, qui n’avaient pas sculpté de canoéisigbus de trente ans, envisagéerent
des 1986 de construire un canoé de style salish. Tidalip avaient quant a eux, une
embarcation de style nootkan de 10,66 meétres quarggnait a leur ancien chef Shelton. Mais
la coque était trop fragile et abimée. Leur Congiial demanda donc a Jerry Jones et a son
apprenti Joe Gobin, tous deux membres tribaux,ateiduet’® un autre canoé. Les deux
hommes consultérent Bill Holm et passerent du teayurke Museuna observer un canoé
kwagiulth de 13 metres de long afin de se reménelretapproprier les procédés techniques
de la sculpture. Le 3 juin 1989, la tribu mit dalele nouveau canoé et invita Bill Holm a
prendre la place d’honneur, celle du capitainedtin, 1995 : 93-104).

Les S’Klallam de Port Gamble réaliserent dans @mper temps, en collaboration avec
Duane Pasco, deux canoés de style salish de 4,8&smBuis, un troisieme canoé de 10,66
meétres qu’ils baptiserenNuwhqg'weeytet qu’ils mirent a l'eau le 24 juin 1989. lIs
demanderent également a Duane Pasco, spécialiste @mgue chinook, de leur écrire

quelques chants.

1%Ce lieu était au I8°siécle un haut lieu de rassemblement des commémindiennes du Puget Sound.
179 a tribu tulalip a investi plus de 10.000 US$ poerprojet.
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Quant aux Duwamish, ils avaient la chance de canmateni leurs membres tribaux, un
sculpteur, Frank Fowl&. Ce dernier leur réalisa un canoé de style shoselrde 6,70
metres et aida Martin Sherwood et une classe dihestiu lycée de Renton a construire un
canoé nootkan de 10 metres. (Lincoln, 1995 : 118-1Hnfin, les tribus upper skagit, lummi,
nooksack, swinomish, suquamish se tournerent wesschnoé&s de compétition car ils
maitrisaient mieux cette technique de sculptureagplie des canoés de mer. De plus, ce type
d’embarcation avait un colt financier moins élev&emandait beaucoup moins de bois.
Enfin, certaines tribus ne souhaitaient pas fappeha un maitre sculpteur « blanc » pour
fabriquer leurs canoés. Les Upper Skagit confenoent -cela ne s’était pas produit depuis
plus de trente ans - uBleven man canode 15 metres de long, Rolling Thunderqui
pouvait transporter onze personnes. Les Suquaratstiqglierent aussi, avec l'aide de Joe
Waterhouse, uileven man canoet utiliserent le temps du voyage, avec la pelionisde la
Kitsap Historical Societyle Dugout war cano@xposé dans leur musée. EnfinSlequamish
Museum produisit en partie grace aux financements déMashington State Centennial
Commissionet a l'aide des anciens, le documentairé/aterborne : Gift of the Indian
Canoe».

Au total dix-sept tribus de I'Etat de Washingtortizépérent a ce voyage : les Tulalip,
S’Klallam Port Gamble, Lower Elwka, Skokomish, Saqush, Duwamish, Samish, Quileute,
Puyallup, Nisqually, Swinomish, Upper Skagit, Lumnihakah, Hoh River, Quinault,
Nooksack. Les Heiltsuk du Canada se joignireniaagemblement organisé dans la réserve de
Port Madison et leur porte-parole, Frank Brown fipade I'occasion pour inviter toutes les
tribus du Puget Sound et de la céte du Pacifique,grande féte dans le village Waglisla a
Bella Bella en 1993 :

« We invite all the tribes to come to our villagechuse what we've experienced over the last 470
miles that we've paddled to get down here overedhast little while, it was an Odyssey. We've
passed through over twenty tribes on our way domth\se’re challenging you in the next stage. In
four years we want you to come up to Bella BelladAve're going to host an encampment of ocean-
going canoes™$! (Cité par Lincoln, 1995 : 162-163).

Les Quileute accepterent l'invitation et recurent gage une pagaie heiltsuk, qu’ils
devaient redonner lors de cette féte. Mais certaiosxme les Suquamish, furent beaucoup

1801 a appris & sculpter le bois avec son pére rgsand-pére.

181 « Nous invitons toutes les tribus & venir dansenwtllage car pour venir jusqu’ici, nous avons @ag 756
kilométres et ce voyage a été riche en aventurea eg€ripéties. Nous avons rencontré plus de ¥riigis tout
au long de ce voyage et nous vous langons ce méfnddns quatre ans, nous voulons que vous veénigzlla
Bella. Nous sommes préts a accueillir un campenhecanoés de haute mer. »
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moins confiants et pensérent ne pas étre préts,endans quatre ans, a tenir a un tel
engagement. Peg Deam, la spécialiste culturellaasuigh se souvient avoir pensé cette nuit
la que sa tribu ne serait pas préte, ni dans qaasei dans mille af€, & accepter une telle
proposition. Mais sa rencontre quelques temps @t avec Frank Fowler la fit changer
d’avis. Car ce sculpteur duwamish avait accés an&de Martin Sherwodtf et cherchait un
équipage pour participer a ce rassemblement hieitsuerritoire kwagiulth a Bella Bella. Le
deéfi devenait donc possible méme si les moyensidieas, matériels et humains étaient quasi

inexistants et que le Conseil suguamish n’étaitypaisnent convaincu par I'idée.

2 Une interaction intertribale

Trois années étaient déja passées depuis [E@Mniversaire de I'Etat de Washington
et la tribu suquamish n’avait toujours pas de cat®éner. Elle disposait de quelques canoés
de compétition et de mer exposés au musée. Maiestates embarcations étaient soit
inadaptées a une navigation en mer ou trop abipwespouvoir supporter un voyage de plus
de 1000 kilometres. De plus, la tribu ne pouvag gavisager la restauration ou la fabrication
d’'un canoé de mer en cédre. Elle n’avait pas larg@ur financer un tel projet et aucun de
ses membres ne maitrisaient la technique de scelptu

Malgré tout, certains Suquamish comme Jeff et Edi€a, Peg Deam, restaient
persuadés de limportance de ce rassemblement roite kwagiulth et déciderent
d’accepter la proposition de Frank Fowler. lls ferant un équipage, solliciterent l'aide
financiere de IaNative-American Administratiopour réparer le canoé de Martin Sherwood
qu’ils appeléerent |&Ravenet prirent la mer le 25 mai 1993. L’équipage sungisa/duwamish
rendit visite au fil de ce périple aux Jamestowkiglam de Sequim, puis aux Elwha Klallam
de Port Angeles qui prirent également part au veyagc leur canoé, EElwha Warrior. Les
deux équipages devaient rejoindre le caduilia des Quileute, chez les Songhees de I'lle
Victoria au Canada. Les tribus de I'Etat de Wastiingvaient décidé de voyager et d’arriver
ensemble en territoire kwagiulth et de se joindne taibus du Nord-Ouest du Canada (Haida,
Haisla et Tsminshiam), du centre (Nanoose, Nanaklsguimalt) et aux Makah et Quinault

de I'Etat de Washington, pour la cérémonie de @ene organisée sur la plage du village

182 Notes de I'entretien avec Peg Deam, le 7/10/2002.
18 Frank Fowler aida Martin Sherwood et une clashéstire du lycée de Renton & construire ce canogan
de 10 meétres.
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Waglisla, le 7 juin. Quatre canoés Kwagiulth eso@mt vers le rivage plus de vingt un
canoés. Les capitaines demanderent chacun leur daur chefs Kwagiulth, l'autorisation
d’accoster leur territoire et de se joindre auxiv@ss, auQ’atuw’as : people gathering

together in one placd’. Leslie Lincoln raconte dans sa théeNative Resurgence of

Canoeing on the Northwest Coagtie,

« The Kwagiulth welcomed everyone with the marvslélamatsa Crooked Beak Dance performed
by the high status chiefs, their attendants and.sbhese prestigious men wore the four foot long,
dramatically carved Crooked Beak bird masks proutihe paddle dance was another beautiful sight
to see as the women danced their way into the drease with colourful paddles flashing. [...]

Perhaps the most impressive gift bestowed befadtiltsuk chiefs was a beautifully made 25 foot
kwagiulth canoe laden with Potlatch gifts. [...] Eaddy another coastal group provided nourishment

and cultural dances and ancient entertainment»{>.(1995 : 216-230).

Ce grand rassemblement de plus de 4000 personnes fparticulier pour les tribus de
I'Etat de Washington, un échange culturel extraordinaire (Lincoln, 1995). Ces derniéres
avaient fait I'expérience deaddle to Seattlet avaient développé une solidarité intertribale
autour d’'une culture commune dont le canoé étaymebole. Les Indiens s’étaient a nouveau
intéressés au canoé, aux danses et aux chantstaeme de raviver la culture des anciens.
Mais la plupart d’entre eux ne maitrisaient patetdnnique de sculpture, ne connaissaient pas
de chants et de danses et durent faire appel addlectuels blancs et se servir comme les
Suquamish, des savoirs collectés par les muséanmedt non-indiens. lls bricolérent dans
'urgence car I'idée était avant tout d’obtenir wisibilité culturelle et une reconnaissance
par 'Etat de leur héritage culturel et de leurtcdtion a la construction de cette région.

Mais avec la féte de Bella Bella, la renaissandti@ile prit une toute autre dimension.
Les tribus firent I'expérience du voyage en medetpotlatch. Les Heiltsuk les invitérent a
prendre part a un potlatch dans leur maison comatama. lls leur offrirent des danses
traditionnelles costumées comme la danse Hamatsdeoichefs portent des masques
symbolisant des oiseaux cannibales aux becs t@Rlith, 1986 : 76-77) et des chants dans la

langue des anciens. lIs firent également quelgoas dotamment un canoé 12.50 metres. La

184 campbell, Bill, 1997,Q'atuw’as, people gathering togethed, national Film board of Canada Release,
Montreal, Quebed’'atuw’assignifie festivités, des gens qui se rassemblefaratia féte.

18 « Les Kwagiulth ont accueilli chacun avec la dadaenatsa Crooked Beak exécutée par les hauts thefs,
serviteurs et fils. Ces hommes prestigieux ontéfirement ces masques représentant des oiseauseas
tordus de deux métres. La danse de pagaies émiaume belle danse a voir car les femmes ont daneér
maniére dans la grande maison communautaire avepatgies colorées. [... ] Peut-étre que le caldeplus
impressionnant accordé par les chefs heiltsuk aigétdagnifique canoé kwagiulth de 12.50 métres ted®
cadeaux de Potlatch [... ] Chaque jour un autreggadtier a donné de la nourriture, des dansésrelliés et a
assuré comme autrefois le divertissement [...]. »
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nation heiltsuk fit preuve de générosité, de coatp@m, d’engagement, de dévouement et
d’esprit communautaire. Elle partagea ses cérémprees valeurs et enseignements
traditionnels avec plus de 1500 invités qu’elledagpt nourrit pendant plusieurs jours. Toute
cette ambiance provoqua une émulation chez les &uigh. Il devint évident pour les
participants que le canoé était un outil qui leempettait de s’intéresser a leur culture, de se
la réapproprier, d’en étre fiere et de savoir dlsivenaient et ou ils allaient. Il leur permettait
de se reconnecter avec leur environnement natareilial et communautaire. Le canoe était,
selon les propos de Peg Deam, recueillis par Disigiel (1995) : <someone you know and

186

miss ; you think of it when you‘re not around araddhit in very high regard™". Quant a la

féte de Bella Bella, ce fut, toujours d’aprés Pegib,

« [...]Jarebirth, a resurgence, a continuation t¥iag culture. We were awed by the extreme power
that moved with us. [...] Il was almost like we wengclosed in a protective cover. Like a power was
given to us by all the bands with their prayer8 thee people who we met, all the people who were a
home who couldn’t be there but said prayers fagaxe us that power. [...] All those people that went
on that trip will be spending their whole livesitrg to get back to that wonderful, spiritual plac&
(propos recueillis par Neel, 1995 : 59).

Les tribus prirent conscience, au cours de cette te I'importance de la culture des
anciens dans leur vie contemporaine et décideremeouveler chaque année, I'expérience
du voyage annueles Quileute firent le premier pas en invitant Ksiltsuk et toutes les
tribus de la cote, a un grand potlatch a la Push9&7. Les Heiltsuk accepterent I'invitation
et recurent en gage une pagaie. En attendant éaement, les Suquamish proposerent un
petit voyage, Id€-irst Circle, de 1995 et 1996. Ce petit périple le long dediamne route de
commerce des ancétres salish s’effectua en deystetme concerna que les tribus du Puget
Sound. Tout d’abord un premier voyage au nord dgeP8ound, de Skokomish jusqu'a Little
Boston, puis un deuxieme voyage, un an plus tdus, @u sud, pres de I'lle Squaxin. Cette

odyssée fut un des premiers voyages organisés serritoire de Washington.

186 « quelqu’un que vous connaissez bien et qui voasgue ; vous pensez a lui quand vous étes loiluet v
avez pour lui beaucoup d’estime ».

187 « une renaissance, une réapparition, une pourduite culture vivante. Nous avons été impressisne
cette force extréme que nous déplacions [...] @'@t@sque comme si nous étions enfermés dans diroien
protégé. Toutes les tribus présentes nous donndetd force a travers leur priére ; toutes lesqmnes que
nous rencontrions, toutes les personnes qui étagstées chez elles et qui ne pouvaient pas étreuées
disaient des prieres et nous donnaient de la fprcé Toutes ces personnes qui ont participé y¥@gmge
passeront leur vie entiére a essayer de retro@temdroit merveilleux et spirituel. »
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Puis le dix aolt 19978 les Quileute accueillirent sur leur territoirs keibus de la cote
nord-ouest et en particulier les Heiltsuk qui amigccepté quatre ans auparavant de rapporter
aux Quileute leur pagaie. Ce rassemblement swl lanséricain fut I'un des premiers grands
regroupements depuis des siecles. Mais pas leetlemiisque I'année suivante, les Puyallup
furent, a leur tour, chargés d’organiser cette d@teuelle.

Ainsi chaque année depuis 1993, de nouveaux voyagesorganisés et les tribus sont
chargées, chacune leur tour, d’accueillir sur tetnitoire un grand rassemblement intertribal.
Ce fut le cas de la tribu ahousaht (Canada, ileeBJoen 1999, des Songhees (Canada,
Victoria) en 2000, des Squamish (Vancouver) en 2af8s Quinaulf® en 2002, des

199 en 2003, de la bande chemainus de la tribu cowideaColombie Britannique en

Tulalip
2004°% des Elwha S’Klallam de Port Angeles en 2005 et Meickleshodf? en 2006. Le
dernier rassemblement eut lieu fin juillet 2007 xhes Lummi.

Quant aux Suquamish, ils se sont engagés en 2081du voyage Squamish, a prendre
en charge le rassemblement de 2009. lIs profitemnee beaucoup d’autres tribus de la cote
nord-ouest, d’'un contexte sociopolitique tres fabbe a I'autonomie tribale et aux
développements de projets socioculturels. lls eivet réinterpretent un ensemble
d’éléments anciens et en particulier le canoé ailisant comme une ressource symbolique
de la culture des anciens et un instrument dealesation de la culture contemporaine. Grace
a ce signifiant signifié, les Suquamish ont la pok&® d’exprimer un genre de vie, un espace
culturel, social, économique et politique et uneniité tribale. Il sera donc intéressant d’en
décrypter la polysémie dans les chapitres suivafits de comprendre la contemporanéité

indienne et la stratégie ethnique de réappropriat®l’identité tribale.

188 \oir Anderson, Ross, August 12, 1997, « Coasthesrrevive a tradition with a sea of canoes @&uah »,
The Seattle times Seatthe]-A8.

189 Consulter Mackinnon, Maisie, August 18, 2002, @@= Journey challenges the heart and solndian
Country Today[En ligne], http://www.Indiancountry.com, (constile 15 décembre 2006).

19 Consulter Walker, Richard, September 21, 2003aro@ Journey promises return visitindian Country
Today,[En ligne], http://www.Indiancountry.com, (constile 15 décembre 2006).

Consulter Kamb, Lewis, July 29, 2003, « A journeyard healing, by canoe trip for ceremonies, cerdie
promote clean living,Seattle Post-IntelligencerfEn ligne], http://seattlepi.nwsource.com, (cotsule 15
décembre 2006).

191 Consulter Walker, Richard, August, 12 2004, « deyrpromotes self-discipline respectand healthipdjw,
Indian Country TodayEn ligne], http://www.Indiancountry.com, (constile 15 décembre 2006).

192 Consulter Seattle Post-Intelligencer Editor Boattigust 1, 2006 « Canoe journey : Pulling together
Seattle Post-IntelligencefEn ligne], http://seattlepi.nwsource.com, (cdt&sle 15 décembre 2006).
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Chapitre IV- La revitalisation de l'identite

collective.
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En cette fin de 20" et début de ZI"®siecle, les Suquamish, en tant que gouvernement
tribal autonome, doivent prouver l'efficacité deaidegolitique de développement tribale. lls
font donc preuve d’'imagination et de créativités'eipproprient la structure politique tribale
mise en place par le gouvernement fédéral. Catbégie leur permet non seulement de se
reconstruire une identité collective mais ausss’daposer en tant qu’interlocuteur valable et
de se donner une certaine légitimité en tant quelpeautochtone.

Chaque année depuis 1993, ils participent, commaamebreuses autres tribus, au
voyage annuel en canoé, a cettdew traditional Performance au sens Michael Harkin
(1997). lls réactivent et réinterprétent le canbéeevoyage afin de répondre a des enjeux
identitaires contemporains. Ce choix est stratégigfuopératoire. |l permet a la communauté
de raviver la culture des anciens, de revitaliseculture contemporaine et de réorganiser
I'identité tribale.

Ce chapitre IV traite donc de la fagon dont laurguquamish utilise ces dernieres
années cette New tradition» pour raviver une culture endormie, revalorisan u
particularisme culturel et se reconstruire une titercollective afin d’assurer I'avenir de la
tribu. J'ai choisi de parler du voyage Ahousahtl889 et Squamish de 2001. Car ils sont a
mon avis, avec le voyagPaddle to Seattleet Bella Bella, des moments importants et
déterminants de I'histoire tribale contemporaingusumish, comme le seront également les
voyages et la construction de deux canoés de exdg9)02 et 2003. Je vais procéder a une
comparaison de ces deux odyssées afin de comprerwrenent les Suquamish se
reconstruisent une identité collective et réorgamtisleur identité tribale au fil de ces
odyssées. Je m'intéresserai aux acteurs et adanm#s, au projet tribal en lien avec chaque
voyage et enfin au périple. Comment se déroule ayage ? Comment participe-t-il a une
revitalisation de la culture a travers différent&sémonies comme le potlatch ? Quand et
comment peut s’exprimer I'identité collective trib&

Dans le premier point de ce chapitre, jabordeeaivbyage Ahousaht de 1999. Ce
voyage fut le premier périple en Colombie Brita@glepuis Bella Bella et I'occasion pour
la tribu de présenter son groupe de danse, de emanix autres communautés son travail de
revitalisation de la culture et de continuer a apdre et a partager des savoirs et des
connaissances. C’était aussi pour l'anthropologue {étais, mon premier voyage et
I'opportunité de me positionner au sein de la comauté suquamish, de poursuivre de fagon
plus approfondie mes recherches et d’avancer @aogmpréhension des causes et des effets

du grand retour du canoé sur la céte du Pacifique.
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Plus loin, je parlerai du voyage squamish de 2@fdn deuxiéme voyage en mer avec
les Suguamish (cf. DVBY>. Cette odyssée fut pour moi un moment importaiadecherche
puisque je décidais d'utiliser la caméra sur leaiar Quant aux Suquamish, ils avaient pour
la premiére fois un canoé tribal en fibre de ve@ette acquisition était liée a un projet
socioculturel. La tribu disposait de quatre embi@woa et utilisait pour la premiéere fois le
canoé comme un outil de transmission des valewsticoutumes communautaires et un
instrument de différenciation et d’identificatiomnbile. Je reviendrai sur la préparation de ce
voyage et en particulier sur la fagcon dont le grajété pensé et mis en pratique. Je parlerai
d’'une des cérémonies les plus importantes de cageyle potlatch, dans lequel s’exprime
tout un ensemble de valeurs et de sentiments ideaf servant de ressource a la

réappropriation de I'identité tribale.

193 Ce DVD de 12.39 mn, intitulé SuquamishD’sug’wub (place of clear salt watgm, retrace deux moments
importants de la vie contemporaine suquamish : agage annuel en canoé de 2001 et la constructiom d’
canoé en cedre en 2002. Il est un petit résuméed® de mes documentaires : tanoé, les racines du

renouveay 2003, Centre audio-visuel, Université Lyon 2, D'B0mn etLa collecte traditionnelle du cédre

2003, Centre audio-visuel, Université Lyon 2, DVD#n. Voir au dos de la quatrieme de couverture.
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|- Un apprentissage des savoirs et des connaissasce

Apres le voyage de Bella Bella, la tribu suquanmablint en 1994 un énorme tronc de
cedre et envisagea la construction d’'un canoé delriexpérience fut un échec et le tronc fut
finalement utilisé pour fabriquer un totem, desegbét des canoés de compétition. Ce fait
marqua la mémoire collective et laissa des trades$ goint que le Conseil tribal ne souhaita
plus financer un tel projet. La tribu se conterggpdendre part au voyage a bordRaven un
canoé de style nootkan, qu’elle empruntait depaiges ces années a Martin Sherwood, un
homme « blanc » de Seattle. Elle était égalemeésentée depuis 1997 par le canoé en
cedre de style salish, Wes-i-dulf de la famille Carriere.

Au cours de ces années 1990, Peg Deam, spécialilteelle etSong Catchér’,
répertoria une trentaine de chansons et propos®@® au Conseil tribal, dans le cadre du
départementCultural Development un projet de groupe de danse. Car le sixieme
rassemblement annuel allait avoir lieu, pour lanpeee fois depuis 1993, en territoire
ahousaht (Colombie Britannique) et rappelait B&8&la et les promesses de revitalisation
culturelle que s’était fixée a I'époque la tribie @oyage d’environ 250 kilometres le long de
la cote de la Colombie Britannique était I'occastnmontrer aux autres tribus comment les
Suquamish s’engageaient depuis toutes ces annésscdatravail de revitalisation de la
culture indienne et de participer plus activement f@stivités et aux potlatch proposeés par les
hotes. Le Conselil tribal accepta donc le projée groupe de danse vit le jour en 1999 et prit
part avec I'équipage dRavenet du Wes-i-dulta ce sixieme rassemblementHeshunth

huucaapi tlahagsak : gathering focus on youttians la réserve Marktosis de I'ile Flores.
1. Les acteurs

Les tribus de I'Etat de Washington avaient préyarés concertation, de se retrouver a
Neah Bay, chez les Makah, afin de voyager ensejubtpi'a I'lle Flores. L'itinéraire prévu

était le suivant (cf. carte XIV) :

19 e song catchelest chargé de récupérer les chants qui ont appace appartiennent aux membres de sa
tribu. Ces chants ne peuvent étre empruntés eté&haans I'accord des propriétaires. Certains shaeivent
étre donnés.
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-Le 3 aodt, départ du Neah Bay pour la réserve @orfd. des Pacheedaht
(Canada, Colombie Britannique) (28 kilometres).
-Le 4 aodt, départ pour la réserve des Nitinatkjiinetres).

-Le 6 aodt, départ pour la réserve Anacla, PacBawyaterritoire des Ohiaht (36
kilométres).
-Le 7 ao(t, départ pour la réserve des Ucluelekiidneétres).
-Le 9 aodt, départ pour la réserve Opitsat, lle fde476 kilometres).

-Le 10 aodt, arrivée dans la réserve MarktosisideHlores, territoire ahousaht
(25 kilometres).Cérémonie de bienvenue.

-Le 11 aolt, deuxieme cérémonie de bienvenue.

-Le 12 aodt, représentation des Squamish, NitinQuédeute.

-Le 13 aodt, représentation des Suquamish, Uc|uetetghee, Quinault. Fin des

festivités marquées par la représentation deldda ahousaht.

Le capitaine duRaven Marilyn Wandrey, préféra naviguer le long du détrde
Georgia : Victoria, Cowichan, Nanaimo, Nanoose,iffmfpour assurer la sécurité des jeunes
pagayeurs tres inexpérimentés (cf. carte XIV). Qaaad Carriere, le capitaine thes-i-dulf
il choisit de suivre l'itinéraire prévu. Enfin, Pegcida, puisque les canoés n’étant pas assez
nombreux, que les danseurs rejoindraient les deuipages sur Ille Flores pour le grand
rassemblement. Cette organisation était tres sigtife du manque d’engagement du
Conseil et de la communauté pour ce voyage. Segitdepe de danse s’inscrivait dans un
projet tribal qui se construisait et devenait @ignificatif au fil des années gréace, ce qui peut
paraitre paradoxal, a ces initiatives essentieltérfamiliales, individuelles et personnelles.
Ces initiatives concernaient qu’une infime parte ld communauté, mais pas n’importe
laquelle, puisque la plupart de ces acteurs étaienithéritiers de familles nobles, ayant joué
un réle important dans I'histoire suquamish. Ekésccordaient en fait avec I'héritage des
ancétres dont les familles étaient autonomes etséoasent des canoés lorsqu’elles

appartenaient a un haut rang social.
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XIV. Itinéraire du voyage a Ahousaht de 1999.

Légende Itinéraire du Wes-i-dult et du voyage a Ahousahi€89.

-------- {inéraire du Raven

Carte élaborée d'aprés Sturtevant, William C. & Suttles, Wayne, 1990, Handbook of North
American Indians Northwest Coast.
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Le Raven

Marilyn Wandrey, le capitaine dlaven était d’origine suquamish et une descendante
de la lignée du dernier chef indien suquamish, @asah-hehl-tchoo. Son équipage était
composé d’une vingtaine de personnes, des Blaessm@&mbres tribaux et non tribaux (cf.
photo XXV).

XXV. Canoé Raven. Plage d’Ahousaht. Colombie Britannique.

Photo : R. Merlet (1999).

Il était difficile pour les membres tribaux de pdesm deux semaines de vacances et
comme le Conseil tribal n'offrait aucune alternatiWmarilyn dut solliciter des amis indiens
non membres et des blancs préts a s’investir peeflement et financierement dans ce
voyage. Ce fut le cas de Tom Curley, d'origine eaienne. Il travaillait pour le département
Natural Ressourcele la tribu et décida en 1999 de participer aelfaure duRavencar il

trouvait que ce voyage était :
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« An easy way for the kids to learn rather thamradook or something like that, because the canoe
stimulates the potlatch tradition. So it is likerkiog together to keep a culture alive insteadttaoly
it in history book %* (Entretien avec Tom Curley, le 16/03/2000).

L’équipage organisa pendant 'année des tombolagestit des tee-shirts afin de
récolter de I'argent, de financer le voyage et moteent la nourriture et les cadeaux (colliers
de perles, argent, couvertures, nourriture...) quagmt étre offerts aux chefs et aux hotes.
Le Conseil tribal financait qu’'une petite partie glayage duRaven Car cette activité
correspondait aux orientations culturelles de lautrmais elle n’entrait pas dans un
programme tribal et restait une initiative fam#ial

L’organisation de cette institution du voyage repasr une dizaine de régles de
conduite (étre respectueux, honnéte, flexible, géné solidaire etéj® et sur un ensemble de
rituels de bienséance (se présenter, remerci@metrér) que doivent respecter les participants
gu’ils soient hotes ou invités. L’équipage devainhd, avant de partir, prendre connaissance
de ces dix régles que David Forlines, d'originelente, rappela dans ISuquamish
Newsletterd’AoGt'®” 1999 et devait connaitre quelques danses et chamme laGathering
Song la Welcoming Songla Ewye Dinner Song® pour étre en mesure d’honorer et de

remercier les hétes sachant que le groupe de a@lss accompagnait pas.

Le Wes-i-dult

Le Wes-i-dultétait le canoé de Ed Carriere, d’origine suquarseiségalement un descendant
de la lignée du chef Wah-hehl-tchoo. Ed ne soul@iia naviguer dans IRBavenet voulut

avoir son propre canoé. En 1996, il fabriqua s@mper canoé, ldulia*®®

, une embarcation
de 6 metres de long avec laquelle il prit partFanst Circle. Mais cette embarcation n’était

pas adaptée a la navigation en haute mer et iddémn 1997, de fabriquer avec l'aide de

195« une facon d’apprendre qui convient mieux aufams que I'apprentissage par les livres, car t@éaactive

la tradition du potlatch. Donc, il s’agit de trall@i ensemble pour garder la culture en vie au tled’étudier
dans les livres d’histoire. » (Entretien avec Towl€y, le 16/03/2000).

19 Ces régles ont été établies par le contingentasho& quileute pour la conférenerthwest Experimental
Educationde 1990. Voir annexe VI.

197 Forlines, David, August 1999, « The ten rules lé tanoe : How to Pull with Pride and Purpose »,
Suquamish Newslettgp.8.

19| a Gathering Songannonce une présentation et invite 'assembléerassembler. LBinner Songpermet de
remercier les hotes. L&anoe Songest entonnée par les pagayeurs pour se donneoutage.Voir 'annexe
VII : A collection of Songs for Suquamish Tribal Memb&mites ces chansons sont la propriété exclusiva d
tribu suquamish et ne peuvent étre utilisées saosdrd de la tribu.

199 julia était le prénom de son arriére-grand-méréit la petite-fille adoptive du chef Wah-hebhoo.
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Duane Pasco, un nouveau canoé de 8 métres dedaygelsalish, |&Ves-i-dulf®

XXVI).

(cf. photo

XXVI. Canoé Wes-i-dult. Plage d’Ahousaht. Colombie Britannique.

Photo : R. Merlet (1999).

Une fagon pour lui de renouer avec I'héritage de aecétres et de transmettre et de
partager cette histoire avec d’autres groupesc@ame me I'expliqua Ed lors d’'un entretien,

« | decided to carve a Coast Salish style canoausecthat was a kind of canoe that our tribal
peoples carved and used in a side of Puget Souid try.to carry on my tribal culture®$" (Entretien
avec Ed Carriere, le 27/07/1999).

Avec ce nouveau canoé, Ed participa au rassembteteeh997 en territoire quileute,
puis en 1998 en territoire puyallup. Il acquit taut long de ces années de I'expérience aux
commandes diWes-i-dultet fut prét pour cette nouvelle aventure le lomgla cbéte du
Pacifique en Colombie Britannique. Mais il eut, coen Marilyn Wandrey, des problémes
pour trouver un équipage. Il dut lui aussi fairgpelpa des amis blancs afin d'étre slre de

participer au voyage car d'apres Ed,

20 Ce nom était celui de son arriére arriére-grandenia femme de Wah-hehl-tchoo.
201 « yai décidé de sculpter un canoé de style cdlishscar c'était le modéle que sculptait et wiilisnotre
peuple [...] J’'essaye de continuer ma culture fgiba (Entretien avec Ed Catrriere, le 27/07/1999).
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« If you just want an Indian crew on your canoey ynay not going on a trip. Like Port Gamble
S’Klallam Tribe, they couldn’t get a crew for the@noe because they wanted to be tribal people. [...]
So they didn’t go on a trip”¥ (Entretien avec Ed Carriere, le 8/03/2000).

L’essentiel était pour lui, c’était aussi la pasitide Marilyn et de la tribu, de faire et de
partager I'expérience du voyage. Les non-IndiedssBlancs étaient les bienvenus dans leur
canoé. Cela n’'avait rien d’anodin et d’exceptionpelir les Suquamish. lls ont toujours eu
une relation particuliere avec 'nomme blanc. Lebef Seattle fut I'ami des Blancs et son
souhait le plus cher, avant sa mort, fut que latielrs et les Blancs puissent vivre en
harmonie. Ce fut probablement une des raisons,utne,apour lesquelles, les Suquamish
étaient les seuls avec les Puyallup a représeatdtuget Sound. Les S’Klallam étaient
absents. Les Nisqually n’avaient pas de canoéss Mamettaient a la disposition des tribus
ayant des embarcations, un bateau pour assurécuaté en mer des participants, en échange
de quelques places dans ces canoés pour leurs ggembaux. Il y avait quelques Squaxin
mais aucune personne d'origine muckleshoot, skolemisnoqualmie, shonomish,
steilacoom. En fait, les tribus du Puget Sound ai@vt pour la plupart pas de canoés.

Ed n’eut aucune aide du Conseil tribal et finangehlat du matériel (gilets de
sauvetage, fusées de détresse, etc), de la noerfraires, palourdes, huitres, viande d’élan
et saumon) et des cadeaux pour les hétes (palosédbges, thé, saumon fumé, couvertures,
argent et chapeaux, vestes et paniers en cedfapridjua certains de ces cadeaux comme les
paniers et les bandeaux en cedre et égalementgaep pagaies. Chaque pagayeur possede
généralement sa propre pagaie qu’il sculpte etopeedise quand il maitrise la technique de
la sculpture du bois. Dans le cas contraire, fldpapel a un sculpteur ou fait un emprunt mais
ceci reste exceptionnel. J'eus pour ma part la ahale rencontrer Gene Jones, sculpteur
d’origine s’klallam, marié a une Suquamish. Genepnogosa de me sculpter une pagaie et la
femme de Ed me la personnalisa. Malheureusemeité, gagaie fut trop lourde et je dus,
comme la plupart des pagayeurs \Mes-i-dult emprunter une pagaie appartenant a Ed (cf.
photo XXVII).

292 « Si vous cherchez & avoir un équipage indien datr® canoé, il est probable que vous ne puigsier
prendre part au voyage. C'est ce qui est arriva #ilbu s’klallam de Port Gamble, les S’Klallam nfopas
trouvé d’'équipage car ils ne voulaient que des nmiemtribaux dans leur canoé. [...] Par conséquent'dst
pas pris part au voyage. » (Entretien avec Ed &asrle 8/03/2000).
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XXVII. Pagaies sculptées par Ed Carriere.

Photo : R. Merlet (1999).

Ed évalua au cours de plusieurs sorties en mdnréa physique et mentale de son
équipage ainsi que I'ambiance au sein du groupe.d@as le canoé, le groupe prime sur
l'individu. Chacun a un rdle a jouer mais toujowas sein du groupe. Le capitaine est
responsable de son équipage, il est la pour lgediri’écouter et régler les problemes qui
peuvent apparaitre. Il occupe la place arriereatharge de « barrer » a I'aide d’une longue
pagaie qui lui sert de gouvernail, observe le tzeimer, la flore et la faune marine et doit étre
capable d’interpréter tous ces éléments naturalsnQau pagayeur, il se doit d’écouter les
directives du capitaine et doit suivre le rythmenm® par le pagayeur placé a la proue.
Finalement, le voyage annuel est un périple deggesl semaines mais se pense et se prépare

un an auparavant.
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Le groupe de danse suquamish

Peg Deam commenca a l'occasion du rassemblemei®eliz Bella a collecter un
certain nombre de chants auprés des Suquamishitepdir constituer un répertoire d’'une
trentaine de chansons. Elle soumit en 1998 au @dribal, le projet de création d'un groupe
de danse (cf. photo XXVIII). Le Conseil acceptdPey commenca a former et préparer son
groupe pour la féte d’Ahousaht. Le groupe appriteonhansons et dané®scomment se
présenter en lushootseed et en anglais et commetrcier et honorer les hotes et les chefs.
Elle transmit également a quelques danseurs, eiee de collecte et de tissage du cedre et
confectionna avec certains d’entre eux, des cosuraditionnels en cedre. Tout ce travail de
restitution et de transmission d’un ensemble deisset de connaissances développait selon
Peg «a pride to be Suquamish and to be natit® ¢Entretien avec Peg Deam, le 07/10/2002)
et renforgait un sentiment d’appartenance idengitei de fierté tribale.

Sans ce sentiment, il est difficile de participeararassemblement ou il est question
d’écoute, d’apprentissage mais aussi de prestatiendémonstrations, de prestiges et parfois
de compétitions. Le travail de restitution et dengmission va donc de pair avec linstitution
du voyage qui devient une organisation propiceegpkession et la construction de l'identité
tribale.

Les dépenses engagées par le groupe furent firmngée un des budgets du
départemenCultural DevelopmentCes aides financieres ne furent pas suffisahtegroupe
dut organiser des représentations dans les écbldssediners comme celui de la féte du
Native New Yeagfin de collecter de I'argent. C’était égalementdasion de répéter les
chants, les danses avant le départ et de parlgoyhge, de ses regles et de ses codes avec
ceux qui ne pouvaient pas y prendre part.

Le groupe était désormais prét et fier de présesitate partager son héritage et ses
traditions avec les autres tribus de I'Etat de Wagbn et en particulier de la Colombie
Britannique. Les tribus du Canada avaient lancawne aux Suquamish, il y a quelques
années, ce défi de faire revivre leur tradition. l@esemblement était donc l'occasion de

montrer qu’ils participaient eux aussi a la revsiaion de la culture de la Cote.

293 | a Welcoming Songddinner Song Spinning Water Sondewye Flower SongSun Mask SondCanoe Song
Eagle SongBeach Rock Songwye Mosquito Songwye First Songewye Moon Womagong Voir quelques
extraits en annexe VIIA collection of Songs for Suquamish Tribal Members

204 « Une fierté d'étre Suquamish et Autochtone. »

162



XXVIII. Groupe de danse suquamish. Réserve Marktosis. Ahousaht.

De gauche a droite : Katie et Dale Ahvakana Deam. Virginia Adams. Jason Santos. Kippie Joe. Carlito Virella. Peg
Deam. Joaquim Santos. Heather Purser. Lisa et Andrew Jackson. Tina Jackson. Eir Vankieeck. Noel Purser.

Photo : R. Merlet (1999).

2. Un récit de voyage

Il y a toujours un moment sur le terrain ou on @dasibilité d’étre avec et surtout se
sentir proche des populations mais cela signifierent une « mise a I'épreuve » et un « rite
de passage » qui vous initie aux codes et aux ratwous donne I'opportunité d’appartenir
a cette nouvelle famille d’adoption. Cette inittati est importante pour I'ethnographe
puisqu’elle lui donne l'occasion de décrire dedsfaide recueillir le point de vue des
autochtones et d’interpréter, d’expliquer et de mmncer a comprendre une réalité dont il
maitrise désormais les codes et les valeurs.

En ce qui me concerne, cette opportunité se pr@sents la forme du voyage annuel.
Ed m’avait proposé d’étre un des pagayeurd\is-i-dultpendant 'odyssée de 1999. C’est
donc a partir du récit de ce voyage que je vaisnmgwsur la démarche phénoménologique et
empirique du chercheur qui doit comprendre et partdes sentiments de ses hotes afin de
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prétendre a une démarche plus herméneutique daunte@ette approche est aussi le moyen
d’illustrer la conception du monde amérindienne egt, de mon point de vue, impossible a
comprendre en dehors d’un contexte particulier certerwvoyage annuel. Enfin, il me permet
de dégager un ensemble de pratiques culturellds gbir comment elles contribuent a une

revitalisation de la culture et favoriser la régmgation de I'identité tribale.

Le grand départ

Dimanche 1 aodt. Dix heures du matin. Peg Deam ngjaggnit (moi et le reste de
I'équipage duWes-i-dul} chez Ed Carriere pour bénir le canoé, avant ndémart pour la
réserve makah de Neah Bay. Elle chanta tout d’abosdGathering Songafin de marquer
notre départ et notre passage du monde terrestracsae marin. Puis, elle déposa une
couronne en cedre sur la proueWas-i-dultpour nous porter chance et nous protéger.

Dix heures trente, il était temps pour nous de gnetta route pour Neah Bay ou nous
devions rejoindre les Puyallup, les Quileute etHe$ River. Les tribus avaient convenu de
voyager ensemble jusqu'a Ahousaht.

Quatorze heures trente, nous arrivames a NeahWBsy/ vingtaine de Puyallup étaient
déja la avec leur canoé. Un membre makah nousuadiq nous pouvions planter nos tentes
et nous invita a le rejoindre pour le diner durguel nous échangeames des idées, des
points de vue et des expériences. Les Makah pmafitéde cet instant pour évoquer cet
evenement exceptionnel et tres médiatisé qu’at@iee mai 1999, quelques mois auparavant,
la chasse a la baleine. Pour la premiére fois degnikante-dix ans, ils renouaient avec une
importante pratique ancestrafe et obtenaient le droit de chasser cing baleines apa
jusqu’en 2002.

Leurs ancétres étaient de talentueux chasseuraléi@d et autres mammiféres marins.
Cette activité maritime était un élément centralleler organisation sociale, culturelle et
spirituelle. Elle donnait & leur culture une partsité, qui a la fois les différenciait et les
rapprochait de certaines cultures de la céte naesto Cependant, comme toutes les tribus de

cette région, ils durent faire face a une politigassimilationniste intensive, a des

2% sunde, Scott & Shukovsky, Paul & Barber, Mike, May 1999, « Today the Makah have brought the whale
home » Seattle Post-IntelligencefEn ligne], http://seattlepi.nwsource.com, (cdtésie 8 novembre 2006).
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changements sociaux, politigues et économiques pgovoquérent en 1860, un déclin
considérable de la pratique de la chasse a laniga|€ioté, 2002).

Cette revitalisation culturelle permit selon ChadoCotée, de «e-invigorate their
communities, establish a renewed sense of culpide among their members, and to re-

affirm internally and externally their distinct idéty as whalers»*°° (2002 : 6).

La réserve makah.

Deuxieme jour. Nous décidames de faire une sortimer avec laVes-i-dulf histoire
de continuer notre entrainement. Les Makah et leg@lRip nous rejoignirent en fin de
matinée et vers quatorze heures, nous fimes daerratéa réserve pour la cérémonie de
bienvenue.

Ce rituel sera récurrent tout au long de notre pt&riA chaque fois que nous
accosterons un territoire étranger, nous devramgaren levant nos pagaies en signe de paix
et effectuer deux cercf®é Chaque capitaine devra présenter sa tribu, séldagh demander
le droit d’accoster le territoire afin de s’y raster. Chaque requéte sera écoutée et discutée
par I’héte qui finira par inviter le capitaine erséquipage a se joindre au diner donné en leur
honneur (Zahir & Hilbert, 2000 : 41-43).

Un groupe de chanteurs makah nous attendait quiadge en chantant un&elcoming
Song Les Puyallup furent les premiers a se diriges\Varplage. lls exécuterent un cercle au
rythme des tambours et laissérent glisser leur &gqmegu’a la plage en levant leur pagaie.
Leur capitaine demanda au chef, l'autorisation @leestaurer et d’accoster son territoire. Ce
dernier accepta la requéte et les Puyallup effestiéune seconde fois un cercle, avant de
regagner la plage. Puis, ce fut notre tour. Nousirmes le mouvement en essayant de
respecter au mieux les différentes étapes de ¢eqmie de bienvenue : le cercle, les pagaies
levées, la demande de requéte et a nouveau ue,caveint de pouvoir poser les pieds a terre.
Enfin, 'équipage makah mit fin & ce protocole e@@itant successivement deux cercles

avant de rejoindre le groupe de chanteurs.

208 « re-fortifier leurs communautés, établir un pimand sentiment de fierté culturelle parmi leursnbees, et
réaffirmer leur identité différente de chasseurdaleine a l'intérieur et a I'extérieur de la commauté. »

27 e cercle symbolise I'approche holistique du momderindien et notamment celle du cercle sacrétait

aussi un moyen pour I'étranger de voir si les Izt du territoire dans lequel il entrait, étaientn’étaient pas
hostiles a sa présence.
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Un peu plus tard dans la journée, le jeune équipada tribu quileute de la Push arriva
avec leOs chuck a bicKcf. photo XXIX), un canoé de style nootkan doatcloque était
recouverte de formes figuratives représentant dwsiaaux comme la baleine tueuse, le

saumon, l'ours et I'oiseau tonnefte

XXIX. Canoé quileute Os chuck a bick. Journée en mer. Voyage annuel de 1999.

Photo : R. Merlet (1999).

