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INTRODUCTION

Ce mémoire s’intéresse au changement social, c¢’est-a-dire tout phénoméne durable qui
affecte la structure ou le fonctionnement d’une société en profondeur. Le changement
social n’est pas un champ d’études nouveau. En fait, les sciences sociales ont

pratiquement toujours considéré le changement social comme étant un sujet d’intérét

primordial.

Cet intérét de la sociologie a donné lieu a un corpus bigarré. Les premiers sociologues,
Comte, Marx et Durkheim notamment, influencés par le darwinisme et la philosophie
de P’histoire, ont brossé des tableaux généraux décrivant I’évolution des sociétés. Les
écrits d’Auguste Comte sont un exemple typique de I’approche évolutionniste. Comte
interprete les sociétés comme des systémes dont « le tout dépasse la somme des parties
» et dont I’évolution est commandée par le progrés des connaissances scientifiques
s’accomplissant a travers trois états destinés a apparaitre dans un certain ordre : I’état
théologique (caractérisé par le primat du mode d’explication de type surnaturel), I’état
métaphysique (explication de type abstrait, relative aux idées) et 1’état positif
(explication de type scientifique, liée a 1’observation). Pour Comte, le role de la

sociologie est de formuler les « lois » de I’évolution.

Marx s’inscrit aussi dans une perspective évolutionniste. Il élabore un modele d’analyse
historique et matérialiste dans lequel le développement des forces productives
(condition de travail, état des connaissances) déterminerait les rapports sociaux
particuliers. Comme les intéréts des classes sociales sont fondamentalement
antagonistes, les rapports sociaux sont conflictuels, ce qui signifie la formule célébre : -

I’histoire de toute société est I’histoire de la lutte des classes.

Durkheim s’oppose a I'idée d’évolutionnisme, notamment dans la forme soutenue par
Herbert Spencer, « la loi générale de I’évolution » universellement applicable. Pour
Durkheim, le facteur déterminant du changement social est ’accroissement de la

division du travail. La diversification des fonctions est a 1’origine du passage d’une



solidarité mécanique caractérisant les sociétés primitives, & une solidarité de type
organique, propre aux soci€t€s modernes. Bien que Durkheim s’oppose a la conception
évolutionniste de I’histoire, il retient 1’idée d’un passage 2 la complexité : la solidarité
mécanique fondée sur la ressemblance est graduellement remplacée par la solidarité

organique fondée sur la complémentarité.

En dépit des apports incontestables des approches précédentes, la sociologie
contemporaine s’oppose a I'idée que ’histoire constitue un processus nécessaire de
passage de la horde a 1I'Etat-nation, du simple au complexe, de ’homogeéne a
I"’hétérogene par stades successifs ; elle s’oppose généralement 4 une conception selon
laquelle il existerait une seule cause du changement social. Selon Boudon et Bourricaud
(1994), la sociologie contemporaine reconnait la pluralité des types de changement. Elle
envisage I’existence de processus de changement endogénes conduisant, soit 2 une
transformation, soit au maintien du systéme dans lequel ils apparaissent. On parlera
alors respectivement de processus évolutifs et de processus reproductifs. Elle envisage
aussi ’existence de processus de changement exogénes. Enfin, elle envisage la

possibilité de processus de changement mixtes (endogéne et exogéne). Bref, le

changement social est aujourd’hui envisagé comme un phénoméne d’une grande

complexité.

Le changement social peut aussi se poser en terme de développement. L’étude du
développement porte sur les formes d’expansion économique, politique et culturelle
dans leurs dimensions et dans leurs conséquences pour la société. A la suite du
mouvement de décolonisation ayant conduit, aprés la Deuxiéme Guerre Mondiale, a
I’indépendance des anciennes colonies européennes, on a souvent qualifié ces nouveaux
pays de « sous-développés ». Ainsi, il y aurait eu les sociétés développées, c’est-a-dire
celles fortement industrialisées ol prédomine un niveau de vie relativement élevé et les
sociétés sous-développées présentant les caractéristiques inverses. Cette conception
sous-entendrait que les seules formes acceptables du développement étaient celles que
présentent les sociétés occidentales, excluant ainsi 1’idée qu’il puisse exister d’autres

voies de développement.



Certains auteurs comme Alain Touraine ont montré qu’il était injustifié de concevoir le
développement comme un gradiant d’évolution allant des pays les plus pauvres aux
pays les plus riches. Touraine envisage plutdt le développement comme le résultat d’un
ensemble d’actions que pose une collectivité en réponse a certains probléemes d’ordre
économique, politique et social. Ainsi, dans certains cas, les situations de crise seraient
a l’origine du développement sociétal. En fait, toute société en état de crise économique,
politique ou sociale cherche des moyens pour rétablir la stabilité soit en imaginant un
nouveau type d’organisation sociale, soit en adoptant des modeles proposés par des
sociétés extérieures. Dans le premier cas, le développement reste entre les mains des
principaux intéressés, alors que dans le second cas on assiste a la formation d’un lien de
dépendance entre la société qui emprunte les modeles et celles d’ou ils proviennent. Le
développement pourrait donc se faire selon deux modalités principales : soit de maniére
graduelle et autocentrée, c’est-a-dire que les solutions adoptées résultent du débat entre
les membres de la collectivité pour exploiter différemment les ressources du milieu ou
pour augmenter I’efficacité des moyens de production utilisés ; soit de maniére
dépendante-ce qui est généralement le cas dans les régions oll les principaux

changements proviennent de processus extérieurs a la société .

Pour cette perspective, le développement apparait comme une transition entre un type
d’organisation sociale devenu inefficace et un nouveau type de société s’adaptant mieux
aux conditions changeantes d’existence. L’étude du développement exige donc que I’on
porte une attention particuli¢re a « I’ensemble des actions qui fait passer une collectivité

d’un type de société a un autre défini par un degré plus élevé d’intervention de la

société sur elle-méme » (Touraine, 1976, 9).

Ce mémoire ne prétend pas étudier « I’ensemble des actions » d’une collectivité
donnée ; il privilégiera plutdt certaines actions particuliéres qui peuvent permettre de
diagnostiquer le changement. De méme, il ne prétend pas étudier tout le changement
d’un type de société a un autre ; en ayant recours 2 la typologie des sociétés humaines

élaborée par Victor Scardigli dans son livre La consommation, culture du quotidien, il



10

7

examinera une société a des périodes différentes de son histoire pour vérifier si le

changement existe, et le cas échéant, pour tenter d’en comprendre les tenants et les

aboutissants. Cette typologie propose trois ordres, culturel, politique et économique se

partageant le monde actuel.

QUESTION GENERALE DE RECHERCHE — LE CHANGEMENT SOCIAL DANS LES
SOCIETES DE L’ARCTIQUE : LE CAS DE L’APPROVISIONNEMENT ALIMENTAIRE

L’intensification des contacts et a fortiori avec les processus de modernisation
enclenchés par les Etats centraux depuis la fin de la Deuxiéme Guerre Mondiale, les
populations autochtones de I’ Arctique ont été confrontés a des changement rapides tant
au niveau €économique, politique que culturel. Ce mémoire s’intéresse au changement
social au sein de la société inuit' a travers un cas d’étude précis : 1’approvisionnement

alimentaire des ménages. Le champ d’observation est 1’ Arctique nord-américain.

Tout au long de la période que nous conviendrons d’appeler traditionnelle, ¢’est-a-dire
la période précédant les premiers contacts avec les Européens, les Inuit s’ inséraient dans
un régime économique autarcique. Ils vivaient alors essentiellement des ressources que
leur fournissait leur environnement tant au niveau alimentaire qu’au niveau matériel.
Les Inuit pouvaient aussi compter sur diverses pratiques sociales telles que le don, le
partage et le commensalisme qui agissaient comme des mécanismes de redistribution
alimentaire afin de contrer les inégalités dans le gfoupe ou entre les maisonnées. Bref,
I’approvisionnement alimentaire des Inuit provenait de deux sources : de la production

domestique et des diverses pratiques redistributives telles que le don, le partage et le

commensalisme.

Cette situation d’autonomie, tant au niveau alimentaire qu’au niveau matériel, va
toutefois changer avec I'intensification des rencontres et a fortiori avec les processus de

modernisation enclenchés par les politiques des Etats centraux. D’une maniére générale,

1 . : ) [ TIOUP TR : A
Selon L’ office de la langue frangaise du Québec, le nom et I’adjectif inuit s’accorde en genre et en nombre. Nous suivons plutdt la

norme énoncée par Dorais (1974) qui suggére la graphie suivante : « inuk » pour le nom au singulier, « inuit » pour le pluriel et de
garder ces mots invariables.
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ces processus sont caractérisés par une rupture avec ce qui les précéde et que I’on
distingue souvent par le substantif de tradition. IIs favorisent I’effritement des us et

coutumes, et la reconfiguration de I’organisation sociale et des modes de vie.