Troisieme jour. Les Hoh River puis les Quinaultvarent en voiture tres tét dans la
matinée. Les Hoh River avaient avec eux un petibéade style nootkan d’environ cing
places. Quant aux Quinault, beaucoup plus nombrenoxiron vingt cinq personnes, ils
avaient un canoé du méme style mais plus grand.

Le groupe des participants s’agrandit donc un pes @ se posa alors le probleme du
transport des bagages et des pagayeurs jusq@a-ldres. Il n’y avait que trois bateaux de
sauvetage makah et un nisqually pour transportemégériel et quelgues membres
d’équipages. La tribu nisqually était préte a neetirla disposition des autres nations son
bateau si ces derniéres prenaient ses pagayetes>etles Squaxin dans leurs canoés. Quant
aux Makah, ils acceptérent apres une longue digsyssassurer avec leurs trois bateaux et
celui des Nisqually, la sécurité en mer des sepb&s: deux makah, un quinault, un

suquamish, un hoh river et deux quileute.

298 | a baleine tueuse chasse en bande et est corsicéméme la meilleure chasseuse de la mer. Il esjuei
lorsque les pécheurs injurient une baleine tuelese, canoé chavire et ils se retrouvent dans lagel des
baleines ou ils sont transformés en baleine. Quaumt ours, ils sont considérés comme des étres
exceptionnellement humain dans la nature. Les nessqeprésentant la figure animale de l'ours sont
généralement souriants. Cette figure est ausss@dildans la réalisation de cadeaux et symbolise da cas
'amitié. Enfin, I'oiseau tonnerre est une créatpuissante. Le clan de I'oiseau tonnerre est celsichefs et des
nobles. (voir essai de Cumming, MargaMrthwest Coast native American Masksvw.andrew.cmu.edu).
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Ceci étant réglé, nous nous retrouvames tous splatge pour le départ. Les Puyallup
effectuérent un cercle autour de leur canoé et ddéarant a son esprit d’assurer en mer leur
protection. Nous primes exemple sur eux a la demaednotre capitaine Ed Carriere. Les
canoés s’éloignerent un a un, apres avoir demaridaradte 'autorisation de quitter leur
territoire. Ce rituel se reproduira chaque fois fpsecanoés quitteront un territoire. lls devront
prévenir leur hote de leur départ, attendre leenserciements, leur autorisation de prendre la
mer et recevoir leur bénédiction (Zahir & Hilbe2@00 : 39-40).

J'’embarquai pour cette premiére journée en mess iabateau de sauvetage nisqually.
Nous étions chargés d’'assurer la sécurité des sahoant cette traversée du détroit de Juan
de Fuca. Apres quatre heures de navigation, nousiaes en territoire pacheenaht. Nous
étions désormais au Canada et plus précisémenicades!’ile de Vancouver en Colombie
Britannique chez les Nootkafl§ également connus pour étre de courageux balginier
entrainés des leur plus jeune age a la navigatdeuts solides et robustes canoés (Arima &
Dewhirst 1990 : 391-401).

A quelques kilometres de San Juan Harbour, lesataps déciderent de profiter de la
brise pour hisser les voiles et se reposer. Plsssd regroupérent a lI'entrée de la baie
Pacheenaht et plierent les voiles. Un premier cdmogea la rade jusqu’au village, puis un
deuxieme et un troisieme. Les Pacheenaht nousdattert pour procéder a la cérémonie de
bienvenue. Les capitaines adresserent les uns kgsresitres leur requéte au chef et furent
invités avec leur équipage a se joindre a un gdaner donné en leur honneur.

Les Makah animérent en grande partie ce diner, leves danses et leurs chants. A la
fin du repas, leur porte-parole remercia dans sgula vernaculaire son héte tandis qu’une
autre personne traduisit en anglais ses propos.ceausous le regard attentif et admiratif des
autres membres tribaux qui ne parlaient plus, payslupart, la langue de leurs ancétres.
Nous suivimes a la demande de Jeff, le fils del'Exemple des Makah. Nous chantames a
notre tour, au nom des Suquamish et de la famiélgi€e, maladroitement [Bhanks Song
suquamish, en signe de remerciements. Peu d’eotre connaissait la chanson, mais cela

n'était finalement pas si grave. Car I'essentialtévant tout de faire preuve d’engagement et

299 | es Nootkans du Sud parle le nitinat : Ditidahtigat), Clo-oose, Carmanah et Pacheenaht. Ceuxadd :
Chickliset, Kyuquot et Ehattesaht, Nutchatlaht, Mohaht, Muchalat et du Centre : Hesquiaht, Otsosat,
Manhousat, Ahousaht, Ucluelet, Kelsemat, Clayoqlioguaht, Uchucklesaht, Sheshaht, Opetchesahth©hia
parlent le nootka.

167



de respect ; d'apprendre et de partager des expésgedes chants et des danses ; de participer
méme maladroitement, d’observer, de regarder, diéc@t de s’entraider.

Les aléas du voyage.

Le jour suivant, le réveil fut difficile pour la ygbart d’entre nous. La nuit fut courte et
les quarante-deux kilometres prévus pour la joug@enoncaient difficiles. Malgreé tout, il y
eut une bonne nouvelle. Ed enrbla un pagayeur paehe le fils du chef qui nous avait
hébergé la veille. Sa tribu travaillait encore son canoé et ne pouvait pas participer au
voyage. Ce dernier était tres enthousiaste a l'i¢pagayer jusqu’a la réserve des Nitinat ou
I'attendait la famille de sa femme. En fait, Ed iheasez de pagayeurs et son geste était plutdt
un moyen de remercier le chef de son hospitalité.

Cette aide supplémentaire fut malgré tout appréziabr le temps était exécrable. La
mer était tres agitée, il y avait beaucoup de teodiet il était impossible de voir a plus d’'un
metre. Les canoés avaient des difficultés a navigue cette mer houleuse, les pagayeurs
étaient épuisés et certains souhaitéerent se repmsame ce pagayeur quinault que je
remplacai afin qu’il puisse se reposer dans lechatie sauvetage nisqually. Je me retrouvai
assise dans un canoé de style nootkan totalemiédtedt duWes-i-dult Nous étions deux
par fauteuils, ou plutét par planches, ce qui camuopit les déplacements lorsque nous
devions changer de place. Tout était question dtedjgquipe, de confiance et d’échange
entre les membres de I'équipage, car a la mointaéeintion, nous risquions non seulement
de chavirer mais également I’hypothermie.

Aprés ces quelques heures mouvementées, nousnsntiams le territoire des Nitinat.
Ces derniers nous attendaient a I'entrée du laclasplage ou ils étaient en train de faire
fumer du saumon et de cuire des palourdes, desg;rdbs moules et des pommes de terre en
attendant I'arrivée de tous les canoés. Ce fut dartour d’'un feu et en dégustant quelques
fruits de mer sous un brouillard épais, que dengsahitinat firent les présentations dans leur
langue vernaculaire, puis en anglais, des memtada thmille du plus haut dignitaire de la
tribu et nous remercierent de notre visite avanh@gs convier a nous restaurer et a monter

nos tentes dans leur village a quelques kilomeleda.

168



Une journée au village des Nitinat.

Cela faisait maintenant cing jours que nous étmarsis de la réserve de Port Madison
et la fatigue se faisait déja ressentir. Une joairdé repos était donc appréciable. L'occasion
pour moi de m’isoler dans ma tente et de faire dentpsur ces derniers jours, du moins
essayer, car les « temps morts » étaient tres, ragse a terre. Le voyage se construisait au
fil des imprévus, comme cette arrivée impromptuedduxieme canoé quileute qui précipita
le groupe de chanteurs nitinat et tous les pragres de tambours sur la plage. Ou encore une
demi-heure plus tard, lorsque Jeff, le fils de Bpprit la mort d’'un de ses amis et que les
groupes makah, quileute et quinault vinrent le soiutdans cette épreuve et dire une priere
pour 'ame du défunt, pour Jeff et pour tous ceuxpgenaient part a cette aventure humaine.
Puis, ce fut 'heure de diner et I'opportunité diénger des danses, des cadeaux et faire des
discours sous l'ceil attentif du maitre de cérémoleetalker, celui qui sait parler avec
éloguence. Ce dernier, accompagné par un grougbatdeurs et de danseurs, commenca a
présenter certains membres de sa tribu et sollzigénérosité de 'assemblée pour aider le
pagayeur puyallup qui s’était blessé la veille.sPiliprésenta avec fierté sa petite-fille qui
avait eu le titre de princesse ainsi que I'arreméere-petite-fille du chef de la tribu. Enfin, il
exécuta une danse en I'honneur de sa petite fib@monca le début des festivités qui allaient

se terminer trés tard dans la nuit.

Un imposant canoé blanc.

Six heures du matin, les Makah et Hoh River étagkgja partis. Quant a nous, nous
n'allions pas tarder a prendre la mer, mais avatrerdépart, Jeff souhaita donner un bandeau
en cedre au fils du chef de la tribu pacheenahir f® remercier de son dévouement pour
I'équipage duNes-i-dult

Ces prestations de biens ou de services sont g®stdans la mesure ou elles n’exigent
pas un retour « immeédiat » et sont des manifesiatlontaires d’affection, de compassion
et de politesse. Elles se présentent comme desedaessont pas nécessairement des choses
utiles et de grande valeur économique comme unsegam chant, une féte, un festin.
Cependant, cette gratuité n'est que symboliquegptiisy a tout de méme des contre dons et

des prestations qui répondent a un processusguedi« Donner, recevoir, rendre » (Mauss,
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1950). Pierre Bourdieu insiste néanmoins sur cetfeessité de ne pas projeter
rétrospectivement le contre don dans le projet daelet «de respecter la réalité du don tel
gu’il se produit» afin de pouvoir percevoirle travail symbolique visant a transmuter par la
fiction sincere d'un échange désintéressé, les timla inévitables et inévitablement
intéressées qu'imposent la parenté, le voisinageleodravail, en relations électives de
réciprocité» (Bourdieu, 1980 : 191).

Cet échange étant terminé, nous mimes a I'esdele-i-dult Le lac nitinat était couvert
par la brume. Heureusement, le temps change ttésem mer. Un beau ciel bleu et le
spectacle d’'une dizaine de lions de mer se repasairies rochers, nous attendaient a la sortie
du lac.

Nous étions désormais a sept kilometres de PadBayan territoire Ohiaht, lorsque
nous vimes au loin, arriver dans notre directionn@ vitesse impressionnante, un magnifique
canoé blanc, de plus de 15 métres, avec a sontfgizd jeunes pagayeurs ohiaht. La coque
était décorée par une magnifique figure de I'oiseeunerré™® et sur la poupe et la proue se
désignait la forme animale du saumon (cf. photo XXXne fois arrivés a notre hauteur, ils
levérent leurs pagaies en signe de bienvenue &t egxorterent jusqu’a leur village ou nous

plantames nos tentes sur la plage pour la nuit.

XXX. Canoé pachena. Pachena Bay. Colombie Britannique

Photo : R. Merlet (1999).

210 Ces formes animales, comme le saumon, I'oiseanetoe, le corbeau, l'aigle, la baleine, I'ours at |
grenouille, peintes sur la proue, la poupe et pueades canoés, représentaient le lignage de liefgincoln,
1991:9).
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La tribu ucluelet.

En ce samedi matin du 7 ao(t, les Quinault déadéte faire le point sur leur voyage
avant de quitter Pachena Bay. Le groupe forma teiecdans lequel il suffisait d’entrer pour
prendre la parole. D’autres tribus utilisaient ysegaie, une plume ou un baton pour
symboliser cette prise de parole. Cet instant geamiéquipage de régler les différends au
sein du groupe et de recadrer les jeunes qui oebliparfois les regles du voyage.

Apres plus de quarante-quatre kilometres, nougyaitees le territoire ucluelet et nous
primes part a la cérémonie de bienvenue, une dessriplialisée depuis le début du voyage
(cf. photo XXXI). A mesure que nous nous rappronkide I'lle Flores, les canoés (il y en
avait maintenant dix) et les participants étaidns pmombreux et les protocoles devenaient

plus importants et codifiés.

XXXI. Cérémonie de bienvenue. Réserve Ucluelet. Colombie Britannique. 7 ao(t 1999.

Photo : R. Merlet (1999).

Un des représentants de la tribu nous présentpeisennes les plus influentes de la
communauté et exprima sa joie de voir autant dede@h notamment des jeunes, s’intéresser

au voyage.
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« | am happy to see what occurs today, to seeptiraradition and our culture are always presedt an
for always. Two hundred years ago, we were the irsarrive on this territory and we are still teer
today and for always. | am happy to see that thenggeople share that with us. Do not forget @t th

and | hope that you will continue. | am sure yoll wi'! (Représentant ucluelet).

Durant ces deux jours, les adultes discutérentodganisation de la prochaine étape et
les capitaines se réunirent pour échanger surréifté points de navigation et sur la fagon
dont ils arriveraient a Ahousaht. D’autres termamérles derniers préparatifs avant le jour
« | », sculpterent une derniére pagaie, répétémemidanse, un chant ou tout simplement firent
une sortie en canoé avec les plus jeunes. Beauteufants ne pouvaient pas monter dans
les canoés pour des raisons de sécurité et ne eoment pas toujours cette décision. Ces
petites promenades en mer leur permettaient tounéme de participer au voyage et de
mieux accepter les décisions prises par les adufieant a moi, je profitai de ces instants
pour m’isoler, écrire et prendre de la distancerppport a ce terrain. Sans succes, les bruits

du camp envahissaient ma tente et me replongeaiteam de cette realité indienne.

Les premiers totems.

Pour cette nouvelle étape, je fis le voyage enuweijusqu'a Tofino, en compagnie
d’'une femme quinault et de ses trois enfants. Lerstpus arrivames dans cette ville de plus
de 1600 habitants, un sentiment étrange m’envBlkpuis plus d'une semaine, je partageais
avec les pagayeurs, un quotidien rythmé par laeriener, dans le canoé&, par de nouvelles
rencontres culturelles, par différentes cérémondzs)ses et chants. Or soudain, je me
retrouvais dans une ville tres animée et tourigtighice moment précis, je pris conscience du
réle du canoé et du voyage dans cette quéte deles@a culture et de ses origines. Pour la
premiéere fois depuis le début de ce périple, je mmemdre de la distance par rapport a ce
terrain. Jusqu’a maintenant, il m’avait été difecd’étre a la fois pagayeur et ethnologue.
Mais cela ne dura pas. Je devais retrouver au lgdRaven,qui arrivait de Nanaimo. Nous
devions décharger les bagages et les mettre darmieaux a destination de I'lle Meares et
de la réserve Opitsat ou nous devions rejoindredte des équipages pour la nuit.

211 « Je suis heureux de voir ce qui se passe aufaiirdle voir que notre tradition et notre cultuoatstoujours
présentes et pour toujours. Il y a deux cents aoss étions les premiers a arriver sur ce teretetr nous
sommes toujours la, aujourd’hui et pour toujouessuis heureux de voir que les jeunes partagemtselc nous.
N’oubliez pas tout cela et j'espere que vous camtiaz. Je suis slr que vous le ferez. » (repréganthuelet).
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Une demi-heure plus tard, je me retrouvais déja lwén du monde des « Blancs ». A
I'horizon se profilait un village dont les maisoétaient alignées face a la mer et semblaient
étre encadrées par ce qui m’apparaissait étreadesis. Il ne faisait plus aucun doute que
nous étions en Colombie Britannique, 'agencementitlage et de ces poteaux héraldiques
en étaient la preuve.

A notre arrivée sur I'lle Meares, les enfants ctpyat sortirent de leur habitation, nous
souhaiterent la bienvenue et nous accompagnersqt’a une grande salle ou nous nous
restaurames. Nous étions les premiers, mais legésane devaient plus tarder. Quelques
minutes plus tard, nous apercimes au loin une exati@an. Tout le monde se précipita sur la
plage pour I'accueillir. C'était le canoé de labtrisonghee, de I'lle de Victoria. Il y avait a
bord que des jeunes a I'exception du capitaineteGanhbarcation était en fibre de verre,
chose exceptionnelle, la plupart du temps, ellae@ét en cedre. Parfois, comme pour le cas
de cette communauté, il arrivait que le canoé elecgoit accidenté lors d’'une odysseée. La
tribu n'ayant pas les moyens ou le temps de lere¢palle décidait souvent d’acheter ce type
d’embarcation afin de participer au voyage. C’étia@s souvent une solution temporaire, le
temps de trouver le tronc nécessaire a la faboicade ce canoé de mer que toutes les tribus
révaient d’avoir.

En attendant I'arrivée des quatorze autres caheggunes vendirent des tee-shirts, des
tickets de tombola pour gagner une pagaie et figrane peu leur voyage. En fin de journée,
nous attendions toujours le reste des équipagegdemous aperciimes une armada de canoés
naviguant dans notre direction. Les représentaréyoguot de la réserve opitsat,
accompagnés de leur groupe de chanteurs et dess quatrticipants, se regrouperent sur la
plage pour les accueillir comme il se doit. Le chefihaita la bienvenue aux équipages en
langue nootkan tandis qu’une deuxiéme personneuifiidces propos en anglais. Ceci
devenait de plus en plus fréquent & mesure que reunentions vers le nord de I'lle de
Vancouver. Comme a l'accoutumée, nous installanes tentes, rejoignimes les autres
participants pour le diner et finimes cette foidecisoirée par umall gamé'% Ce jeu de
hasard et de compétition s’accompagne de parisagient parfois du simple au double. Les
participants peuvent parier des danses, des chaaissaussi un canoé ou de I'argent. Ce soir

1a, les paris se limitérent aux chants et aux dande petit air de compétition flottait dans

212 Ce jeu oppose deux équipes, en l'occurrence gissait des hotes et des invités. Chaque équifreggetits

batons blancs avec des motifs. Le but est de peedndptre adversaire le baton blanc dont le motifespond a
celui que vous avez dans la main au moment ouui$ yawopose de choisir entre le contenu de sa maiteu

sa main gauche. L'équipe gagnante est celle qulestous les batonnets.
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I'atmosphére car chacun représentait aussi un@e@aiiune tribu. Mais nous étions tous-1a,

avant tout pour nous amuser, échanger et partagausiet coutumes.

La fin du voyage.

Le départ pour la réserve de Marktosis de I'lerédoétait prévu a treize heures. Mais
I'équipage makah apprit en fin de matinée que kenses ainés était décedé et souhaita
organiser une céremonie funebre qui retarda lerddpme heure. Il y avait désormais quinze
canoés avec celui de la tribu ahousaht et I'embiarc&naaw-naw-asles Nanoose. Ed me
proposa d’étre dans Wes-i-dultpour ce dernier jour en mer. J'avais eu a plusieeprises
I'occasion de participer en tant que pagayeur atopole de bienvenue, mais cette fois ci, il
s’agissait de la « grande cérémonie de bienvensi }ile Flores avec plus de quarante
canoés, soit une quinzaine de tribus et plus deeudlle personnes.

Vers quatorze heures nous mimes les canoés a $e@asi un brouillard épais. Les
conditions en mer s’annongaient difficiles et n@tisns heureux d’avoir le canoé ahousaht
comme guide. A six kilométres de la réserve de kbaik, nous fimes un arrét en pleine mer.
Un membre ahousaht prit la parole, expliqua a tesi®quipages présents, comment allait se
dérouler I'arrivée et demanda si tout le mondet ¢tigit. Nous acquies¢cames en criant et en
tapant les pagaies contre les coques. Puis, ndaar&mes un chant pour nous donner du
courage et finir ces derniers kilometres. Le sdieiline bréve apparition, puis le brouillard
retomba et se dissipa par le plus grand des hagardse arrivée.

Une foule de gens, chanteurs, danseurs et offialedsisalft=>, (cf. photo XXXII) nous
attendaient sur la plage. Les enfants se jetéerésta et tinrent alignés nos canoés afin de
procéder a la cérémonie de bienvenue. Mais leathafisaht décida de remettre au lendemain
cette céremonie. Toutes les tribus n’étaient pasrenarrivées. Nous nous contentames de
brefs présentations et rejoignimes sur la plaggdape duRavenet de danse suquamish. Les
Suquamish étaient désormais au grand complet.

213 a tribu ahousaht compte 800 membres tribaux sealement 400 vivent dans la réserve.
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XXXII. Réserve de Marktosis. Colombie Britannique. 10 ao(t 1999.

Photo : R. Merlet (1999).

-La cérémonie de bienvenue.

Le matin suivant, une cinquantaine de danseurs,ddgseaux rouges et blancs a la
main, sur lesquels était écrit « Ahousaht », atemdt le retour des canoés partis a la
rencontre des tribus du Nord. Le groupe de dangeasnish, en costumes traditionnels, était
lui aussi sur la plage et attendait I'arrivée Rlavenet duWes-i-dult Aprés quelgques heures
d’attente, nous apercimes les deux embarcationi debu ahousaht. Ces dernieres se
rapprochérent de la plage et se placerent 'undaee de l'autre. Les canoés pouvaient
désormais commencer leur « danse » protocolaie ube arriverent par le nord-ouest et les
autres par le nord-est. Par groupe de quatre,alsscérent lentement vers le rivage (cf.
photos XXXIII). Un par un, les capitaines ou lejggnes pagayeurs a qui, ils avaient délégué
leur fonction le temps de cette céremonie, présemtdeur tribu et demandérent au chef le
droit de se restaurer pendant cinqg jours sur ciidiee. Cette requéte fut acceptée et entérinée
par les chants et les danses du groupe ahousahdlidaurs furent plus ou moins identiques,
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méme si certains étaient en anglais, d’autres arkapen nitinat ou en lushootseed. La
tension était palpable, ces jeunes pagayeurs, raviaidourde responsabilité de représenter

leur tribu et devaient se montrer a la hauteur.

XXXIII. Cérémonie de bienvenue. Réserve de Marktosis. Colombie Britannique. 11 ao(t
1999.

Photo : R. Merlet (1999).

Une fois que toutes ces requétes furent poséadekintervint une derniére fois en
donnant la parole a un ancien et a deux jeunesaddbsl. Ces deux générations étaient a
I’honneur. Les jeunes étaient la pour apprendriesfinciens, les sages étaient la pour les
aider, les soutenir et partager leurs expériens@gpirs et connaissances avec eux. Cette
excursion permettait aux jeunes, de sortir dedamé, de s’évader, d’oublier leurs problémes
liés a l'alcoolisme et aux drogues et d'étre pluwests, attentifs et réceptifs a toutes ces
cérémonies, pratiques et enseignements.

Les quarante canoés furent presque tous sur le &blphoto XXXIV). La cérémonie
toucha a sa fin et laissa place a un grand dines dme salle de sport. Les membres
suquamish duRavenprofiterent du repas pour remercier et donner digritaires ahousaht
des colliers et de I'argent. lls chantérent |@anoe Songt demandeéerent pour des raisons
personnelles (un de leurs ainés venait de mouajdrisation de quitter, le lendemain, le
territoire. Les démonstrations de danses et detgh&aient I'occasion de procéder a des

remerciements, de faire des dons, de lancer déations et d’annoncer des événements.
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XXXIV. Les premiers canoés prennent possession de la plage. Réserve de Marktosis.
Colombie Britannique. 11 ao(t 1999.

Photo : R. Merlet (1999).

Les festivités

Les Squamish de Vancouver furent les premiers aererdans la danse. lIs
commencerent ces festivités en interprétant densataréservées a leurs membres tribaux :
une premiére danse trés conventionnelle, une deexiglus hétéroclite, mélangeant des
gestes et des pas provenant de leurs pratiquesteales et de différents mouvements
culturels et artistiques et une troisieme qui ngita$a participation de I'assemblée.

Les Nitinat occupérent a leur tour la scene. Accagmgs par les Quileute, le temps
d’'une représentation, les hommes, tambours a la,ro@mmencerent a entonner une chanson
appeléeLady Songtandis que les femmes se préterent a I'exercicéad#anse. Puis, ils
revétirent des pagnes des batons en forme de $erpende crocodiles a la main, et
rejoignirent les femmes qui elles, portaient degapes.

177



Le lendemain, le groupe de danse suquaftiistssura une partie des représentations de
la journée. Vers onze heures, les quatorze danseurd enfilerent leurs costumes
traditionnels en cedre (cf. photo XXXV) et véridt si tous les cadeaux étaient préts pour le
petit potlatch qu’ils allaient donner. La mise @erse devait étre parfaite car 'occasion était
inespérée de représenter le plus dignement lagtiquamish.

XXXV. Représentation du groupe de danse suquamish. Réserve de Marktosis. Colombie
Britannique. 13 ao(t 1999.

Photo : R. Merlet (1999).

Le groupe commencga par chanter Gahering SongPuis chaque danseur et chanteur
se présenta deux fois en annoncant en langue lisggabson nom, celui de sa mere, de son
pére et de sa grand-mere et précisa son originéafiteau V). La répétition est aussi utilisée
dans les chants et les mythes. Boas disait d'adllque : 4.’étude de la narration et de la
poésie primitive prouvait que la répétition, etparticulier la répétition rythmique, était I'un
de leurs traits esthétigues fondamentaux2003 : 15). Elle est également une maniere

d’interpeller et d’attirer I'attention de I'assendlel.

214 The Suquamish Tribe, September 1999, « Suquanasttds at the Ahousaht Potlatch WateBuguamish
Newsletter,The Suquamish Tribe, Seattle, Washington

178



IV. Présentation en lushootseed et en anglais.

Lushootseed Anglais
tsi ds.da ? My name is
tsi ds.da ?
ci ck™uy is my mother
ci ck™uy
ti dbad Is my father
ti dbad
tud kay? was my grandmother
tud kay?
Tul'cad bx".q' b I am from the place of Suquamigh
Tul'cad bx".q' b
xX".sq""2b ¢ad. | am Suquamish
X".s90""ab ¢ad.

Tableau élaboré d’aprés The Suquamish Tribe, 1998, A collection of Suquamish Songs.

Ensuite, le groupe enchaina pendant plus d’uneeheeuf chanfs® accompagnés par
des danses individuelles commeelaye Mosquitdcf. photo XXXVI) et laMoon Womar{cf.
photo XXXVII) et des danses collectives commeClanoe la Spinning Wateret laBeach
Rock Chaque danse était introduite et expliquée pgr B@mme lsEwyeMosquitoqui fut
tres appréciée du public et en particulier desraafdls adorérent nourrir IRlosquitoavec
des billets de un dollar et ceci malgré la peuilgjyouvaient ressentir lorsque cet étrange
animal faisait du bruit en agitant son bec. Qualatloon Womanelle symbolise la femme
lune, celle qui donne au peuple tout ce dont ileaoin. Elle fut interprétée a la fin de la
représentation, lorsque le groupe fit, en signeradeerciements, des dons de cadeaux et

d’argent, aux hotes et aux spectat@lirs

215 Neuf chants Spinning WaterEwye Flower SongSun Mask SongCanoe SongEagle SongBeach Rock
Song (Ewye) Mosquito SongEwye) First Song(Ewye) Moon WomaBong Voir quelques extraits en annexe
VII : A collection of Songs for Suquamish Tribal Members

1% Un don & un spectateur est une maniére de lui migenad’étre un témoin de la féte, de se souveniteet
parler de ce moment aux futures générations.

179



XXXVI. Danse suquamish du Mosquito. Réserve de XXXVII. Danse suquamish de la Moon Woman.

Marktosis. Colombie Britannique. 13 ao(t 1999. Réserve de Marktosis. Colombie Britannique. 13 aoQt
1999.
Photo : R. Merlet (1999). Photo : R. Merlet (1999).

Les représentations et les remerciements se suecédru fil de la journée. La tribu
ucluelet remercia les membres ahousaht et plugpl@tement un jeune homme qui avait
sauvé de la noyade deux filles de leur village. diffne de reconnaissance, les Ucluelet
offrirent a sa famille des couvertures, des semseet de I'argent. La tribu mit également a
I’'honneur un de ses membres tribaux qui leur dagtilon d’'une chanson de famille.

Quant aux jeunes songhee, c’était la premieredoits prenaient part a un tel voyage
et ce fut avec beaucoup d’émotion, de timidité, gassurance et avec les encouragements
du public, qu’ils exécutérent deux danses appelégside » et «paddle welcome.

Enfin, les Quinault profiterent de leur prestatiboyt d’abord pour féliciter un jeune
membre tribal de 16 ans, qui avait bien rempli gila de capitaine pendant tout le voyage.
Puis, pour défier quiconque de prendre cette pdgaiedie par le représentant quinault, de la

ramener et de I'offrir a la tribu en 2002, lors 'grand rassemblement annuel. Les Ahousaht
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déciderent de relever le défi et acceptérent dedpecla pagaie, symbole de ce contrat tacite
passé avec leurs invités quinault. Puis, une jdilieed’origine quinault profita de cette
effervescence pour annoncer et partager une neuaredic son groupe et les spectateurs. Elle
devait recevoir son nom indien et elle voulait béd¢ cet événement en offrant des petits
cadeaux a ses partenaires de voyage. Tous cesaiansn fait des requétes exprimées par le
donateur envers le donataire. Il lui demande d'Erg&&moin d’'un moment particulier de sa

vie.

La fin des réjouissances.

Comme a son habitude depuis le début des festivdégsommunauté ahousaht clétura
les cérémonies de la journée par une danse etamt.cbhaque jour, elle remplit a merveille
son role d’héte, en mettant a la disposition degés de la nourriture, en offrant chaque soir
grace a ses vingt danseurs dont les plus jeungaiafd pas plus de sept ans, différents types
de danses comme celle ou les femmes portaient degues de corbeau ou encore cette autre
danse ou les hommes portaient des jupes en cesligrodses couvertures et des couronnes
représentants des figures animales. Cette féteustaifacon de mettre en avant leurs jeunes,
de souhaiter des anniversaires, d’honorer un ciae,famille et de remercier les invités de
leur présence et notamment les capitaines des saeondeur offrant de I'argent. Cet argent
symbolisait un remerciement et le remboursementeldette que I'hbte avait pu avoir dans
le passeé.

Ce type de rassemblement représente beaucoupvdé &tade sacrifice pour les tribus
qui doivent l'organiser. C’est d’ailleurs pour @sttaison, que toutes celles qui envisagent
d’étre un jour les hétes d’un grand potlatch, I'ancent longtemps a l'avarf¢é Ce délai
leur permet de récolter suffisamment de fonds dindecer leur féte et en particulier toute la
nourriture qui est servie matin, midi et soir pamtdanviron cing jours.

Pour ce dernier diner, Peg décida de remercier deraiére fois notre hote, en
interprétant laEwye Diner Sond®. La tribu ahousaht offrit également une fois desplin

spectacle a la fois convivial, généreux, ludiquehéitral dans I'étalage des prérogatives

217 |es Heiltsuk organisérent en 1993, une grandedéliés avaient annoncée quatre ans auparavant lelsez
Suquamish lors dPaddle to SeattleLes Quileute profitérent du rassemblement hédlide 1993, pour inviter
les tribus a se joindre a un grand potlatch, quateplus tard. Quant aux Squamish de Vancougeniltérent
a leur tour, lors de la féte quileute de 1997ribsIs a se retrouver en 2001, sur leur territoire.

218\/oir annexe VII.
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cérémoniales. Elle clétura ces réjouissances, egan@ant une loterie avec des lots
prestigieux et de grandes valeurs, trois magnifgo@anoés de haute mer, donnés par un
sculpteur ahousaht et par la tribu.

Enfin, il était temps pour moi de prendre un peudaddistance avec ce terrain. J'étais
loin d’oublier si rapidement ces journées pass@eser, ces heures interminables ou je me
laissais envahir et bercer par le rythme des tamshales paroles et des danses. Cette
ambiance festive, communautaire, chaleureuse ehiselle était une expérience humaine,
culturelle et spirituelle, marquant a jamais legipgants et surtout les novices comme moi.
Peg nous avait bien prévenW¢hen you go on canoe journggu learn more and do things
and so you are not a same person when you come»badEntretien avec Peg Deam, le
14/03/2000).

lI- Une nouvelle tradition plus performante.

Le travail de renaissance d’une culture endormigneispensable a une revitalisation
de la culture contemporaine, mais inutile s’il nent pas compte de la situation
contemporaine et de ses impératifs. La traditiopagt étre performante que dans la mesure
ou elle lie le passé et le présent et permet dsteore I'avenir des générations.

En se réappropriant un ensemble de chants et deeslat en formant un groupe de
danse, la tribu suquamish se dota d’'une plus graictesse culturelle. Elle développa un
particularisme culturel et une fierté communautditée imagina le voyage en canoé comme
un outil de connaissance, de construction et denmagmcation d’'une identité tribale, en
adéquation avec la réalité contemporaine de lavéss de ses habitants. En définitive, elle
put participer activement a une des cérémoniesuregede ce voyage, le potlatch, devenue
un veéhicule effectif de la performance identitaidividuelle, collective (Harkin, 1997) et un
instrument tres performatif de la réappropriatier’alentité tribale.

219 « Quant vous participez a un voyage en canoé, appsenez et faites beaucoup de choses et paroqumTé
vous n'étes plus la méme personne quand vous reverfg&ntretien avec Peg Deam, le 14/03/2000).
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Le déclic eut lieu en 2000, lorsqueGkairmande la tribu, Bennie ArmstroAt], acheta
un canoé en fibre de verre de style salish afin gpuéamille puisse participer au huitieme
voyage et au rassemblement organisés cette fgafcles Songhee (Victoria, Canada). Il
s’agissait une fois de plus et comme par le pabsg,investissement familial trés significatif
d'un certain statut social. Bennie Armstrong baptiette embarcatiofana Stobsen

hommage a son fils Satana Lee Hee décédé quelgnéssaauparavant (cf. photo XXXVIII).

XXXVIII. Canoé Tana Stobs. Taholah. Réserve Quinault. Etat de Washington.

Photo : R. Merlet (2002).

Le nom «Tana Stobs vient du mot 4 anaman »qui était le surnom de son fils. C’est
un mélange d’anglais et de lushootseed puisqueans se traduit par stobs» en
lushootseed d’ou kana Stobs. Le Tanamanest représenté a I'avant du canoé par un petit
homme & genoux entre deux aigfésCette idée, me raconta Bennie Armstrong, lui {0

d’'un voyage au Canada chez les Squamish :

220 prgsident du Conseil tribal suquamish depuis 1998.été réélu pour un second mandat de quatreeans
2002. Il est d'origine suquamish. Sa grand-méreematle, Martha George était d'origine suquamislsaat
grand-pére maternel, Bennie George était d’origikkallam.

2L "aigle est, comme I¢hunderbird('oiseau tonnerre), la plus puissante des créatureur figure représente
un lignage, un clan ou une famille (Lincoln, 1999).: Le clan des aigles et dgminderbirdsont les clans des
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« When we were driving down a road to Canada tou&omsh from Squamish to Suquamish, we
sawn two eagles and we spoke about what the dkxiga like when it goes on a canoe. We decided
it should have two eagles on it and a name of aeahould be Tana Stobs that a familiar name that
we used to say to my son. His name was Tanamastahdt is lushootseed for man. So we twisted it
so as to say Tanaman which is familiar name forsomrwho is not longer with us we decided to twist
to half english and half Indian and it began Tam@b$. So in the canoe design there is a little man

between the eagles a Tanamaff ¢Entretien avec Bennie Armstrong, le 22/09/2001).

Cette embarcation représenta une histoire famiitladirectement les orientations et la
position de la tribu puisque a I'’épogue Bennie Arorsg occupait la fonction de
«Chairman». Ce nouveau canoé permit a une cinquantaine wagish, dont une
quinzaine de jeunes, de participer a I'odyssée @2l inspira et redonna confiance a la
tribu. Chuck Wagner, un des responsables ailindss Programfit partie du voyage et fut
surpris par le comportement des jeunes suquamisipletement transformés au contact du

Tana Stobs,

« We were sit in a contest and we were talking ahow very great these kids are when they get in a
canoe. They were kids that people said they wedekizis or trouble kids with problem and they will
never change. But getting them in a canoe and gitiem a paddle and they were excellent. They
were leadership. They had abilities and skills. Aviten | saw boys’s faces they were...probably they
were that day...when they walked up the beach capagte up...and | can't say they were all
suburn or clean but | saw it made a difference\aadeeded to do something like th&%Entretien
avec Chuck Wagner, le 05/04/2002).

De retour de ce périple songhee, et fort de cetf@reence, il discuta avec les
responsables du départemeluman Serviced’'un projet d’acquisition d’'une embarcation en

fibre de verre dans le cadre d’'un programme cultdeeprévention voire de traitement des

nobles et des chefs (voir essai de Cumming, Marga¥erthwest Coast native American Masks
www.andrew.cmu.edu).

22 « Nous étions sur la route en direction du Canadas allions rendre visite aux Squamish et noumsv
apercu durant de notre voyage deux aigles et nous sommes demandés a quoi ressemblerait deus aigle
le canoé. Puis, nous avons décidé qu'il devraivgiradeux aigles et que le nom du canoé devrag Eana
Stobs le surnom de mon fils qui n’est plus parmi nougwéon avait I'habitude d’appeler Tanaman. Staméta
traduction en lushootseed pour homme. Nous avodisi@éue le nom serait & moitié en anglais et agua
indienne et on a inversé man et stob et le nomdestnuTana StobsEt donc sur le canoé, il y a un petit
homme, un tanaman, entre les deux aigles. » (Esriratvec Bennie Armstrong, le 22/09/2001).

223 « Nous discutions lors d’une réprésentation dejeeses qui pouvaient étre formidables lorsqu'iiaient
dans un canoé. Ces mémes jeunes que les genséraieid comme des jeunes a problémes et n‘ayanhauc
chance de s’en sortir. Mais en fait, dans un cataéne pagaie a la main ils étaient remarquabletaient
responsables. lls avaient des compétences et ditsdap. Et quand je voyais le visage de ces garcim
étaient...probablement qu'ils étaient ce jour la...quds marchaient sur la plage leur pagaie a la maénne
peux pas dire gu'ils étaient tous sobres mais | pkre que cette expérience faisait une différestcgue nous
avions besoin de faire quelque chose comme cékntsetien avec Chuck Wagner, le 5/04/02).
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problemes de dépendances a I'alcool, aux droguds giolences des jeunes et des adultes.
Le projet fut soumis et avalisé par le Conseilaritha démarche était créative, constructive et
correspondait a des besoins tribaux. Elle s’inadfridans une politique de développement
socioculturelle tribale. De plus, elle était untealative a un projet de sculpture d’'un canoé
en cedre qui restait a ce jour tres colteux euésda tribu ne maitrisait pas encore cette
technique de sculpture et ne s’était toujours pamige de sa premiére et malheureuse

expérience.

1. Un projet novateur

Le Conseil finanga I'achat du canoé. Mais il fal&utres financements pour mener a
bien et sur le long terme ce projet d’utilisatian@hnoé comme un nouvel outil de prévention
et de traitement en matiere d’alcoolisme, de dragde violence, plus adapté a la population
indienne, extrémement touchée par ces fléaux, @pienkthodes classiques ne semblaient pas
étre en mesure de résoudre (cf. tableau V). LertdpantHuman Servicesoumit le dossier
aux services sociaux et de santé de I'Etat de Wgghi et en particulier a IRivision of
Alcohol and Substance Abu$BPASA) qui finance des programmes de prévention et de

traitement des drogues et de I'alcoolisme.

V. Estimations des besoins en matiére de traitements des drogues et de I'alcoolisme de 1998 et de
2001 dans I'Etat de Washington.

1998 2001
Ethnicité Population Besoins de % Besoins| Population| Besoins dé % Besoins
traitements de traitements de

traitements traitements

Blanche 3.556.866 393.476 111 3.688.907 403.3p4 .9 10

Noire 120.180 11.408 9.5 131.03C 12.249 94

Asiatique 222.103 4.812 2.2 242.922 5.179 2.1

Hispanique 207.384 16.924 8.2 231.16)7 18.822 8.1

Indienne 60.901 11.221 18.4 58.581 10.733 18.3
Ameéricaine

Tableau : Division of Alcohol and Substance Abuse (DASA) and Office of Research and Data Analysis, 1999, (estimates
updated for 2001), Profile of Substance Use and Need for Treatment Services in Washington State.
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Les tenants et les aboutissants

Nigel Lawrence, le responsable §iouth Centeret Chuck Wagner, le responsable du
Wellness Prograndécrivirent dans ce dossier les tenants et lestesants du projet afin
d’obtenir des financements pour la période de 220013.

L’objectif était d’encourager les jeunes de 5 aaP$% a suivre des activités sociales et
culturelles afin de limiter la probabilité qu’ilsemgagent dans l'usage et I'abus de drogue et
d’alcool. D’aprés les responsables du départenitunhan Servicesles enfants étaient
confrontés en particulier a trois grands « facteiggues » parmi les dix-neuf proposés par
DASA%?*: I'aliénatiorf?® la rébellion et le manque d'engagement dans kiéso lis
pensaient que pour remeédier a ces risques, ilitfatfettre en avant trois «facteurs
protecteurs » parmi les huit proposés par DASArtigper a des activités structurées dans
lesquelles sont mis en valeur 'engagement ; dgypalodes compétences sociales ; apprendre
a résoudre des problemes et a avoir des attituddesecomportements positifs et sains a
lintérieur d’une communauté centrée et basée sspiogrammes culturéfs

Nigel m’expliqua lors d'un entretien que les congm&es culturelles et sociales

réduisaient les risques de dépendances aux dretjaescool,

« One we give them recognition for doing stuffshard work, hopefully they value themself in a
community and we work hard to help build that comitw [...] traditional social skills are one kind

of class of social skills, one category. It is likdkhen you go to a potlatch, you have to know and
respect the protocols, and they can learn all af émd to have that much more knowledge. It is like

an other armor they can use as héfg ¢Entretien avec Nigel Lawrence, le 15/05/2002).

La valorisation des compétences sociales et cll#are talents, savoir-faire,
communications interpersonnelles, capacités a désodes problemes, a prendre des
décisions et a gérer les crises, est un motewa derifiance en soi et de l'identité.

224 Government to Government (G2G), 2001-03, « TriBadvention Forms with Instructions/Examples »,
Division of alcohol and substance Abuse (DAS®ashington State Department of Social and Hezdttvices.

25 aliénation fait référence dans ce contexte ad@mble des frustrations que les enfants subissgéamment
dans les écoles ou ils sont dénigrés et ou orrégdte qu'ils ne sont pas intelligents et ne sasientfaire.

228 Division of Alcohol and Substance Abuse SpendifgnP2001-2003, « Tribal Regional Administrator
Noatification Form Program Description SectionDiyision of Alcohol and Substance Abu¥¢ashington State
Department of Social and Health Services Washington

227 « Dés que nous nous intéressons au travail etlwoses qu'ils réalisent, ils se valorisent et nasgaillons
dur pour créer cet environnement. [...] les compétersociales traditionnelles sont une forme, unégeaie de
compétences sociales. C'est comme quand vous allea potlatch, vous devez connaitre et respecter le
protocoles, et ils peuvent apprendre tout celaerdétoute cette connaissance et beaucoup plust €&nme
posséder une armure, qu'ils peuvent utiliser peysretéger. » (Entretien avec Nigel Lawrence, i©42002).
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L’identité indienne a lourdement été marquée psuplensionnats, la politique fédérale
indienne et par l'industrie cinématographique hebtipdienne. Les tribus de la cbéte ont
longtemps été marquées par 'image de I'Indienplames, a tel point que durant la période
du renouveau, les Pow-Wow ont fait leur apparigsan la Cote. Mais progressivement, elles
ont découvert, grace aux Indiens du Nord (Kwakidthotkan), que leur culture n’était pas
liee aux Pow-Wow, aux plaines et aux Sioux. Elles @alisé qu’elles avaient des points
communs avec les communautés cotieres, qu'il fales valoriser et les utiliser, pour
paradoxalement, se différencier et développer dentité tribale.

Les Suquamish mirent en avant dans ce dossiesplagficités culturelles et sociales
tribales du voyage annuel en canoé et ses biendaits la construction de lidentité

individuelle et collective, car me précisa Nigel,

« When we are going on canoe journey we are ralgpabout who we are and we can take that idea
and those traditional values and put them to obermtives when we go to school, when we go to
work and try figure out where we feed in the UnitBthtes because that still a big probléf »
(Entretien avec Nigel Lawrence, le 15/05/2002).

Ce projet ne consista pas seulement, me dit Nigekxposer les jeunes a un

environnement culturel mais aussi faire en sortiscgoient des acteurs,

« It is something they are doing. It is not jussyit is physically challenging in a way you hawge t
paddle for, you know, at least a couple hours awthably several ten hours a day on a bad day, you
know, long day. But it is also you know mentallynaionnally, challenging and one of the bigger
things. It is not just our tribe. We go with alktlother tribes and so we get to see that the tiibes

are dysfonctionnal like our. The help, it is in @thribes and all other tribes are saying the sduings

that we are saying to our kids : respect our eldad for our kids to see that it is not just soniegh

It is universal indian believes3 (Entretien avec Nigel Lawrence, le 15/05/2002).

L’'odyssée permet de lancer des défis. Elle repase us programme structuré

d’enseignement et d’apprentissage mis en pratigne dn environnement de défis physiques

%8 « Quand nous participons & des voyages en cawos, néapprenons les valeurs traditionnelles, quisno
sommes et nous pouvons utiliser ces enseignemanssribtre vie de tous les jours, quand nous alidiécole
ou travailler, afin de savoir ou est notre placasdeette Amérique parce que c’est encore un grasigme. »
(Entretien avec Nigel Lawrence, le 15/05/2002).

22 «Ils accomplissent quelque chose. Ce n'est paersent, bien sir, c’est une épreuve physique tans
mesure ou vous devez pagayer, au moins quelquesshetuprobablement une dizaine d’heures par arfois

le temps est mauvais et les journées sont longliis. c’est aussi une épreuve mentale, émotionnalhdivante
et 'une des meilleures choses. Cela concerner@atiibus. Nous nous rendons compte que les autras ont
aussi des problemes et qu’elles enseignent la nofimse que nous a leurs enfants : le respect dés. airest
important que nos enfants se rendent compte queragances sont universellement indiennes. » (Eatravec
Nigel Lawrence, le 15/12/2002).

187



et psychologiques individuels et collectifs. Ellgparte une certaine reconnaissance et une
valeur de soi, le respect, la force, la sagessepueage et I'humilité. Tout un ensemble de
qualités qui permet de prendre les bonnes décistbrdevenir des adultes responsables,

indépendants et fiers de leur origine et de cdgysint devenus.

Le canoé DuK'¢at

Afin de mener a bien ce projet, la tribu achetaamoé en fibre de verre blanc, de style
salish, baptis®uk'cat (cf. photo XXXIX). Ce canoé devait changer, « tfanser » la vie
des gens et les guider dans leur vie de tous les.jtl devait leur permettre de quitter leurs

dépendances, faire en sorte quelles restent €depux » et les aider a assurer leur bien étre.

XXXIX : Le canoe Duk"¢st. Village Suquamish. Port Madison.

Photo : R. Merlet (2001).

Le choix de la couleur, du dessin et du nom neléuic pas un hasard. Le blanc rappela
les anciennes embarcations de guerre et représdésairmais cette guerre contre ces fléaux
qui touchaient les Indiens. Le dessin de la praueciféé par Peg Deam et représentait une
figure humaine qui portait une pagaie sur laquétit inscrite en lushootseedsoq’"2b
(Suquamish) (cf. photo XL).
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XL. Proue du canoé Duk"é&st.

Photo : R. Merlet (2001).

Cette figure humaine utilisait cette pagaie, syralid la culture suquamish, pour aider
les gens a mieux se connaitre et a les éloigneredidépendance, représentée par I'ceil noir,
dans laquelle ils pouvaient tomber ou retomberud taoment. Elle « transforme » leur vie
d’oli ce nom lushootseddluk"cat qui veut dire ¢ransformation». Cette figure représentait
I'histoire de la tribu et non plus celle d’'une fdmi comme c’était le cas du canoéTlana
Stobs puisque le canoé appartenait a la tribu. Un pétiait tout de méme commun a ces deux
types de canoés, les symboles décorant les poades proues, relevaient d’'une pratique
ancestrale et représentaient une réalité socigellfiLet politique contemporaine

Le canoé devait « guider » les hommes, il devair pela retrouver sa fonctionnalité et
prendre la mer, car comme le rappelle Roger Songadant du masque africain L:objet
n'a d'importance que s'il sert, s'’il est efficadeorsque I'objet ne peut rendre cette fonction
d’efficacité, il n’est bon a rien. [...] L'objet n’épas un objet d’exposition. C’est un objet qui

est dans la vie, qui occupe la place qui est larsge> (2003 : 55-56).

La tribu obtint des financements de DASA, environ3693%. Cela permit a une
trentaine de jeunes de 5 a 21 ans et une trerdadaltes de participer au voyage annuel de
2001 organisé par les Squamish de Vancouver audd@aRaur la grande majorité, c'était le
premier voyage en mer et la premiére fois qu'ildaent de la réserve. Pour une minorité,
cette expérience était, en accord avec la coualérjlune alternative a une incarcération, ou
bien une solution a un traitement qui ne fonctignpas. Cette hétérogénéité provoqua
d’ailleurs une certaine tension au sein de la cormauté. Certains membres avaient peur de
I'amalgame et des mauvaises influences. D’autrdaipat d’exemples, de grands freres et de

soutien. Malgré tout, ces tensions furent positiedes provoqueérent le dialogue, I'échange et
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la communication. Elles permirent d’avancer verse ugflexion et des solutions plus

construites et adaptées, confortant la viabilit@ ékgitimité du projet.

2. le K'aya chtn de la nation squamish

En 1997, lors du voyage en canoé en territoireeqtal, la tribu squamish avait annoncé
gu’elle accueillerait au parc Ambleside (Skwaywt)ael parc Capilano (Xweme’lechstn) a
I'ouest de Vancouver, du 27 juillet au 1 ao(t 2@@hs I'esprit duQ’atuw’as heiltsuk*°, les
tribus de Colombie Britannique, de I'Etat de Waghdm et du Pacifique.

Ce rassemblement appd&éaya chtnen langue squamish, signifie en anglaie hold
our hands Up You in Thank&*, était un hommage aux cultures et aux traditioes d
participants et des sponsors. Cette manifestatibisyfimbolisée par uné/elcoming Figure
qui représentait une grand-meére, le visage faeenger avec les mains levées en I’honneur de
tous les visiteurs et les invités de la nation sgsh et ceci dans le respect de leurs
Siiyam/Siiyay/Siiyuxwa (ainés, chefs et parentgtt€WNelcoming Figurele trois metres fut
érigée sur un piédestal et s’éleva sur plus derdittes cinquante au parc Ambleside. Elle fut
réalisée par le sculpteur Sequelim Stan Josepkseapprentis Chiaxten Wes Nahanee et
William Nahanee Jr et fut financée grace un enserdel sponsors : l'industrie Ledcor, la
municipalité de I'Ouest de Vancouver, Bank of Montrealetc. Elle était le symbole de la
vitalité de la tradition, de la culture et de l'ades Premiéres Nations de la Colombie
Britannique et des aborigénes du Pacifique. Eleésentait le rassemblement de toutes ces
communautés autochtones au niveau national enattenal, soit une trentaine de tribus et
une soixantaine de canoés, qui partageaient unerewe la mer et du canoé (cf. tableau
Vi) 232

230 ’atuw’as ou Gaatuwas est le nom donné au rassemblemensukeilie 1993 & Bella Bella et signifie

festivités, des gens qui se rassemblent et foiétéa
231 « Nous levons nos mains vers vous en signe derc&meents. »
232 3quamish Nation, 200K aya chtn : the great canoe gatherjr§ouvenir Booklet, Squamish.
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VI. Tribus présentes au rassemblement squamish.

Régions/Pays Tribus/Nations

Etats-Unis Puyallup, Muckleshoot, Tulalip, Swinohmis
Suquamish, Lummi, Elwka, Makah, Quileute, Quinagilt

et les Hawaiiens.

Canada (Colombie Nisga’a, Quatsino, Knights Inlet, Alert Bay, Fort
Britannique) Rupert, Comox, Campell River, Nanaimo, Nanoos¢

Nootkan (Nuu-Chah-Nulth) , Songhees, Sliammon|
Tsawwassen, Heiltsuk, Squamish.

Japon Ainu (Hokkaido)
Nouvelle Zélande Maori
Taiwan Yamii

Tableau élaboré d’aprés Squamish Nation, 2001, K aya'chtn : the great canoe gathering.

Pour les Suquamish aya chtnétait le neuvieme voyage auquel ils allaient prend
part (cf. carte XV). L'itinéraire prévu était de2&ilométres.

-Le 20 juillet, départ de la réserve de Port Madism compagnie d’autres
tribus du Sud de Puget Sound. Direction, la résdegTulalip (53 kilométres). Les
Suquamish accueillirent et restaurerent ces tiileiglant deux jours.

-Le 21 juillet, Potlatch dans lang housdulalip.

-Le 22 juillet, départ pour la réserve des Swindnf&6 kilometres).

-Le 23 juillet, bénédiction d’'un totem et potlatiinomish.

-Le 24 juillet, départ pour la réserve des Lumnii klometres).

-Le 25 juillet, départ pour Birch Bay (24 kilomé&tje

-Le 26 juillet, départ pour la réserve de Tsawwa$88 kilometres).

-Le 27 juillet, Potlatch organisé par les hotes Tdawwassen. Début des
festivités squamish (deux jours consacrés a ltde eulture).

-Le 28 juillet, départ pour Vancouver et arrivé&yue au parc Vanier (43
kilometres). Repas et représentation des Ainu.

-Le 29 juillet, arrivée officielle et accueil dearmés au parc Ambleside par les
chefs, les anciens et les jeunes squamish. Regdsnetnage en fin de soirée aux
eléves dedoarding schoolset give-away (dons) des hotes a chaque capitaine.

Représentations heiltsuk et nuu-chah-nulth.
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-Le 30 juillet, hommage aux anciens. Représentstitualip, hawaiienne,
quileute, squamish, songhee, ahousaht et kwakiutl.
-Le 31 juillet, hommage aux femmes.

-Le 1 aolt, hommage aux jeunes. Représentationkiktivat suquamish.

XV. ltinéraire de 'odyssée 2001.

Légende [tinéraire du voyage Squamish de 2001.

Carte élaborée d’aprés Sturtevant, William C. & Suttles, Wayne, 1990, Handbook of North
American Indians Northwest Coast.
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Ce voyage avait quelque chose de particulier pptibu. Pour la premiere fois depuis
des décennies, elle était représentée par deudsasofamille suquamish (Wes-i-dultet le
Tana Stobg* et avait son propre canoé tribal, Deik"cst. L'enjeu était important pour la
tribu et les représentants tribaux \iellness Progranet duYouth CenterLe Duk’cat était
associé a un programme socioculturel dont la réauesi I'échec allait avoir des conséquences
sur la réputation de la communauté, sur les fiinamcements et soutiens du Conseil tribal et
sur la réalisation d'un éventuel projet de sculptdiun canoé en cedre. Cette nouvelle
odyssée nécessita donc plus de préparation, disejeom, de regles, d’apprentissage et
d’enseignements que les précédentes et une plndaycallaboration et entraide de la part de

la communauté.

Une préparation.

La préparation au voyage annuel se réalise tolbregide I'année. Le dernier voyage
est a peine terminé, qu'il faut déja penser aulpivcet a son organisation. Les préparatifs
apportent une dimension tout a fait particuliel®dyssée, qui n’a plus simplement lieu une
fois par an, pendant deux semaines, mais touted@anLes membres tribaux organisent des
fétes afin de collecter de I'argent et financer paetie du voyage. llIs tissent également des
chapeaux, des vétements, sculptent leurs propggsgsa apprennent et répétent les danses et
les chants les plus importants et utiles comnigimer Song pour remercier les hotes de leur
hospitalité ou encore I&anoe Songour se donner du courage, se motiver et pagayer e
rythme. lls se préparent aussi physiquement augega s’entrainant quelques mois avant le
départ.

Pour ce voyage de 2001,Yeuth Centeprganisa deux a trois fois par semaine, a partir
de mars, une préparation physique, des entraineraannaniement du canoé et transmis aux
jeunes et adultes les savoir-faire et régles deuitay notamment les dix régféSconcernant
le canoé et la maniére de pagayer avec fiertéilgéutl était question de valeurs comme le

respect, la veérité, la persévérance, la flexibilik@ddaptabilité, I'importance de chaque

233 e Ravenn’a pas pu étre utilisé par les Suquamish, cardenétaire était trés malade et la famille souigit
le récupérer. Par conséquent, Marilyn Wandrey @éc@voir un canoé identique dravenpour pouvoir
participer au prochain voyage prévu en territaitalip en 2002. Elle fit appelle a Duane Pasco fabriquer ce
canoeé.

234\/oir annexe VI.
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individu dans le groupe, le travail d’équipe quipapge un enrichissement collectif et
personnel, 'apprentissage, I'entraide et 'impoda de la famille.

Chacun devait étre conscient que ses actes engagkaréputation de son groupe et de
sa tribu. Chacun devait savoir quel était son dilguelles étaient ses attributions dans le
canoé et dans le groupe. Quelles réactions ilifalsir en cas de retournement du canoé ;
Comment pagayer en rythme et ensemble ; Commepecates les protocoles, quels discours
tenir en tant qu’invité ou héte ; Comment se cortgratans une maison communautaire.

Tous ces enseignements favorisent 'accomplissertgegtatification, le respect de soi
et des autres et permet a I'individu de trouveplsae dans la société en tant qu’homme ou
femme, Suguamish, autochtone et citoyen américain.

Les participants devaient également remplir etesigm formulairé® avant le départ.
En signant ce document, ils s’engageaient a ohsirragles mises en place parYeuth
Center a respecter les procédures de sécurité, a ntopaser a I'alcool, a la drogue et a la
cigarette sauf a des fins cérémonielles et a ne gvag de relations sexuelles et un
comportement violent. Les participants représentdgetribu, ils devaient étre respectueux et
responsables. En raison de la nature cérémoniallgogtage, toutes les personnes qui ne
respectaient pas cet engagement, étaient passdiblsanctions et pouvaient étre amenées a
faire des excuses publiques et/ou étre renvoyésalx.

Deux équipes assuraient le bon déroulement de eettasion, tout d’abord larGund
Crew, composée de quelques adultes, parents bénévbldssesalariés du département
Human Servicedont le travail consistait a s’occuper de la logise, des tentes, du matériel
en général et des jeunes, qui a certains momeritavéature ne pouvaient pas monter dans
les embarcations pour des raisons de sécurité. ioéiretait aussi de les responsabiliser en
leur faisant prendre conscience, que dans ce vpyagé&aide et le travail d’équipe étaient
importants. Toutes les taches, les responsab#itdes engagements étaient valorisants et
pagayer dans un canoé, c’était important et c'giagsible que parce qu’il y avait des
personnes qui assuraient la logistique. Albie Lace€®, une des responsables du voyage

employée par le départemetiiman Servicesne dit,

« We really try to say to our youth you now we ereognizing all of your work but that is a savety
issues. You know they can'’t drive until they havdeen and that a law. [...] So we had to sit down

and said you know they have the responsabilitiestber area because the canoe it is not the only

235 The suquamish youth participant waiver and parégtairdian permission form
2% Albie est d'origine Tsimshian et Tlingit (AlaskaElle est mariée avec un Suquamish, Nigel. C'est so
deuxieéme voyage.
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place where the journey happens. [...] We try tdHese youth know you know they were be needed
and they are appreciated [...] and try to assign megponsabilities to those who | know they can do
it, who | know be ready to have that responsihiljty.] Tribal member should be learning the other
side than just pulling which is also a huge impatrt@b. Having them be a part of the decisions,

having them see what you know, what goes Bh(Entretien avec Albie Lawrence, le 17/10/2002).

Ensuite, il y avait un bateau de sauvetage dofdreation était d’assurer la sécurité et
I'alternance des équipages des trois canoés comptisé capitaine et d’'une dizaine de
pagayeurs. Nigel Lawrence était le capitaineDik"cat, Nick Armstrong, celui durana
Stobset Ed Carriere restait le capitaine \ies-i-dult lls avaient obtenu cette position grace a
leur expérience du voyage, leur érudition en matwus et coutumes et leur engagement

dans la communauté. Car en tant que capitaine fitesepNick Armstrong*®

«[...] You have the control of the canoe, in chaofekeeping strait. Keep an eye on your crew,
making sure they are not getting over, exhaustdichguwatching the wind and a tide and stuff and
help that make the time in a water safe. Make thateyou crew doesn’t have to do excessive work.
[...] To me grab a paddle and be in water it is sdwingt to be proud. Because being on water, in a
canoe, it brings us all back to where we froms like a growing. It reminds us who we are and wher
we are and why we are. It brings a piece of miatdus remember who we are. [...] To me you have
to learn your past and history, your family treel avho you are. It is like a definition of self. [.Tp

me it is helping strengh our community because are say we are Suquamish and we are proud. |
think what we do make you who you are. It is owdl. It is who we are but in a same time we have

to learn what meant to be Suquamisff ¢Entretien avec Nick Armstrong, le 15/03/2002).

%37 « Nous essayons de dire & nos jeunes que nousssgwils s'investissent beaucoup, mais que posr de
raisons de sécurité, ils ne peuvent pas tout filioeis leur disons qu'ils ne peuvent pas conduisquia I'age de

16 ans et en voyage c’est pareil, il y a des reégle$ Nous leur faisons savoir qu’ils ont d’autmesponsabilités
aussi importantes que pagayer dans un canoé. [.u$ Maor disons que leur aide est appréciable let [uti] et
j'essaie de donner plus de responsabilités a ceuwsant préts. [...] Les membres tribaux ne devrajeas
apprendre qu'a pagayer ce qui est en soi une laesfmnsabilité mais ils doivent aussi étre iniaég autres
activités du voyage. lls doivent participer auxsps de décisions, voir ce que vous savez et ceegpasse. »
(Entretien avec Albie Lawrence, le 17/10/2002).

238 Nick est le fils de Bennie ArmstronGhairman(Chef) de la tribu suquamish.

239 «[...] Vous avez le contréle du canoé, vous devemier un ceil sur votre équipage, faire en sorte que
personne ne tombe a I'eau, ne soit trop épuiséqftort, faire attention au vent et au courant pque le temps
gue nous passons en mer ne soit pas dangerewRgur]moi pagayer et étre en mer, c’est quelqueectiost

je peux étre fier. Car étre en mer et dans un cammés ramene tous a nos origines. C'est commalgratela
nous rappelle qui nous sommes, ou nous sommesigguam nous sommes la. Cela nous raméne un petré no
histoire qui nous permet de nous rappeler qui & ed Je pense que I'on doit connaitre sa cultao® passé et
son histoire, son héritage familial et qui on €est comme une définition de soi [...] Je pense cpla aide a
renforcer notre communauté car nous pouvons dieenguis sommes Suquamish et que nous en sommes fiers
Je pense que c’est ce que nous faisons qui faiteaous sommes. C’est notre sang, mais en ménps teoos
devons apprendre ce que voulait dire par le pat®é Suquamish. » (Entretien avec Nick Armstrong, le
15/03/2002).
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lIs connaissaient I'histoire de leur canoé et paemnala partager avec leurs pagayeurs.
lIs savaient qui était le sculpteur ? Quels étalemiom et le style de I'embarcation ? D’ou
venait le cédre ? A qui appartenait-il ? Leurssdaensistaient a tenir le gouvernail et a guider
I'équipage qui devait suivre leurs instructionsaedir leur accord pour monter ou descendre
du canoé. lls devaient aussi enseigner ce que Ttess aacontaient au sujet du canoé
notamment que les membres d’'une embarcation étamentamille, une tribu. Il n’y avait pas
de différence entre les personnes. On ne faisaitnqavec le canoé. On ne devait pas
prononcer des mots déplacés quand on était a sah hos sentiments et nos pensées
devaient étre pures. De mauvaises pensées pouvaiéaite chavirer. Il fallait également
enlever ses chaussures avant de monter et selésvpieds, car le canoé et la terre étaient
sacrés et il ne fallait pas les mélanger. Ces gnsgients étaient aussi valables pour I'eau que
I'on honorait et respectait. Car elle avait le poiude donner, de prendre la vie et de purifier
le corps et I'esprif® (Zahir & Hilbert, 2000).

lls étaient responsables de la sécurité de leupage, prenaient toutes les décisions et
guidaient leur canoé. C’était a eux qu’'incombaitiéenande d’autorisation d’accoster et de se
restaurer dans un territoire « étranger ». Méméesicapitaines proposaient parfois a un
membre de leur équipage de faire la demande Pplace.

lIs pouvaient étre amenés a surveiller, a terreptaportement de leur équipage dans le
camp, durant les diners et les cérémonies. Beautdewes pagayeurs n’étaient encore que
des adolescents et comme la plupart des adolesdsrdagmaient transgresser les regles que
les capitaines devaient souvent rappeler au coesgatking circle’**. Car selon Nigel, le

capitaine était

« in charge of the canoe and all that. But hese al chaperon once we landed. | am still chapering
these guys and making sure everything putting aamalyall of these, getting stuff ready for tomorrow
and going and eating and going up and singing ardepting and being in long house or gym or
center until way late because we need to be ttf®uwguamish need to stay there and watch. It is
disrespectful for us to leave or whatever. [...]Tlaptain should be somebody who know a lot about
our culture, would be respectful of our people, vatiche time treat everbody well, somebody who is
drug and alcohol free, who should listen peopld amdl taking other people consideration. He should

be the guy or the girl be the last one sitting loe tanoe, making sure things are right. Be the one

240 7almai, Zahir & Vi (tadsablu), Hilbert, 2000Canoes of the First People of This Lariuckleshoot
Language Program.

241 | ittéralement cercle de parole. Il s'agit de mtitéunions durant lesquelles le groupe se raseezhlfdit un
cercle. Chacun prend la parole lorsqu'’il a en nhaitalking stick(baton qui permet de prendre la parole). Cela
peut aussi étre une pagaie ou une plume.
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taking care of canoe and repearing and fixing tamting ¥*? (Entretien avec Nigel Lawrence, le
15/05/2002).

Quant au pagayeur, il ne devait pas fumer, boirgseodroguer. Il devait bien manger,
boire beaucoup d’eau, se protéger du froid et deilset étre bien dans sa téte. Il suivait les
instructions du capitaine barreur et devait lui dader la permission de monter ou de
descendre du canoé. Mais avant, il se lavait ledspet disait une priere. Il devait regarder
devant lui et jamais derriere, se montrer fort,pas se plaindre et ne pas avoir de pensées
négatives. Le chant était alors un bon moyen dénsebl’effort, d’étre en harmonie et en
osmose avec I'équipage, le canoé et I'environnemiedEvacuer les pensées sombres.

Tout le monde travaillait ensemble, le capitainia @roue donnait les directives et le
pagayeur a la poupe indiquait le rythme a suivriéedsemble de I'équipage. Si un des
membres de cette grande famille n’était pas en twienavec son esprit, son corps et ses
pensées et le reste de I'équipage, il risquaitaite thavirer le canoé. Il était donc important
de travailler en équipe et d’écouter le capitaine.

Le voyage est parsemé de moments intenses, diffigitais toujours bénéfiques et
enrichissants. L'odyssée est un défi physique eahyui met a I'épreuve le corps : pagayer
plus de trente cing kilomeétres par jour et restas ple dix heures en mer, c’est éprouvant et
épuisant. Le moral est mis a I'épreuve car la tegjgla faim, parfois le froid et la pluie
accentuent la frustration, I'angoisse et les tarsifinissent par apparaitre. Les jeunes ne

comprennent pas toujours 'intérét du voyage, me derome Jaing#,

« Because they are tired, they are angry no used tm sun and exposed to the water and become
too irritable. This is a lesson to learn from thaf] You had to deal with the fact that when you are

tired and you stopped paddling all the others paddhey can have a hard time to pull harder becaus
you are doing nothing. But when you pull with théris easier for everyone. So it does lessons about

teamwork, about self determination, and self pstfé (Entretien avec Jerome Jainga, le 30/12/2002).

242 « Le capitaine est responsable du canoé et delt@st aussi un chaperon une fois que nous sonpieesa
terre. Je chaperonne ces jeunes et je m'assur®gusoit prét pour le lendemain, gu’ils vont mangequ'’ils se
présentent et chantent, qu'ils soient bien présgaihs la maison communautaire et qu'ils restemyiasla fin.
Nous devons faire acte de présence, rester etd@gaar c’est irrespectueux de partir avant la fin] Le
capitaine doit étre quelqu’un qui a une bonne cmsaace de sa culture, qui respecte les gens etdebres de
sa communauté et qui tient compte de leurs avisld@iun qui ne boit et ne touche pas a la drogugoit étre
le garcon ou la fille qui s’assoie en dernier dansanoé car il doit s’assurer de I'état du car@ést lui qui doit
en prendre soin, le réparer et le peindre. » (Eatravec Nigel Lawrence, le 15/05/2002).

243 Jerome Jainga est d’origine tsimshian. Il tragiilbour la tribu et s’occupait de mettre en planeartenariat
avec les établissements scolaires. Il était égaleofargé de suivre la scolarité des jeunes sucgiami

244 « Parcequ'ils sont fatigués, irrités, pas habituésster assis au soleil et en mer, ils devieningtables. Mais
la lecon a retenir de cette expérience, c'est datit vous faire a I'idée que si vous est fatiguearis arrétez de
pagayer, tous les autres pagayeurs vont devoirypagdus et cela sera difficile pour eux. Alors cgievous
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La plupart de ces jeunes ne sont pas habitués aorehtions souvent extrémes. lls
doivent arréter de fumer, voire de boire et d’'séitide la drogue du moins pendant le séjour et
leur sevrage peut s’avérer tres dur. Cependart eetivité physique et le contact avec la
nature aident au sevrage et permettent de mettredideses problémes et étre ainsi plus
réceptif a un apprentissage social et culturelvhygage est une expérience a part, en dehors
du quotidien. Le canoé quitte la terre pour le neod@ la mer. Il « purifie » de tous les
mauvais sentiments restés a terre. C'est une derteipture avec le quotidien, un rite de
passage, un voyage spirituel qui ne peut se faita mi-clos entre les tribus. Parfois, la
fatigue et I'effort renvoient au manque, a I'abssnaux problemes et créent des tensions et
des conflits que les capitaines et les responsaldda Ground Crewdoivent gérer avec le
groupe et par le dialogue.

Je vais donc revenir sur des moments clefs de gagep des situations, attitudes,
comportements et des discours que je considére eatesfaits significatifs et représentatifs
des buts et objectifs que s’est fixée la tribureléendrai en particulier sur le potlatch, qui fut
tres présent dés le début du voyage, pour devemipletement omniprésent, durant ces

guelques jours passés dans la réserve des Squamish.

Le potlatch

En revenant sur I'étymologie du mot potlatch, oapgrcoit qu’il est une adaptation
chinook du mot nootkgyachitle (ou pashat) qui signifie « donner ». L’artiste nootka

Clutesf®®

raconte que les Européens auraient souvent entiendarbe nootkga-chitle

« donner », durant les festivités et auraient aoddfioce verbe avec le nom de la féte (Cité par
Schulte-Tenckhoff, 1986 : 55Rachitle est ensuite devermotlatch probablement pour des
raisons de prononciation comme avait pu I'étredmmu chef indien suquamish, Sealth.

Il apparait donc que le don, que I'on a fini papelp potlatch, n'est que I'élément d’'un
ensemble de cérémonies ayant leur propre nom indiesemble, comme [I'écrit Isabelle
Schulte-Tenckhoff, gous-entendre le double mouvement de donner etak/air, pour
désigner une structure d’échange généralisé faisar@rvenir différentes unités sociales

(1986 : 55).

participez c’est plus facile pour tout le mondee€’un enseignement sur le travail d’équipe, I'détermination
et la fierté. » (Entretien avec Jerome JaingaPI&Z32002).
245\/oir Clutesi, G.C., 196%otlatch Sidney, B.C. Gray’s Publishing.
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Ce terme «inventé » a finalement été adopté adinfatiliter les communications
transculturelles entre les Indiens et les ColonaisNres vite, il fut proscrit par les colons et
les missionnaires, qui le considéraient comme urienee a leurs efforts de conversion et
d’assimilation. Il devint illégal en 1876, lorsgleeparlement canadien promulgua une clause
supplémentaire dans I'lrdian Act», qui interdisait cette pratique. Cette claugeaholie en
1951. La situation fut différente aux Etats-Unisilod’y eut aucune législation le concernant,
peut-étre parce qu’a la différence des groupes aldl Mt des Kwakiutl, le noyau cérémoniel
des Salish cétiers reposait suMénter Danceet les cérémonies étaient moins spectaculaires
et exubérantes notamment dans la destruction abesses, la distribution de dons a
I'occasion d’événements d’importance sociale agielise (Schulte-Tenckhoff, 1986 : 55).
Le potlatch est devenu pour I'anthropologie norcdeaoaine le « trait culturel » et le modele
théorique du contexte socioculturel de la cote +oarelst. Cette réduction spatio-temporelle de
la diversité ethnique et culturelle de la cbte eulté la complexité de 'ensemble des sociétés
de cette région et est a l'origine, reconnait Ho@eBarnett (1938), de la complexité de cette
institution qui produit un ensemble de points des vet donc une confusion et une
incompréhension. Ce qui est important, écrit Idab®thulte-Tenchkoff, &£’est qu’il y ait de
telles cérémonies qui, en tant que telles, dénateet certaine continuité par rapport au
passé. Leur comparaison n’est donc possible quer@firence a une logique globale
(1986 : 256).

C’est dans cette perspective que je m’inscris,v@is@omment les Indiens de la cote
nord-ouest dépassent les contradictions et lesaintés du changement, en se réappropriant
des «traits culturels », comme les échanges céiémp qui permettent de repenser le
relativisme culturel indien, la souveraineté trébat d’éclairer le contenu sémantique de
l'indianité contemporaine. Je vais trés peu m'ies8er aux différentes approches théoriques
du potlatch. Je reviendrai, suivant les écoles eles@e, sur certains points qui ont servi a
définir ce concept. Il ne s’agit pas ici de savair,'approche symbolique, politique ou
économique de cette notion est pertinente. Maisdpllcomment on peut interpréter et
expliquer le contemporain indien, en s’inscrivarnsl la démarche théorique d’lsabelle
Schulte-Tenchkoff, qui par le terme d’ « inventida potlatch », entend un ensemble de
modeles théoriques qui privilégient les aspectscommunication sociale et de créativité
culturelle, apportant ainsi quelques nuances aweies explications rationnelles centrées le
plus souvent sur I'économique(1986 : 17). Cette conceptualisation permet deprendre
que ces cerémonies sont loin d’étre des « réjouesainnocentes » comme pouvait le penser
Franz Boas (1898) :
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« De nos jours, la cérémonie n'est ni plus ni m@jusin moment de divertissement général, attendu
avec plaisir autant par les jeunes que par lexvidais il subsiste assez de son ancien caracieré s
pour donner a I'Indien, au cours de la célébrationaspect de dignité qui lui fait défaut a d’asitre
moments. Les faibles survivances des anciennesno@iés disparaitront rapidement, et ce qui en
reste est une réjouissance innocente dont nougvr@ds pas priver l'indien qui affronte 'emprise
écrasante de la civilisatiod*3 (Cité par Schulte-Tenchkoff, 1986 : 63-64).

Elles sont une preuve de plus de I'adaptabilitdiettlynamisme dont font preuve les
Indiens de la cote nord-ouest. Ce qui m’intéresseciest de voir comment les Indiens
définissent-ils ces pratiques cérémonielles ? (aerls leur donnent-ils ? Comment les
conceptualisent-ils en fonction de leur histoiregee et présente ? Comment ces « pratiques
sociales et cérémonielles » renforcent-elles ungctsire souveraine tribale et revitalisent-
elles une identité ?

Aujourd’hui, les Indiens parlent avant tout dgathering», ce qui nous raméne a une
des plus grandes cérémonies du peuple nodtka;qwah-nah qui signifie « des gens d’un
nombre quelconque de tribus étaient invités ». 8991 la tribu ahousaht invitait les autres
tribus & une &athering focus on Youth En 2001, les Squamish parlaient de [@reat
Canoe Gathering tandis que dans leur journal mensuel les Suagghaqualifiaient ce voyage
de 2001 de otlatch Gatheringy.

Ces rassemblements reposent, quels que soieethesst employés, sur certaines de ces
valeurs de linstitution du potlatch développées Ipa différentes théories anthropologiques.
Pour Boas (1898), cette institution était une re@néation du systeme économique basé sur le
crédit (en référence au systéme occidental). Urarégdn de richesses basé sur le prét et
I'intérét afin d’assurer un prestige et une répatat

« Le systéme économique des Indiens de la ColoBbiannique est largement basé sur le crédit,
tout comme celui des communautés civilisées. Dantes$ les entreprises, I'lndien compte sur l'aide
de ses amis. Il leur promet de les payer plus pard cette aide. Si I'aide apportée consiste enshie
matériels, qui sont mesurés chez I'Indien en cduves tout comme nous les mesurons en argent, il
leur promet de rembourser la quantité empruntég [phiérét. L'Indien ignore I'écriture. Pour quyl

ait une garantie, la transaction est donc accongli@ublic. Le fait de contracter des dettes d'une
part, et de les rembourser, d’'autre part, c’egtddatch. [...] Il faut comprendre qu’un Indien qui
invite tous ses amis et voisins a un grand potla&clyui, apparemment, gaspille tout ce qu'il a
accumulé durant de longues et laborieuses annéesixachoses en téte, dont nous ne saurons ignorer

la sagesse et le bien fondé. Son premier objemtiSiste & payer ses dettes, ce qu'il fait en pudilic

248 \oir Boas, Franz, 1974 [1898], « Summary of thekwof the committee in British Columbia Morthwest
Anthropological Research notgsp. 356-357.
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avec un grand cérémonial afin d’en préserver la oemSon second objectif est d’investir les fruits
de son travail pour en retirer le plus grand b&eéfiour lui-méme et ses enfants. Ceux qui regoivent
des dons a l'occasion d'une telle féte les recdivam guise de préts qu'ils utilisent dans leurs
présentes entreprises ; mais aprés quelques témaps ies rendre, avec intérét, au donateur oesa s
héritiers. Les Indiens considerent donc le potlatolmme un moyen assurant le bien-étre de leurs
enfants au cas ol ceux-Ci se trouveraient orphelmss leur jeune agé* (Cité par Schulte-
Tenchkoff, 1986 : 62-63).

Il était également le théatre d’'une rivalité synipad, d’'une guerre dont les armes
étaient la richesse :

« [...] the method of acquiring rank, [...] the dilstrtion of property. The underlying principle isath

of the interest-bearing investment of property. [Edrmerly feasts of bravery...counted as well as
distributions of property, but nowadays, as thdans say, “rivals fight with property only¥ (Cité
par Mc Feat, 1971 : 72-80).

Cette idée fut reprise par Helen Codere (1950) adfighting With Property : A Study
of Kwakiutl Potlatching and Warfar, 1792-1930:

« Potlatches were planned like campaigns againsnamy. [...] It would be difficult to exaggerate
the degree to which the talk, the songs and thenoemies of potlatching borrowed the metaphor of
war and even developed it to the point where thdaph®rical war had more meaning and
thoroughness than their one time “fighting with yweas”. The usual word for potlatch was “p!Esa,”
to flatten, and it came to mean to flatten a rivatler a pile of blankets [...F¥ (Citée par McFeat,
1966 : 92-101).

On retrouve cette notion de rivalité, de don dealii®, chez Marcel Mauss, qui
considérait le potlatch comme un fait social tqiatticipant a toutes les spheres de la vie
collective et individuelle, une prestation « agtigige » reposant sur un processus triadique :

obligation de donner, de recevoir et de rendre.

47 |bid., p.p. 356-357.

248 «[...] la méthode pour acquérir un rang [...] la disition de biens. Le principe fondamental estaport
entre intérét et investissement de biens. [...] Aotsefétes de courage...ont compté comme des disivitmide
biens, aujourd’hui comme les Indiens le disent figaux se battent uniquement avec des biens. oi:. Boas,
Franz, 1897The social Organization and Secret Societies oKilakiutl Indians Reports of the United States
National Museum, p.p. 341-355.

249 « Les potlatch étaient planifiés comme des cangmgontre un ennemi. [...] Ce serait difficile d’eseey le
degré d’emprunt, du discours, des chansons eté&ésonies de potlatch, a la métaphore de la ge¢m&Eme
d’aller jusqu’a I'idée que la guerre métaphoriquaitiplus de sens et de minuti@'a une époque ou on se
“battait avec des armes a feu.” Le mot usuel padlafch était “p!Esa,” aplanir, et c’est devenudadisparaitre
(métaphoriquement) un rival sous une pile de cduwves. ». Voir Codere, Helen, 1950, « Fighting with
property : A study of Kwakiutl Potlatching and Wand, 1792-1930 »Monographs of the American
Ethnological Societyol XVIII, New York, J.J Augustin.
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« Cette institution jusqu’ici crue spéciale au nrotebst américain, ou clans et phatries rivalisetree
eux de dépenses, méme de destructions de richetsgsj regle toute la vie sociale, politique,
religieuse, esthétique, économique des KwakiutidbaTlinglit etc. 1l fait partie du systeme auquel
nous avons proposé de donner le nom de « systérpeedi@tions totales » qui, lui, est normal dans
toutes les sociétés a base de clans (...) Mais tlatph » se caractérise par le caractére somptuair
marqué, par le caractére usuraire des préts camskntlans a clans, par le caractére agonistique e
général de cette opposition des clans qui semblgn¢r en lutte, méme mortelle, autant qu'une série

de contrats collectifs pacifiques » (Mauss, 1989):

Cet échange engendrait un rapport de pouvoir mgiarde prét car il était a intérét et
engageait 'honneur du donataire. Pour Mauss, #8gk était contractuel et assurait le
systeme des rangs, le prestige et finalement §jnatéon sociale, car I'échange-don permettait
d’étre quelqu’un ou de rester quelqu’un.

Quant a Homer G. Barnett (1938), il a travaillé lsucomplexité de cette institution et a
proposé avec l'aide d’autres chercheurs comme RdnaDIson et Philip Drucker, d’éclaircir
certains points en se référant a des sources nblées. Il est revenu sur la notion de
« rassemblement de personnes invités », sur ladeldbte et du témoin, sur I'intérét de ces

prérogatives familiales et sur I'importance du dams le potlatch :

« In its formal aspects the potlatch is a congliegadf people, ceremoniously and often individually
invited to witness a demonstration of family preatige. Nominally, the entire kin or local group &ct
as host to the visitors. [...] Since the potlatclysnature a mechanism serving restricted family and
individual interests, on person (or at most a fehovare closely related) declares his intentions,
invites the guests, and assumes the role of hasisHn consequence, to be regarded as the donor.
[...] enables the individual to assemble an appri@iand purposeful audience outside his immediate
localized kinship group. He and his heirs benefiéatly from the publicity inherent in the situatio
They speak, sing, dance, or otherwise put themsdigéore the public eye at the same time that some
claim to social distinction is expressed or impheith reference to them. [...]. The selective chagact

of the gift, for on thing, is indicative of esteeMot everyone is so honoured, nor in the same degre
[...] The expression of esteem, both for self anddivers, inherent in potlatch gifts are conventiona
formal expression® (Cité par McFeat, 1966 : 81-91).

0 « Dans ses aspects formels, le potlatch est sem#slement de personnes invités d’'une maniére oéiéfte
et souvent a titre individuel, pour étre témoinsr démonstration de prérogatives familiales. Imailfa entiere
et le groupe local jouent le role d’héte auprésidesés. [...] Le potlatch est par nature, un mésare qui sert
les intéréts d’'une famille restreinte et des indlig, une personne (ou au moins quelques persomanestes),
déclare ses intentions, invite les invités et asswon role d’héte. Il est par conséquent considéréme
donataire. Le potlatch lui permet d’assembler wrdience appréciable et déterminée en dehors dgrsape de
parenté le plus proche. Lui et ses héritiers mofite la publicité inhérente a la situation. Bslent, chantent et
dansent autrement dit se mettent devant le pubkxgriment et sous-entendent quelques distinctimeiales.
[...] Le don a un caractére sélectif, il exprime fiege. Tout le monde n’est pas honoré et pas detimerfacon.
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Enfin, Maurice Godelier a préféré une approche plositique et économique du
potlatch. Il a formulé I'idée que les dépenses risteires étaient liées au prestige et a

I’'honneur et régissaient le systeme politique enémique des groupes sur un territoire.

« Il est désormais tout a fait clair que les cortijpéis de potlatch et leurs pratiques célébres de
destruction ostentatoires n'étaient pas seulemexpriession d’'une « culture » originale placanstre
haut les valeurs et le comportement d’honneur gbrdstige. Elles sont aussi I'expression publique
d'une économie bien administrée et capable de m®dles surplus abondants et réguliers et, en
méme temps, une pratique politico-idéologique pahliger, par la redistribution cérémonielle de ces
surplus, les groupes voisins ou alliés potentiedieimhostiles a reconnaitre publiguement et
pacifiguement la légitimité, donc le maintien dewid des groupes sur leur territoire et sur ses
ressources » (Godelier, 1977 : 95-96).

I me semble important, pour comprendre commerdgatch est aujourd’hui vécue
par les communautés de la Cote, de développeridétted’'une féte cérémonielle conviviale
ou les discours, les danses et les chants fontepdes rites festifs durant lesquels on
consomme d’énormes quantités de nourriture et etrilnlie des présents suivant le rang.
Mais également, cette idée d’'une féte ludique (Hge, 1951) et théatrale dans I'étalage des
prérogatives cérémoniales par les groupes de gageipparaissent, selon Isabelle Schulte-
Tenckhoff, comme {a recréation de l'identité collective, vécue algpent mais fortement
ancrée dans le passé historique et mythig£986 : 200).

Car la continuité cérémonielle, dont parle MargaBet Blackman (1977 qui
considére que ce qui est invisible (ou non docué)amtst pas nécessairement inexistant, se
situe, pour Isabelle Schulte-Tenchkoff, avant taut niveau interne de la communauté
indienne et ne touche gu’indirectement la sociatabante.

Cette continuité s’observe, d’apres les travauiMdegaret B. Blackman (1977), Susan
M. Kenyon (1977) et Bill Holm (1977) qui ont compdes cérémonies actuelles avec celles
décrites au 19" siécle, dans la distribution de richesses en ik dalidation d’'un nom et
d'un statut. La préparation se fait longtemps avdiece. Le cercle des invités s’est

considérablement élargi. lls sont hébergeés et iwetyrle cas échéant, recoivent des présents.

[...] L'expression de I'estime, pour soi et les aatest inhérente aux dons dans le potlatch qui ah wre
expression formelle conventionnelle. » Voir Barnetbmer G., 1938, « The nature of the PotlatcAmerican
Anthropologist40(3) : 349-358.

%1 Voir Blackman, Margaret B., 1977, « Ethnohisotfihanges in the Haida Potlatch ComplexAstic
Anthropologyl4 (1) : 39-53.
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Chez les Haida, il semble d'aprés les travaux dmar8€> (1981), que c'est la
communauté toute entiere qui concourt a la préijparates cérémonies. L'échange
immatériel porte sur les discours festifs et latipguation des invités semble jouer un réle
important (Schulte-Tenchkoff, 1986 : 250). Le rappmtre le lien social et la richesse reste
une donnée de l'organisation traditionnelle conterame. Et méme si certaines cérémonies

disparaissent, il y a, écrit Susan M. Ken§/dntoujours une variété d’occasions qui,

« continue a servir de prétexte a la présentatmmlahses et a I'étalage de privileges héréditaires
(masques, etc.), dont les cérémonies d'impositmnams, les cérémonies organisées pour effacer un
incident malencontreux, appelées « baignades »j@vaent nootka des « potlatch pour sauver la
face », et, surtout les mariages » (Citée par $sfiidnchkoff, 1986 : 246).

Ces communautés (Kwakiutl, Haida, Nootka) sont entides référents lorsqu’il est
guestion de potlatch, on les appelle d’ailleursde®ciétés a potlatch », car il semble qu’elles
aient une forme de « conscience cerémonielle »ul&efienchkoff, 1986) et qu’elles aient
fait preuve tout au long de ces décennies, d’usistehice que Bill HolA* (1977) a qualifié
de « tétue ».

Enfin, comme I'explique Isabelle Schulte-Tenchkaft)i a utilisé les travaux de ces
différents auteurs, pour travailler ces idées ammmunication sociale » et de « créativité

culturelle », on peut considérer

« Le potlatch comme une structure d’échange quig@gu pour la gloire et I'honneur, exalte une
forme d’individualité-généralement définie a I'étthedu groupe-mais sans nécessairement créer des
rapports accomplis de domination/subordination ;get entretient la richesse sociale, par la
convivialité festive et I'échange symbolique autgoe par la « mise en scéne » réguliére de l'ordre

cosmique dans un espace-temps propre » (1986.: 262)
Cette explication, poursuit t-elle, peut étre danggice a

« certains concepts qui situent les échanges céiélaode type potlatch dans une configuration
spécifique de valeurs : richesse matérielle, rishesociale, pouvoir au sens spirituel, grand pauvoi

et domination sociale, prestige, dépense et qula personne » (1986 : 262).

#2\/oir Stearns, Mary Lee, 198Haida Culture in Custodythe Masset Band, Seattle, University of Washingto
Press.

53 \Voir Kenyon, Susan M., 1977, « Traditional TreridsModern Nootka Ceremonies Astic Anthropology
14(1) : 25-38.

24 Voir Holm, Bill, 1977, « Traditional and Contempoy Southern Kwakiutl Winter Dance »Artic
Anthropology14(1) : 5-24.
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Le voyage annuel donne lieu a un rassemblementid’antertribal transnational. Des
tribus de la Colombie Britannique (Canada), deatkte Washington (USA), du Japon, de
Nouvelle Zélande, aux origines linguistiques eturalles diverses et variées se rencontrent et
eéchangent. Ces diversités ethniques et cultursleegriment a travers des objets comme le
canoé, les masques et les costumes mais aussidets cles danses et la langue vernaculaire.
Ce particularisme différentiel n'empéche pas I'déafen cérémoniel et cette pratigue de
distributions de richesse. Au contraire, il I'efitcpar sa diversité. Les tribus s’unissent et se
rassemblent autour d’'une méme pratique, le don,stgxprime de facon individuelle et
collective a travers des chants, des danses, gesnsks, un prestige, un pouvoir, un rang, une
richesse matérielle ou immatérielle et certaingef#t tres somptueux et impressionnants
comme le don de canoé&, dans un lieu tres symboligua culture de la cbte, la maison

communautaire.

La maison communautaire tulalip

La premiére escale du voyage de 2001 se fit ched l#alip de Marysville, Etat de
Washington (cf. DVDJ®. Ces derniers nous avaient conviés a une féte l¢ansmaison
communautaire. Ce fut pour moi et pour la plupas ffunes gens présents, la premiére fois
que nous entrions dans une maison communautairsolL&tait en terre. Il y avait au centre,
deux feux, servant d’éclairage et autour desqueétfaisnt rassemblés quelques chanteurs pour
chauffer leurs tambours. Tout au tour, des estraddmis et au mur, des pancartes portant le
nom de quelques tribus de la région. Ces tribuseataine place attitrée, tout comme les
ainés et les dignitaires qui occupaient les sidgelus proches de la piste. Le reste de
I'assemblée occupait les places vacantes.

Nous nous installames sur l'estrade de gauche,aes ftles membres tulalip et
attendimes leur chef. Quelques minutes plus tardiecnier entra sur la piste, 'assemblée se
leva et devint silencieuse. Il commenga a remer@ienom de sa tribu, les invités de leur
présence et en signe de remerciement leur offst plésents comme de la nourriture,
qguelques chants et danses. Puis, il présenta dgstailies de sa communauté et invita les

Quinault, Hoh River, Makah, Nisqually, Puyalluples Suquamish a prendre, chacun leur

25 \/oir DVD au dos de la quatriéme de couverture. IsteRachel, 2007, SuquamisiD’sug’wub (People who
live near place of clear salt waterfpremier film : Voyage annuel en canoé. Territomeasnish. (Vancouver.
Canada. 2001), Centre audio-visuel, Université LgpBVD/8mn.
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tour, possession de la piste, le temps d'une reptéson. Les Puyallup profitérent de
'occasion pour faire passer ce message meke free, Alcohol free et rappeler que la
consommation d’alcool, de cigarettes et de drogedsisait pas partie de la tradition.

Ce moment ou les participants entrent sur la gstérés important, car la réputation de
leur tribu est en jeu. lls doivent savoir honoeurl hote. C’est aussi I'occasion de remercier
leur tribu, de rendre hommage a une personne dispdfencourager les jeunes et de faire
passer des messages.

Il était une heure du matin et cela faisait déjgsping heures que s’enchainaient sans
interruption, des discours, des danses et desshaand les Suquamish prirent a leur tour la
parole. L'instant était solennel, lls devaient resulement remercier leur h6te mais aussi
présenter leurs excuses. Un de leurs membres h'pasirespecté les régles du voyage et
s’était mal comporté en territoire tulalip. Des @ses publiques, de la part de la tribu et de ce
jeune homme, s’imposaient afin d’éviter I'«incidediplomatique », la honte et le
déshonneur. Ce fut Bennie Armstrong, le chef degu&umish en personne, qui s’excusa au
nom de sa tribu, aupres du chef tulalip, du congmoeint de I'un des pagayeurs de son canoé
Tana Stobsll exigea du jeune membre des excuses et le @Wore douverture au chef afin de
« laver » son déshonneur. Bennie Armstrong préssgabement sa tribu et les capitaines des
trois canoés suquamish. Il termina son discoursféinitant les jeunes d’avoir eu un
comportement exemplaire durant cette féte.

Le chef tulalip accepta toutes ces excuses enagbujue ce jeune homme n’était
heureusement pas seul pour faire face a cettdisiugt pouvait compter sur le soutien de son
groupe. Puis, il évoqua le travail que les tribuenaient auprés des enfants. Il insista sur la
patience et le comportement admirable des jeuhlesirirappela que grace a cette attitude, ils
pouvaient mieux comprendre et apprendre les cr@gmecles pratiques de leur culture.

Ce rassemblement cérémoniel, rituel et sacré eémitquelque sorte cette « féte-

essence » dont parle Agnes Villadary :

« Un moment de vie intense en rupture compléte &vege ordinaire. [...] Une rupture du temps
[...] la communauté revit son histoire de maniérehantique et la réintégre. [...] La féte n'est pas
pour autant tournée vers le passé, on assiste @eprise en charge du passé au sein méme du présent
Elle est une entreprise de régénération totaleethps. [...] une rupture de I'espace [...] I'occasion

pour la communauté de franchir les bornes de soacesquotidien » (1968 : 26-36).
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Katie (Ky-kahblu), la fille de Peg Deam, était udes pagayeuses dduk'cot et

hY

participait a ce rassemblement dans la maison coraotaire tulalip. Ce n’était pas,
contrairement a la plupart des jeunes suquamiseptg, la premiére fois qu’elle entrait dans
ce type de maison. Mais elle m’expliqua qu’ellearivtoujours cette expérience comme un

moment éprouvant et émouvant,

« When you walk in long house, you just have ovetwling sense of something important can
happen and you just know it and it is really gfeatause you just sit back and relax and watch. And
all these people express their feeling their thesigimd imaginations. And see their culture come to
live and just see these people talk, it is justznta See people talk in an atmosphere like thet it
great. It is just make you want to paid attentiod gou want to learn and it is really just powertful

be there and witness all that. It was really irgBng to see all the tribes got together. It wagsat

like a working machine®° (Entretien avec Katie Deam, le 28/08/2001).

Car, comme me le fera remarquer Nigel, le capitdin@uk’cat,

«[...] You know a lot of elders talk and so for & ¢ our youth are not used to it, listen peopld an
standing there and talking for a long time. They raot used to sit and listen. They used to runratou
and watch TV and play video game. Sitting in agrattvhen we go in long house it is not like that it
is very slow down and you sit there and the neaupgrit is not ready so you still sit and wait foein

to get ready. If somebody is talking for a longéiihis our job to sit there and listen and theisks k
didn’'t understand that they wanted to go campimgmsning and hand up at the camp fire. He took
me a long time to convince them to come in longsiecto participate to see what happened and a lot
of them liked it $° (Entretien avec Nigel Lawrence, le 12/04/2002).

Iy a un décalage entre le monde blanc ou la consation, la compétition et
l'individualisme sont idéalisés et le monde indigans lequel sont valorisées I'écoute, la
patience, I'entraide et la famille. Prendre conscéede ce décalage est nécessaire pour faire
face aux difficultés du quotidien, mais ce n’esgnbsdr, pas suffisant. Les tribus I'ont

2% « Quand vous marchez dans une maison communautairs étes submergé par ce sentiment que quelque
chose d'important peut arriver, vous le savez etisvattendez, vous vous asseyez, regardez. C'est
impressionnant de voir tous ces gens qui exprirt@ns sentiments, leurs émotions, leur imaginagbteur
facon de penser. Voir tous ces gens parler etdegdeur culture prendre vie dans un tel environsetnc’est
formidable. Cela vous donne envie de préter atieret d'apprendre et c'est trés enrichissant d'ptésent et
d’étre témoin de ce qui se passe. C'était tresestant de voir toutes ces tribus réunies et s@ader comme

une « machine en plein travail ». » (Entretien a<atie Deam, le 28/08/2001).

%7« [...] Beaucoup d’anciens parlent et beaucoup degg ne sont pas habitués a s'asseoir et & écmstgens
parler des heures et des heures. lls sont hakitaéarir, a regarder la télévision et a jouer auwxjvidéo. Mais

la maison communautaire est un tout autre modé&et treés lent, vous vous asseyez et attendezeggeolipe

soit prét. Si quelqu’un parle longtemps, c'est @adevoir de vous asseoir et d’écouter et les jenim¥ pas
toujours compris cela. lls voulaient faire du camgpinager et se réunir auprées d’'un feu. Cela m&lgaucoup

de temps de les convaincre de venir dans la maisommunautaire, de participer, de voir ce qui siggait et
beaucoup ont finalement apprécié. » (Entretien &ligel Lawrence, le 12/04/2002).
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compris. Le développement culturel, social et éotigoe passe également par un respect
mutuel, la confiance, la collaboration et la coatién avec les autres communautés, les
institutions et les citoyens ameéricains. Ces rabfsmments sont donc peut-étre en dehors
« d’'un temps », mais pas « du temps », puisquéihahdent plus d’un an de préparation,
donnent lieu a des projets et ont des effets smidacommunautaire. lls sont régénérant,
féconds, créateurs et restent malgré leur caracééenoniel, rituel et leur rupture avec la vie

ordinaire, des instruments de socialisation eedelation sociale du quotidien.

L’héte squamish

Le 27 juillet, aprés une semaine passée en mes, arorions en fin de journée chez les
Squamish de Vancouver. Nous devions prendre paetgiand rassemblement organisé par la
tribu squamish. Comme a notre habitude, nous deamaesl aux dignitaires, un peu avant tout
le monde, I'autorisation d’accoster leur territoieen effet, la grand&velcoming Ceremony
n'était prévue que le surlendemain.

Cette cérémonie fut une des plus impressionnantdsgait été donnée de voir. J'eus
'occasion tout au long de ce voyage et de mon [@enoyage en 1999, d’assister a de
nombreusesWelcoming Ceremonigeschaque fois que les canoés devaient accoster un
territoire étranger. Cela durait en général dewrds voire un peu plus, a mesure que le
nombre de canoés augmentait au fil de voyage. bte cérémonie de bienvenue squamish
dura plus de quatre heures. Le nombre de partisprde canoés était important. De plus, la
qualité artistique et esthétique des chants etldases ainsi que les rituels cérémoniels étaient
remarguables. C’était comme une sorte de balldtestcé par le canoé squamish. Ce dernier
allait chercher a environ trente meétres du rivage,canoé. Il l'invitait a le suivre et a
rejoindre les autres embarcations alignées le thngivage ou les attendaient le groupe de
danse et trois chefs squamish. Les tribus du Nwehkiutl du nord : Heiltsuk. Kwakiutl du
sud : Campbell River, Fort Rupert, Quatsino. NootkBluu-chah-nulth) avec leurs imposants
canoés de typrorthernet nootkan s’avancerent les premiéeres. Elles demandererst igan
propre langue, aux chefs, le droit de se restaunece territoire. Elles accompagnérent cette

demande par des chants voire pour certaines patathses de masques (cf. DV5)

28 \/oir recto derniére page de couverture.
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Ces regles établies en matiére d’étiquette, d’honred de préséance régissent un
territoire et sont attachées a une autorité poiitribale. Elles marquent une frontiére qui
symbolise la différenciation et I'appartenancealgbque I'on retrouve pendant toute la durée
des festivités dans les échanges cérémonielgdedtiédoution de richesse.

Puis, ce fut au tour des Suquamish de se présgenant les chefs squamish avec leurs
trois canoés, le Wes-i-dult», le «Duk'éat », le «Tana Stobs, arborant chacun un étendard

portant 'embleme de la tribu (cf. lllustration 1V)

IV. Embléme suquamish.

Dessin : Deam, Peg, 2001, Suquamish Newsletter.

Cette figure symbolique avait été proposée etgéalpar Peg Deam. Elle représentait

selon Peg, ¥he Home for Suquamish. We are home here, it iswéhare»*>

(Entretien
avec Peg Deam, le 07/10/2002). Le corbeau surdahgaétait un hommage au carRéven

qui avait permis a la tribu de prendre part au peemrand voyage en canoé a Bella Bella,
puis aux suivants. Le saumon sur la droite rappetades animaux les plus respectés par les
Indiens du Puget Sound. En bas, deux canoés dergigtkaret en haut, deux autres de style
coast salish Ces quatre canoés dessinaient la silhouette dealaon communautaire a
I'intérieur de laquelle se trouvaient deux maire;éles vers le ciel, en signe de bienvenue.
Enfin, le soleil, la mer et les arbres représentaienvironnement du Puget Sound dans
lequel la tribu puisait sa nourriture et les éléteemécessaires au maintien et au

développement de sa vie sociale et culturelle.

29 « La maison des Suquamish. Nous sommes ici cheg. i@est ce que nous sommes. » (Entretien avec Peg
Deam, le 07/10/2002).
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Ce fut donc avec fierté que les équipages avaniceees le rivage. Ed, le capitaine du
Wes-i-dult fut le premier a se présenter, a présenter sdldarsa tribu et a demander
I'autorisation d’accoster le territoire. Ensuitdghl, le capitaine dibuk"cat, proposa a Katie,
d’endosser le role du capitaine, le temps de qatfsentation. Katie fut tres honorée de

prendre la parole, elle me raconta que

« When the canoe came, | was very nervous andugtitd have done this many times when | was
princess long time ago. | was really nervous ajustl said what is really came out. It was a lofusf

and every body looked at me. It was kind of grown@xperience, come for young girl to young
woman, an experience of growning up this year. Mditls came to see me and asked me questions.
It was good feeling that | am growning up and | seady to put all away and | can do it. It was
cool % (Entretien avec Katie Deam, le 28/08/2001).

Enfin, Nick, le capitaine durana Stobsfit de méme avec Sarffy, I'un de ses

pagayeurs, qui reconnut avoir été, lui aussi, anstant du voyage, tres nerveux.

«[...] I had to speak for our canoe, for welcomihgas really nervous, it is a hard work put intb. |
is really attend to canoe journey, just feel soaieling that is motivation, all the pleasure. Rayswa
hold the canoe and he told me a native languagtheng to welcome tribe and | did myself. | did

pretty good. It was sweet. | loved ®$(Entretien avec Samy Mabe, le 29/03/2002).

Ces apprentissages furent une opportunité poyelees d’avoir des responsabilités et
des engagements envers leur communauté. lls puaerésenter avec fierté leur tribu et leur
culture, sous le regard bienveillant du groupe. i@stants développaient une confiance, une
estime et un dépassement de soi. lIs étaient galus et gratifiants pour le jeune et sa tribu.

Au total, plus de soixante canoés, soit une treatale tribus, participerent a cette
céréemonie, avant de se retrouver autour d’'un gidinér. Aprés ce repas, les tribus se
relayérent et occupérent, pendant plus de quatigebe la « piste » de la maison
communautaire squamish. Elles proposérent un ensed# danses et de chants assez

60 « Quand le canoé est arrivé, jétais trés nervetigriis je me suis rappelée que j'avais déjactaiplusieurs
fois lorsque j'étais princesse. J'étais trés neseeet j'ai juste dit ce qui m'est passé par la. t€t le monde
avait les yeux fixés sur moi, c’était sympa. C'etaie expérience enrichissante, j'ai beaucoup grdun@nt ce
voyage. Je suis devenue une jeune femme. Beaucenfants sont venus me poser des questions. Clédtait
sensation agréable et c’était gratifiant de penser je pouvais le faire, que j'étais préte a avamtejue je
grandissais. » (Entretien avec Katie Deam, le 28/)8

%1 samy est d'origine suquamish. Il participa poupremiére fois & un voyage annuel en 2000.

%2 « Pour la cérémonie de bienvenue, j'ai d0 parlenam de notre équipage. J'étais trés nerveuxt ces
exercice difficile de participer a un voyage. Ca¢anande beaucoup d’attention, mais on se sent pEowar et
c’est motivant et c’est que du plaisir. Ray temaitanoé et il m’a chuchoté quelques mots en lamggienne
pour que je puisse présenter la tribu. Je l'aitf@it seul et je m’'en suis plutét bien sorti. Ciétmgréable, jai
adoré. » (Entretien avec Samy Mabe, le 29/03/2002).
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spectaculaires et fortement ancrés dans un pasgidpie et mythique. Vers 23 heures, une
vingtaine de chanteurs heiltsuk et nuu-chah-nulstailérent un énorme tronc de plus de dix
metres au fond de la scéne, en guise de tamboattezidirent le signal du maitre de
cérémonie. Ce dernier expliqua & I'assemblée foeigdes six chants et danSésqu’ils
allaient interpréter. Puis, il rappela que ces thamaient été interdits durant la colonisation.
Enfin, il ajouta qu’ils étaient tous tres fiershetureux de pouvoir les partager avec le public.
Les chanteurs commencérent en rythme, a marteleoe avec leur baton. Les premieres
danseuses entrerent sur la piste, en arborant agsifiques et célebres capes noires ornées
de dessins rouges et bordées de boutons blancglume d’aigle ou une pagaie a la main.
Puis, sortant de nulle part, un danseur masquérgragna les mouvements de ces danseuses.
Vers une heure trente du matin, le groupe entoartemiére chanson et invita les spectateurs
a se joindre aux danseurs afin de mettre fin astiviees de cette premiére journée (cf. DVD).

Forte de cette effervescence culturelle de la ejeld tribu suquamish était préte a
montrer ses savoir-faire et a occuper la « pistmmme les autres tribus I'avaient fait avant
elle. Le potlatch squamish était I'occasion de grade son histoire, de sa culture, de se
différencier et d’affirmer son statut tribal. C’d&taussi une maniere de se rapprocher de toutes
les nations présentes, en partageant un objectihmon de restitution, de transmission, de
partage des connaissances et des savoir-fairedaffournir des bases solides a cette jeune
génération dont dépendait I'avenir. Les jeunes iéewacouter, respecter et représenter leur
communauté. lls devaient montrer ce qu’ils avasgyris avant et durant le voyage, étre des
témoins de ce rassemblement et de ses nombreusefestaions cérémonielles, comme
cette cérémonie organisée par les Kwakiutl du Sed-drt Rupert. Ces derniers avaient
réecemment humilié et déshonoré les Squamish et agaignt effacer cet incident
malencontreux, en organisant un potlatch « pouwvesala face » (Kenyon, 1977). lls
souhaitaient se racheter en faisant des excusdgyes et en donnant une embarcation de
haute mer de 15 metres de long (cf. DVD). Le camgéait un bien de prestige au caractere
somptuaire, usuraire et agonistique (Mauss, 1968) la valeur monétaire était considérable.
Il symbolisait une richesse culturelle, un poud@opnomique et une identité tribale.

Ce potlatch dura plus de trois heures. Les Kwakttibisirent quatre témoins qui
revinrent sur l'importance de la transmission decldture et de cette cérémonie pour les

jeunes et la communauté autochtone. lls furent meigs par un don trés symbolique de

63| es Heilsuk et Nuu-chah-nulth ont réalisé duraitecsoirée six chants et dansé#rl(Dance Eagle Dance
Secret DanceWolf Dance Paddle Danceet Salmon Dance)faisant tous référence a leur histoire et a cette
relation particuliere qu'ils entretiennent aveai@&onnement.
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guelques billets de un dollar. Cette prestatiormiteaux Kwakiutl de « rembourser leur
dette » et de maintenir leur réputation au seinédeau intertribal.

Apres cet étalage théatral de prérogatives cer@tesi ce fut le tour des Suquamish
d’entrer en scene (cf. DVD). Peg Deam et Tina Jatlkstrerent sur la piste en entonnant la
Gathering SongElles étaient accompagnées par des danseuses d&tuobes en cedre ou en
laine et par les pagayeurs, les capitaines, lessahBennie Armstrong, le chef de la tribu.
Tous étaient vétus d'un tee-shiff reprenant 'embléme représenté sur les drapeasx d
canoés (cf. illustration IV).

A la fin de la chanson, Bennie Armstrong s’avangaentre de la piste et présenta les
trois équipages suquamish et leur capitaine. Ruigoursuivit son discours éloquent en
revenant sur le comportement honorable des adolisspendant tout le voyage et en profita
pour les féliciter. Il termina en introduisant &t @ahnnoncant la représentation du groupe de
danse. Chaque danseuse présenta sa famille abseetr lushootseed avant d’exécuter la
Spinning Water Dancgda Paddle Danceet I’Animal Dance Puis, elles finirent leur spectacle
en invitant le public a les rejoindre pour uBguaw Dance Cette danse tres festive,
conviviale et ludique consiste, tout en étant aggeroa sauter au rythme des tambours. Le
gagnant est celui qui s’est écroulé le derniedeswsol. Peg m’expliqua de retour a la réserve
de Port Madison que cette présentation, ces cleadenses étaient une maniére de

«[...] show the Suquamish’s culture, share our celtwith them. [...] Potlatch it is time of
gathering. Many tribes always go to show respeatygy and seriously of gathering. Il is always
powerful to have fun when we come together like.thée like to bring fun’s songs tod® (Entretien
avec Peg Deam, le 22/08/2001).

Ces danses, et plus particulierementSlguaw Dance permirent de détendre une
atmosphére un peu pesante. La réputation de ladtdit en jeu. De plus, grace a cette danse,
le jeune homme suquamish que la tribu avait qusljuérs auparavant réprimandé et exclu
du voyage en mer, en raison de son attitude déplatérrespectueuse, gagna plusieurs

bandes de cedres et fit preuve de sagesse, deitthatude respect, en les offrant aux ainés

%64 Chaque année, la tribu choisit d’imprimer sur @esshirts, une figure symbolique, représentaritbire et
la culture des Suquamish. Les participants n'osttpas des costumes traditionnels et les tee-gienmettent
d’identifier le groupe. lls sont également vendusegvent a financer le voyage en cours ou le vegagvant.
265 « [...] montrer la culture suquamish, de partageérenoulture avec eux. [...] Le potlatch est le monminbn
se rassemble. Les tribus viennent pour montrer feurvoir et leur respect et prennent trés au séroau
rassemblement. C’est toujours trés positif de pous® rassembler pour faire la féte. Nous aimoterpméter
des chants amusants. » (Entretien avec Peg De&#/08/2001).
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puis aux autres personnes présentes. Le groupdidéaf et lui donna une couverture. Ce
dernier s’excusa une nouvelle fois et remercia l®utonde.

Puis le groupe organisa ungkve-away» plus solennel, théatral et protocolaire pour
honorer I'hdte. Bennie Armstrong fut chargé, urstelia la main, (il ne fallait surtout pas
oublier ou écorcher le nom d'un dignitaire et sawpiels étaient les rangs de chacun),
d’appeler un par un et suivant leur rang dans tmmmunauté, les dignitaires squamish

tandis qu’un jeune suquamish était chargé d’oéfrthacun une couvertGré

«[...] When we got to North Vancouver, we had sesementy chiefs that we would be recognized
and give them paddles and blankets. There werehigfs that we had not on a list. So we gave nine
blankets just to show them our appreciation tongkis to their long house and hosting us. My wife
made two dozen and wanted to give them to eldexsifigally. So every body had a various degree of
gift, a various degree of value. And | believe mad ways that people who were the more powerful
people in the tribe or the more elderly got thedragift. So that why we tried to do it, my wifevga

all those to the more respectly eldef¥ ¢Entretien avec Bennie Armstrong, le 22/08/01).

Peg désirait aussi, au nom de sa famille, honeseShuamish et les remercier pour la

nourriture et leur accueil.

« When | gave away part of my necklace, it wasdondn Squamish about what they prepared to this
gather and work they done to host so many tribbave great respect and | wanted to show that. So |
brook my necklace and gave away for them. | watitedl my family show to Squamish people that
they respected them and acknowledged them for wWiegt were doing and accomplishing. Many
other Coast Salish tribes showed their respecthlyirsy or give-away necklace as | did. Continuing
tradition, it is part of our culture. The give-awalyis material things but giving away more itjist
respect. It is acknowledging people and giving mspect and thankfulnes&3XEntretien avec Peg
Deam, le 22/08/2001).

| es couvertures sont avec la nourriture des hif@ssappréciés dans les potlatch.

7 « Quand nous sommes arrivés au nord de Vanconoves avons honoré sept chefs en leur donnant des
couvertures et des pagaies. Il y avait égalemant datres chefs que nous n'avions pas sur notee h®us leur
avons fait don de neuf couvertures pour leur momogre reconnaissance, les remercier de nous idlizotiens
leur maison communautaire. Ma femme avait fait doazaine de couvertures qu’elle voulait en pariégcul
offrir aux ainés. Donc tout le monde a eu des prtésde différentes valeurs. Et je crois que dasstdenps
anciens les personnes les plus puissantes etuesptiennes de la tribu avaient les plus beawseptg. Voila
pourquoi nous avons essayé de faire comme celdeiMme a donné toutes ses couvertures aux ain@tukes
respectables. » (Entretien avec Bennie Armstrang2/08/01).

28 « quand j'ai donné une partie de mon collier, aitépour honorer les Squamish et tous les effoutdsq
avaient fait pour accueillir toutes ces tribus.i laaucoup de respect pour eux et jai voulu le lmontrer.
Alors j'ai cassé mon collier et je leur ai donné.véulais que ma famille montre aux Squamish sepew et sa
reconnaissance pour tout ce qu'ils avaient faitoebmpli. Beaucoup d’'autres tribus de la céte lsalit montré
leur respect en partageant ou en offrant un cotiienme je l'ai fait. Cela fait partie de notre cué, il faut
continuer la tradition. Le don est quelque chosendériel mais donner plus, c’est une forme deaesC’est
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XLI. Collier en Dentalia shells appartenant a Katie Deam.

Photo : R. Merlet (2001).

Avec l'aide de sa fille Katie, de son fils Daled® quelques autres jeunes suguamish,
Peg distribua a plusieurs membres squamish, entidonde leur rang, les perles et les

dentalia shell€ (cf. photo XLI) du collier qu’elle portait.

« In Squamish long house, my mun had decided duhinagday that she is going striped necklace
down. That show how important you are and how myathare to give this away. It is very honorable
and it was hard to me to see necklace goes await lua#s time to give-away. The bottom was to
give-away to every body and the top was for chidfe. and my brother helped because it was a

family necklace and a couple helpéf®{Entretien avec Katie Deam, le 28/08/2001).

Ce don lui permit de remercier et d’honorer en som, au nom de sa famille et de sa
tribu, I'h6te squamish. Cette dépense ostentaai &tissi une facon de s’assurer un prestige
et la reconnaissance de sa tribu.

La cérémonie se termina par une distribution déafdy de petits colliers, d’argent et
d’articles divers, a I'ensemble des spectateupaeune invitation a un grand rassemblement
en 2009 dans la réserve de Port Madison. Sur Isedode son ami squamish Ray Natrall,
Bennie Armstrong, une pagaie a la main, annongaoaude son Conseil tribal et en tant que

hY

chef et représentant des Suquamish, que sa tribogajeait a prendre en charge le

étre reconnaissant, faire preuve de respect etrakdugle envers les gens. » (Entretien avec PegnDéa
22/08/2001).

29| es «dentaliashells» sont de longs coquillages en forme d’os que tfonve le long des cétes du Pacifique
dans le sol marin.

270 « Ma mére avait décidé durant la journée de déenauin collier dans la maison communautaire squamis
Ce don montre combien vous étes important. C'ést bonorable mais c’était difficile pour moi de diev
donner ce collier, mais c’était le moment. Le basdllier était donné & tout le monde et le haait éonné aux
chefs. Moi, mon frere et quelques autres persoraas)s aidé ma mere car c’était un collier de flemil
(Entretien avec Katie Deam, le 28/08/2001).
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rassemblement annuel de 2009. Il défia quiconquereledre cette pagaie et de la ramener a
Port Madison en 2009. Les Squamish accepterenéfieet firent la promesse d’assister a
cette féte, la pagaie a la main.

En lancant ce défi, la tribu gagnait en reconnaissaen prestige et en respect. Seules
les tribus culturellement, économiquement et pplgiment trés organisées, actives et
finalement puissantes, avaient la capacité finaecibais aussi les ressources culturelles
suffisantes pour organiser de tels rassemblemietplus, ce futur potlatch était une facon de
réunir la communauté autour d’'un projet commun gaé wpportunité pour tous ces
adolescents devenus adultes, d’exprimer et de enetirpratique toutes les connaissances
accumulées aux cours de leurs divers voyages. La dla cette féte n’était pas anodine
puisqu’elle correspondait au vingtieme anniversaie «Paddle to Seattle. La tribu
souhaitait utiliser cet anniversaire pour mediatigse peu plus I'événement, trouver des
sponsors, solliciter des partenariats avec la dbeSeattle et de I'Etat de Washington et
profiter de cette effervescence pour développeralereaux projets.

Ces rassemblements sont loin d’étre de simples f@tocentes de danses et de chants.
lIs sont certes un moyen de se divertir mais em@@as une « réjouissance innocente ». Au
contraire, ces interactions intertribales sontaté#buts structuraux performatifs de l'identité
tribale. Elles permettent d’exprimer, de transfarnte confirmer des identités individuelles
et collectives et de maintenir une dignité et umetd tribale. Car derriere ces régles de
bienséance, ces valeurs culturelles restituéesragtsmises, se cachent des « petites
entreprises » en train d’écrire leur histoire tébeontemporaine.
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Chapitre V : Une souveraineté tribale au

coeur du fédéralisme ameéricain.
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L’ « invasion européenne » de I’Amérique du Nord'@nergence d’'une société euro-
américaine ont profondément affecté les unitéstinoks autonomes autochtones et leur
systeme de l'identité collective. La société domiraa imposé aux Indiens une consolidation
politique en établissant un modéle tribal unifornpepche du modeéle européen. Cette
structure politique tribale a perturbé et destrctaes peuples et nations autochtones
(Cornell, 1988).

Néanmoins, depuis 1975, le gouvernement fédératelboccasion aux tribus, en leur
reconnaissant I'autonomie gouvernementale, de g&rete développer, selon leur propre
besoin, les différents programmes sociopolitiguExinomiques et culturels tribaux. Cette
légitimité politique, bien que limitée & une sowiereté interne, leur permet de recomposer
une identité collective, de se construire une adeofication de peuple ou de nation et de
revendiquer un droit & 'autodétermination.

Je vais donc m’attacher dans ce dernier chapit@#prendre comment les Suquamish
tentent-ils de développer leur souveraineté au deirfédéralisme américain ? Comment
utilisent-ils pour y parvenir ces trois principasegsont : 'autonomie gouvernementaelf-
governancg l'auto-identification ¢elf-identificationl et I'autodétermination sglf-
determination ?

Je vais analyser, a travers I'exemple d’'un progtcdnstruction d’'un canoé de haute
mer, comment dans un premier temps, la tribu suangére son autonomie
gouvernementale et s’approprie le modele politidei¢ organisation tribale. Puis, jaborderai
le critere de l'auto-identification et notammentetsu sont les effets des applications
socioculturelles de ce projet sur la reconstructienl'identité collective. Je traiterai de la
rationalité technique et de la logique symboligaigyartir d’'une description ethnographique
des difféerentes étapes de la technique de sculparem’appuyant sur la description
ethnographique de la construction Wagachez les Trobriandgigproposé par Bronislaw
Malinowski (1963). Je m’intéresserai, ainsi a larfeation, a la technologie, aux usages, aux
pratiques, a I'efficacité magique, aux croyances, @rémonies et a I'organisation sociale du
travail de sculpture. Enfin, Malinowski considédaitcérémonie de mise a I'eau comme allant
«bien au-dela d’'une simple formalité prescrite pardoutume ; elle répondait aux besoins
psychologiques de la communauté, elle suscitaiutmsp de passion et attirait la foule
[...] » (1963 : 206). Je montrerai a partir d’'une desioripde cette action rituelle comment
les Suqguamish expriment une identité collectivenanifestent cette volonté d’étre reconnu en

tant que peuple autochtone.
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|- Une autonomie gouvernementalesglf-governancg

En 1996, le gouvernement fédéral reconnut l'efitéadu Conseil tribal suquamish et
lui accorda l'autonomie interne. Il pouvait désoingérer les budgets, les différents
programmes sociopolitigues, économiques et cuftuedl avoir sa propre politique de
développement. Tous les budgets alloués par leegnamnent fédéral, les Etats et autres
institutions pouvaient étre gérés a sa convenanadlisés selon ses priorités et ses intéréts.
Deux de ses priorités tribales furent la renaissatda revitalisation de la culture. La tribu se
réappropria progressivement une ressource cukuaeltestrale. Le Conseil tribal financa en
2001 l'achat duDuk"ést, un canoé en fibre de verre et annonca la prisehamge du
rassemblement de 2009. Cet engagement provoqukusignand intérét pour la construction
d’'un canoé en cédre. Les Suquamish profiterenadétéK aya chtnpour discuter avec Ray
Natrall, jeune maitre sculpteur squamish de vingt-tans, de leur désir d’avoir une
embarcation en cedre. Ce dernier évoqua la passiblilacheter, par I'intermédiaire de sa
tribu, un tronc et proposa ses services. De retoda réserve de Port Madison, les
responsables dwellness Progranet duYouth Centeisoumirent au Conselil, le projEull
Circle Cedar Carving lls insistérent sur les tenants et aboutissanteansmettre une
connaissance, un héritage et perpétuer la tradiides savoir-faire mais surtout former des
jeunes a la sculpture, leur donner la possibilig¢ devenir les représentants et les
ambassadeurs tribaux de demain. Le Conseil appretivalloua un budget de 33.493
dollaré’™. La construction commenca en octobre 2001 & Varmsochez les Squamish et se
termina en janvier 2002 par une cérémonie de bétiédidans la réserve de Port Madison.
Face au succes de cette activité, les responsablgesagerent de fabriquer une deuxiéme
embarcation avec le reste du tronc, mais cettecipen territoire suquamish, en collaboration
et en partenariat avec des institutions. Le Coremikpta et le deuxieme profatll Circle
Cedar Carvingyit le jour en octobre 2002 et prit fin en janv803 lors de la mise a I'eau du

canoe.

21 The Suquamish Tribe, 2002, « Statement of ReveandsExpenditures of Dcd/Cultural Dept : Summary
1/1/2001 to 12/31/2001 {eneral Council Handboglkp.65. Cet argent provenait du T-5 (terminal ®.dort de
Seattle verse un dédommagement (T-5) a la tribil cacupe certaines de ses zones de péche enddépét qui

a été prévu par le traité de Point Elliott.
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1. perpétuer la tradition et les savoir-faire

Pour le premier projet, la tribu sélectionna sixnes hommes, membre tribaux, de plus
de quatorze ans, préts a étre respectueux desdists des ainés et du maitre sculpteur, a
représenter la tribu et leur famille, a acceptes@lsoumettre pendant trois mois a des tests de
drogue et d’alcool, a ne pas fumer et a s’abstiairoir des relations sexuelles. Ces apprentis
sculpteurs s’engageaient a transmettre et a partage les savoir-faire acquis au cours de
cette expérience afin de préserver I'héritage celltsuquamish et de renforcer le role de la
culture dans la communauté et au-dela.

La tribu engagea Ray Natrall car aucun de ses nesmie maitrisait la technique de
sculpture et elle ne souhaitait pas, comme paa$séy perdre beaucoup d’argent et un canoé.
Ray Natrall appartenait a une longue lignée depseuts. Il avait a son actif des sculptures de
masques, de totems, de canoés de compétition \aiyadge. Il avait réalisé pour sa tribu en
1998 un canoé de mer de plus de dix métres. Leaadugh le connaissaient bien, il était
marié avec une Suquamish et il avait pagayé aquitsioccasions dans le cari@ha Stobs
de la famille Armstrong. Il avait eu I'occasion si@ivre des activités de ce type dans sa tribu
et il était donc en mesure non seulement d’ensei¢metechnique mais également de
transmettre des histoires, des mythes, des coanaiss, des savoir-faire, des chants sdfish
et d’apprendre aux apprentis comment prendre soinathoé et d’eux-mémes. Car dans ce
projet, il n’était pas seulement question de tegpimiet de savoir-faire mais également de
respect et d’estime de soi. L'essentiel était getreer et de renforcer I'héritage et I'esprit
communautaire.

En accord avec les Squamish et Ray, le canoé tilfitécen territoire squamish, loin des
familles et des problémes de la réserve afin rregigement physique et moral des apprentis
soit total. La réalisation fut un succes. Les appseramenérent a Port Madison en janvier
2002, un canoé en cedre de dix-huit metres cingudatong, appelé « 3om ?a ?utxs : See-
em ah oat-ks wui signifie «<Honorable Canoe of This Typé® ainsi que I'autre moitié du
tronc de 18 tonnes et de plus de 1000 ans qu'imieatv acheté aux Squamish. La

communauté organisa a cette occasion une céréndenieenediction afin d’accueillir et

272 | es Suquamish de Port Madison et les Squamistadédion de Vancouver appartiennent & la branche
salish : Les Squamish dépendent de la brancheatded Suquamish de la branche sud.
213 « L’honorable canoé de ce type ».
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d’honorer les sculpteurs qui ramenaient avec euwSde-em ah oat-ksymbole de la
renaissance de la culture suquarfiish

La tribu avait maintenant son canoé en cédre. QGigpegnelle envisagea la fabrication
d’'une deuxiéme embarcation. Car il lui restait uneitié du tronc qu’elle ne pouvait pas
laisser a I'abandon. L'acquisition de ce bois a¢adt difficile et onéreux. De plus, quelques
uns de ces membres maitrisaient désormais la tpeddie sculpture.

Les représentants du deuxieme prdieil Circle Cedar Carving soutenu par le
Suquamish Tribe Cultural Co up Committ@eprésentérent leurs idées au Conseil. lIs
souhaitaient construire un atelier a canoé ou fgseatis et le maitre sculpteur pourraient
ranger le matériel et les embarcatfdfi®t réparer leSee-em ah oat-k@bimé pendant le
voyage a Taholah (réserve des Quinault) en 20@Radjissait aussi de fabriquer le nouveau
canoé, lalqgalaxic dans la réserve afin de permettre un engagerheneeparticipation des
familles, des amis et de la communauté. Cette dionlaollective et communautaire devait
renforcer la structure sociale et politique deribut et préparer la communauté au prochain
voyage et rassemblement de 2009.

Il était toujours question de transmettre des cmsaaces et un héritage mais
I'orientation devait étre plus sociale et éducative départementiuman Serviceslésirait
créer des partenariats avec des écoles prétes sidémr certaines activités culturelles,
notamment ces trois mois d’apprentissage, commefarngtion, un enseignement reconnu
et pris en considération pour valider un diplénh@nlisageait aussi de se servir de ce projet
pour améliorer les services Mdellness Progranet proposer un programme de sevrage pour
au moins deux des apprentis. Enfin, il s’agissaitfavoriser une communication avec le
public non indien pour développer la confiance,ctdlaboration et la coopération afin

d’établir un respect mutuel.

2" oir Clarridge, Christine, January 6, 2002, « @aneanoe : Carving an identity with work sacrifigeSite of
TheSeattle TimeqEn ligne], http://seattletimes.nwsources.coron@ulté le 24 février 2007).

25 Ce comité vit le jour fin 2001, aprés I'annoncepilatch suquamish de 2009. Il rassemble des nssixes
de différents départements du Centre tribal. Sgecbb est de faire régulierement le point sur téférents
projets et budgets de la tribu afin de mieux lgsarér en fonction des besoins et de présenteransé&il des
rapports trés précis afin que celui-ci puisse ssm@ncer rapidement sur tel ou tel projet. |l datrpettre une
meilleure gestion et organisation de tous les bisdgeactivités. Car sans des budgets conséquente doonne
organisation, la préparation du rassemblement 68 #B8que d'étre difficile.

2’%| e Canoe shedl'atelier & canoé fut inauguré en mai 2002. Ugeémonie de bénédiction eut lieu. Les
Suquamish invitérent les tribus voisines et amigwendre part a leur féte. L'occasion de leur mamteur
premier canoé tribal en ceédre, leur attachemeatcalture de leurs ancétres et aux voyages annuels.
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2. Un partenariat avec les institutions

En 1999, le taux d’échec scolaire des jeunes isdéait toujours aussi élevé. 50% ne
terminait pas leurs années de lycée et 17% seutean@eprenait des études supérieures alors
gue la moyenne nationale était de 62%. Pour DrnD&aavers, spécialiste de I'éducation
indienne, plusieurs raisons expliquaient cet état fdit. Les enfants n’allaient pas
régulierement a 'école, ne savaient pas lire enbécrire. Ills n'étaient pas exposées a
I'enseignement supérieur au lycée. lls n’étaiers petivés, sollicités et assistés dans leur
scolarité’’. Beaucoup d’éléves avaient I'impression de nedas compris, de ne pas étre a
leur place et d’étre dénigrés par leurs professeons la majorité était d’origine caucasienne
et ne connaissait rien a leur culture ou avait tfegpriori.

Cétait le cas de Noél, d'origine suquamish et eaignne, elle était élevée dans la
tradition suquamish et était tres impliquée dansidaculturelle de la tribu. Je la rencontrai
pour la premiere fois en 1999. A I'époque, elleiatd ans et participait aux activités du
groupe de danse suquamish. Puis, jeus I'occastadevoir & maintes reprises lors des
voyages annuels, des collectes du cedre, des retrants en canoé et un jour lors d’un
entretien, elle m'avoua qu'elle était tres fiere ks origines indiennes, méme si parfois

c’était difficile de porter de telles origines, st a I'école :

« | bent raise more oral way of learning and | ashdoing well in structured environment. They [the
teachers] have to get up and talk to me. They laget up and teach me. | can't question them. | am
not really good to ask questions. Usually | thihk fuestion in my mind and wait that the teachers
answers it when she or he is talking. If they aog ham waiting the next day for the answer beedus
don’t want to take their time or interrupt them lwiny questions. That is my Native American side
and | have to remember it to stop th&f $Entretien avec Noél Purser, le 30/11/2002).

Daniele Vazeilles a observé cette méme attitude tejeunes sioux de @heyenne-
eagle Butte High SchadPendant deux ans, elle a été enseignante ddyseeeet a remarqué

gue «pour les Indiens, poser des questions pendant xpiecation ou une démonstration est

27" American Indian Education Foundation, 2002, «étistof Indian Education in the United StatesSite of
American Indian Educatigrttp://www.aiefprograms.org, p. 2, (consulté lmdi 2002).

278 « J'ai plutét été élevée dans la tradition orale @e réussis pas trés bien dans un environnestresturé. Ils

[les professeurs] doivent se lever et me parlerr pna transmettre un enseignement. Je ne peux pas le
interroger. Je ne suis pas vraiment douée pour piesequestions. Généralement, je me pose la qoesdins

ma téte et j'attends que les professeurs me doraeréponse. S’ils ne me répondent pas, jattesdpur
suivant pour avoir la réponse parce que je ne pasxes déranger ou les interrompre avec mes qusstC’est
mon c6té natif américain et je dois en étre comseipour pouvoir le controler. ». (Entretien aves&NPurser, le
30/10/02).
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impensable, car se serait faire preuve de mauvaimasiere que de déranger ainsi le
démonstrateur par des questions qui risque d'étupides, vue l'ignorance de celui qui les
pose» (1977 : 63-82).

Nigel faisait également partie de ces jeunes irgdggn n'avaient pas gardé de trés bons
souvenirs de leurs années passeées sur les batiésale. Il n'avait pas terminé sa derniere
année de lycée et avait passéGeneral Education DiplomdGED), une équivalence du
baccalauréat. Il me raconta que les enfants blarcaitaient d’'Indien et les éleves indiens de

petit blanc :

« | didn’t really like school. It was always diffitt as far as you know institution it is racism hese

| was native because | was Suquamish. And in tteetindians schools | went too, you know the kids
were given me a hard time because | was a white &dight skin. [...] $”° (Entretien avec Nigel
Lawrence, le 12/04/2002).

De plus, ses problémes d’audition ayant été tandérd diagnostiqués, il eut pendant
tres longtemps des difficultés a suivre les cows jgrofesseurs qui finirent par penser qu'il

n'était pas doué pour les études. Quant a son fégel m’expliqua que

« The teachers said that he had an intention tlefisorder, intention deficit hyperactivity disorde
but mostly they didn’'t know how to teach him. Thegn not deal with kids if they are not same
stender way of learning. The Euroamerican teachirig, | give you all these information and | test
you on later. You know, | “ingurgitate” and | “dest” information. Thinking of this system of
information does not work on Indian kids especialligh Indian kids with problems. My brother
didn't like to read, didn't like school, didn't likthat people tell him what to do, didn't like bis a
class $% (Entretien avec Nigel Lawrence, le 12/04/2002).

Pour comprendre cette situation, il faut rappelaut td’abord que I'école fut un
instrument de [lidéologie coloniale et quelle pomuwa des traumatismes dits
« postcoloniaux » (Duran & Duran : 1995). Les ptsewnt peur de I'école et s’investissent
trés peu dans la scolarité de leur enfant. Leuendgnce a l'alcool les exclut de la vie
familiale et scolaire. Leurs enfants sont souvelaicgs dans des familles blanches. La

219 « Je n'ai pas vraiment aimé I'école. C’était d@ifé, j'étais Indien et Suquamish et il y avait @dcisme dans
cette institution scolaire. Et dans les trois ésataliennes ou je suis allé, les enfants étaiecharés avec moi
parce j'étais un garcon a la peau claire [...Emt{etien avec Nigel Lawrence, le 12/04/02).

480 « Les professeurs disaient qu'il avait des prokeeme concentration et d’hyperactivité mais la attjplu
temps ils ne savaient tout simplement pas commgntransmettre leur enseignement. lls ne savent pas
composer avec des enfants qui n'ont pas la ménmn fd@pprendre. L'enseignement euroamérican, cjest,
vous donne toutes ces informations et je vousrimgerplus tard. C'est je les « ingurgite » et pdeadigére ». Ce
systeme ne fonctionne pas avec les enfants ingte@s particulier avec ceux qui ont des problérvim frére
n'aimait pas lire, n'aimait pas I'école et qu’on tlise ce qu'il devait faire, il n'aimait pas restessis dans une
classe » (Entretien avec Nigel Lawrence, le 12/84/0
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situation est en train de changer ces derniéregesnpuisque certaines familles indiennes,
dont I'environnement familial est stable, devierindas familles d’'accueil. Mais, comme
elles ne correspondent pas toujours aux standaademtaux de la famille, elles posent des
problemes aux institutions scolaires lorsque calieouhaitent rencontrer les parents qui sont
en fait des oncles, des tantes, des cousins, dedgyparents ou des amis.

Ensuite, la tradition indienne est une traditional®r qui met en avant une
compréhension et une interprétation du monde rlatuieest loin de s’accorder avec les
principes occidentaux. Le Dr. Eva Marie Garrotifted’origine cherokee, qui travaille sur les
valeurs et les intéréts académiques en particulians les communautés indiennes
américaines, constate que :

« [...] contrast between indigenous knowledge claama those of classroom science is a divergence
over the idea of subjective events. [...] Another viywhich at least some traditional knowledge
claims differ from those of classroom science ithigir implied understanding of the patterningled t
natural world. [...] When parts of traditional knowtge that do not fit with scientific assumptions are
excluded from the classroom, something vital tditienal knowledge is lost. Young people are cut

off from important knowledge possessed by theireatars. Even more significantly, they will have

been cut off from the means by which they mighenikelves, gain access to such knowledfe

(Garroutte, 1999 : 91-104).

La solution se trouve, d’aprés elle, dans I'acdsmteet la construction d’une éducation

qui repose sur ces divergences d’enseignemenesarthaissances :

«[...] Children thus would no be asked to submitditianal teachings to scientific criteria of
evaluation in order to determine if there were djais happens in too many classrooms, they would
learn that there exist other models of inquiry wittvhich claims make sense, and within which their
truth can be adjudicated. [...] They would help ctald free themselves from learning that, in the
words of one of the science textbooks [...]. Sciemaest govern our behaviour at all times. They
would allow children to embrace their scientifiaitring without rejecting their elders as people who

by their unscientific beliefs, show themselves ¢unfnately) [...], incapable of rational thought, and

81 Eva Marie Garroutte (Cherokee) a obtenu son datéor’Université de Princeton en 1993 et est msdare
assistante en sociologie a I'Université de Boston.

22 « Le contraste entre la connaissance que reveadiguautochtones et celle enseignée en classeialee
constitue une divergence qui va bien au-dela déd'ides événements subjectifs. [...] Une autregivee entre
ces connaissances se trouve dans la maniére ddes oilise pour modeler le monde naturel. [QUand des
éléments de la connaissance traditionnelle ne sporeent pas aux hypothéses scientifiques et gohtsede la
salle de classe, quelque chose d’essentiel a laaggsance traditionnelle est perdu. Les jeunes cmupés de
cette connaissance importante possédée par lecésres) De maniére significative, ils auront étépgs des
milieux par lesquels ils pourraient, eux-mémesgdec a une telle connaissance. »
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lacking in intelligence. It would allow our childreo become scientists without leaving behind their

Indiannes?® (Garroutte, 1999 : 109).

Toujours selon le Dr. Eva Marie Garroutte, il faugner une réflexion sur la maniére de
négocier un rapprochement entre le savoir indida savoir d’'une science occidentale. Il faut
recruter des professeurs indiens et développer pdegrammes culturels pertinents qui
puissent étre utilisés par ces professeurs. Uraitraur les mentalités, sur les facons de
penser, de voir et d’interpréter les faits doieé&nvisagé pour que I'’éducation ne devienne
plus un privilege mais un droit, celui d’étre édagians le respect de son identité culturelle
individuelle et collective. Car si le probleme estsocié a la pauvreté et a la situation
familiale, il est également lié a I'histoire dedigcation indienne et aux divergences sur la
maniere de transmettre la connaissance et le sawwijeunes.

Les choses sont en train de changer et le multi@iisme des années 1990 semble y
étre pour quelque chose. L’Amérique est devenu@ré& Phoebe Eng, directrice d'un

nouveau périodique destiné aux Américains d’origisiatique,

«[...] « moins blanche » que celle des années 1980mage de « I’Américain typique » n'a plus
rien a voir avec celle, désuete et mythique du @Aitglo-Saxon Protestant (WASP). La mode est au
multiculti. Si vous n'avez pas de I'ethnique damdre passé [...], quelque chose qui vous distingue

des autres, eh bien vous ne comptez presque pl(Sitée par Lacorne, 1997 : 18-19).

Dans I'Etat de Washington par exemple, en 1990nie®rités ethniques représentaient
16,21% de la population de I'Etat alors qu’elletaitque 7% en 1980. En 2000, ce chiffre est
passé a 21,27% et a atteint les 22% en 2003. Larit@rda plus représentée était hispanique.
Son nombre a doublé en lI'espace de 10 ans. Lesahltgpes étaient 214,570 en 1990 et
441,509 en 2000. Il y a également les Asiatiquezs, hombre est passé de 212,507 a 355,805
soit une progression de plus de 65%. Enfin, le memde Noiré®* a aussi augmenté en
I'espace de 10 ans de plus de 30 % et celui desnsdmeéricains, Eskimo et Aleut, d’'un peu

moins de 20%. Les chiffres pour les années 20030866 sont toujours en hausse mais

8 « On ne devrait pas demander aux enfants de strenietirs enseignements traditionnels & des csitére
d'évaluation scientifique afin de déterminer séfaient valides, comme cela se produit dans tropatles de
classe, au contraire, ils devraient apprendre gj@Xistent d’autres modéles de connaissance daqaeies
leurs réclamations et leur vérité ont un seng [ls aideraient les enfants a se libérer en preoanscience que
la science doit régir notre comportement a tout ewnet que cela n’est pas seulement des mots dens d
manuels de science [...]. lls permettraient aux dsfde s'intéresser a leur formation scientifiquesseejeter
leurs ainés comme des personnes qui, par leur mreyaon scientifique, se montrent (malheureusement)
incapables d’avoir une pensée rationnelle, et mamigd'intelligence. Cela permettrait a nos enfatgsevenir
des scientifiques sans pour autant laisser del@dténdianité. »

84 |Les Noirs Américains que I'on appelle égalementrdNou Africain-Américains sont des résidents es de
citoyens ameéricains qui ont un héritage biologigueulturel africain.
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'augmentation ne dépasse pas les 10% pour la pluss minorités, a I'exception des
Hispaniques dont le taux est de 15% (cf. tabled)f¥7I

VII. Population de I'Etat de Washington entre 1990 et 2005.

1990 2000 2000 2005
3

Groupes nombre % Nombre % nombre nombre

ethniques
Blancs, non- | 4,292,743 | 83,76%| 5,081,736 78,73% 5,243,441 5,376|5
Hispaniques
Hispaniques | 214,570 4,41% 441,509 7,49% 508,199 528,836
Asiatiques/

Insulaires du | 212 507 4,37% | 355,805 | 6,04% |396,276 | 404,835
Pacifique

Noirs 151,901 3,12% 199,174 3,38% 215,787 216,413

Indiens

Ameéricains/ | 82 540 1,70% | 96,933 1,64% | 100,482 | 105,338
Natifs

d’'Alaska
Multiraciaux 127,001 2,61% 160,473 2,72% 175,459 186,843
Total 4,866,692 100% 5,894,121 100% 6,131,445 6,229,966

Tableau : Washington State Office of Financial Management. Race and Minority Information for the State and Counties, 1990,
2000, 2003, 2005.

85 \/oir Washington State Office Of Financial Manageme: Race and Minority Information for the Statela
Counties, 1990, 2000, 2003, 2095Site of OFM[En ligne], http://www.ofm.wa.gov/pop/default,ofesulté le
24 juin 2007).
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L’école est dailleurs un des lieux les plus repréatifs de cette diversité ethnique.
Entre 1986 et 2001, le nombre d’éléves hispanigeetarisés dans I'Etat de Washington a
augmenté de plus de 200%. Le nombre d’étudiantsiqises a lui augmenté d’'un peu plus de
100%. Enfin, la présence d’étudiants noirs dansétedes de I'Etat a progressé de 90% et
celle des Indiens d’'un peu plus de 50 % (cf. tabtl) 2%

VIII. Augmentation de la population étudiante dans I'Etat de Washington (1986-2001).

1986-2001 Student Enrollment
Washington State % Growth of Student Populations

300% -
250%

200% O%change

150% -

100% -

Percentage Chany

50%

0%

African Asian Pacific Hispanic Native Caucasian State Total
American American American

Student Category

Tableau : OSPI, School Year 2001-2002. October 2001, School Enroliment Summary. Report 1345; Revised 1/10/02.

Néanmoins, les minorités sont encore sous repésentians les établissements
scolaires publics a I'exemple de ceux du district\brth Kitsap comme le montre le tableau
IX?%" Les éléves blancs représentaient plus de 85%efestifs en 2000 tandis que les

Indiens et les Hispaniques ne représentent que 5%.

286 \/oir OSPI, School Year 2001-2002, October 2001kcko®! Enrollment Summary. Report 1345Revised
1/10/02, Site of Office of Washington Superintendent Pulvigtruction [En ligne], http:// www.K12.wa.us,
(consulté le 14 juin 2006).

287 Voir Institute of Education Sciences, U.S. D&pant of Education, « Search for publics Schos|Site of
National Center for Education Statistics  (IES), [En ligne], http
nces.ed.gov/ccd/districtsearch/district_detail.é&spnsulté le 10 juin 2007).
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IX. Eléves des écoles publiques du district du North Kitsap. Etat de
Washington. Année 2000.

2000
Eleves* Nombre | pourcentage
Blancs, non-
Hispaniques 8,604 85,76%
Indiens
Ameéricains/Natifs 521 5,19%
d’Alaska
Hispaniques 517 5,15%
Asiatiques/Insulaires 286 2,85%
du Pacifique
Noirs 105 1,05%
Total 10033 100%

*Eléves agés de moins de 18 ans. Recensement @e 200
Tableau : National Center for Education Statistics (IES). Institute of Education

Sciences, U.S. Department of Education.

De plus, le systeme scolaire américain reste dsapadalyse duMulti-Ethnic Think
Tank (METT)?®® basé sur un Euro-centric curriculum : a course of study thatess
European and western perspectives central tenetsurAes that Europeans make the most
important contributions to the U.S. and the wosf&® et sur un €uro-centric paradigm : a
belief system or construct of reality that is baggédominantly on Western European
cultural thought and behavio#®® (Multi-Ethnic Think Tank2002 : 12). Ce principEuro-
centriclaisse peu de place a un matériel éducatif etguaggique qui utilise des points de vue
variés et des apprentissages divers. Il standandiggogramme qui ignore et laisse de coté la

réalité multiculturelle et multilinguistique améaiae.

288 Cette organisation est une alliance historiqueeethes représentants africains-américains, indieméricains,
natifs d’Alaska, asiatiques, insulaires du PacHicaméricains, hispaniques et des communautés paguie
réfléchissent & un systéme éducatif juste pour lEsigtudiants quelque soit leur origine. Ellediéée en 2000,
deux ans aprées queOffice of Superintendent of Public Instructi@@SPI) ait invité des représentants de cinq
groupes ethniques, a réfléchir a de nouvelleségfied & soumettre aux institutions scolaires.

89 « Un programme Euro-centric : un cours qui utilies principes européens et occidentaux. [Ce proge]
suppose que les Européens apportent les contrilsutis plus importantes aux Etats-Unis et au monde.

290 « Un paradigme Euro-centric : une constructionadealité ou un systéme de croyance basé priresipeit
sur la pensée et le comportement culturel de I'Reraccidentale. »
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Le METT réfléchit donc a un systéme d'éducation itadple ou chaque étudiant
recevrait tout ce dont il a besoin pour acquéris dempétences et un savoir qui lui
permettrait de vivre, d’apprendre et de travaiklans des situations d’entrecroisements
culturels. L’enseignement doit respecter et vadwria diversité culturelle des éléves tout en
leur transmettant des compétences pour communigdenre, lire et apprendre les
mathématiques, les sciences, I'histoire, I'artaeg€ographie etc. Il s’agit de développer des
manieres de pensée analytique, logique et égaleoréative tout en tenant compte des
diverses expériences et connaissances. L'éducdtibrétre multiculturelle et reconnaitre la
contribution de chaque groupe ethnique a I'histairgricaine. Elle doit confronter la vision
des vaincus et les points de vue des vainqueunsdafirétablir les vérités étouffées mais
surtout redonner confiance aux éleves « minorgaia@ans leur culture d’origine (Takaki,
1993).

3. Le canog, tout un programme

Les nations indiennes partagent avec les autregpgsoethniques, cette idée d'une
éducation a la fois équitable et multiculturelleaisia la différence de ces groupes issus de
'immigration, les Indiens sont des autochtonestdea gouvernements tribaux ont acquis
cette derniére décennie une quasi-autonomie quipeumet de prendre en charge différents
domaines d'activités comme celui de I'éducation ddénvisager des stratégies, des
partenariats et collaborations avec les institgtisoolaires qui correspondent a une réalité et
des besoins contemporains marqués par un louré pakmial.

En aolt 2002, des enseignants de plusieurs éciddakes quileute, quinault, nisqually,
puyallup, lummi (Puget Sound) et yakima (Est dedtile Washington) se réunissent autour
de Nan Mc Nutt, éducatrice et initiatrice du pragnae «canoes on Puget SoundNan Mc
Nutt souhaite lors de cette rencontre, montrerrengnt I'exemple de ce programme dont le
canoé est I'élément principal, que la culture de&tfe est trop souvent enseignée comme une
entité séparée alors gu'il est possible a partinadhodéle de plate-forme culturelle de penser

ces deux entités (indienne et européenne) commepléomntaires.

« You begin with the canoe, the vessel that carsigseople and their history. Then you move

outward, exploring the principes of math and saetiat are involved in canoe carving and paddling.
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You “mathematize” the canoe and go as deep inteeqas as you can go. But that not the end. You

have to bring the understanding back the cange¢Gitée par Boss, 2003 : 8).

Le canoé peut étre utilisé comme un outil pédagegigermettant aux éleves de sortir
des salles de classe et d’avoir une expérienceephyérigue des mathématiques, de I'histoire,
de l'art et de la langue. Les éléves prennent atorsscience de leurs aptitudes pour ces
sciences compatibles avec leur culture indiennenglage, pour Jack Fry, principal de I'école

tribale quileute,

« minds in ways that rote learning can't do. Posirgimple question why does a canoe sit in water ?
opens door for discussing complex properties of ghgsical world. For Indian students such a
qguestion has the added advantage of moving fortheédnown to the unknown. We can show our
students that they can learn science and math:sTéatience they can use against fear that wells up

as academic work gets hardé*{Cité par Boss, 2003 : 8).

La culture indienne dispose d’'un ensemble de csesaaces dans le domaine de la
botanique, de la médecine, de la navigation, degdmierie et d’autres champs de
compétences. Cependant, les jeunes indiens échemigvent en mathématique et en science
car comme I'explique Chenoa Egawa, coordinatriceedprojet, il y a une différence entre la
facon indienne et occidentale d’enseigner :

« Traditionally, Native children have learned thgbutheir senses, learning intuitively. Young casver

for example, often learn their craft by watchindeeb work with the physical properties of wood and
blade and steam. They learn that each carver'® stylcustomized by everything from the span
between his outstretched arms to the width of inigefs. Understanding those nuances is different

from reading book or doing work with paper and plestc® (Citée par Boss, 2003 : 9).

291 « Vous commencez par le canog, le navire qui pames des peuples et leur histoire. Ensuite, vaussv
déplacez vers I'extérieur, explorant les princides maths et de la science qui sont associésculigtiige du
canoé et au maniement des pagaies. Vous « matlsématie canoé et vous allez aussi loin que vopsueez
dans I'approfondissement des concepts. Mais ceé p&s tout, vous devez ramener la compréhensiotese
concepts aux canoés. »

292 « les esprits dans des chemins que I'apprentisslagsique ne peut pas proposer. Poser une questipie
pourquoi un canog flotte t-il sur I'eau ? ouvreplarte a des discussions sur les propriétés conpldxenonde
physique. Pour les étudiants indiens une telle tipres I'avantage supplémentaire de partir d’'uresgu’ils
connaissent pour ensuite I'étendre a un domaindeguiest inconnu. Nous pouvons montrer a nos &tisli
gu’ils peuvent apprendre les sciences et les m&iise évidence les valorise, leur sert a faire fateur crainte
et a ne pas baisser les bras lorsque le travddiseaevient plus difficile. »

293 « Traditionnellement, les enfants autochtones expent intuitivement, en écoutant leurs sens. tasgs
sculpteurs par exemple, apprennent souvent leuileméh observant les ainés qui travaillent les péogs
physiques du bois et utilisent différentes techegjet outils. lls apprennent que le style de chagilleur
dépend de ses gestes coutumiers, du travail derse®t de ses doigts. |l faut comprendre quepmeatissage
est différent de celui de la lecture ou de 'écatw
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Les occidentaux utilisent une méthode plutét caetdée tandis que les Indiens
valorisent lintuition, linstinct et la pratiquePar conséquent, lorsque les éleves indiens
doivent utiliser cette méthode occidentale, ilstqmrdus et déstabilisés. Ils ont I'impression
de ne rien comprendre et d’étre mal compris pass lpofesseurs qui les trouvent agites,
distraits et pas trés bons éléves. Cette incompséte provoque une situation d’échec
scolaire et entraine non seulement une marginalsaiu systeme scolaire mais également

une dévalorisation de soi et de sa culture.

Les Suquamish a lI'image d’autres Indiens essaient dle trouver un équilibre entre
ces deux enseignements en utilisant le canoé cammemodeéle de plate-forme culturelle »
afin de penser ces deux entités (indienne et earm@@ comme complémentaires (Nan Mc
Nutt, citée par Boss, 2003). Dés 1989, ils se suétessés au canoé en participant au voyage
«Paddle to Seattle. Puis, ils ont continué en prenant part au voyawgauel de 1993 ainsi
gu’'aux suivants. Au fil de ces années, ils se séappropriés des techniques et des savoir-
faire ancestraux et ont développé des projetseendvec le canoé afin de prendre en main
leur destin et trouver des solutions a leurs prob contemporains. lls ont conscience que
leur futur se joue dans et en dehors des réseeredravaillant en partenariat avec des
institutions comme les écoles, les musées et aviEgcemts départements, a 'exemple de la
Division of Alcohol and Substance AbBASA) du Départmen$ocial and Health Services,
de I'Etat de Washington, qui financent ce type ititives. lls savent que revivre le passé est
impossible mais par contre certaines valeurs toadhielles peuvent étre transmises et
permettre aux jeunes générations de trouver leacepdans ce monde contemporain et
moderne. Mais ce message est difficile a faire graggprés des écoles et ils doivent, selon

Jerome Jainga, rappeler a leurs interlocuteurs leuits tribaux :

« You have to remember that the Suquamish Trilie at sovereign nation. So even know you have
our student in your school system, as sovereigiomate have legal education right which is just to
teach our children educationally to our value andteadition teaching. And you can’t argue with us
because that federally. You know the status andtaases have preserved that right. So they are
more apt to say this is good because they can kdoh about this experience from students when
they get back. In turn there is a possibility thtter students including non native-students inrtut

can participated in something like this. Bring difint culture twist to educational plan and offer
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different curriculum. May be they wouldn't enoughdhif our students didn't participated in this

project [Full Circle Cedar Carvingf% (Entretien avec Jerome Jainga, le 03/03/2002).

lIs proposerent a plusieurs écoles d’inscrire danscursus scolaire différents types de
programme$” dont la philosophie étaitkhear and | forget, | see and | remember, | do &nd

understand»>%®

. Il était question d’accorder une importance awoik» et au «faire », a
immersion et a I'apprentissage. Il s’agissait mErmettre aux jeunes indiens d’acquérir un
savoir culturel, de travailler sur des probléematgtelles que I'échec scolaire, I'alcoolisme,
les dépendances, de parler et de renouer aveciéexas, de retrouver une estime de soi. La
tribu voulait montrer aux jeunes que la biologienvironnement, les mathématiques, la
technologie, I'art, la politique (les traités, lesserves) et I'histoire, faisaient partie de la
culture indienne et étaient importants au quotidigte voulait leur faire prendre conscience
gu'ils avaient des aptitudes pour ces sciencesgafits continuent leurs études ou reprennent
le chemin de I'école. Car sans une maitrise derilide et de la lecture, les jeunes
diminuaient encore un peu plus leurs chances dedrdeur place dans la société américaine.
Enfin, la tribu souhaitait que les établissemertdslasres considerent ces apprentissages
comme des enseignements, des cours que l'on vale avoir son diplome. Cette
reconnaissance permettait de valoriser I'héritdgeculture et lidentité indienne. Elle
redonnait confiance dans les valeurs et la culfer&a communauté et augmentait les chances

de réussite au sein de la culture dominante.

294 « Vous devez vous rappeler que la tribu suquamishune nation souveraine. Et méme si vous avez nos
étudiants dans vos écoles, en tant que nation sminee nous avons le droit |[égal d’enseigner aerdants nos
valeurs et de leur donner un enseignement tradiiorEt vous ne pouvez pas discuter avec nousespoint
parce que cela est reconnu par le gouvernemeniafé#®us savez que le statut [tribal] et les aéfmijugées par

la cour de justice, ont préservé ce droit. Augs,dcoles sont plus susceptibles de considérensetgnement
comme bon parce qu’elles peuvent apprendre beawmaptte expérience et de ces étudiants qui nesteren
salle de cours. Cela peut méme donner la poséilili’autres étudiants, notamment non-indiens,adgcjper
dans le futur a d'autres projets comme celui-cipéyer différentes cultures a I'école et offrir programme
d’études différent. Chose que les écoles n'aurgient-étre pas eu si nos étudiants n'avaient pdiipg a ce
projet [Jerome Jainga sous-entend ici le projetiaotshFull Circle Cedar Carving » (Entretien avec Jerome
Jainga, le 03/03/2002).

2% The Suquamish Human Services Department, 208&, Suquamish Tribe Education and Youth Service
Report The Suquamish Tribe, Seattle, Washington, C2.19.

2% « Yentends et joublie, je vois et je me souvjejesfais et je comprends ». Jainga, Jerome, 280he
Suquamish Tribe Full Cedar Circle Canoe Curricubyrepartment of Human services, Wellness Program of
the Suquamish TribeSeattle, Washington State.
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4. Un partenariat avec les écoles.

L’école public élémentaire suquamish, situé dansllage Suquamish de la réserve de
Port Madison, scolarisait en 2000/2001 468 élevest &5 d’origine indienne soit 54
Suquamish. D’apres les derniers chiffres le nonadbeafants indiens a augmenté et est passé
a 97. Mais malgré cette |égere augmentation, lesefe indiens restent toujours minoritaires
et ne représentent que 21% de I'effectif totalgt@nde majorité des éléves, environ 68%, de
cet établissement scolaire est d'origine caucasierme qui est également le cas des

professeurs (cf. tableau X},

X. Eléves de I'école élémentaire suquamish. District du North Kitsap. Etat de Washington. Années
2000/2001 et 2005/2006.

2000-2001 2005-2006
ELEVES Nombre pourcentage Nombre | Pourcentage
d'éleves d’éleves

Blancs, non- 352 75,21% 315 68,88%
Hispaniques
Indiens Américains/ 85 97 21,10%

_ 18,16%
Natifs d’Alaska
Asiatiques/Insulaires 14 17 3,70%

N 2,99%

du Pacifique
Hispaniques 8 1,71% 19 4,10%
Noirs 9 1,93% 5 1,10%
Multiraciaux 6 1,20%
Total 468 100% 459 100%

Tableau : Sugquamish Elementary School. Annual Performance Report. 2000-2001/2005-2006. North Kitsap School District.

Cependant, I'école a un nouveau principal d’origimexicaine, ce qui semble ravir les
parents des éléves indiens qui le trouvent plusgcalite de leur demande et de leurs attentes.

297 Consulter Suquamish Elementary School « AnnualoRreance Report 2000-2001 et 2005-2008ite of
North Kitsap School District, [En ligne],
http://www.nksd.wednet.edu/district/publicationsfpemance%20Reports/Suqg.PDF.
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Des changements sont en cours, I'école envisage lade du district du North Kitsap de
proposer des cours qui initieraient a la langubdosseed. L'administrateur des écoles de ce

district s’est d’ailleurs engagé en 2002

«[...] to open a class next fall, open a Puget Baéiaguage class in kidden garden [...]. So the kids
can get exposed to their language even know theytwe fluently as an emergent model [...] they
would have enough languages exposure to value dhare and understand the differences and
appreciate the differences [...]. The Suquamish ofiidvould be able to carry that language home to
their parents.[...] use the language as the culedatational tool. [...] so like you know you learn a
word, the word has an important culture base, 3o lgarn about culture so you get on activity
day ¥ (Entretien avec Gene Medina, le 13/06/2002).

La langue vernaculaire est un outil pédagogique t@rapeutique dont se servent les
Indiens pour revitaliser leur culture et renfortmmr identité. Elle est un systeme complexe de
moyens d’expression (Karsenti, 1997 : 112) qui gerde comprendre comment les individus
percoivent, conceptualisent, classifient et utiltdeur environnement (Thornton, 1997 : 209-
228). Les noms donnés aux lieux, aux places etHants sont des exemples significatifs du
poids sémantique et de I'importance qu’elle peudiradans ce processus de revendication

ethnique.

« It is important to know learn one’s own Nativaedaiage. Nuances within a language are essential to
capture the full meaning of what is being commuigidaLanguage is an important part of defining
culture. Communicating traditional Native knowledge the younger generation is essential in

maintaining the culture »299 (Assembly of NativeuEator Associations, 1998).

En attendant ces cours de lushootseed, I'écoleegitaine suquamish inaugura le 30
mai 2002, le projeBasket Marsh « Galk’All : The place of weaving, Think globally, tAc

Locally »*°°. Jan Jackson, bibliothécaire de cette école @onssble du projet m'expliqua

2% «[...] & ouvrir & la prochaine rentrée, & la magéen une classe de langue salish [... ]. Les ésfpauvent
alors étre exposés a leur langue vernaculaire etargils ne la parlent pas couramment comme ungukn
courante [...] ils auront suffisamment d'initiatiggour valoriser leur culture, comprendre et apmedes
différences|...]. Les enfants suquamish pourraigarismettre ce savoir chez eux, a leurs parertsifiliser la
langue comme un outil culturel pédagogique. [.aliz apprenez un mot, le mot a une significatiotucelle
importante, ainsi vous apprenez des choses suiltiare€ et vous avez une journée enrichissante nirg¢ien
avec Gene Medina, le 13/06/02).

29 « Il est important de connaitre et d’apprendr@rsgre langue indienne. Les nuances dans une lssante
essentielles pour avoir une compréhension compétee qui est communiqué. La langue est une partie
importante qui sert a définir la culture. La tramssion des savoirs traditionnels autochtones aelag
génération est essentielle au maintien de la eukurAssembly of Native Educator Associations, babr 3,
1998, « Alaska Standards for culturally responsighools » Site of Alaska Native Knowledge Netwojtkn
ligne], http : //www.ankn.uaf.edu/index.html, Anchge, Alaska, (consulté le 4 mars 2006).

30 «Galk’All : le lieu ou on tisse, penser globalement, agallement. »
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que 43.000 US $ de dons avaient servi notammepchéter les plantes et le matériel. Les
donateurs étaient la tribu, le casi@tearwateret d’autres institutions comn@aptain Planet
Foundation, Pacific Northwest Timbersée Basket Marshconsistait a recréer un petit
marécage avec des animaux et des plantes utilsees ancétres. Il devait permettre aux
professeurs d’enseigner les mathématiques, lescesel’art et I'écriture en utilisant d’autres
supports que les livres. Il s’agissait de sortis dalles de classe, de mettre en pratique un
ensemble de savoirs, d'initier tous les éleves &uldure indienne et suquamish et leur
apprendre a respecter les différences.

Jan Jackson travaillait dans cette école élémentipuis 20 ans et c’était la premiére
fois gu’elle participait a un projet qui impliquaitla fois I'école et la tribu. Il y avait parfois
des échanges avec la culture indienne mais c'éaijours a linitiative de quelques

enseignants. Cette activité était donc importaate c

« It permitted us to help the Native American studen our school. Though it, they felt like theg a
special. | mean | know they are in their own cudtbut they aren’'t necessary feel that way when they
are in a white culture. | think that it is reallpportant for us to be conscious of about it. | Iyetdink

it is important for us to help them to be succdsafid to show that we honor their heritag& »
(Entretien avec Jan Jackson, le 10/06/2002).

La tribu suguamish avait également un partenanadc ale lycée Spectrum, un
établissement public de Kingston, une ville du comié¢ Kitsap. Cette école est en activité
depuis 1986. Elle accueillit les premieres année®lgves. Puis, forte de son succes, elle
scolarisa en 2002 plus de 146 éléves soit 28 lgérdiens dont 9 éleves d'origine
suquamish. Ce chiffre restait faible mais étaitergfant plus élevé que dans la plupart des
établissements scolaires a I'exemple du colleg&addlle de Poulsbo qui scolarisait a cette
date, 801 éléves dont 15 éléves indiens dont dedehs suquamish (cf. tableau Xf)

301 « Elle nous permettait d’aider les éléves amérmaiutochtones de notre école. Grace a ce prijesei
sentaient importants. Je veux dire je sais quéilsdnt dans leur culture mais cela n’est pas tosijleucas quand
ils sont dans la culture des Blancs. Je pense egtiimportant que nous en ayons conscience. 3& peaiment
qgu’il est important pour nous de les aider a réukssir étude et de leur montrer que nous respedeurs
héritage. » (Entretien avec Jan Jackson, le 10206/0

392 Consulter Poulsbo Junior High school, « Annual &e2002-2003 » et Spectrum Community School,
«Annual Report 2002-2003 », Site  of North  Kitsap  School District, [En  ligne],
http://www.nksd.wednet.edu/district/publicationgfpemance%20Repotts
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XI. Inscriptions des Suquamish et autres groupes ethniques dans trois etablissements
scolaires du district du Nord Kitsap. Etat de Washington. 2002-2003.

Eleves suquamish Indiens Blancs | Hispa- | Asiat- | noirs | Total
suquamish niques | iques
inclus
Ecoles Nb | % Nb % % % % % Nb
College 2 0,2 15 1,9 86,1 4 51 29 801
Poulsbo
College 28| 3,6 96 12,5 80 3,3 3 1,1 765
Kingston
Lycée 9 6 28 18,9 74,8 2,8 3,5 0 146
Spectrum

Nb : Nombre d’éléves

Tableau : North Kitsap School District, December 2002, Native American Education District profile.
North Kitsap School District, 2002-2003, Spectrum Community School and Poulsbo Junior High School
Annual Reports.

Le lycée Spectrum fait partie des structures ditiésrnatives. Il prépare aux études
universitaires, mais surtout a entrer dans la vieve. Car la grande majorité des éleves ont
des difficultés scolaires et ne poursuivent pasélades universitaires. Il se différencie des
autres écoles alternatives par son mode d’enseigmebasé sur la musique et l'art. Les
professeurs sont en quelque sorte des éducatsuegddptent leurs cours en fonction de la

situation sociale de leurs éleves. Notre difficutte dira le directeur Chris Wendelyn,

« It is that student come from home where they dealue knowledge, value intellectual sense and
especially things that come from white culture. ykeow what the white culture has done to their
people. Not all native are successful here.[...] wed get student to think about what they are goin
in their life and what they are learning. The kneade, it is result of their experiences and not jus
what they are doing in a class. [...] we believe als@és important to show that for example
mathematics it is not nearly as valuable as if wo@ using mathematics and tools to accomplish
something in a world around. [...] you see thatheatatic is not something in a book, something in
the world but a tool you need to succeed in createtidoing things in the world% (Entretien avec
Chris Wendelyn, le 08/05/2002).

303 « C'est que ces éléves viennent de famille ouewmatorise pas la connaissance, les facultésécteltlles et
tout particulierement lorsqu’elles viennent de ldture blanche. lls savent ce que cette culturaitaaf leur
peuple. Les Indiens ne réussissent pas tous d#eséeele. [...] Nous invitons les éléves a réfiéahce qu'ils
font dans leur vie, a ce qu'ils apprennent. La edssance est le résultat de leur expérience esqadement ce
gu’ils font en classe. [...] Nous croyons que clegptortant de montrer par exemple que les mathéunegi sont
tout aussi importants quand vous les utilisez pmaomplir quelque chose dans le monde qui vousuento
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L’école proposa des classes de tissage de paniaditidnnels, organisa des
manifestations culturelles durant 'année et créa équipe de basket dont les responsables
étaient Suquamish. Samy, aujourd’hui ancien éléwel'un de ces responsables. Selon lui,

I'école Spectrum

« is really supporting student. We didn’t have &l the teachers by their last name. They try to be
very personal with all kids. [...] They try to worknmative program like if | wanted to go to take
lushootseed class | took it and | got foreign laggicredit. The teachers support a lot the students
30% of the students are native. They really recagtihemselves as alternative school. That mean,
you learn on your own space and time. They dowe gissignment like if you don’t turn tomorrow it
could be half of the credit but you turn back a #&nd of the week and if you can’t they try to help
you »%* (Entretien avec Samy Mabe, le 29/03/2002).

Cet établissement envisagea un partenariat av&oihseil tribal suquamish dans le
cadre du projeEull Circle Cedar Carvingde 2001/2003. La tribu voulait sculpter son propre
canoé et profiter de cette occasion pour initiefogtner des jeunes a la sculpture. Cette
formation de trois mois devait permettre a certdi@ses apprentis de participer a une activité
culturelle tout en poursuivant leur scolarité eumpguelques autres en échec scolaire ou
n'ayant pas terminé leurs études, de finir leusesy voir d’obtenir leur dipléme. Le directeur
du lycée Spectrum trouvait le projet intéressdntotrespondait a I'idée que se faisait cette
école de I'éducation : s’'intéresser et prendreanpte la culture des éléves, montrer que I'on
peut également apprendre en dehors d’'une salleuts.c

Ce partenariat, méme s'il concernait qu'une écol@eux écoles et quelques éleves, il
était pour la tribu une grande réussite sur le glacioculturel et politique. Les Suquamish
utilisaient en tant qu’organisation politique tiéadeur droit a 'autonomie gouvernementale
en matiére d'éducatidfr. Elle utilisait et faisait valoir ce droit des mées autochtones,
formulé dans larticle 16, al. 1 de la Déclaratitmiverselle des Droits des Peuples

Autochtones : «es peuples autochtones ont droit a ce que toetefokrmes d’enseignement

Vous voyez que les mathématiques ne sont pas quetdires dans un livre mais un outil dont vougav
besoin pour réussir dans la vie, en créant et esarfa des choses. » (Entretien avec Chris Wendééyn,
08/05/2002).

%04 « soutient vraiment les éléves. Nous n'avionségpappeler les [professeurs] par leur nom. lls essayétre
trés proches des enfants.[...] lls essayent de thawaur des programmes autochtones comme par deesinje
voulais prendre des cours de lushootseed, nonreenteje pouvais mais j'obtenais des crédits enuang
étrangeére. Les professeurs aident beaucoup lesst180% d’entre eux sont Indiens. lls se reconeaissomme
une école alternative. Ce qui veut dire que voyseapez a votre rythme. Quand ils vous donnent alair et
que vous n'arrivez pas a le rendre a temps, ils\@dent et ne vous sanctionnent pas. » (Entratiec Samy
Mabe, le 29/03/2002).

%95’ Indian Education Actle 1972 accorda des financements pour I'éducatsrjelines indiens et en laissa la
gestion aux gouvernements tribaux.
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et d’'information publique refletent fidelement leynité et la diversité de leurs cultures, de
leurs traditions, de leur histoire et de leurs asfibns»**°. Ce droit des familles et des
communautés autochtones a conserver la respomsapdrtagée de I'éducation, de la
formation, de linstruction et du bien-étre de kenfants.

Cette derniere décennie, I'ethnique a investi lté&pe scolaire américain et le champ
politique. Il est passé du statut de symbole ai cBlun instrument de la quéte identitaire puis
de la lutte pour I'égalité (Constant, 2000 : 30ksLSuquamish profitent de ce contexte
sociopolitique favorable a un modele pluralistenetlticulturel dont les exigences sont le
devoir de réciprocité et I'obligation d’équité. Hegocient avec les établissements scolaires,
la place que ceux-ci doivent accorder a leur histet a leur culture dans leurs programmes.
Leurs enfants doivent pouvoir étre fiers de leurithge tribal, réussir a I'école et aller a
I'université sans étre obligés de choisir entrasdgoir de leurs ancétres et celui des blancs.
Les Suguamish deviennent des interlocuteurs léggirdes partenaires et des collaborateurs.
En proposant des idées et des projets différemgsréhents, ils investissent le domaine public
fédéral et participent aux prises de décisiongyetsant officieusement en qualité de peuple

autochtone.

3% Droits et Démocratie, 18 mai 2002, « Séminaire iD& I'autodétermination des peuples autochtones.
Exposés des participants et synthése des discassi@ite de Droits et DémocratieNew York, [En ligne],
http://www.ichrdd.ca, (consulté le 15 mai 2006).
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lI- La construction d’un canoé traditionnel : un

phénomene de recomposition de 'identité collective

Le canoé est une expression de la culture, derdatste sociale et de lidentité des
tribus de la Cote. Il est a 'image de la maisomtduarlait Sophie Clément—Charpentier et
Pierre Clément, fa trace visible la plus significative du patrimeirculturel d’une société.
[...] 'expression tangible de ses choix et de sa®sdaire, en un mot de sa culture. [.»]
(1999 : 67).

Je vais m’intéresser a la construction d’'un canfo@ dianalyser et d’'interpréter les
savoir-faire et les choix des Suquamish. Je vaigir@éles différentes phases de cette
fabrication et montrer comment les Suquamish sppréarient-ils et transmettent-ils une
technique ancestrale et tout un ensemble de gestepratiques et de rites relevant d’'une
spécificité culturelle ? Comment ce processus Hadation contribue-t-il a la reconstruction
et a I'affirmation d’'une identité collective ?

Pour cela, je vais parler dans un premier tempsladetionalité technique de ce
processus de fabrication et des interdits et dgsoditifs rituels qui lui sont associés. Puis,
jaborderai la dimension sociale de cet objet cwiistiet vécu selon des techniques, des
normes culturelles et des régles sociales. Et jetma@ comment un projet de construction
d’'un canoé renforce la conscience de groupe, lanresissance de I'individu par le groupe et

I'appartenance communautaire.
1. Rationalité technique et logique symbolique

La fabrication d’'un canoé traditionnel reléve ddes d'une rationalité technique voire
techno-écologique et d’'une logique symbolique. B'mmaniére générale, les deux domaines
cognitifs sont dépendants I'un de l'autre et nétexssdes compromis (Juillerat, 1999 : 195-
224y,

397 Jamard, J.L. & Montigny, Anne & Picon, FrancoisA@e1999Dans le sillage des techniques. Hommage a
Robert CresswellParis, L’'Harmattan, p.p.195-224.
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La technique est définie comme une mise en oeuureghvoir en vue de produire des
moyens d’actions efficaces. Elle repose sur quélisenents qui lui sont indissociables : la
matiere, les outils, les gestes et les savoir-faiteomme l'utilise pour donner une forme et
un sens a la matiére. Car la nature, comme noxslicgie I'idéologie moderne, est extérieure
a l'individu et la matiére est naturelle, inertaretnimée. La technique permet de domestiquer
et de socialiser la nature. L'objet « naturel » &t devient un objet « culturel ».

Mais dans les sociétés amérindiennes, la naturenddére ont des spécificités
symboliques et culturelles, bien avant l'interventide la main de 'homme. Comme le

rappela Sealth, lors de son discours de 1854,

« Every part of this country is sacred to my peojleery hillside, every valley, every plain and
grove has been hallowed by some fond memory or ssadeexperience of my tribe.[...] The white
man will be never alone. [...] At night when the stseof your cities and villages shall be silent and
you think then deserted, they will throng with ttedurning hosts that once filled and still lovesthi
beautiful land 5,

Le profane et le sacré ne font qu'un a I'image a@ature et de la culture. La nature
possede des attributs de I'humanité. La technidast plus la pour donner du sens a la
matiere, mais pour lui donner une forme et un amare symbolique fonctionnel afin que ce
sacré préexistant ait un sens pour le profane.é@at nécessite un compromis entre une
rationalité technique et une logique symboliques gestes, les outils, le savoir-faire et les
pratiques sont soumis a des normes culturellesles aégles sociales parfaitement définies.

La technique n’a donc pas selon Francois Sigalgxistence autre que sociale. Il faut
tenir compte des structures qui permettent de tapire et de la reproduire si nous voulons

comprendre comment elle se distribue dans le teng@ans I'espace (1999 : 513-5454°

308 « Chaque parcelle de cette terre est sacrée pourpeuple. Chaque coteau, chaque vallée, chagine gt
plantation ont été marqués par le souvenir et Beigmce de mon peuple. [...] L’homme Blanc ne seraaja

seul. [...] La nuit lorsque les rues de vos villesvillages paraissent silencieuses, vous pensedlegi’'sont

désertes, elles seront en fait remplies par lestgspi reviennent sur cette magnifique terre Iguddorent ».
Voir annexe Il : discours, publié dansSeattle Sunday Stale 29 octobre 1887 sous le titre : « Chief Seattl
Speech, 1854 ».

399 Jamard, J.L. & Montigny, Anne & Picon, FrancoisA&eop.cit., p.p. 513-545.
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La technique

Le processus de fabrication passe par différertasgs qui nécessitent de la part des
sculpteurs et de leurs apprentis, la maitrise diwsemble de techniques. Tout d’abord, il faut
rechercher le tronc idéal. C’est-a-dire un arbendiron dix a quinze meétres de long, de un a
un metre cinquante de diamétre, ayant peu de bearethn’étant pas pourri. Ensuite I'abattre,
de préférence avant les chaleurs d’été pour é&yiterle bois se gondole et se fissure.

Dans les temps anciens, les communautés utilisdifatentes techniques d’abattage.
Tout d’abord, I'arbre devait se trouver de préféeeprés d’'un cours d’eau pour éviter que le
tronc se fende au contact du sol et faciliter sangport. Certaines tribus comme les Kwakiutl
procédaient a des prieres pour protéger le trome de la coupe (Boas, 1909). Puis, les
sculpteurs et leurs apprentis utilisaient soiteleghhique du feu, ils brdlaient la base du tronc
(cf. illustration V(1)), ou bien encore la technéqdu ciseau, ils coupaient la moitié de la base
de l'arbre avec un ciseau en pierre et introdungaigne cale en bois d’élan ou d'if (cf.
illustration V(2)). Parfois ils trouvaient, échouks long des rivages, des arbres de cedre
rouge™® avec peu de branches, arrachés durant une teetpétgportés par le courant. Enfin,

ils taillaient grossiérement le rondin pour permeegton transport (cf. illustration V(3)).

%10 e cédre rouge et le cédre jaune sont deux espichsis légers et résistants. lls conviennenijiarhent a
la construction du canoé.
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V. Différentes techniques d'abattage.

lllustration : Steward, Hilary, 1984, Cedar.

Une fois cette phase terminée, les sculpteurs pentva’adonner a la confection de leur
cano&' en commencant par creuser des petits trous aux elrémités du rondin avec un
ciseau et un maillet pour ensuite fendre les mopcede bois se trouvant entre ces deux
extrémités. A l'aide d’'une herminetté ils taillaient I'extérieur du rondin et commeneai &
donner forme a la poupe et a la proue. Ensuitépilenaient le canoé pour finir de raboter la
coque. Puis, ils procédaient & I'aide de maillétdeeciseauX® & la phase « d’évidage » qui

consistait a retirer 'excédent de copeaux dedtiieur de la coque. Il fallait pour cela, percer

11 voir en annexe VI les différentes phases dalaitation d'une embarcation en cédre.

312 | 'herminette appeléelbow adzeest utilisée par les tribus du Nord,Daadzeest utilisée par les Nootkan et
les Salish et Iatraight adzeest trés répandue chez les tribus du Sud. VoaniX.

313 Les ciseaux, les maillets, les cales, les marteaugs couteaux ont leur manche soit en bois deecéle
cerisier ou d’élan. Les lames sont soit en métafeeou en pierre. Voir annexe IX.
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des petits trous a I'extérieur de la coque et lmscher avec des chevilles en cédre jaune.
Ensuite, les sculpteurs creusaient l'intérieur @ecdque jusqu’a ce qu’ils apercgoivent ces
trous. lls creusaient chaque trou jusqu'a a atteitedcheville et enlevaient les excédents de
bois entre chaque cheville qui indiquait la coudtmuivre.

Enfin, la phase la plus délicate, I'« étuvage »uérgit beaucoup d’habilité, de patience
et de détermination car le cédre est imprévisibleantact de I'eau en ébullition. Ce moment
était souvent trés angoissant, intense et psycigqulement éprouvant pour les sculpteurs dont
la réputation reposait en grande partie sur ce gg8sus qu'ils ne controlaient pas
compléetement. lls aspergeaient et remplissaient ditién d’eau, I'embarcation, puis
introduisaient des pierres qu’ils avaient au ptdalment mis dans des feux, généralement
disposés de chaque c6té du canoé afin de maingetempérature de I'eau. Lorsque l'eau
commencait a bouillir, elle dégageait de la vappurrendait le cedre plus malléable, souple.
Les cbtés de la coque s’étiraient et le fond stegdait. Cet écartement était maintenu grace a
la pose horizontale de plusieurs batons entre éesx adtés de la coque. Les sculpteurs
devaient anticiper le changement, étre a I'écowde mhoindres craquements, repérer les
fissures et arréter au bon moment le processuse @hase était est trés importante car elle
déterminait la ligne de I'embarcation et donc sdtdbilité. La moindre inattention et erreur
pouvaient s'avérer fatales lors de la mise a I'éa@ucanoé pouvait trés bien ne pas flotter et
couler. C’était alors la réputation et le prestilgs sculpteurs mais €également de leur famille,
voir de leur village, qui étaient remis en cause.

Apres cette « épreuve », il ne restait plus qusaeli, enduire d’huile ddogfish et
peindre la coque pour la protéger et I'embellir.rt@ees tribus, comme les Kwakiutl,
ajoutaient d'imposante poupe et proue tres figueatiqui donnaient une ligne élégante et
majestueuse et assuraient la sécurité des marinsaet® mer. Elles étaient adaptées a
différents types de navigation (mer, riviere etagéet étaient suivant les régions plus ou
moins imposantes. Il était donc possible de détegma quel groupe ethnique appartenait
telle ou telle embarcation, simplement en regartiaptoue et la poupe.

Une logique symbolique

Pour devenir un sculpteur de canoé, il fallait tdiatbord avoir recu de I'espnteyi-
ha’'dad au cours d’une vision, I8u’'win, le pouvoir de communiquer avec les arbres. Hluis,

fallait entrer en contact avec un esprit auxiliajre prenait souvent, dans les réves, I'aspect
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du pic vert. Cet oiseau guidait le sculpteur damstgavail et lui assurait le succés. Ce dernier
devait aussi respecter un ensemble de rituelsedgies et de gestes. Il devait jeliner, se
baigner, ne pas se peigner les cheveux, faire prdlabstinence et étre pur afin de s’assurer
un maximum d’énergie et ne pas contrarieryéyi-ha’dad et son esprit auxiliaire dont
dépendait le bon déroulement de la constructiocathaé (Leslie, 1991 : 24-25).

Quelque soit sa forme ou sa fonction, I'arbre esjaurs associé a I'espgkyi-ha’dad
Par conséquent, comme le rappellent constammemrtinés lors des voyages annuels, il ne
faut pas avoir des mots déplacés quand on estldai@oé. Les sentiments et les pensées
doivent étre purs. Car de mauvaises pensées pentrintrarier I'esprit de I'embarcation et
la faire chavirer. Il faut également enlever seausisures et se laver les pfédsvant de
prendre place a bord ou mettre pied a terre. Gagdprits du canoé et de la terre sont sacrés et

ils ne doivent pas étre mélangés (Zahir, 2000.: 28)

2. Un travall collectif

Si nous voulons comprendre, dit Frangoise Siganrtingent se distribue une technique
dans le temps et dans I'espace, il faut tenir cendps structures qui permettent de la produire
et de la reproduire (1999 : 513-545). C’est ce fijulalinowski, des décennies auparavant,
lorsqu’il s'intéressa au processus général de lia &unotamment aux cérémonies et pratiques
qui accompagnaient la construction féaga’®, chez les Trobriandais des fles Trobriands, en
Nouvelle Guinée. Il avait remarqué que la fabrmatl’'un bateau nécessitait une organisation

sociale du travail et une différenciation sociotpgg des fonctions :

« Si I'on étudie la fabrication du canoé, on ves indigenes lancés dans une entreprise économique
considérable. lls sont aux prises avec des proldéemhniques qui exigent certaines connaissances ;
ils ne peuvent en venir a bout que par un effortstant, systématique, requérant par moments le

travail en commun » (1963 : 173).

Il 'y avait tout d’abord le propriétaire, souventdeef ou le dirigeant du village, a qui
incombait la responsabilité de I'entreprise : paleuvrage, engager I'expert, donner des

ordres et présider au travail en commun. Ensuiépért dont la fonction était de bien

314 'eau permet de se purifier mentalement, physicerenet spirituellement. Elle a le pouvoir de doneede
prendre la vie et il faut la respecter et I'honorer
*15Wagaest le terme générique pour toutes les espécestite lpateaux a voiles.

243



connaitre et de maitriser la technique et les réassociés. Enfin, les travailleurs qui
collaboraient a la construction (1963 : 173-174).

Cette classification était aussi présente chezSlaguamish lors de la fabrication du
canoé. Le propriétaire était la tribu suquamishiésgntée par le Conseil tribal. L'expert était
le maitre sculpteur Ray Natrall. Enfin, les traleits n’étaient autres que les six apprentis
assistants sculpteurs, jeunes membres tribauxt apsie quinze et vingt-cing ans. Il n'y avait
que des hommes sur ce projet, ce qui n'avait reesutprenant puisque cette technique de
sculpture était considérée comme un art masculenpDs, les hommes étaient les seuls a
pouvoir entrer en contact avec des esprits puissguitimposaient des rites initiatiques tres
physiques et éprouvants. Les femmes étaient phsaciées a des petits esprits. Leur role,
dans le cadre de cette activité de sculpture,ssemait a s’assurer que les hommes avaient de
quoi manger, a chanter lors de la bénédiction oluctet de la cérémonie de la mise a 'eau.
Elles n’étaient pas autorisées durant la constradii s’approcher du canoé et encore moins a
le toucher. Car leur esprit féminin pouvait enteer conflit avec I'esprit du canoé et donc
empécher le bon déroulement de la sculpture.

Cette situation me posa un probléme. J'étais unmernie il m’était donc logiquement
impossible de participer a ce projet. De plus,ecetinstruction reposait sur un ensemble de
savoirs et de connaissances tres protégé pabladtidifficile d’accés sans une autorisation
du Conseil tribal suquamish. Je dus prendre enidéraion tous ces éléments, rassurer le
Conseil sur mes intentions et négocier les modalitéine collaboration avec I'appui de
certains représentants tribaux. Je présentai mesux de ces trois dernieres années,
notamment mon premier documentaire sur le voyagg00é. Je mis en avant, avec l'aide de
certains membres actifs et reconnus par la commé@namon implication dans la vie
socioculturelle de la tribu afin d’obtenir le sartidu Conseil. Enfin, je proposai de filmer
cette activitd'® et essayai de montrer comment cette démarchecstiai dans une des
priorités tribales de restitution, de « sauvegardde transmission et de partage de I'histoire
suquamishLe Conseil accepta ma proposition et me permitrdagre part au projet et d’étre
acceptée par le maitre sculpteur et les apprentis.

Mon statut d’ethnologue documentariste légitima prasence sur ce projet mais
provogua des débats au sein de la communauté &air teaccepter la présence d’'une femme

dans un domaine réservé aux homrhascaméra me permit non seulement de renégocier ma

318 voir DVD au dos de la quatriéme de couverture, IsteRachel, 2007 [2004]Suquamish : D’suq'wub
(People who live near place of clear salt wat@guxieéme film : Fabricationl'un canog, Centre audio-visuel,
Université Lyon 2.
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place sur le terrain, a un moment ou mon stat’ename posait un probléme mais aussi de
voir quels étaient les choix et les objectifs deriau et comment cette derniere gérait son

image, son avenir et sa culture.

En ce matin du 29 octobre 2002, les apprentis B#amy, Jr, Calvin, James, John et
Ray, le maitre sculpteur étaient en train de rédar8ee-em ah oat-lkdans I'atelier a canoés

ou jonchait sur le sol I'autre moitié du tronc quait servi a le sculpter (cf. photo XLII).

XLII. L'atelier a canoés (Canoe Shed). Au premier plan, la moitié du tronc. Au second plan, le
See-em ah oat-ks en noir et le Duk"“¢st en blanc. Village Suquamish.

Photo : R. Merlet (2002).

Le travail de réparation sur &ee-em ah oat-k&tait I'occasion pour eux de se remettre
en mémoire tous les gestes méthodiques et rituellemépétés durant la fabrication du
premier canoé, un an auparavant. La plupart deappsentis avait en effet participé au
premier projet et connaissait trés bien Ray dostclenseils avisés leur étaient encore trés
utiles. C’était aussi le moment pour eux de revesr leurs engagements avant de
commencer a creuser et a évider I'autre moitiéailct Ray leur rappela leurs devoirs envers
leur tribu : respecter et tenir leurs promessegréde froid, I'épuisement, la fatigue ; étre des
adultes responsables, respectueux du matérielseautees ; s’abstenir d’avoir des relations
sexuelles, de fumer, de boire, de toucher a laudrag accepter de se soumettre aux tests de

dépistage durant les trois mois a venir.

« One teaching what hand up to me was to be ctfagmody, my spirit and not to use things was not
part of tradition : no use alcohol, tobacco, drtgs no hard to do it if we put your mind to. Weka
for small sacrifice for short time, to give yourfs&l the canoe, to have respect for yourself amerot

and for the teaching. It is to abstain from mamgdkof relationship and that to be pure mind andybod
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Once the canoe will be completed, it will show Haerifice we made. Things we put in mind show in
what we do. Teaching are here for us and we chimolselieve in. They are strong teaching and when
we believe on it and follow the tradition that gieus something for our grand kids, kids caring.on
Without teaching there is only wood work [...]. It @l self-discipline, you want to touch...with
yourself, you express how you feel to the wood.. thik best you can ...try to make things better,
canoe better. Canoe it is an all [...]. It is allfravhat you did yourself and how much you want to
bring to life a piece. When you have respect ois, ¢anoe will go in long ways...] you have to be
pure in mind, pure heart, pure in spirit, to towtdmething old. This tree has thousand years, before
canoe it was a life and it felt and now is is cognirack to life. It still has a spirit. When you grere

in mind, pure in heart, you can see that. It wilbw you. If you haven’t connected to yourself and t

this, you are not a canoe buildét>Entretien avec Ray Natrall, le 19/11/2002).

Ray parla également de la phase d’étuvage et geeparation. Il fallait déja penser au
matériel et notamment au nombre de chalumeaux orguraient besoin pour étuver le
canoé. Cette technique est aujourd’hui trés uélisa#r elle est plus rapide et moins laborieuse.

Je fus surprise par ce choix. Je pensai que lepgrallait plutdt utiliser la technique
d’étuvage qui consistait a disposer des pierres dias feux et a les plonger dans la coque
remplie a un tiers d’eau. Je posai donc la questiBay et il m’expliqua que les échéances du
projet étaient trop courtes pour envisager la teglndes pierres. Il ne me cacha pas le fait
qgu’il utilisait souvent la technique du chalumeau que cela n’enlevait pas I'aspect
traditionnel de la fabrication d’'un canoé. Car &hnique n’était qu'une partie de ce
processus complexe de gestes, de pratiques dede ri

Mais apres lui avoir demandé l'autorisation de éilmet aprés quelques discussions avec
les apprentis, il envisagea d'utiliser les caillguixtot que les chalumeaux. Il demanda au

Conseil tribal de prendre position sur ce pointr Cdui semblait impensable de filmer la

317 « On m’a appris une chose, c’était d’étre saical®s et d’esprit et de ne pas utiliser toutesheses qui ne
faisaient pas partie de la tradition comme l'al¢cdeltabac et la drogue. Ce n’est pas si diffigiltaire si vous
étes motivés et vous vous impliquez. On vous demand petit sacrifice sur une courte période, desvo
« donner au canoé », de vous respecter et de tespes autres et I'enseignement. C’est-a-dire 'destenir
d’avoir des relations sexuelles et d'étre pur dpset d'esprit. Une fois que le canoé sera ternilimgontrera le
sacrifice que vous avez réalisé. Les choses que aans en téte s’expriment dans ce que nous fit@s
enseignements sont ici pour nous et nous choiss$grcroire. lls sont forts et nous y croyons etis suivons
la tradition qui nous a été donnée pour que nasspaifants et enfants puissent a leur tour lastragitre. Sans
cette connaissance, il n'y a juste qu'un travailbdis [...]. C'est une auto-discipline, vous voulepemer au
bois ce que vous ressentez..., le toucher..., faitaridux que vous pouvez...essayez de rendre les chbkes
canoé meilleurs. Le canoé est un tout [...]. Toubsepsur ce que vous avez fait et avec quelle eavis voulez
ramener une piéce a la vie. [...] Si vous avez dpeespour le canoé, il vous emmeénera trés loin. yous
devez avoir les idées, le coeur et I'esprit purargoucher quelque chose de vieux. Cet arbre ardiisrs
d'années, avant de devenir un canoé, il était etpuis il est tombé et maintenant il revierd &ié. Il a encore
un esprit et quand vous avez la pensée et le caeuwqus pouvez voir cela. Il vous montrera. Sis/aiétes pas
en harmonie avec vous-méme et le canog, vous rp@esin sculpteur de canoé. » (Entretien avec RealN
le 19/11/2002).
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fabrication d’'un canoé sans montrer I'ancien préctsthnique d’étuvage. Le film était un
moyen de transmettre aux jeunes et futures géopsatiin savoir-faire et un héritage
ancestral. Il permettait aussi de partager cetteireuavec I « autre », notamment le Blanc,
qui avait souvent une fausse image de I'Indien.

Les communautés avec lesquelles on travaille,destchoix, prennent des décisions et
des directions qui, il est vrai, peuvent parfoigtneade la présence d’'un anthropologue. Mais,
elles n'attendent pas nos interrogations pour pdese réalité sociale. Notre travail est donc
d’expliquer, d’interpréter et de comprendre leursig et leurs décisions en nous intéressant a
leurs discours et aux représentations qu’elleosede leur histoire, de leur passé et de leur
réalité sociale contemporaine.

Le Conseil tribal donna finalement son accord stdpprentis proposerent d’emprunter
des pierres aux membres tribaux qui pratiquaientdeveat lodge> au Centre tribal. Ceci
étant réglé, Ray décida de commencer a faire ttawvaes assistants sur le tronc qui avait été
béni une semaine auparavant. Le Conseil avaitéineg membres suquamish a participer a la
bénédiction, I'occasion pour les apprentis sculisteet leur maitre, d’expliquer au tronc
pourquoi ils avaient besoin de lui et de le renegrpar des chants. Dans les temps anciens, la
bénédiction se faisait avant la coupe. Mais aujbuidl'abattage est tres réglementé et les
communautés n'ont plus souvent I'occasion d’abdgsearbres et achétent les trohits

Tailler, creuser et évider le tronc

5 novembre 2002. Il était temps de tourner, deeligt d’égaliser le tronc (cf. photo
XLI) & laide d’herminettes de type lbow adze>, de trongonneuses et de ponceuses.
L'utilisation d’outils modernes n’avait rien d’exggonnel. Les sculpteurs devaient souvent
utiliser ce type d'outils pour respecter des délkisdes budgets. Ce compromis entre
I'utilisation d’outils et de techniques anciennésm®dernes, ne posait aucun probleme dans la
mesure ou les rites ancestraux étaient respectédi® i@novation respectueuse de la tradition
est d’ailleurs pour Claude Lévi-Strauss (1989),numyen pour l'artiste de défier les regles
intellectuelles, complexes et implicites souvegtdés et continues et de donner une beauté

artistique a sa création ou ceuvre d’art. Gracdeq kdrtiste assure kn équilibre entre le

%18 | es tribus peuvent abattre comme elles I'entendesiarbres situés sur les terres tribales.
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courage d’aller au-dela de la logique et, en mémmps de se conformer a la tradition
(1989 : 229).

XLIIl. Mise a niveau du tronc. Atelier a canoés. Village Suquamish. 5 novembre 2002.

Photo : R. Merlet (2002).

Une fois cette phase terminée, les apprentis, tiosijsous le regard attentif de Ray,
taillerent en fuseau les deux extrémités du trohaide de tron¢conneuses. Pendant ce temps,
Ray discuta avec un instructeur de I'école Specti@eite école avait accepté un partenariat
avec la tribu puisque trois des apprentis étaienliasisés dans cet établissement. Ray profita
de ce moment pour voir avec le professeur, comroesttrois matiéres (mathématiques,
histoire et langue vernaculaire), gu'il allait eigseer durant ces trois mois, allaient étre prises
en compte.

La majorité des jeunes indiens, je I'ai déja abatdes la premiére partie de ce chapitre,
est en échec scolaire. Certains ne finissent pagée et ceux qui réussissent, poursuivent
rarement des études supérieures. La tribu essaie e partenariat avec certaines écoles,
d’inciter les jeunes a finir leur scolarité voire la poursuivre en leur proposant des
alternatives, comme participer pendant trois moisnaprojet socioculturel. L’objectif est
gu’ils reprennent golt a certaines matieres comese rhathématiques, l'histoire et les
sciences et qu'ils finissent leur scolarité sansessgairement suivre les cours de leur

établissement scolaire.
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Ce fut le cas de Jr, jeune apprenti sculpteur derif; d'origine chippewa creek et
suquamish. Jr est né dans le Montana, ou il a é&stu'a I'age de 4 ans. Ensuite, sa famille
s'est installée dans I'Etat de Washington, sue IBainbridge dans un premier temps, puis
dans la réserve de Port Madison. En 2001, Jr pritgp son premier voyage annuel et ce fut

pour lui une expérience positive,

« | saw how happy were the kids who pulled andutht to be up there so that pushed me a little bit
to get up there too. [...] | started learning durjpgrney. | was not prepared. | learn to build the
strength. It was my first time being in long hougathering with other tribes there [...]. There it

of same people and Native people and | was felemonfortable to be around. | love to sing it istju
fun to be up there to be around all kind of peapid it is more real power to stay soburn and clean
and to sing. [...] | had a job last summer but | badjuit because | went on journey. It was just like
had to go up there and that bring me succ&SgBntretien avec Jr Morsette, le 02/12/2002).

Fort de cette expérience, il décida de participempeemier projet-ull Circle Cedar
carving Mais ses parents refuserent car le programmetdrop longtemps et se déroulait a
Vancouver. Mais lorsqu’il apprit qu’un deuxieme oérallait étre sculpté, cette fois-ci dans la
réserve et qu’en plus il pouvait reprendre deseaxtuthns le cadre de cet apprentissage, |l
postula avec I'accord de ses parents.

« | went to North Kitsap High school but | just rséal talking after one hour sit on class. | didn’t
really get trouble but this affect my grade. My meas worry about me drop off school but | told her
that | wanted to do this [the Full Circle Cedar @ag Project] and | felt right about doing it. # ho a
easy way it is the choice | made. [...] | do bettaerhands’job and | am not a book guy, class work
guy. | want to be graduate that my first step, oheny goal and you know nobody in my family is
graduate yet so that the big thing for me to geBuit | am not enrolled in school anymore but Jexom
enrolled me like a Home School Program and | gedlicito that. It would be like a contract sign as
long as | kept doing this | still get a credit ifibn’t do that | will not get a credit at aff®3 (Entretien
avec Jr Morsette, le 02/12/2002).

%19 « Je me suis rendu compte que les jeunes preraéenicoup de plaisir & pagayer et donc je me suis d
pourquoi pas moi. [...] J’ai commencé a apprendrauiule voyage annuel. Je n'étais pas préparéapfais a
devenir fort. C'était la premiére fois que je me&@gavais dans une maison communautaire, avec éattibus
[...]. 'y avait beaucoup d'autochtones et je metamsnplus a l'aise avec eux. J'adore chanter ett@gmpa
d’'étre entouré de différentes personnes et c'est gfatifiant d’étre sobre et de chanter. [...] Jiauan travail
I'été dernier mais j'ai dd le quitter pour partieipa ce voyage. C'était comme si je devais le faireette
expérience m'a apporté la réussite. » (Entretiat dv Morsette, le 02/12/2002).

320 « Je suis allé au lycée North Kitsap mais je Btais pas de parler en classe. Je n'ai pas ewdegublémes
mais cela a affecté mon travail. Ma mére était idtgua I'idée que je quitte I'école mais je luidif que je
voulais le faire [parle du projeétull Circle Cedar Carvindj et que c’était important. Ce n’était pas un choix
facile, mais je l'ai fait. [...] Je suis plus douéypde travail manuel, je ne suis pas un intellelctdie veux étre
diplémé, c’est mon premier objectif et c’est trégportant car il n'y a personne de diplomé dans amailfe.
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Le projet Full Circle Cedar Carvingdevait permettre aux jeunes apprentis d’avoir
confiance en eux et conscience de leurs capacdgprandre et a comprendre. Il devait aussi
amener les enseignants a mieux connaitre la cidtueemaniere de pensée des Amérindiens
afin gu’ils puissent interpréter les difficultés des jeunes. Les professeurs devaient voir que
leurs éléves d'origine indienne pouvaient étre dmsbéléves lorsqu’ils recevaient un
apprentissage dans leur environnement sociocult@eel comme le rappelle Frangois Sigaut,
« il ne suffit jamais de savoir comment on fait psavoir faire. [...] Les habiletés ne sont pas
transmissibles, elles peuvent seulement étre rejes (1999 : 521).

Ray n’'imposait jamais une activité mais la sugdérba plupart du temps, il se
contentait de commencer une activité que les afiprenivaient avec attention avant de
prendre le relais. Rien n’était planifié, organiBay était guidé par le canoé et il lui était
difficile de répondre aux échéances, car c’étaitcdmoé qui lui donnait I' « ordre » de

travailler ou de ne pas travailler :

« The canoe shows me things and it talks to me wisen tired or | am sleeping or in a morning it
calls me and calls me come to work. And | feelagkiand sees things. It shows me what it wants to
be and this is what | am teaching to those guyd, @fathis. It is more than just how to carve a
canoe ¥ (Entretien avec Ray Natrall, le 02/01/2003).

A cette phase de la fabrication, Ray déterminagicataide des apprentis, les mesures
de ce qu'il appelait désormais le « canoé » et giéntifiait non pas par le pronom personnel
masculin «t », généralement utilisé en anglais pour identifies choses, des objets ou des
animaux mais par le pronom personnshe» ou «he» pour symboliser I'esprit tres puissant
de cette embarcation et rappeler qu’elle était gluian objet. C’était un étre de la nature et il
fallait respecter son esprit d’'ou l'interdictionyroles femmes d’approcher et de toucher le

canoé au cours de sa construction.

Cette syntaxe rappelle cette absence d’antinontie é& monde culturel de la société
humaine et le monde naturel de la société animai¢ plarle Philippe Descola :En dotant
la nature de propriétés sociales, les hommes fdas mue lui conférer des attributs
anthropomorphiques, ils socialisent dans I'imagmede rapport idéel qu’ils établissent avec

Mais je ne suis plus inscrit dans un école maisrderm’a inscrit dans un programme par corresporeleeaui
me permet de valider des crédits tant que je @aetieu projet. » (Entretien avec Jr Morsette, lE2/2002).

21 « Le canoé me montre les choses, il me parle gjgasdis fatigué ou que je dors ou le matin, il ppelle et
me demande de venir travailler. Je sens et jelesighoses. Il me montre ce qu'il veut étre ettcteda que
jenseigne a ces hommes. Et pas seulement commoalftesr un canoé. » (Entretien avec Ray Natrall, le
02/01/2003).

250



elle» (1986 : 399-401). Cette syntaxe est aussi unremalexprimer ce que J. Pierre Daviet
identifie comme un message de l'invisible dansiséble, un symbole qui

« a fondamentalement une valeur participativeassemble dans une certaine ambiguité et crée une
identité partagée, inscrite dans le sensible dgdipdu geste, des sentiments. [...] Le symboleqiris
sens large, lié au rite et a du mythe, comme umagnéne de sociabilité. [...] Il structure plus
complétement une vision du monde, fournit un cati@al de la mémoire, définit parfaitement une
identité voulue et proclamée. [...] Le symbole témeigl’'un lien presque sacré entre le signifiant et
le signifié » (1997 : 289-303).

Le processus de fabrication d'un canoé permetadiver les frontieres entre le monde
féminin et masculin. Il permet aux hommes de rateolcertains privileges et positions au
sein de leur communauté. Car pendant la périodmizdé, ces derniers durent arréter de faire
la guerre, réduire leurs activités de chasse @€dbe et pratiquerent de moins en moins l'art
de la sculpture, cet art symbolique appelé art oles¢Boas, 2003). Certaines cérémonies
comme le potlatch furent prohibées. Les masqudsuest autres objets cérémoniels furent
confisqués. Les canoés devinrent moins fonctionhels hommes se retrouverent sans travail
ou exercerent des métiers totalement nouveaux cooefued’agriculteur. lls perdirent leurs
repéres au sein de leur commun&iftéDaniéle Vazeilles a fait ce méme constat chez les
Sioux du Sud-Dakota, lesréles sociaux des hommes sont diminués, voireésffa profit
des femmes qui sont devenues les soutiens deefaite qu’elles trouvent plus facilement
du travail et se sont toujours senties responsathlefutur de leurs enfants (2000 : 193).

Par conséquent, grace a cette réappropriatioredbaijues de fabrication du canoég, les
hommes retrouvent leur place dans leur communase rconnectent avec leur corps et leur
esprit. Car ces procédés exigent de la part deadesns, une compréhension exacte des
rapports entre deux grands principes de l'artfotee et I'espace. lls doivent assurer, grace a
la maitrise des procédés techniques, une harmmmsahtre la forme et le contexte en
produisant une forme et une ligne parfaite (Léva&$s,1989). lls se réapproprient donc un
art symbolique, dans la mesure ou selon Franz Bolssque des opérations techniques
atteignent un certain niveau d’excellence, que #tnse des processus mis en ceuvre est telle
gu’elle aboutit a la production de formes types, appelle art cet ensemble d’opérations
(Boas, 2003 : 13).

322 Quant aux femmes, elles continuérent & assurerdé de mére nourriciére et perpétuérent l'atide la

cueillette et du tressage, du tissage et de lasramrégalement appelé art féminin (Boas, 2003).
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La maitrise de ce haut niveau de développemenhitpoh fait des ces artisans des
virtuoses. Ce statut est source de reconnaissanckum véritable plaisir. De plus, cet
apprentissage est associé a un ensemble de rédlsli(s, dispositifs rituels) comme celle
d’étre en harmonie avec soi-méme pour pouvoir tHlavaur et avec le canoé. Car ce dernier
est capable de ressentir vos émotions et vos semtsmlil est en quelque sort le reflet de
I'ame masculine et le symbole de ces nouveaux wigue» du monde contemporain.

On retrouve dans ces regles ce rapport entre dafiie magique et la dextérité
manuelle dont parlait Malinowski. L'esprit du canest un « guide tutélaire naturel »
(Malinowski, 1963 : 177) qui régle le travail d’épe, introduit I'ordre et la méthode et donne
une confiance au constructeur. Le travail et laimagnt de pair. Un canoé ne peut pas
prendre la mer sans la compétence professionridetaent de I'expert mais également sans
une force magique. Si la facon habituelle de precéadest pas respectée, des malheurs
peuvent arrivés, comme une coque qui craque diggmtocessus d’étuvage ou alors coule
durant sa mise a I'eau. En cela, le sculpteur ashamme talentueux, doué de qualités

spéciales, notamment celle de pouvoir entrer etacbavec le canoé et le comprendre.

8 novembre 2002. Ray décida de faire une poseeceario€ n’'était pas pres. L’heure
n'était pas a la sculpture mais plutdt a une visitgrovisée auBurke Museumde |
'University of WashingtonL’occasion de voir des modeles de canoés et daigs d’'en
apprendre un peu plus sur 'histoire indienne dgePbound et de trouver l'inspiration. Les
artefacts et les photos de I'exposition du musppeat@rent & Ray son apprentissage avec son
grand pere sculpteur, la fabrication de son precaené, sa premiére participation au voyage

annuel, des souvenirs qu'’il partagea avec les afiprut au long de la visite.

« | was fifteen when | made my first model canoeeht home show my grand father and he started
to talk about my family and my roots where | camenf. And he said that | was from a canoe
building family and | should be and that was abtbettime for me to get to a canoe and learn how to
pull, learn a little bite about who | was and whéreame from. But | wasn't interested in canoe. |
didn’t know how to swim and he took me few yeargéb into the canoe and to overcome my fear and
get myself forward to. And once | got into a canlogarted to pull and my eyes opened. | knewithis
was | met to do. It was in my blood [...] be one witle canoe, with the paddle. One mind, one body,
one spirit, pull at one that how | started. Fewrgeafter | went one canoe journey, something inside
said that | have to learn how to carve a canoe,thadwhy | learned from my uncle and my grand
father and how that knowledge come out, a little lais a time, little bite things. | learnt from the
canoe. | learnt all sacrifices you have to put amdive to the canoe so it can come a life. Once, |

decided that, something inside me told me to dand | did it. And it is a passion that | love, a
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connection to who | am, to my ancestors, and | aeatful of that. | had that from my family. My
grand father, uncle, great-grand father were cémider. | seen canoe when | was little boy and for

me pull in canoe and carve a canoe it is just wéum b52% (Entretien avec Ray Natrall, le 02/01/2003).

13 novembre 2002. Cela faisait maintenant troissjque les apprentis avaient repris le
travail et notamment le poncage de I'extérieur dgps du canoé afin de pouvoir tracer
définitivement les lignes de la partie supérieurimf@rieure. Pour cela, ils tournérent le canoé
pour retailler a la trongconneuse, les cotes, emastiile marquage rouge (cf. photo XLIV).
Puis ils le retournérent et taillerent et poncetardarene (cf. photo XLV) toujours en tenant

compte des tracés de la partie inférieure et seyperidu canoé.

323 « Javais quinze ans quand j'ai fabriqué mon peemiodéle de canoé. Je suis rentré & la maisooréren &
mon grand-pére et il a commencé a me parler deamillé et de mes racines, d’'ou je venais. Il miaaiie je
venais d'une famille de sculpteur et je devais,é&y€il était temps pour moi de monter dans un €apb
d’'apprendre comment pagayer, de savoir qui j'&aid'ou je venais. Mais je n'étais pas intéressélgpaanoé.
Je ne savais pas nager et cela m'a pris quelqueeamvant de monter dans un canog, de surmonsepenes
et de m'y intéresser. Mais des que je suis monmtés tlacanoé, j'ai commencé a pagayer et j'ai poisscience
gue c'était ce que je devais faire, c'était dans rs@ng [...] faire un avec le canog, avec la padéie. pensée,
un corps, un esprit pagayant ensemble. C’est conetaeque j'ai commencé. Quelques années plus jtard,
participé a un voyage annuel et une petite voixdisait que je devais apprendre a sculpter un cah@&st
comme cela que j'ai appris de mon oncle et de nrandypére et que j'ai eu cette connaissance, uhgset a
chaque fois. J'ai appris du canoé. J'ai appris egssacrifices que I'on doit faire pour que le @ampuisse
revenir a la vie. Une fois que j'ai pris ma déamsiuelque chose a l'intérieur de moi m’'a dit dégliee et je I'ai
fait. C’est une passion, une connection avec gsiiljg, avec mes ancétres et je suis reconnaissdatiticela. Je
détiens cela de ma famille. Mon grand-pére, monepmaon arriere-grand-pére étaient des sculptegirsadoé.
J'ai vu des canoés durant mon enfance et pour agayer et sculpter un canog, c’est juste qui j& sui

Cet entretien a été réalisé le 02/01/2003, quetepms aprés notre visite Burke MuseumJ'avais demandé a
Ray Natrall de raconter a nouveau, mais cettedioilevant la caméra, comment il était devenu seulpt
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XLIV. Partie supérieure du canoé. Atelier a canoés. Village Suquamish. 13
novembre 2002.

Photo : R. Merlet (2002).

XLV. Partie inférieure du canoé. Atelier a canoés.
Village Suguamish. 18 novembre 2002.

Photo : R. Merlet (2002).
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L’embarcation était préte pour la phase d’éviddges apprentis percerent, sous I'ceil
attentif de Ray, sept trous de 2 podéésrois de chaque coté de la coque et un sousyiaeco
et ceci six fois de suite. Puis, ils les rebouchieagec des batonnets en bois de 2 pouces dont
I'extrémité était rouge. Pour faciliter la tacheayRenleva une grande partie du bois a la
tronconneuse. Ensuite, les apprentis terminerentreeser et d’évider la coque avec des
herminettes et des haches (cf. photos XLVI et X)\dé type a coudélbow adzget des
burins jusqu’a ce qu’ils atteignent I'extrémité gaeudes batonnets. Pendant que certains
s’adonnaient a cette activité, d’autres travaiill®ur leSee-em ah oatsk ou discutaient avec
les visiteurs, parents, amis, représentants du élotrbal ou étranger, ou bien encore
finissaient de sculpter une pagaie, un petit modkdecano&, un masque, histoire de se

détendre avant de commencer I'étuvage, la phgsedadélicate de la sculpture d'un canoé.

XLVI. Phase de creusage et d’évidage. Canoe shed. Village Suquamish. 19 novembre
2002.

Photo : R. Merlet (2002).

24 Un pouce = 2, 54 centimétres.
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XLVII. Quelques modeéles de haches, herminettes. Canoe shed. Village Suquamish. 19
novembre 2002.

Photo : R. Merlet (2002).

L’étuvage

La coque devait étre seche avant d’envisager lagpi@tuvage et comme ces derniers
jours le temps avait été froid et humide, I'équigkecida de déplacer les deux canoés au
gymnase du Centre tribal. Pendant plus d’'une semées apprentis remplacerent certaines
parties endommagées de la coqué&da-em ah oat-kpar des lattes en cedre, fixées avec des
batonnets et de la colle. lls eurent la visite eefmnts de I'école maternelle du Centre tribal.
We le ka montra a son fils, qui était tres fier’'daler et de le présenter a ses amis, comment
poser ces lattes.

We le ka avait suivi plusieurs programmes poura€ges problémes de dépendances a
I'alcool et a la drogue mais ces traitements otpgess n’avaient pas fonctionné. Le juge lui
avait donc proposeé, en collaboration avedMellness Programce projet qui fut pour lui,

synonyme de renaissance :
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« It is more a hands’'work and | can see the residtyday instead of kind a wait and sitting bac#t an
waiting that something happen. | am doing sometHinig kind of living life instead to looking to yn

old way and it is also learning to somebody elseheg. It is some sacrifices and commitment to be
here everyday and every morning. My life has tgpbton hold and other people have to set up for
me, like children so | can be out here and take cdrmy commitment | made to that project like
abstain from drug and alcohol, sex, violence andgth like that. | learnt a lot about different
techniques how to use different tools, carving &nddzes. | learnt few songs to go with, and some
stories too, how to be respectful to the canoeagdnhave a good feeling and open mind when you
work on a canoe because she is, a log, she cait.fé¢hat ever you feel, when you work on it, that
going in a canoe, that the kind of canoe you mgkgou put yourself in it. [...] It is really excitq
and good feeling to be part of that bring lifehatttree, bring back life to it again, a new |déferent
lifes and anticipating, waiting. | can’t wait tok&it out, for the first time and show all relatviEom
other tribes and to learn an other new things dwadeswith people what it was like, be a part o thi
and bring that around to the people. [...] A lot @ople come down and check that out. My family
really supports what | am doing here. She has beam here check in on me. It is a good feeling to
be able to share that with everybody and be ableottx here $°. (Entretien avec We le ka Chiquiti,

le 08/01/2003).

De retour a l'atelier, 'équipe prit son temps poofmater les derniers trous et fissures
avant la phase d'étuvage. L'activité était au rlees derniers jours. Ray en profita pour
répondre aux questions de deux journalistesddrald Tribuneet Kitsap. On était loin des
conditions d’isolement du premier projet. Le grou@mit souvent interrompu par des
visiteurs, de la famille, des journalistes, desasnts. Cela ne durait jamais tres longtemps
et faisait finalement aussi partie de l'activitéesLapprentis étaient les ambassadeurs de la
tribu et leur role n’était pas seulement de faleiqun canoé mais également de transmettre et

partager des connaissances, des histoires avemiaunaute, donner une bonne image de soi

325 « C'est plus qu’un travail manuel, je peux voirdsultat chaque jour, au lieu d’attendre que quekthose se
passe. Au moins je fais quelque chose, je vie aejeegarde pas en arriére et il y a quelqu’unnggiitransmet
un savoir. Cela demande quelques sacrifices engagement d’étre présent tous les jours et tousbgms.
J'ai dG mettre ma vie de famille de c6té et qualgua di s’en occuper a ma place pour que je ptesseles
engagements que j'avais pris dans ce projet comfabstenir de toucher a I'alcool, a la drogue, diaw®es
relations sexuelles, d'étre violent. J'ai beaucappris notamment différentes techniques, commeéiigantdes
outils comme les haches, les couteaux. J'ai apjpiedques chants et histoires, comment étre respecenvers
le canoé, toujours avoir des pensées positiveaebuverture d’esprit quand vous travaillez surdrog, parce
gu’elle, le tronc, elle peut le sentir, quelquet $8$ sentiments que vous éprouvez quand vousilteavaur le
canoé, ils affectent la maniére dont vous sculdte. C’est trés excitant et gratifiant de faire farde cette
aventure, donner la vie a cet arbre, une nouvede différentes vies et anticiper, attendre. Jepaex plus
attendre de sortir le canoé pour la premiéere fiede montrer aux autres tribus, d’apprendre deeltas choses
et de partager avec les gens mon expérience. [.aji@rip de personnes sont venues nous rendre afisitar
notre travail. Ma famille me soutient beaucoupekgbkt souvent venue me voir. Cela fait beaucoupiate de
pouvoir partager cette expérience avec tout le magtdde pouvoir travailler ici. » (Entretien avee\W¢ ka
Chiquiti, le 08/01/2003).
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et de la tribu aux familles, aux autres tribus, amédias et aux non-Indiens. Cette
responsabilité trés gratifiante revalorisait laatst d’'individu et de membre tribal.

Il était temps de passer a I'étuvage, une des phkese plus impressionnantes et
angoissantes du processus de fabrication mais négatel’'une des plus attendues et
appréciées des sculpteurs. Cette méthode ingénikassouplissement du bois permettait de
donner une forme au canoé. De cette forme dépeartdaiestabilité et la rapidité du canoé.
Son succes reposait sur trois points : diviseruigosement les fonctions et les taches de
chaque assistant, travailler en équipe, respettétre a I'écoute de I'esprit du canoé, seul
maitre a bord.

Ray attribua a chacun une tache. We le ka et dcgperent du feu et des pierres (cf.
photo XLVIII). Pendant ce temps, Erik et James rampt d’eau, les bidons a vapeur,
disposés aux deux extrémités de la coque. Un egoeeliait au canoé rempli a un tiers d’eau
(cf. photo XLVIX). Ce procédé permettait de mairiteieau a une température élevée et
d’accélérer le processus de vaporisation.

XLVIIl. We le ka prépare le feu et les cailloux. XLVIX. Bidon a vapeur disposé a la proue du
Village Suquamish. 11 décembre 2002. canoé. Village Suquamish. 11 décembre 2002.
Photo : R. Merlet (2002). Photo : R. Merlet (2002).
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Ray se chargea de poser des batons, a I'horizostaldéa coque. lls devaient dépasser
les cbtés d’environ 4 pouces (cf. photo L). Cettethhique permettait au groupe de suivre le
déplacement de la coque qui se détendait progezssit sous l'effet de la chaleur et de
I’humidité. L’'objectif était d’élargir le diametrd’'un metre d’environ 10 pouces. Le canoé fut
ensuite recouvert de couvertures, de planches isrebentreposé sous un chapiteau afin que
I'étuvage soit le plus efficace.

La situation se compliquait donc et devenait ségelLes apprentis étaient attentifs aux
feux, aux cailloux déposés dans les feux depuis giudeux heures, aux bidons a vapeur et
aux moindres signes de fissures et de craquent@atsous l'effet de la chaleur amplifiée par
I'introduction répétée d’'une trentaine voire d'ugearantaine de cailloux, environ une
vingtaine de fois pendant plus d’'une heure treotephoto LI), la coque se transformait et
risquait de se fissurer. Or si la coque se fissucaia signifiait que la température de I'eau
baissait, la vapeur devenait de plus en plus itexie, le cédre perdait de sa flexibilité et sa
malléabilité. 1l fallait dans ce cas, agir treseyiten maintenant, a l'aide de batons,
I'écartement de la coque et en arrétant les fissavec des petits batonnets. C’est ce qui se
passa, deux semaines auparavant avetekeem ah oat-kdl se fissura et I'opération fut
arrétée precipitamment.

Aprés plus de quatorze heures de labeur, les apprement trés fatigués mais tres
heureux d’avoir accompli ce travail et fiers d’avo@ussi, malgré les difficultés, un exploit
personnel et collectif. Ces moments angoissamesssints mais aussi tres stimulants alliaient
patience, écoute, travail d’équipe et prise de digas. lls préparaient a la vie d’adulte et
d’homme et développaient un sens de la communitatiterpersonnelle, une capacité a
résoudre des problemes, a participer, a constuniteavail de groupe et a gérer des situations
de crise. Les assistants se sentaient détentaunssdvoir précieux et cette embarcation était
désormais pour eux, comme pour ces trobriandaig gariait Malinowski, plus qu’un
«simple morceau de matiere faconnée. [...] Elle étaitéolée d'une légende, faite de
traditions et d’aventures personnelles. Un objetcd#e et d’admiration, une chose vivante,

qui avait son individualité propre (1963 : 164).
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L. Ray remplit le canoé a un tiers d’eau et LI. Trente cailloux sont répartis a I'intérieur du canoé. Village

pose les batons pour suivre I'écartement de la Suquamish. 11 décembre 2002.
coque. Village Suquamish. 11 décembre
2002.
Photo : R. Merlet (2002). Photo : R. Merlet (2002).

Fixer la poupe, |la proue. Donner un nom et peindrde canoé.

L’étuvage fut un succes. Ray obtint le diamétrehadté. Il ne restait plus qu’'a enlever
les parties fissurées et a les remplacer par ttes kan cedre qui servaient aussi a redonner de
la profondeur a la cavité en rehaussant les boeds @¢oque (cf. photo LII). Puis poser les
sieges, la proue et la poupe de style nootkampfefto LIII), et polir et tracer des lignes sur la
carene avec des ciseaux afin d’améliorer la vitdesdéplacement de I'embarcation. Ray fit
le choix de réaliser les deux canoés dans le stydekan plutdt que salish. Il maitrisait mieux
ce style et ces embarcations étaient connues pauméeux adaptées aux voyages en haute

mer.
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LIl. A gauche, le groupe rehausse les parois du nouveau canoé. A droite le See-em ah oat-ks attend la
pose de sa poupe et de sa proue. Canoe shed. Village Suquamish. 20 décembre 2002.

Photo : R. Merlet (2002).

LIIl. A droite le See-em ah oat-ks avec sa poupe et sa proue et a gauche le gal ga la xic. Canoe shed.
Village Suguamish. 23 décembre 2002.

Photo : R. Merlet (2002).
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Enfin, la derniére touche avant de passer a layreinconsistait a fixer au fond de la
coque des lattes en cédre. James et Marion se éthatgde cette tache mais furent
interrompus par l'arrivée d’'une dizaine de membdes la tribu snoqualmie. Chuck, le
responsable diWellness Progranet Jerome, le responsable des programmes édudasifs
avaient invités a leur rendre visite afin de padarprojet, de rencontrer les apprentis et de
discuter avec eux de leur travail et de leur exxpée.

La cérémonie de bénédiction approchait. Le growad &ini de peindre I'extérieur des
coques en noir et I'intérieur en rouge. Ces deuxeros sont trés présentes dans l'art salish.
Les ancétres les fabriquaient notamment & partitadpoudre de bois qui se trouvait a
I'intérieur du tronc. Elles sont plus utilisées@uijd’hui dans un but décoratif et servent dans
le cas du canoé&, a protéger le bois. Mais il sengpielles aient eu par le passé, une
signification plus symbolique et cérémonielle.

Il ne leur restait plus qu’a trouver un nom pounteiveau canoé. Les apprentis avaient
du mal & se décider jusqu'a ce qu’ils apercoivenbanc de baleines, chose assez rare a cet
endroit et a cette période de I'année. lIs intdgeit cela comme un signe du destin, une
sorte d’apparition, un message qui leur était e@vdis choisirent d’appeler le nouveau
canog, la baleine tueuse d&iller Whale» ou «Qal ga la xic» en lushootseed.

On retrouve dans ce nom trés significatif, troisnfgo fondamentaux : le langage, la
maniere de pensée et I'environnement qui montraetfais de plus comment les hommes
expérimentent leur monde et s’approprient des imalgeleur environnement pour exprimer
et interpréter leur sentiment, leur maniére de ejivde pensée et communiquer leur
expérienc&®.

Tous éprouvaient une immense fierté d’avoir réassculpter deux ceuvres d'art et a
redonner vie a un arbre. J’'emploie ici le termewd/ce d’art pour qualifier ces deux canoés en
me référant a la définition qu'en a donné Boasun& création d’artiste qui suscite une
émotion dont la source émane a la fois de ses t@galiormelles et du sens qu’elle
communique> (2003 : 15). lls étaient pressés de les mondreteur famille, a leur
communauté et aux autres tribus. Elles représentiger travail, leur savoir-faire mais aussi
leur ame. lls étaient tous impatients et angoisségjée de les mettre a I'eau, en présence de
leur communauté et des invités intertribaux. Carjadflottaison de ces deux canoés de six

metres de long, dépendaient leur réputation et dellla tribu.

326 \oir Thornton, Thomas F., 1997, « Anthropologi@&tudies of Native American Place NamingBhe
American Indian Quarterly21 (2) : 209-229.
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l1l- La cérémonie de mise a I'eau : une manifestatin

de l'identité collective.

La cérémonie de mise a I'eau de deux canoés tradiis en cedre était I'occasion pour
le Conseil tribal de mettre a I'hnonneur la commuéages membres, ses représentants et
institutions. Elle permettait aussi de montrer auwtres tribus et a certains représentants
blancs, professeurs, journalistes présents, legagament et leur attachement a leur culture et
leur communaute.

Plus gu'un simple événement culturel, cette féwt a@ine expression de ce droit
collectif, reconnu par |®acte international relatif aux droits civils et Ig@ues et le Pacte
relatif aux droits économiques, sociaux et cultsireh vertu duquel tous les peuples, sans
distinction aucune, y compris les peuples autoatgodéterminer librement leur statut
politique et assurer leur développement économicggaxial et culturel, en disposant
librement de leurs richesses et ressources natgel[Arenales Forno, 2002 : 51).

Je vais m’'attacher dans ce dernier point a ce dadiéctif en décrivant les différents
moments de ce rituel de mise a I'eau. Car comms ddwMarie Iéger, ce droit « ne s’accorde
pas, il s'exerce » (2002 : 71). Il y a tout d’abéedyrand repas qui rappelle les devoirs et les
obligations de I'h6te. Ensuite, arrive la bénédictdes canoés et des sculpteurs, une fagon
pour la tribu de leur reconnaitre officiellement tatent, des qualités et une position au sein
de la communauté. Enfin, le moment tant attendladeise a I'eau ou le canoé retrouve sa
fonction de moyen de transport et devient un symbel I'histoire culturelle de la Coéte et de
la revitalisation de la culture contemporaine. Rjusin mode de transport obsoléete, le canoé
est une ressource fonctionnellement traditionredlistructurellement innovative. Il permet de
reconnecter les hommes avec leurs ancétres, letadesculturel et leur territoire. Il est aussi
un outil de partage et d’échange de savoirs. Iingérde tisser des liens sociaux tribaux et

intertribaux et de se penser comme une nation hitoe.
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1. Un grand repas avant le debut de la cérémonie

Tot dans la matinée du 18 janvier 2003, les apméransportérent les deux canoés au
Centre tribal et les préparerent pour la cérémoaiiseposérent les embarcations sur deux
rondins, les recouvrirent de branches de sapipapélerent de la cendre et des copeaux de
cédré?’ sur le sol (cf. photo LIV).

LIV. Préparation du See-em ah oat-ks et du gal ga la xic pour la cérémonie de mise a
'eau. Centre tribal suquamish. 18 janvier 2003.

Photo : R. Merlet (2003).

Pendant ce temps, une partie des membres tribaffaiggrent en cuisine et préparérent les
feux et les pierres a I'extérieur pour assurerdsson des crabes, des huitres et du saumon
offert par laSuquamistSeafood EntrepriseQuand des bruits de tambour s’échappérent de la
plage, des canoés arrivaient. Tout le monde seuwrle long du rivage pour accueillir les
invités. Le Duk'cst et le Tana Stobsescortaient les canoés squamish, s’klallam et
muckleshoot. Comme de coutume, les représentanthatpie embarcation demandeérent la
permission, a la vice-chef suquamish, de se restaur leur territoire et de prendre part aux

festivités. Les Squamish s’avancerent et leur aaptprit la parole et demanda l'autorisation

%27 e cédre symbolise I'esprit des ancétres. Le cémnge de I'Ouest, le Thujaplicata est considéméroe le
Great Life Giverle Sacred Tree
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d’accoster et de se restaurer et précisa que learsgiulpteur honoré en ce jour était de leur
tribu. La vice-chef convia les invités a un graagas, avant le début de la cérémonie.

Ce don de nourriture cérémonielle fait partie degotts et des obligations de I'hote. I
contribue a renforcer les liens intertribaux. Ceitefusion de nourriture (crabes, huitres,
saumon, palourdes, praires...) dont les quantitéendét@onsidérables, pour plus de 200
convives, eétait une facon de montrer sa richessadestdire que I'événement était
particulierement important. C’était un don compéoisa pour les invités qui acceptaient
d’étre les témoins de cette féte. Elle permetiastsad’honorer et de reconnaitre publiquement
le travail et le statut d’artisan des sculpteurs.

Dans les temps anciens, le chef ou un membre lite IG¥ganisait une distribution de
nourriture afin d’asseoir, de maintenir et de walicsa position dans sa communauté.
Aujourd’hui, c’est la tribu représentée par le Gahgibal qui distribue cette richesse et met
en jeu son image et son autorité. Le « donner-mcesndre » dont parlait Mauss est plus
gue jamais un symbole de la revitalisation cultaereiais aussi d’'une organisation politique et
economique tribale et d'un renforcement des lieosiasix tribaux et intertribaux voire

supratribaux.

2. La bénédiction

Le repas terming, il était temps de bénir les caray@nt de les mettre a I'eau et tester
leur flottabilité. Comme a mon habitude depuisgnmiois, je pris ma caméra pour filmer ce
grand moment, lorsque le maitre de cérémonie amn@nda foule que durant toute la
bénédiction, il était interdit de fumer, de mangks boire, de prendre des photos et de filmer.
Les Squamish de Vancouver souhaitaient exécuter damse secrete en I'honneur des
sculpteurs et des canoés. lls sortirent pour I'siccades masques qu’ils n’exhibaient que tres
rarement. Il s’agissait des masques salish swailtwéxwe (Lévi-Strauss, 1979 : 144). lIs
sont reconnaissables a leur couleur marron et adaurs cornes en forme de téte d’'oiseau et

a leurs yeux protubérants (cf. photo LV).
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LV. Masque swaihwé.

Photo : Porter I, Frank W., 1947, The Coast Salish
Peoples.

Le masque swaihweé fait partie de cette catégorimasque dite sacrée et magique.

est d’aprés Claude Lévi-Strauss :

« a la fois, 'hnomme et autre chose que I'hommestaun médiateur par excellence entre la société e
la nature, et I'ordre surnaturel habituellementfoadus. [...] Le masque détourne la communication

de la fonction humaine, sociale et profane, patablir avec un monde sacré » (1989 : 181-182).

D’aprés les Salish, ces masques proviennent detca fond de I'eau. lls représentent
les ancétres fondateurs des plus hauts lignagesndarnent I'ordre social (Lévi-Strauss,
1989 : 185-195).

Avant d’effectuer cette danse, le maitre de céréepau nom de la tribu suquamish,
honora et remercia les sculpteurs, en les recoudane couverture et en leur distribuant
guelques billets de un dollar (cf. photo LVI). Lerdde couvertures et d’argent (la somme est
dérisoire) symbolise la reconnaissance, le respadmiration et I'estime. Ce fut un moment
particulier pour ces jeunes apprentis habituésémigdement. Ils prirent conscience de leur
nouveau statut et de leur position dans la comntandla étaient désormais des témoins, des

porte-parole, des ambassadeurs de la politiqueadtirelle de la nation suquamish.
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LVI. Bénédiction des canoés et hommage aux sculpteurs. Centre tribal suquamish. 18
janvier 2003.

Photo : R. Merlet (2003)

Pendant ce temps, quatre danseurs squamish, aapo@spde quatre chanteuses, vétues
de couvertures, se préparaient a I'abri des regésdfirent leur apparition avec des peintures
au bras, des coquillages aux chevilles et des @usoe leur costume et le haut de leur
masque. lls étaient accompagnés par des « aida@isporaient des peintures sur le visage et
les bras. Ces « aides » étaient chargés de récupsgrprésents (couvertures, billets) offerts
aux danseurs et de cacher rapidement ces derrfeefmale la danse.

3. Lamise a l'eau

Une quarantaine de personnes descendirent lesscanoéa plage et les mirent a I'eau
(cf. photo LVII). La foule retint son souffle uneattion de seconde pour finalement exploser
de joie, pleurer et s’extasier devant ces deux mfiggas embarcations qui flottaient avec une
grande élégance et en harmonie avec le milieu @mvant. Les qualités formelles et le sens
véhiculé par cette esthétique du mouvement étaiaat source d’émotion et de véritable
plaisir pour les artisans dont la virtuosité éwdsormais incontestable. La communauté

prenait conscience d’avoir surmonté de grandescdifés toutes ces dernieres années et se
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sentait revivre a travers ces deux magnifiquesuyres d’art ». On retrouvait cette espece

d’énergie interne dont parle Claude Lévi-Strauss,

« La grandeur de I'art de la céte nord-ouest, @est n'y en a aucun qui soit parvenu a nous donne

a ce point, une sorte de sentiment immédiat duaswrel...ll y a une espéce d’énergie interne,
emmagasinée dans les objets, qui est le mode igsingtar lequel on parvient au sentiment d’'une
surréalité » (1989 : 236).

LVII. Mise a I'eau des canoés. 18 janvier 2003.

Photo :R. Merlet (2003).

Quelque fut leur statut, leur age voire méme letigime tribale, tous étaient fiers
d’appartenir & cette culture de la cOte, a cetendg institution du voyage qui a la fois
rassemblait, unifiait et rendait uniques ces natiordiennes. Tous ces sentiments et ces
émotions se ressentaient dans les discours des neetnibaux a I'exemple de celui de Ivey

Cheney, une ainée de la tribu,

« So magnificent for me to be here today and witrteese canoes. When | see those canoes under
the water it is like our forefather and our ancesitiey are coming and going again. It is like oé&lv
world. It is something | really didn’t think in mife | could witness. The canoe is coming backlyeal

strong which is just world famous for the carverg pullers. It is just wonderful. We are proud of
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these things. They bring back our culture to ouppbe 2

18/01/2003).

(Entretien avec lvey Cheney, le

Ou encore de Ray Natrall, I'artiste sculpteur, figavoir pris part a ce projet, d’avoir
partagé une partie de ses connaissances et ddtw® salish squamish avec ses « fréres et

soeurs » suquamish :

« We come so long and so far and all hard time awee lwe still here, we still carving canoé. It is a
good thing to see the canoé& coming back in life smadle and more because our people are being
connected again though their old time, salt watet aeld traders. So it brings our community back,
brings old people, brothers and sisters. It isitgga mark in the history. It is leaving a littlé lof
ourself here so our furture generation could seesbrk that we put in to bring a life in a cedaretr
And it helps to bring our community together to egius strong. So our furture generation will see
what we had done here and | hope they will carrg sa that teaching and way of life will never
died ¥%° (Entretien avec Ray Natrall, le 02/01/2003).

Enfin, pour que cette communion soit totale, lef éinata tous les participants a essayer
les embarcations avant de se rassembler dans |leaggnpour terminer les derniergjive-
away» en I'honneur des sculpteurs. Les enfants sepi&ent vers la plage et embarquerent
avec une telle énergie et un tel enthousiasme. &atains c’était un jeu, pour d’'autres une
opportunité de monter dans un canoé en cedre eplusnen fibre de verre comme a leur
habitude durant les voyages (cf. photo LVIII).

Une telle effervescence ne faisait que confirmerergouement pour ce moyen de
transport pourtant si désuet mais tellement rewfipliecdotes personnelles et collectives de
voyage, passées, présentes et a venir. Un graeddiwert de la tradition orale dans lequel
les Suquamish gravent leur histoire ancestraleceteint leur histoire contemporaine selon

leurs propres termeswe don't pratice it, we live >3,

328 « C'est magnifique pour moi d'étre ici aujourd’tetide voir ces canoés. Quand je les voie sur kst un
peu comme revoir mes aieux, mes ancétres. lIs ei@rat ils repartent. C’est comme un vieux nouveauade.
Je ne pensais vraiment pas pouvoir voir cela un jowi canoé revient avec force et c’est merveillpoxr les
sculpteurs et les pagayeurs. Nous sommes fieresleloses. Elles ramenent notre culture a notrpl@er
(Entretien avec Ivy Cheney, le 18/01/2003).

29 « Nous venons de tellement loin et nous avonerteht de moments difficiles, mais nous sommes twsijo
Ia, nous continuons a sculpter des canoés. C'estlbosoir ces canoés reprendre vie et de plusiengalr notre
peuple est a nouveau connecté avec son passé, rlaetnles anciens commercants. Cela raméne notre
communauté, nos ainés, fréres et sceurs. C'estrlaise marque dans I'histoire. C’est laisser un geunous-
mémes ici pour que nos générations futures puisgente travail que nous avons réalisé pour rameérna vie
un cédre. Cela rassemble notre communauté et thpleis forte. Nos générations futures pourront eeirque
nous avons fait et j'espéere qu’elles les transmettet que cet enseignement et cette facon de mi/maourront
jamais. » (Entretien avec Ray Natrall, le 02/01/03)

330 « Nous ne le pratiquons pas, nous le vivons. »
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LVIII. Les enfants essaient I'un des canoés. Centre tribal suquamish. 18 janvier 2003.

Photo : R. Merlet (2003).

Le canoé leur permet d’exprimer leur conceptior’ul@vers et philosophie de vie. Il
est un moyen de communiquer des valeurs socioelldarqui donnent matiere a penser
I'identité collective et a revendiquer leur droitdaterminer librement leur statut politique, a
assurer leur développement économique, social leirel) en disposant liborement de leurs
richesse et ressources naturelles et a vivre coidiment a leur valeurs et croyances .

Le canoé redevient un instrument utilitaire comms®®a origine. Il n’est certes plus un
moyen de se déplacer pour faire la guerre ou durmnge. Mais il reste cet outil qui permet
de renforcer les liens sociaux. Il reconnecte @wres avec leur passe, leurs racines, la mer
et leur territoire. Il redevient un objet source rithesse et de pouvoir. Le symbole d’'une
appartenance a un groupe, a une tribu et a un@eliplermet a nouveau aux Indiens de la
cOte nord-ouest de se rassembler, se retrouveéehanhger. Il « purifie » les esprits et les
ames car, comme je l'ai déja évoqué a plusieursse les pagayeurs et les sculpteurs

doivent étre en harmonie avec le canoé.

Les Suquamish se reconstruisent une identité ¢odeen utilisant le modele de
I'organisation politique tribale et en particulier principe de I'autonomie gouvernementale.
Grace a cette structure politique et a leur autoednterne, ils développent une politique

tribale répondant & leurs propres besoins et unespiphie de vie communautaire. Ils
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revitalisent des pratiques culturelles, des céréespmles savoir-faire et se reconnectent avec
leurs ancétres et leur territoire. lls s’investisetans des projets de développement
socioculturels pour améliorer la vie dans la résels deviennent les partenaires et les
collaborateurs de diverses institutions cultureldeslaires et de santé et essayent de proposer
des opportunités et un avenir aux jeunes.

Les Suquamish de ce début de™¥isiécle ont donc une structure politique tribale
autonome sous tutelle fédérale qui gérent dessdimilividuels et collectifs indispensables a
leur existence et bien étre et a leur développereantant que peuple. lls se pensent et
agissent comme un peuple autochtone. La est sarte,doute la complexité et I'originalité
de cette souveraineté tribale au cceur du fédémlsnéricain.

271



CONCLUSION

En partant d’'une analyse de la souveraineté tribates I'Etat fédéral américain, mon
étude a montré I'émergence d’'une recomposition’identité collective indienne chez les
Suquamish de la réserve de Port Madison, dangjiarré@u Puget Sound et plus largement
sur la c6te nord-ouest du Pacifique.

Ce processus s’inscrit dans une perspective bartbiet constructiviste de I'ethnicite.
Les tribus indiennes sont considérées dans catterghe comme des formes d’organisation
sociale et politique résultant de l'interaction ces groupes et de leur milieu environnant,
culturel, social, politique et économique. Dansds nord-américain, I'environnement est tres
marqué par une longue liste de réformes issuesedaatitique coloniale et instituant une
«tutelle fédérale ». L’Etat a toujours été tréésent dans la vie des Amérindiens et pas
seulement, contrairement & ce que I'on a pu crgogir promouvoir I'assimilation et la
démobilisation ethnique. Il est donc important desidérer le r6le du gouvernement fédéral
dans la mobilisation de I'ethnicité et du dévelappet sociopolitique autochtone ethnique.
Méme si cela n'a pas été son intention premiéigtat’ a participé a la revitalisation de
I'ethnicité autochtone en institutionnalisant leébus et en leur octroyant une reconnaissance
et un statut politique.

Mon étude montre comment les Suquamish s’apprdpetenstrumentalisent le modéle
politique tribal de maniére a assurer leur propévetbppement sociopolitique. J'ai pu
observer plusieurs éléments de recomposition dkentité collective. Tout d’abord un
élément d’ordre politique, il s’agit de I'établissent des gouvernements tribaux et de leur
autonomie a l'intérieur du territoire tribal. Puia deuxieme d’ordre culturel, il est question
de la renaissance et de la revitalisation de lauaildes anciens. Enfin le dernier point est
d’ordre social. Il concerne I'importance de la coeace de groupe et de la reconnaissance de
I'individu par son groupe.

En partant d’'une analyse des différentes phasegrattessus de tribalisation mis en
place par le gouvernement américain, j'ai noté lgusouveraineté interne fut latente pendant
des siécles. L'Etat a reconnu, a travers la sigaaties traités, la souveraineté des nations

indiennes. Mais il a instauré une forme d’assigstiment qualifiée de « tutelle fédérale ». Les
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nations indiennes sont devenues des tribus « damuest dépendantes ». Elles n’ont gardé en
tant que nations autochtones, signataires d’utéfrgu’'une autonomie interne. Mais cette
autonomie a été malmenée par une politique fédémredeinstable. Il y a eu tout d’abord la
Dawes Act(1887), puis’Indian Reorganization Ac{1934), laTermination Policy(1953),
I'Indian Self-Determination and Education Assistafoet (1974) et enfin Mribal Self-
Governance Pilot Projecf1988). L'autonomie interne n'a été officialiséar f’Etat qu’en
1994, par le vote duiribal Self-Governance Act

Le modele tribal, imposé par le gouvernement logsla signature des traités, a
déstructuré I'organisation socioculturelle et pglie des autochtones de la c6te nord-ouest.
Les familles nomades chasseurs-cueilleurs et pésloet été assignées a résidence dans les
réserves et le gouvernement fédéral a désignéhids tibaux. Les groupes ne se sont plus
déplacés en canoés au fil des saisons pour seémdaire la guerre et participer a des fétes et
cérémonies pour entretenir leurs relations socidles enfants ont été scolarisés loin des
réserves. lIs n'ont plus eu de contact avec letmésaet n'ont plus eu le droit de parler leur
langue vernaculaire. L’identité collective indienna été déstructurée et ['esprit
communautaire difficile a entretenir.

Les Etats-Unis ont ignoré le statut de « tribu dstigee » pour ne retenir que celui de
« dépendante », «sous tutelle fédérale » et dlpuge la nation ». lls n'ont jamais tenu
compte du point de vue des Indiens, de leurs dgpisa de leurs besoins, de leur
particularisme et de leurs droits en tant que peaptochtone. lls souhaitaient avant tout les
« civiliser » et les « assimiler » pour en faires dgtoyens ameéricains mais de « seconde
zone ».

Cependant, cette politique assimilationniste n’a peglé la question du « probléme
indien » (Dyck, 1991). Car a la différence de tées autres groupes minoritaires (Noirs,
Hispaniques, Asiatiques) et des Blancs, les Am@irsine sont pas des immigrants ou plutot
sont les premiers immigrants et habitants du NounMande. lls sont liés singuliéerement et

d’'une maniére fusionnelle a la terre, a un temat@t aux ressources naturelles.

« Pour les peuples autochtones, la terre n’est ggagement une ressource économique. Elle
représente aussi leur bibliothéque, leur laboratetrleur université. C'est la qu’est entreposé keu
savoir historique et scientifique. Tous ce queplesples autochtones ont été, et tout ce qu'ilsrdave
propos de ce que signifie bien vivre et vivre congae étres humains, est inscrit dans leur terre et

dans les histoires associées a chaque particutaripdysage » (Daes, 2002 : 18).
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Les Suquamish ont obtenu, lors de la signatureraitétde Point Elliott en 1855, un
territoire tribal de 7284 acres et le droit de amndr & pécher et a chasser dans les territoires
ancestraux. Avec la loi Dawes, une grande partieedeterres ont été vendues aux blancs. La
tribu a cédé en 1904 la parcelle ou était situé®lthMan Housea I'armée U.S. Elle ne
posséde aujourd’hui, qu'a peine 1/3 des terrea déderve. Mais le Conseil tribal tente de les
récupérer. Il a obtenu en aolt 2004 deviashington State Parks Commissitenterritoire de
la Old Man House State Park. Cette acquisition ésgmte selon Rob Purser, membre
suquamish @ good step in the healing process for the trilbesée this type of turnaround
taken by the state government* (Cité par Heffter, 2004). Ces terres permettenndantenir
les frontieres tribales et un particularisme saditoecel. Sans les réserves,

« Tout ce qui reste de I'héritage indien dispaaaidr 'exception des pieéces de musée. Sans réserves
il ne peut y avoir d’organisation de la tribu. Saéserves, il ne peut plus y avoir d’'Indiens, g le
souvenir d’'un peuple jadis fier qui s’évanouiragressivement, jusqu’a I'oubli total » (Shriley Keit

Indienne Winebago. Citée par Vazeilles, 1977 : 178)

Sous l'impulsion du mouvement des droits civiquediemouvement noir, les Indiens
ont donc revendiqué une identité pan-indienne. Demsnnées 80, cette indianité a pris une
dimension plus intertribale. Les tribus de la régiltn Puget Sound ont remobilisé un héritage
culturel. lls ont réactivé et réinterprété I'ingtibn du voyage et ont utilisé le canoé de mer
comme le symbole d’'une identité partagée et umreritl'identification ethnique. lls se sont
réapproprié un ensemble de savoirs et savoir-fai@estraux et ont construit leur propre
museée afin de s’assurer une continuité historiquae origine commune.

En 1994, le gouvernement fédéral a reconnu letspatitique des Conseils tribaux et
leur a accordé l'autonomie gouvernementale. Cettavelle |égislation leur a donné la
possibilité de gérer les différents programmes ggmditiques, économiques et culturels en
fonction de leurs priorités et de leurs besoins.

Les Suquamish se sont investi dans différents {srgjecioculturels tres réveélateurs
d’'une appropriation et d’'une instrumentalisationslauveraineté tribale. lls ont mobilisé
l'identité tribale pour affirmer une identité culélie distincte, repenser une organisation
politique et sociale a I'intérieur dudit territoinébal de la réserve.

lIs ont utilisé le canoé comme un instrument sadioicel. Ils ont pris part avec d’autres

tribus du Puget Sound et de la Colombie Britannigue voyages annuels en canoé. lls ont

%1 « c’est une étape positive dans le processus élésgn de la tribu de voir que le gouvernemenbsene vers
ce type de décision. »
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échangé des savoir-faire et ont participé a desnud@mies. Le canoé est devenu, au cours de
ces derniéres décennies, un des signes les plbkesist significatifs de la nouvelle stratégie
identitaire des tribus de la c6te nord-ouest. présente la culture indienne de la cote nord-
ouest mais également la richesse culturelle eblevqr économique et politique de chaque
tribu. Il reconnecte les membres tribaux avec lemnsetres et leur territoire. Cet instrument
renforce l'unité tribale, la conscience de group&amito-identification. Il permet également
de mener des projets socioculturels comme la paépard’'un voyage annuel, leWellness
program» suquamish ou la construction d’'un canoé, IEuk Circle Cedar Carving»
suquamish. Ces activités sont adaptées a la viauet problemes des réserves. Elles
deviennent des curriculums pertinents pour lesusriui souhaitent collaborer avec les
institutions ameéricaines.

Cette Iégitimité politique, bien que limitée a wBB@iveraineté interne, permet aux tribus
de s'impliqguer dans des domaines comme [I'éducatiansanté et I'économie. Cette
implication leur permet de persister dans le tempfgré les changements provoqués par les
contextes socio-économiques et politiques de l@gdominante qui affectent leur tradition
et leur culture.

Le partenariat et la collaboration sont des «ieslie du bon fonctionnement de la
souveraineté tribale et de I'expression d’'une idérdollective. Il sera intéressant, dans les
années a venir, de voir comment cet échange asetifférentes institutions de I'Etat va se
développer et se structurer. Comment celui-ci Vastexprimer dans le systeme politico-
juridigue américain ? Le gouvernement va-t-il tasmpte de cette situation en reconsidérant
le contenu de la Déclaration des droits des peumléschtones et notamment I'exercice du
droit a 'autodétermination de ces peuples ?

Car les Etats-Unis tout comme le Canada, la Noen&#lande et I'Australie, ont voté
contre I'adoption de la Déclaration des Droits dReuples Autochtones par I’Assemblée
Générale de 'ONU le 13 septembre 2887Ils estiment que certaines dispositions de cette
déclaration sont incompatibles avec leur cadrdtitginnel et ne tiennent pas compte de
I’équilibre qu’ils doivent maintenir entre les dimides autochtones et les droits des autres
citoyens. Par exemple, l'article 26 stipule quelLeg peuples autochtones ont le droit aux
terres, territoires et ressources qu’ils posseédemnbccupent traditionnellement ou qu’ils ont
utilisés ou acquis [...p. lls craignent que cet article puisse leur petmaale demander la

révision des traités.

%2 Onze pays, dont la Russie et la Colombie, se abstenus, tandis que 143 pays ont voté pour cette
Déclaration.
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Ensuite l'article 19 précise quelLes Etats devront consulter et coopérer de bonne fo
avec les peuples autochtones, par [lintermédiaire deurs propres institutions
représentatives, en vue d'obtenir leur consenterldare, préalable et éclairé avant
d’adopter et d’appliquer des mesures législatives aiministratives susceptibles de les
concernen>>3 || laisse entendre que les Etats ne peuvent sagis le consentement des
peuples autochtones qui auraient un droit de vetot@utes les questions les concernant
(Strahl : 20075

Les Etats-Unis considérent que I'autonomie doi &iterne et assujettie aux frontiéres

de I'Etat. lls ont proposé en 2003 de la définicea termes

« Les peuples autochtones ont le droit d’adminideer affaires internes. En vertu de ce droit, ils
peuvent négocier leur statut politique dans le eatdr I'Etat-nation existant et assurent librement |
développement économique, social et culturel. Diémeercice de leur droit d’administrer leurs
affaires internes, les peuples autochtones ontdé ohterne d’étre autonomes ou de s’administrer
eux-mémes en ce qui concerne les questions reledanteurs affaires locales, y compris la
détermination des membres de la collectivité, ldtuce, la langue, la religion, I'éducation,
l'information, les médias, la santé, le logemetgmbploi, la protection sociale, le maintien de la
sécurité de la collectivité, les relations faméw| les activités économiques, la gestion desstatre
des ressources, I'environnement et I'acces de presoqui ne sont pas membres a leur territoirgj ain

que les moyens de financer ces activités autononi€savez, 2003°.

lls refusent donc, comme le Canada, de reconnaitwe autochtones le droit a
I'autodétermination tel que formulé dans la Dédiara Dans ce texte, le terme de « peuple »
n'est pas assorti de l'avertissement figurant d@n€onvention n°169 de I'Organisation
Internationale du Travail, qui stipule qu’il n'imgue en aucune facon le droit a
'autodétermination. De plus, I'autodéterminatioly st pas reconnue comme une auto-

administration & l'intérieur de I'Etat-nation exst (Clech Lam, 2002 : 26).

%% Voir Conseil des droits de 'homme, 26 juin 20@6.a Déclaration des Nations Unies sur les droiis d
peuples autochtones Résolution 2006/2 : Annex21°™° séance.

%3 Chuck Strahl est Ministre des Affaires Indiennésle Nord canadien et interlocuteur fédéral auprés
Métis et des Indiens non inscrits.

35 Cette définition est élaborée a partir de laeticB: «Les peuples autochtones ont le droit a
l'autodétermination. En vertu de ce droit, ils détment librement leur statut politique et rechemhlibrement
leur développement économique, social et cultueede I'article 31 : « Les peuples autochtonesl@wulroit de
préserver, de contrdler, de protéger et de dévelofgur patrimoine culturel, leur savoir traditi@hret leurs
expressions culturelles traditionnelles ainsi ges manifestations de leurs sciences, techniquesilatre,
y compris leurs ressources humaines et génétidei@s semences, leur pharmacopée, leur connaisskasce
propriétés de la faune et de la flore, leurs traniét orales, leur littérature, leur esthétiquerdesports et leurs
jeux traditionnels et leurs arts visuels et du tpae. lls ont également le droit de préservercaiatrbler, de
protéger et de développer leur propriété intelleitgucollective de ce patrimoine culturel, ce sawditionnel
et ces expressions culturelles traditionnelles sladBéclaration. Voir Rapport E-Cn.4-2003-92 duugre de
travail créé conformément a la résolution 1995/82adCommission des droits de 'homme.

276



Les Etats-Unis veulent protéger leur souveraineténgégrité de leur territoire. Ils ont
peur que les peuples autochtones se servent de a@étlaration pour revendiquer une
autonomie et une reconnaissance internationale. oeseaux statuts pourraient rendre
caducs certains jugements de la Cour supréme. la¢s-Bnis seraient obligés de revoir leur
jurisprudence. lls devraient remettre en cause I[Eanstitution et les fondements du
fédéralisme.

Les représentants des peuples autochtones condammeromportement. Ainsi, le
président de 'Assemblée des Premiéres Nations JAPNI Fontaine, a exprimé sa déception
face au vote du Canada:Neus sommes tres décus de l'opposition du Canada a
déclaration sur les droits des peuples autochtofigs Dans un communiqué & tous les chefs
autochtones faisant parti de I'APN il écrit que Le<Canada fait partie d’'un petit groupe de
pays animé d'une mentalité coloniale qui cherchamgpécher la reconnaissance des droits
des citoyens indigénes®”.

Cette déception est d’autant plus forte que cefielddation est un document qui n'a pas
« force d’exécution » car il n’est pas contraignsunt le plan juridique. Mais il est doté d’'un
fort pouvoir symbolique. C’est ce que veut direséerétaire général de 'ONU, M. Ban Ki-
moon le 13 septembre 200isqu’il souligne combien I'adoption de cette @&ation est un
«triomphe pour les peuples indigénes du monde ertiet car elle marque un moment
historique ou les Etats membres de I'ONU et lesplesuindigénes ont réconcilié leurs
histoires douloureuses (cité par Bolopion, 2007). Elle est égalementorsd.es Malezer,

président duslobal Indigenous Peoples Caucus

« The Declaration does not represent solely thepaént of the United Nations, nor does it represent
solely the viewpoint of the Indigenous Peoplessia Declaration which combines our views and
interests and which sets the framework for ther&utit is a tool for peace and justice, based upon
mutual recognition and mutual respect. [...] The Reation carries a message for all States that have
links and association with Indigenous Peoples. Thessage is not about secession, as some States
may fear, but about co-operation and partnershipngure that all individuals, regardless of race or

beliefs, are truly equal and that all peoples aspected and allowed to develd{i»

33 voir article Agence France Presse, Montréal, septe 2007, « Droits des Autochtones : le Canadstecja
déclaration de 'ONU », Actualités, [en ligne], pitivww.cyberpresse.ca/article.

%7 Voir article « Ottawa boude la Déclaration de I'ON, septembre 2007, Radio-Canada.ca, [En ligne],
http://www.radio-canada.ca/nouvelles/National/209713/003-droits_autochtones.

338 |es Malezer, September 13, 2007, « The statemenheo International Indigenous Peoples' Caucus' »,
IWGIA, [en ligne] http://www.iwgia.org/swl53.asp. « Ladthration ne représente pas seulement le poivtigle
des Nations Unies, de méme qu’elle ne représerstsgaement le point de vue des peuples autocht@rest
une Déclaration qui réunit nos vues et intérétguépose la structure pour I'avenir. C’est un opbblr la paix et
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Les Amérindiens prennent donc des initiatives et fles propositions. Il sera d’ailleurs
intéressant de faire un premier bilan aprés le geyannuel de 2009 dont le grand
rassemblement est prévu chez les Suquamish darésdave de Port Madison. La tribu
souhaite commémorer le P8 anniversaire du voyageRaddle to Seattle et remplir son
devoir d’h6te en accuelllant plus d’'une quarantaglee canoés et nourrir plus de 1000
personnes. Cette féte est un moyen d’obtenir ddgdis de I'Etat de Washington et de la
ville de Seattle pour financer de nouveaux progetsioculturels. Ces projets concernent des
domaines comme l'environnement, la santé, I'édooat la culture. C’est aussi I'occasion
de faire le bilan des relations, dans ces 20 demi@nnées, avec I'Etat de Washington et ses
résidents. Cette manifestation permettra aussi@&ner aux responsables politiques, que les
Suquamish maitrisent leur autonomie gouvernemeetaieéritentieur souveraineté tribale.
Ce type de manifestation contribuera peut-étre poser la question du droit a
I'autodétermination des peuples autochtones vigartEtats-Unis.

Les tribus n'ont jamais été aussi visibles et préesesur la scéne publique américaine
gu’'aujourd’hui. Elles sont sur tous les fronts (&ahion, santé, politique et économique) et
méme si leur champ d’action est tres limité etre@st a leur territoire tribal, elles sont en
mesure de prendre des décisions et de les appliglles maitrisent et conjuguent chaque

jour un peu plus leur pouvoir interne, leur identibllective et leur citoyenneté américaine.

la justice, basé sur la reconnaissance et le respeiael. [...] La déclaration est un message pous tes Etats
qui ont un lien ou sont associés aux peuples atapek. Le sujet de la déclaration n’est pas lasséze, comme
peuvent le craindre certains Etats, mais la cotipérat le partenariat pour s'assurer que tousindividus,
indépendamment de leur origine et croyance, ségatix, respectés et aient le droit de se développer
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Annexes

Annexe | :

Chief Sealth's Great Speech: Wondered That the Whet Men were Not Afraid of the
Warriors. B. F. Shaw Tells an Exciting Story of Indian Daypstlee Sand Spiffranscribed verbatim
from an undated [1904*] newspaper clipping in tHaré€ce Bagley papers, Box 17, Folder 8, ACC.
36, University of Washington Libraries.

It was in the latter part of the summer of 185@¢t tGol. Ebey, Mr. Kinsey and myself loaded a ship's
long boat with provisions and a few other artidi@sexchange with the Indians, and started out from
Olympia with the intention of exploring Whidbeydand and the bays and rivers on the east shore of
what was then called the Puget Sound country, dasviar as the British line. The first day we were
fortunate to have a good wind, and so in the evpafrthat day we rounded Alki point and crossed to
the east shore of Elliott bay.

On seeing an Indian village located on a large saitdwhich was alive with moving Indians, we ran
in and landed. In less than a minute after our tmathed the sand, out they all came and rushed dow
to the beach, and such a whooping, such a jumpiifidegiged, such a shaking of knives and blankets
and shooting off of guns, | had never seen beffinen a large, middle-aged Indian, with a very wide
head, came out and stood on a log that was partlgdin the sand. He had with him a young Indian
for an interpreter, as he could not speak the Gikitanguage. He spoke to us as follows:

"My name is Sealt, and this great swarm of pedmdt you see here are my people; they have come
down here to celebrate the coming of the first@figood salmon. As the salmon are our chief food
we always rejoice to see them coming early ancdimeance, for that insures us a plentiful quantity
of food for the coming winter. This is the reasam bearts are glad today, and so you do not want to
take this wild demonstratoin (sic) as warlike.dtmeant in the nature of a salute in imitationhaf t
Hudson Bay Company's salute to their chiefs whew #irive at Victoria. | am glad to have you come
to our country, for we Indians know but little aypolu Boston and King George men know how to do
everything. We want your blankets, your guns, ax&sthing and tobacco, and all other things that
you make. We need all these things that you makeeado not know how to make them, and so we
welcome you to our country to make flour, sugar atkeer things that we can trade for. We wonder
why three Boston men should wander so far away fiome and come among so many Indians. Why
are you not afraid?"

So when his fine speech was ended, he applaudbedavgteat whoor-r-r-r-r -, and indicated to us that
we were to speak in return.

As neither of the other gentlemen could speak Gikiribfell to my lot to answer him. So mounting
upon the bow of the boat, and after feeling toibesy scalp was still there, | proceeded to make my

maiden speech, which was as follows:
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"Great chief! you can see that | am a mere boyenttled to speak the big words of a great cluet,

the colonel who is with me is a chief."

"When we first arrived, my friends were somewhairttd, but as | have seen such demonstrations
before, | do not feel uneasy. You asked me forré@son why we three have ventured so far from
home. And so | will tell you the reason why our tieare so stout. We are the representatives of a
great people way over the mountains towards wherestn rises in the morning; we know that the
people will treat the Indians well if they are frily, but if they do us harm they will surely coined
punish the Indians. We have come on a mission at@eand friendship and as our people are
becoming so crowded in the East we are lookingfplace to locate them; if we find any country for
these people to settle in that is suitable a letibrbe sent to them bidding them to come. Then ou
people will perhaps come out and settle in youageceuntry. They will build sawmills, flouring md)
sugar mills, blanket mills and stores, where eveng will be kept for trade with the Indians. They
will build churches and school houses where youlddn - if they desire - can learn to do all the
things that we can do."

"You think you have a great many people, but theyreothing to compare with the great number of
our people. Can you count the number of salmonafretunning in your bays and rivers, or the trees
that are standing on these hills? No more easityycar count our people. We want to be friendly, so
that the great Doquebalt (God) will look down upmnall and make us of one heart.”

So | ended my first speech, and if their chief heceived great applause, | certainly received an
ovation.

After this we alighted on the beach and built @ &and made ready to prepare our supper. We finished
our meal, and then one of the minor chiefs of ohthe inferior tribes came down and invited us to
come up to the chief's house and witness a greatarsce which was to be given in honor of our
arrival.

We walked up the beach to the high ground whemng, llow shed of a house stood. It was built of
split cedar boards and was about 200 feet longOdfget wide. In the interior of this house wenedo
rows of bunks, which lined each side of the builgiand a large space was left open in the middle, i
which fires were built by the different familiesrfoooking. When we entered these fires were being
cleared away in order that the space might beofedh for the ceremony. We were ushered by a young
chief to the center of the building and were indite sit upon a raised platform - which was covered
with clean mats - by the side of the great Sealthdas sub chiefs.

We had just become comfortably seated, when thieestra, which consisted of five naked Indians,
who beat upon large, flat deerskin drums, and whpewpainted with the insignia of their profession,
came in and took their positions just opposite ngte ground. They beat their drums wildly and
began to sing in their weird and excited way.

They filed in a grand body, a procession of fourfiee hundred Indians, painted in war costume.

Some were painted with representations of the hbarcougar, the deer, the otter, the beaver, the
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eagle, the gray wolf and various other animalsevbihers had such as the canoe builder, the arrow
maker and all of their other occupations.

The drums struck up more furiously than ever, dnd great throng, dressed only in breechclouts,
commenced moving in time to the beating of the dramd singing their weird song, which was: Ha-
ha-we-ah - ha-ha-ha we-ah - ena-ena-ha - Wena-hn@naviena-ha - whoop-whoop-whoo-0-0-0. On
they came carrying knives, guns, bows and arropsars and paddles, rattles and strings of little
bells. Some were bending low in imitation of theaband other four-footed animals, while others
jumped in the air and waved their arms in imitatidrihe wild goose and the eagle. Such contortions
and movements would lay in the shade all modertoctonists. Up and around they came, keeping
time to the beating of the drums, and only stopfanga moment now and then to allow some brave to
relate his great exploits of how he had killed tiear or the enemy, when again the din would begin
louder than ever and the dancing faster and maoreus until they were fairly wet with perspiration
Then they ended with a great war whoop, and whencthtain fell, the odor of dirty Indians and
smoked salmon was so strong that we were gladttougside and breathe the untainted air again.
After we were outside we were informed by the ipteter that they had another surprise in store for
us, which was the initiation of a new Tamanewas.ri@mes were built in two lines running down to
the water and Indians took their positions on eside. This Tamanewas man was supposed to have
gone out in the woods and there met the great Tewss) who had inspired him with the halk-sko-
lala-toot Tamanewas (big luck medicine man). Heeecame, tearing down the line, rolling and
tumbling, snapping and biting and frothing at theuth and emitting a sound that resembled the howl
of the sea lion. The lines of Indians fell back,hés bite was supposed to be deadly. Away he went
down the line and finally brought up in the bay,en he stood biting pieces of flesh out of his own
body and swallowing them. There he remained umilsekemed to be entirely exhausted. Then his
friends carried him up to his medicine house agthtahim on his medicine mat left him to dream of
the many battles he was to have with the diseasall iof which he was to be the conqueror. Thus

ended my first reception in Seattle.

- (QUAITLITCH) B. F. SHAW
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Annexe I

Chief Seattle’s Speech, 1854That speech, published in the Seattle Sunday Seattle,
Washington Territory, October 29, 1887.

Yonder sky that has wept tears of compassion
upon our fathers for centuries untold,

and which to us looks eternal, may change.
Today is fair,

tomorrow may be overcast with clouds.

My words are like the stars that never set.

What Seattle says the Great Chief at Washingtonrelgrupon
with as much certainty as our paleface brothers iy upon
the return of the seasons.

The son of the White Chief says

his father sends us greetings of friendship andigmidi.
This is kind,

for we know he has little need of our friendshipaturn
because his people are many.

They are like the grass that covers the vast peaijri
while my people are few

and resemble the scattering trees of a storm-splepi.

The Great, and | presume, also good,

White Chief sends us word that he wants to buyamats
but is willing to allow us

to reserve enough to live on comfortably.

This indeed appears generous,

for the Red Man no longer has rights that he nespect,
and the offer may be wise, also

for we are no longer in need of a great country.

There was a time when our people covered the whnte

as the waves of a wind-ruffled sea covers its gyaaled floor.
But that time has long since passed away

with the greatness of tribes now almost forgotten.

I will not mourn over our untimely decay,

nor reproach my paleface brothers for hastening it,

for we, too,

may have been somewhat to blame.

When our young men grow angry

at some real or imaginary wrong,

and disfigure their faces with black paint,

their hearts, also, are disfigured and turn black,

and then their cruelty is relentless and knows ooruls,
and our old men are not able to restrain them.

But let us hope that hostilities
between the Red Man and his paleface brothers
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may never return.
We would have everything to lose and nothing ta.gai

True it is, that revenge,

with our young braves is considered gain,
even at the cost of their own lives,

but old men who stay at home in times of war,
and mothers who have sons to lose,

know better.

Our great father Washington,

for | presume he is now our father as well as ypurs
since George has moved his boundaries to the North
- our great and good father, | say,

sends us word by his son,

who, no doubt, is a great chief among his people
that if we do as he desires he will protect us.

His brave armies will be to us a bristling wallsifength,
and his great ships of war will fill our harbors

so that our ancient enemies far to the northward

- the Simsiams and Hyas,

will no longer frighten our women and old men.

Then he will be our father

and we will be his children.

But can that ever be?

Your God is not our God!

Your God loves your people and hates mine!

He folds His strong arms lovingly around the wimtan
and leads him as a father leads his infant son

- but He has forsaken his red children,

He makes your people wax strong every day

and soon they will fill all the land;

while my people are ebbing away

like a fast receding tide that will never flow agai
The white man's God cannot love his red children
or He would protect them.

They seem to be orphans who can look nowhere fpr he

How, then, can we become brothers?

How can your Father become our Father

and bring us prosperity,

and awaken in us dreams of returning greatness?

Your God seems to us to be partial.

He came to the white man.

We never saw Him, never heard His voice.

He gave the white man laws,

but had no word for His red children

whose teeming millions once filled this vast caeniin
as the stars fill the firmament.
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No. We are two distinct races,
and must remain ever so,
there is little in common between us.

The ashes of our ancestors are sacred

and their final resting place is hallowed ground,
while you wander away from the tombs of your fegher
seemingly without regrets.

Your religion was written on tablets of stone

by the iron finger of an angry God,

lest you might forget it.

The Red Man could never remember nor comprehend it.

Our religion is the traditions of our ancestors
- the dreams of our old men,

given to them by the Great Spirit,

and the visions of our Sachems,

and is written in the hearts of our people.

Your dead cease to love you

and the homes of their nativity

as soon as they pass the portals of the tomb.
They wander far away beyond the stars,

are soon forgotten and never return.

Our dead never forget the beautiful world

that gave them being.

They still love its winding rivers,

its great mountains and its sequestered vales,
and they ever yearn in tenderest affection
over the lonely-hearted living,

and often return to visit and comfort them.

Day and night cannot dwell together.

The Red Man has ever fled the approach of the wairte,
as the changing mist on the mountain side

flees before the blazing morning sun.

However, your proposition seems a just one,

and | think that my folks will accept it

and will retire to the reservation you offer them,

and we will dwell apart and in peace,

for the words of the Great White Chief

seem to be the voice of Nature speaking to my eeopl
out of the thick darkness that is fast gatheringuend them
like a dense fog floating inward from a midnigha.se

It matters little where we pass the remainder afaays.
They are not many.

The Indian's night promises to be dark.

No bright star hovers above his horizon.

Sad-voiced winds moan in the distance.

Some grim Nemesis of our race
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is on the Red Man's trail,

and wherever he goes he will still hear

the sure approaching footsteps of the fell destroye
and prepare to meet his doom,

as does the wounded doe

that hears the approaching footsteps of the hunter.

A few more moons, a few more winters,

and not one of all the mighty hosts

that once filled this broad land

or that now roam in fragmentary bands

through these vast solitudes or lived in happy rgme
protected by the Great Spirit,

will remain to weep over the graves of a people
once as powerful and as hopeful as your own!

But why should I repine?

Why should | murmur at the fate of my people?
Tribes are made up of individuals

and are no better than they.

Men come and go like the waves of a sea.

A tear, a tamanamus, a dirge

and they are gone from our longing eyes forever.
Even the white man, whose God walked and talked
with him as friend to friend,

is not exempt from the common destiny.

We may be brothers after all.

We shall see.

We will ponder your proposition,

and when we have decided we will tell you.

But should we accept it,

| here and now make this first condition,

that we will not be denied the privilege,

without molestation,

of visiting the graves of our ancestors and friends

Every part of this country is sacred to my people.
Every hillside, every valley, every plain and grove
has been hallowed by some fond memory

or some sad experience of my tribe.

Even the rocks,

which seem to lie dumb as they swelter in the sun
along the silent shore in solemn grandeur

thrill with memories of past events

connected with the fate of my people,

the very dust under your feet

responds more lovingly to our footsteps than tagou
because it is the ashes of our ancestors,

and our bare feet are conscious of the sympathetich,
for the soil is rich with the life of our kindred.

The sable braves,
and fond mothers,
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and glad-hearted maidens,

and the little children who lived and rejoiced here
and whose very names are now forgotten,

still love these solitudes

and their deep fastnesses at eventide grow shadowy
with the presence of dusky spirits.

And when the last Red Man

shall have perished from the earth

and his memory among white men

shall have become a myth,

these shores will swarm with the invisible deachgftribe

and when your children's children shall think theitass alone
in the field, the store, the shop, upon the highway

or in the silence of the woods,

they will not be alone.

In all the earth there is no place dedicated tatade.

At night, when the streets of your cities and g#la
shall be silent and you think them deserted,
they will throng with the returning hosts

that once filled and still love this beautiful land

The white man will never be alone.
Let him be just and deal kindly with my people,
for the dead are not powerless.

304



Annexe Il

Le traité de Point Elliott. Treaty between the United States and the Dwandsfuamish,
and other Allied and Subordinate Tribes of IndiamsWashington Territory, January 22,

1855. Ratified April 11, 1859, Facsimile Reprodantil966, Seattle, Washingtai@opyright
2007 History Ink. All rights reserved. HistoryLink a registered U.S. Trademark of History Ink. Higt
Ink/HistoryLink | 1425 4th Ave., Ste. 710 | Sealt¥& 98101 Admin@historylink.org).

The Point Elliott Treaty was signed on January P55, by Isaac Stevens (1818-1862),
Governor of Washington Territory, and by Duwamishief Seattle, Snoqualmie Chief
Patkanim, Lummi Chief Chow-its-hoot, and other &hiesubchiefs, and delegates of tribes,

bands, and villages. Following is the complete téhthe treaty.

Treaty of Point Elliott, 1855

Articles of agreement and convention made and coec at Muckl-te-oh, or Point Elliott, in the
territory of Washington, this twenty-second dayafuary, eighteen hundred and fifty-five, by Ishac
Stevens, governor and superintendent of Indianraffar the said Territory, on the part of the it
States, and the undersigned chiefs, head-men dadatles of the Dwamish, Suquamish, Sk-kahl-
mish, Sam-ahmish, Smalh-kamish, Skope-ahmish, I&tah, Snoqualmoo, Skai-wha-mish,
N'Quentl-ma-mish, Sk-tah-le-jum, Stoluck-wha-miSmo-ho-mish, Skagit, Kik-i-allus, Swin-a-mish,
Squin-ah-mish, Sah-ku-mehu, Noo-wha-ha, Nook-wdrghsh, Mee-see-qua-guilch, Cho-bah-ah-
bish, and othe allied and subordinate tribes amdldaf Indians occupying certain lands situated in
said Territory of Washington, on behalf of saithés, and duly authorized by them.

ARTICLE 1. The said tribes and bands of Indians hereby aetlaguish, and convey to the United
States all their right, title, and interest in dodhe lands and country occupied by them, boursshed
described as follows: Commencing at a point onethgtern side of Admiralty Inlet, known as Point
Pully, about midway between Commencement and Elays; thence eastwardly, running along the
north line of lands heretofore ceded to the Un@éates by the Nisqually, Puyallup, and other Inslian
to the summit of the Cascade range of mountairs)cth northwardly, following the summit of said
range to the 49th parallel of north latitude; themest, along said parallel to the middle of théf Gl
Georgia; thence through the middle of said gulf tedmain channel through the Canal de Arro to the
Straits of Fuca, and crossing the same throughriidelle of Admiralty Inlet to Suguamish Head;
thence southwesterly, through the peninsula, alidwimg the divide between Hood's Canal and
Admiralty Inlet to the portage known as Wilkes' age; thence northeastwardly, and following the
line of lands heretofore ceded as aforesaid totFmanthworth, on the western side of Admiralty tnle

and thence around the foot of Vashon's Island eadtyw and southeastwardly to the place of
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beginning, including all the islands comprised witlsaid boundaries, and all the right, title, and
interest of the said tribes and bands to any lantisn the territory of the United States.

ARTICLE 2. There is, however, reserved for the present nseoacupation of the said tribes and
bands the following tracts of land, viz: the amooftwo sections, or twelve hundred and eighty sicre
surrounding the small bight at the head of Port Stad called by the Indians Noo-sohk-um; the
amount of two sections, or twelve hundred and gigltes, on the north side Hwhomish Bay and the
creek emptying into the same called Kwilt-seh-diee peninsula at the southeastern end of Perry's
Island, called Shais-quihl, and the island calldwlchoo-sen, situated in the Lummi River at the
point of separation of the mouths emptying respebtiinto Bellingham Bay and the Gulf of Georgia.
All which tracts shall be set apart, and so fanesessary surveyed and marked out for their exausi
use; nor shall any white man be permitted to resigen the same without permission of the said
tribes or bands, and of the superintendent or ageitif necessary for the public conveniencedsoa
may be run through the said reserves, the Indiaitggbcompensated for any damage thereby done
them.

ARTICLE 3. There is also reserved from out the lands hecebgd the amount of thirty-six sections,
or one township of land, on the northeastern stludr@®ort Gardner, and north of the mouth of
Snohomish River, including Tulalip Bay and the efmentioned Kwilt-seh-da Creek, for the
purpose of establishing thereon an agricultural idistrial school, as hereinafter mentioned and
agreed, and with a view of ultimately drawing thierand settling thereon all the Indians living west
of the Cascade Mountains in said Territory. Prodjdeowever, That the President may establish the
central agency and general reservation at suchr gitieat as he may deem for the benefit of the
Indians.

ARTICLE 4. The said tribes and bands agree to remove tosatite upon the said first above-
mentioned reservations within one year after thiéaation of this treaty, or sooner, if the meaars
furnished them. In the mean time it shall be lavitulthem to reside upon any land not in the actual
claim and occupation of citizens of the United &atind upon any land claimed or occupied, if with
the pe-mission of the owner.

ARTICLE 5. The right of taking fish at usual and accustomgeslinds and stations is further secured
to said Indians in common with all citizens of therritory, and of erecting temporary houses for the
purpose of curing, together with the privilege ohting and gathering roots and berries on open and
unclaimed lands. Provided, however, That they shatl take shell-fish from any beds staked or
cultivated by citizens.

ARTICLE 6. In consideration of the above cession, the Unisdes agree to pay to the said tribes
and bands the sum of one hundred and fifty thoudatidrs, in the following manner - - that is ty/sa
For the first year after the ratification hereoftelen thousand dollars; for the next two year, lvee
thousand dollars each year; for the next threesyéan thousand dollars each year; for the next fou

years, seven thousand five hundred dollars eacts;ya the next five years, six thousand dollars
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each year; and for the last five years, four thoddao hundred and fifty dollars each year. All @i
said sums of money shall be applied to the usebanéfit of the said Indians, under the direction of
the President of the United States, who may, friome to time, determine at his discretion upon what
beneficial objects to expend the same; and thersupedent of Indian affairs, or other proper offic
shall each year inform the President of the wisiiesid Indians in respect thereto.

ARTICLE 7. The President may hereafter, when in his opinf@interests of the Territory shall
require and the welfare of the said Indians be ptedh remove them from either or all of the special
reservations hereinbefore make to the said genesatvation, or such other suitable place withid sa
Territory as he may deem fit, on remunerating ttientheir improvements and the expenses of such
removal, or may consolidate them with other frigntlibes or bands; and he may further at his
discretion cause the whole or any portion of tmeléahereby reserved, or of such other land as may b
selected in lieu thereof, to be surveyed into latg] assign the same to such individuals or famde
are willing to avail themselves of the privilegedawill locate on the same as a permanent home on
the same terms and subject to the same regula®ase provided in the sixth article of the tresitp

the Omahas, so far as the same may be applicabjesdbstantial improvements heretofore made by
any Indian, and which he shall be compelled to dbann consequence of this treaty, shall be valued
under the direction of the President and paymerlenaacordingly therefor.

ARTICLE 8. The annuities of the aforesaid tribes and bahd$i sot be taken to pay the debts of
individuals.

ARTICLE 9. The said tribes and bands acknowledge their dbpee on the Government of the
United States, and promise to be friendly with afizens thereof, and they pledge themselves to
commit no depredations on the property of suclzenis. Should any one or more of them violate this
pledge, and the fact be satisfactorily proven leefbe agent, the property taken shall be returoeid,
default thereof, of if injured or destroyed, comgatiion may be made by the Government out of their
annuities. Nor will they make war on any otherdrixcept in self-defence, but will submit all megte

of difference between them and the other IndianthéoGovernment of the United States or its agent
for decision, and abide thereby. And if any of #aéd Indians commit depredations on other Indians
within the Territory the same rule shall prevaitlaat prescribed in this article in cases of degtieds
against citizens. And the said tribes agree nathilter or conceal offenders against the laws ®f th
United States, but to deliver them up to the aiitiesrfor trial.

ARTICLE 10. The above tribes and bands are desirous to exdtadh their reservations the use of
ardent spirits, and to prevent their people froimkdng the same, and therefore it is provided trat
Indian belonging to said tribe who is guilty of tiging liquor into said reservations, or who drinks
liquor, may have his or her proportion of the atiegiwithheld from him or her for such time as the
President may determine.

ARTICLE 11. The said tribes and bands agree to free all slawes held by them and not to purchase

or acquire others hereafter.
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ARTICLE 12 . The said tribes and bands further agree notatietat Vancouver's Island or elsewhere
out of the dominions of the United States, nor Isfaakign Indians be permitted to reside in their
reservations without consent of the superintendeagent.

ARTICLE 13. To enable the said Indians to remove to andesafibn their aforesaid reservations,
and to clear, fence, and break up a sufficient tityaof land for cultivation, the United States thuer
agree to pay the sum of fifteen thousand dollatsettaid out and expended under the direction ®f th
President and in such manner as he shall approve.

ARTICLE 14. The United States further agree to establisthatgeneral agency for the district of
Puget's Sound, within one year from the ratificatieereof, and to support for a period of twenty
years, an agricultural and industrial school, tofte® to children of the said tribes and bands in
common with those of the other tribes of said distand to provide the said school with a suitable
instructor or instructors, and also to provide atlsynand carpenter's shop, and furnish them wigh th
necessary tools, and employ a blacksmith, carpeatel farmer for the like term of twenty years to
instruct the Indians in their respective occupaiofnd the United States finally agree to employ a
physician to reside at the said central agency, sttadl furnish medicine and advice to their siakd a
shall vaccinate them; the expenses of said scBbops, persons employed, and medical attendance to
be defrayed by the United States, and not deddiciedthe annuities.

ARTICLE 15. This treaty shall be obligatory on the contragtparties as soon as the same shall be
ratified by the President and Senate of the Urtiiades.

In testimony whereof, the said Isaac |. Stevensegwr and superintendent of Indian affairs, ara th
undersigned chiefs, headmen, and delegates ofdhesaid tribes and bands of Indians, have hereunto
set their hands and seals, at the place and atathand year hereinbefore written.

Issac I. Stevens, Governor and Superintendent.)(L.S

Seattle, Chief of the Dwamish and Suquamish tribissx mark. (L. S.)

Pat-ka-nam, Chief of the Snoqualmoo, Snohomisho#imet tribes, his x mark. (L.S.)

Chow-its-hoot, Chief of the Lummi and other tribkis, x mark. (L. S.)

Goliah, Chief of the Skagits and other allied tsibleis x mark. (L.S.)

Kwallattum, or General Pierce, Sub-chief of the gkaibe, his x mark. (L.S.)

S'hootst-hoot, Sub-chief of Snohomish, his x mérlks.)

Snah-talc, or Bonaparte, Sub-chief of Snohomishxhmnark. (L.S.)

Squush-um, or The Smoke, Sub-chief of the Snoqualimis x mark. (L.S.)

See-alla-pa-han, or The Priest, Sub-chief of Skdghm, his x mark. (L.S.)

He-uch-ka-nam, or George Bonaparte, Sub-chief oh8mish, his x mark. (L.S.)

Tse-nah-talc, or Joseph Bonaparte, Sub-chief oh@mncsh, his x mark. (L.S.)

Ns'ski-o0s, or Jackson, Sub-chief of Snohomishx merk. (L.S.)

Wats-ka-lah-tchie, or John Hobtsthoot, Sub-chigdobhomish, his x mark. (L.S.)

Smeh-mai-hu, Sub-chief of Skai-wha-mish, his x mérks.)
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Slat-eah-ka-nam, Sub-chief of Snoqualmoo, his Xm&rS.)

St'hau-ai, Sub-chief of Snoqualmoo, his x markS(}L.

Lugs-ken, Sub-chief of Skai-wha-mish, his x matkS()

S'heht-soolt, or Peter, Sub-chief of Snohomishxhmsark. (L.S.)
Do-queh-oo-satl, Snoqualmoo tribe, his x mark. (L.S

John Kanam, Snoqualmoo sub-chief, his x mark. JL.S.
Klemsh-ka-nam, Snoqualmoo, his x mark. (L.S.)

Ts'huahntl, Dwa-mish sub-chief, his x mark. (L.S.)

Kwuss-ka-nam, or George Snatelum, Sen., Skagé,thits x mark. (L.S.)
Hel-mits, or George Snatelum, Skagit sub-chiefxmsark. (L.S.)
S'kwai-kwi, Skagit tribe, sub-chief, his x mark.g.)

Seh-lek-qu, Sub-chief Lummi tribe, his x mark. (.S

S'h'-cheh-00s, or General Washington, Sub-chiétiaimi tribe, his x mark. (L.S.)
Whai-lan-hu, or Davy Crockett, Sub-chief of Lummibg, his x mark. (L.S.)
She-ah-delt-hu, Sub-chief of Lummi tribe, his x kdL.S.)

Kwult-seh, Sub-chief of Lummi tribe, his x mark..g.)

Kwull-et-hu, Lummi tribe, his x mark. (L.S.)

Kleh-kent-soot, Skagit tribe, his x mark. (L.S.)

Sohn-heh-ovs, Skagit tribe, his x mark. (L.S.)

S'deh-ap-kan, or General Warren, Skagit tribexmsrk. (L.S.)
Chul-whil-tan, Sub-chief of Suquamish tribe, himark. (L.S.)
Ske-eh-tum, Skagit tribe, his x mark. (L.S.)

Patchkanam, or Dome, Skagit tribe, his x mark. (JL.S

Sats-Kanam, Squin-ah-nush tribe, his x mark. (L.S.)

Sd-zo-mahtl, Kik-ial-lus band, his x mark. (L.S.)

Dahtl-de-min, Sub-chief of Sah-ku-meh-hu, his x kndk..S.)
Sd'zek-du-num, Me-sek-wi-guilse sub-chief, his xkné_.S.)
Now-a-chais, Sub-chief of Dwamish, his x mark. (l..S

Mis-lo-tche, or Wah-hehl-tchoo, Sub-chief of Sugigtmhis x mark. (L.S.)
Sloo-noksh-tan, or Jim, Suguamish tribe, his x mérls.)
Moo-whah-lad-hu, or Jack, Suquamish tribe, his xXkm@..S.)
Too-leh-plan, Suguamish tribe, his x mark. (L.S.)

Ha-seh-doo-an, or Keo-kuck, Dwamish tribe, his xknf_.S.)
Hoovilt-meh-tum, Sub-chief of Suquamish, his x m#tkS.)

We-ai-pah, Skaiwhamish tribe, his x mark. (L.S.)

S'ah-an-hu, or Hallam, Snohomish tribe, his x mgrls.)

She-hope, or General Pierce, Skagit tribe, his sknfa.S.)
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Hwn-lah-lakq, or Thomas Jefferson, Lummi tribe, himark. (L.S.)
Cht-simpt, Lummi tribe, his x mark. (L.S.)
Tse-sum-ten, Lummi tribe, his x mark. (L.S.)
Klt-hahl-ten, Lummi tribe, his x mark. (L.S.)
Kut-ta-kanam, or John, Lummi tribe, his x mark.gD.
Ch-lah-ben, Noo-qua-cha-mish band, his x mark..jL.S
Noo-heh-00s, Snoqualmoo tribe, his x mark. (L.S.)
Hweh-uk, Snoqualmoo tribe, his x mark. (L.S.)
Peh-nus, Skai-whamish tribe, his x mark. (L.S.)
Yim-ka-dam, Snoqualmoo tribe, his x mark. (L.S.)
Twooi-as-kut, Skaiwhamish tribe, his x mark. (L.S.)
Luch-al-kanam, Snoqualmoo tribe, his x mark. (L.S.)
S'hoot-kanam, Snoqualmoo tribe, his x mark. (L.S.)
Sme-a-kanam, Snoqualmoo tribe, his x mark. (L.S.)
Sad-zis-keh, Snoqualmoo, his x mark. (L.S.)
Heh-mahl, Skaiwhamish band, his x mark. (L.S.)
Charley, Skagit tribe, his x mark. (L.S.)

Sampson, Skagit tribe, his x mark. (L.S.)

John Taylor, Snohomish tribe, his x mark. (L.S.)
Hatch-kwentum, Skagit tribe, his x mark. (L.S.)
Yo-i-kum, Skagit tribe, his x mark. (L.S.)
T'kwa-ma-han, Skagit tribe, his x mark. (L.S.)
Sto-dum-kan, Swinamish band, his x mark. (L.S.)
Be-lole, Swinamish band, his x mark. (L.S.)
D'zo-lole-gwam-hu, Skagit tribe, his x mark. (L.S.)
Steh-shail, William, Skaiwhamish band, his x mgtkS.)
Kel-kahl-tsoot, Swinamish tribe, his x mark. (L.S.)
Pat-sen, Skagit tribe, his x mark. (L.S.)

Pat-teh-us, Noo-wha-ah sub-chief, his x mark. (L.S.
S'hoolk-ka-nam, Lummi sub-chief, his x mark. (L.S.)
Ch-lok-suts, Lummi sub-chief, his x mark. (L.S.)
Executed in the presence of us - -

M. T. Simmons, Indian agent.

C. H. Mason, Secretary of Washington Territory.
Benj. F. Shaw, Interpreter.

Chas. M. Hitchcock.

H. a. Goldsborough.
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George Gibbs.
John H. Scranton.
Henry D. Cock.

S. S. Ford, jr.
Orrington Cushman.
Ellis Barnes.

R. S. Bailey.

S. M. Collins.
Lafayetee Balch.

E. S. Fowler.

J. H. Hall.

Rob't Davis.

S. Doc. 319, 58-2, vol 2 43

Ratified Mar. 8, 1859. Proclaimed Apr. 11, 1859.
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Annexe |V

Liste des lois concernant la politique indienne d&a self-determination Nagel, Joane, 1996,
American Indian Ethnic Renew&xford, University Press.

1972 : L’ Indian Education Act
Cette loi accorda des financements pour I'éducades jeunes indiens et en laissa la gestion

aux gouvernements tribaux.

1974 : L’ Indian Financing Act.
Cette loi accorda des avantages financiers aux egonaments tribaux afin de faciliter le

développement économique des réserves.

1976 : L’ Indian Health Care Improvement Act

1978 : L’ Indian Child Welfare Act
Ces deux lois concernaient la protection des esfanta question de I'adoption. La loi de
1978 s’est particulierement attachée a faire etesque les enfants indiens ne soient plus

adoptés par des familles non-indiennes et ne vipasidans la réserve.

1978 : LeTribally Controlled Community College AssistancetAc
Cette loi devait faciliter la mise en place dans léserves, d’établissements supérieurs de

formation a BAC+2.

1978 : L’ American Indian Religious Freedom.
Cette loi rappelait que la Constitution américagaantissait la liberté religieuse a tout
citoyen ameéricain et devait assurer la liberté aepiotection des pratiques religieuses et

spirituelles indiennes.
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ANNEXE V

L'ordre du jour du Conseil général suquamish, réunon du 17 mars 2002.
Suquamish Tribe, 2002, « The Suquamish Tribe Anr@@heral Council Meeting »The Suquamish Tribe
General Council Handbook, Seattle, Washington State

THE SUQUAMISH TRIBE

PORT MADISON INDIAN RESERVATION
GENERAL COUNCIL AGENDA
SUNDAY, MARCH 17, 2002

12:00 NOON Potluck Lunch

1:00 p.m Call to Order

1. Opening Prayer

2. Welcome

1:10 p.m Approval of September 17, 2000 and Ma&;h2001
1:20 p.m Tribal Chairman’s Introduction

1:30 p.m Treasurer’'s Report

OLD BUSINESS

1:45 p.m Elders’Council Report

2:00 p.m Enroliment Report

2:15 p.m Nominations for Chair, Secretary and Mentositions 1 currently held by
Bob Alexander and 3 currently held by Willy Pratdmber positions are for one year) -5
minute limit per candidate

-Polls Open (2:00 p.m. to 5:00 p.m)

-Voting for Council Positions and Adoptions

3:00 PME Report

3:15 p.m Seafood Entreprises Report
NEW BUSINESS

3:30 p.m Comments from the floor
5:00 p.m Polls Close

Tabulation of Results

Announcement of election Results
Swearing in of Elected Council Members
Closing Prayer

Adjournment
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Annexe VI

The ten rules if the canoeThe Ten Rules of the Canoe were developed by the laute

Canoe contingent for a Northwest Experimental Educgon Conference in 1990 .David,
Neel, 1995,The great canoes : reviving a Northwest Coast tiadj Vancouver : Douglas &
Mcintyre, Seattle, University of Washington Presg, 133-134. [En ligne] www.spirasolaris.ca.

1. Every stroke we take is on less we have to make
Keep going! Even against the most relentless windetrograde tide, somehow a canoe
moves forward. This mystery can only be explaingdhe fact that each pull forward is a real

movement and not a delusion.

2. There is to be no abuse of self or othefs.

Respect and trust cannot exist in anger. It hdsetthrown overboard, so the sea can cleanse
it. It has to be washed off the hands and casttimaair, so the stars can take care of it. We
always look back at the shallows we pulled througyinazed at how powerful we thought

those dangers were.

3. Be flexible*",

The adaptable animal survives. If you get tiredp slour paddle and rest. If you get hungry,
put in on the beach and eat a few oysters. If ya'tcfigure one way to make it, do
something new. When the wind confronts you, somegiryou’re supposed to go the other

way.

4. The gift of each enriches aif*?.
Every story is important. The bow, the stern, tkp®er, the power puller in the middle —

everyone is part of the movement. The elder sitseincedar at the front, singing her paddle

%39 premiére régle : Chaque effort que nous réalissnsin effort de moins a fournir (il faut continueéme
contre le plus implacable des vents, car d’'unerfago d’'une autre un canoé avance. Ce mystere rteépeu
gu’expliqué par le fait que chaque mouvement dajgagst un réel pas en avant et non une illusion).

%0 Deuxieéme régle : Il ne doit pas y avoir de maltmaie (le respect et la vérité ne peuvent existersd
'amertume, la colére. Elles doivent étre jetéasdmssus bord, afin que la mer les purifie. [...] Bloegardons
toujours en arriere les déchirures des marées, pameyons a travers, étonné par la puissance dangsrs).
%1 Troisiéme régle : Etre flexible. (Les animaux gtadaptent survivent. Si vous étes fatigués, renire
pagaie et reposez-vous. Si vous étes affamé, pamsezsur une plage et mangez quelques huitrenusi ne
savez pas comment faire, fait quelque chose d'aQuant le vent est face a vous, parfois vous delianger de
direction).

342 Quatriéme régle : Le don de chacun enrichit I'entsle (chaque histoire est importante. La prougplape, le
capitaine ne peuvent se déplacer sans la forcegaypur du milieu-chacun fait parti du voyage mé&amecien
qui est assis sur son cedre devant et qui charthaason de la pagaie et prie pour nous tous pageyeur
épuisé).

314



song, praying for us all. The weary paddler restmgtill ballast. And there is always that
time when the crew needs some joke, some remanig sdence to keep going, and the least

likely person provides.

5. We all pull and support each othet*®

Nothing occurs in isolation. When we aren’t in flaenily of a canoe, we are not ready for
whatever comes. The family can argue, mock, igea@h other at its worst, but that family
will never let itself sink. A canoe that lets itssink is certainly wiser never to leave the
beach. When we know that we are not alone in ocuores; we also know we are lifted up by

everyone else.

6. A hungry person has no charit§**

Always nourish yourself. The bitter person, thirkithat sacrifice means self-destruction,
shares mostly anger. A paddler who doesn’t edteatdasts doesn’t have enough strength to
paddle in the morning. Take that sandwich theywhabd you at 2.00 A.M.! The gift of who

you are only enters the world when you are straraugh to own it.

7. Experiences are not enhanced through criticisit.

Who we are, how we are, what we do, why we contifloerish with tolerance. The canoe
fellows who are grim go one way. The men and womwd find the lightest flow may
sometimes go slow, but when they arrive they cdinsgtg. And they have gone all over the
sea, into the air with the seagulls, under the ewfvthe wave with the dolphin and down to
the whispering shells, under the continental shgithdrawing the blame acknowledges how

wonderful a part if it all every one of us realdy i

8. The journey is what we enjoy/*°.

%3 Cinquiéme régle : Nous pagayons tous et nous Bougenons (rien ne se passe dans l'isolement. Nous
sommes une famille dans le canog, nous sommes @@fsonter tout ce qui put arriver. Les membreslal
famille peuvent se disputer, se moquer, s’ignoreire pire mais ils ne se laisseront jamais sombrest plus
sage pour un canoé de ne pas quitter la plagessildisse couler. Nous savons que nous ne somasesepls
dans nos actions, nous savons aussi que nous saoatesus par les autres).

344 Sixieme régle : Une personne affamé n'a pas detél{ujours vous nourrir. Une personne ameérespeue
ce sacrifice signifie 'autodestruction et partég@lupart du temps de la colére. Un pagayeur gunange pas a
une féte n'a pas assez de forces pour pagayertle.rRaenez ce sandwich qu’ils vous proposent & dewres
du matin. Pour étre en mesure de donner un pewds ¥ faut que vous sachiez qui vous étes etvapues
'assumiez).

%5 Septieéme régle : nos expériences ne sont pas emsesleur & travers la critique.
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Although the start is exciting and the conclusioatgfully achieved, it is the long, steady
process we remember. Being part of the journeyires|great preparation; being done with a
journey requires great awareness; being on the@¢yimve are much more than ourselves. We
are part of the movement of life. We have a destinaand for once our will is pure, our goal

is to go on.

9. A good teacher allows the student to learfY’.

We can berate each other, try to force each othenderstand, or we can allow each paddler
to gain awareness through the ongoing journey. iNgtlsustains us like that sense of

potential that we can deal with things. Each padefrns to deal with the person in front, the

person behind, the water, the air, the energyblbssing of the eagle.

10. When given any choice at all, be a worker bee.-. makeneyf*®

%8 Huitiéme régle : Le voyage, c’est ce que nous égpns (le départ est aussi trés existant et laufin
accomplissement gratifiant, c’est ce long et solecessus que nous retenons. Faire parti de ceageoy
demande une grande préparation. Le finir demandegteinde conscience. Etre dans ce voyage, c'@spleis
que nous-mémes. Nous faisons partis du mouvemeat\de, nous avons une destinée, notre étre eshptre
but est d’aller de I'avant).

%7 Neuviéme régle: Un bon professeur autorise tasjokétudiant & apprendre (nous pouvons nous
réprimander, forcer I'autre & comprendre ou alerkaisser comprendre au fil du voyage. Rien, n@rg,tsi ce
n'est ce sens du possible, que nous pouvons négonee les choses. Chaque personne apprend a eégoec

la personne devant elle, et derriére elle, avew|'#air, I'énergie et la bénédiction de l'aigle).

#8Dixiéme régle : Quand on ne donne aucun choig, ds abeilles travailleuses, faire du miel.
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Annexe VII

A Collection of Songs for Suquamish Tribal Members.(These songs are the exclusive
property of the Suguamish people. No other tribeperson may use these songs without the
permission of the trib&Y. Deam, Peg, 1998, collection of Songs for Suquamish Tribal Membée
Suquamish Tribe, Seattle, Washington State

Quelques extraits :

Suquamish Gathering Song
Whay-ya-hi

Whay-ya-hi

Whay ya hi

Hey yah way-yo hey yo
Whay ya hi

Hey yah way-yo hey yo

Canoe Song

Way hey who way hey
Way hey who way hey
Way hey who way hey

2s wolax™ (We are strong)

x".20""2b ot (We are Suquamish)

Way hey who way hey

%49 Ces chansons sont la propriété exclusive delda giiquamish et ne peuvent étre utilisées sarofdale la
tribu.
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(Ewye) Dinner Song
Way heh heh yah
Wha yah whe oow

Way heh heh yah whe oow

Ha s.yayusdp (This work of you folks is gopd

hams? (Thank yoy

?u.tiX7ix dubu ¢alop (You folks are taking care of us
g"slopa ti?t si ?i ?ab You folks are honorab)e

hamp ? his.qu ?T(hank you (masculing (Thank you (femining
Way heh heh yah

Potod ti (Let's Eat !)

(Ewye) MosquitoSong

00 00 00 00

00 00 00 00 00 00

¢i¢gs ti ds.da?1 @m Mosquitg
?abssicax" (You give it(feed) to me)

(Ewye) Moon Woman Song
stuk”alb ci?ad.sd@am Moon Woman).
he he yo

he he yo

he he yo he
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Annexe VIl

Les phases de creusage et d’évidage du cangtward, Hilary, 1984n Cedar, Seattle,
University of Washington Press.
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Annexe IX

Outils de sculpture.Steward, Hilary, 1984n Cedar, Seattle, University of Washington
Press.
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Film :
Suquamish D’sug’wub
(People who live near place of clear

salt water)

Pour voir le film, activer ce lien : merlet r film.mpg
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Résumeé de la these

Titre :

La souveraineté tribale des Suquamish (RéserveodeMadison, USA). Renaissance

culturelle et revitalisation d’'une identité colliet
Mots clefs:

Cote nord-ouest, Colombie Britannique, Etat de Wuaghn, Puget Sound, Salish,
Suquamish, peuple autochtone, ethnicité, réorgammsaethnique, autodétermination,
souveraineté tribale, tradition, renaissance, aésdtion, identité collective, canoé, voyage,

ethnohistoire, anthropologie du monde autochtoméecoporain.

Résumé de la these

Mon travail de thése est une réflexion sur la soaineté tribale contemporaine dans
I'Etat fédéral américain. Mon intérét porte plusttjipalliérement sur la maniére dont les
Suquamish de la région du Puget Sound s’appropetanstrumentalisent le modeéle politique
tribal afin de recomposer une organisation soctacelle et politique collective. En
m’appuyant sur une analyse du processus de résegam de ce modele et de revitalisation
de certaines ressources latentes comme le car@épy’ observer plusieurs éléments de
recomposition de l'identité collective. Tout d’adaun élément d’ordre politique, il s’agit de
I'établissement des gouvernements tribaux et de dewonomie a l'intérieur du territoire
tribal. Puis un deuxieme d'ordre culturel, il estiegtion de la renaissance et de la
revitalisation de la culture des anciens. Enfingdéenier point est d’ordre social. Il concerne
'importance de la conscience de groupe. Cette eétota permis de constater que la
souveraineté tribale bien que limitée a une aute@anterne, permet aux Suquamish de se
reconnecter avec leurs ancétres, leur territoiceqiarticiper a la vie de la société américaine
en devenant des partenaires et des collaboratsitsries. lls sont libres de planifier, mettre
en oeuvre et administrer des programmes, servicéanetions. Leur champ d’action reste
limité a un petit territoire tribal. Mais ils magent et conjuguent chaque jour un peu plus leur
pouvoir interne, leur identité collective et leutogenneté américaine. lls n'ont jamais été

aussi visibles et présents sur la scéne publigéieame qu’aujourd’hui.
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Title:

The tribal sovereignty of Suquamish (Port Madis@s&vation, USA). Cultural rebirth
and revitalization of a collective identity.

Keywords

Northwest Coast, British Columbia, Washington StRieget Sound, Salish, Suquamish
Tribe, Native People, ethnicity, ethnic reorgariaat self-determination, tribal sovereignty,
tradition, revival, revitalization, collective idety, canoe, journey, ethnohistory,
anthropology of native contemporary world.

Resume of thesis

My thesis examines the contemporary tribal sovetgign the American Federal State.
My interest relates more particularly to the waywhich Suquamish Tribe of Puget Sound
appropriates and instrumentalizes the tribal palitmodel in order to recompose a collective
sociocultural and political organization. By supptg an analysis of the process of
reorganization of this model and revitalization agfrtain latent resources like the canoe, |
have been able to observe several elements ofctiedleidentity recombining. First, is an
element of a political nature in which tribal gowerents and their autonomy are established
within the tribal territory. Secondly, a culturahtare, it is a question of the rebirth and the
revitalization of the ancestor's culture. Finallig of a social nature. It relates to the
importance of group’s consciousness. This studybledame to note that the tribal
sovereignty, although limited to an internal autmyo allows the tribes to be reconnected
with their ancestors, their territory and to takartpin the American life in becoming
legitimate partners and collaborators. They are fre plan, implement and to manage
programs, services and functions. Their spherectifity remains limited to a small tribal
territory. But they control and combine each dalttee more their internal capacity, their
collective identity and their American citizenshifhey were never also visible and present

on the American public scene but today.
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