De nos jours, les Inuit vivent a I’heure du capitalisme et ressentent d’une maniére
effrénée ses effets dans tous les domaines de la vie sociale. En dépit de cette
généralisation du capitalisme, les Inuit continuent a répondre a des motivations
traditionnelles en matiére de chasse et de péche par exemple (Simard et al., 1996). Le
don et le partage de gibier sont des pratiques qui persistent malgré I’effritement de la
tradition. D’ailleurs, il est souvent rapporté dans la littérature contemporaine sur les
Inuit que le don et le partage sont des pratiques encore largement répandues (Chabot,
2001 ; Freeman, 1988, 1996 ; Kishigami, 2000 ; Wenzel, 1991, 2000). Il y aurait donc
persistance de certaines pratiques traditionnelles qui coexisteraient avec d’autres
pratiques a caractére résolument moderne. L’approvisionnement alimentaire des
ménages inuit serait ainsi constitué de pratiques traditionnelles comme le don et le

partage et de pratiques modernes comme le recours au marché.

Les conditions modernes d’existence dans lesquelles évoluent aujourd’hui les Inuit leur
procurent différentes modalités d’approvisionnement alimentaire. A cet égard, les Inuit
se distinguent des populations situées dans les grands centres urbains. En effet,
I’approvisionnement et la consommation alimentaire des populations habitant les grands
centres se déroulent majoritairement par I’intermédiaire des réseaux marchands ; les
échanges réciproques entre les ménages tels que le don et le partage, c’est-a-dire les

échanges qui empruntent les réseaux non-marchands, sont assez rares.

Chez les Inuit, I’approvisionnement alimentaire peut se dérouler par I’ intermédiaire de
trois réseaux d’approvisionnement : le réseau coutumier (on 1’appellera aussi réseau de
solidarité premiére ou réseaux non-marchands) recoupe les transactions qui transitent
par la famille proche ou étendue, par les amis, le voisinage et par les associations de
particuliers (associations de bénévoles et d’entraide) ; le réseau gouvernemental peut

prendre diverses formes et modalités : par exemple, au Nunavik, 1’Etat subventionne les
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colits comme [’essence, les munitions, les embarcations utilisées & la chasse et la péche
par le Programme d’aide aux chasseurs ; enfin, le réseau marchand regroupe les

transactions qui se déroulent au sein des commerces de détail.

Le présent mémoire propose une analyse du changement social a travers le processus
d’approvisionnement alimentaire des ménages inuit. Elle prendra en compte la situation
au cours de la période traditionnelle a partir de certains antécédents historiques, alors
que la situation contemporaine de I’approvisionnement alimentaire des ménages sera
analysée au moyen de données quantitatives provenant d’un sondage probabiliste mené
au cours de ’année 2001 et 2002 dans différentes régions de 1’ Arctique canadien et du
Groenland. Ce sondage tient compte non seulement des réseaux non marchands ou
coutumiers, mais également des réseaux marchands d’approvisionnement. L’examen de
ces deux réseaux d’approvisionnement nous permettra de vérifier I’ampleur relative de
certains types de transactions (don, prét, achat) ainsi que le recours aux différents

réseaux d’approvisionnement alimentaire par les ménages.

Le présent mémoire se divise en deux parties : la premiére partie expose le cadre
théorique (chapitre 1), le contexte socio-historique des Inuit du Groenland et du Canada
(chapitre 2) et la méthode propre a la construction de nos données et a 1’analyse de

celles-ci (chapitre 3) ; la deuxiéme partie propose I’analyse des données (chapitre 4) et

leur interprétation (chapitre 5).

Le premier chapitre fait état de notre perspective théorique. Cette théorie présente le
développement de la société a travers trois ordres, culturel, politique et économique. Il
s’agit d’une maniere de concevoir le changement adéquate pour vérifier la
transformation de la société inuit, sa transition d’une société traditionnelle a une société

largement dominée par le capitalisme.

Le deuxiéme chapitre présente le contexte socio-historique de I’ Arctique canadien et du
Groenland. Il s’agit de tracer les grandes lignes du changement de la société inuit a

travers 1’histoire de la colonisation du Groenland et de 1’Arctique canadien. Les
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éléments exposés permettront d’identifier 1’ordre social dominant 4 un moment ou

I’autre de I’histoire.

Le troisieme chapitre présente d’abord les diverses étapes de 1’enquéte Household Food
Supply Networks in the Circumpolar Arctic, ¢’est-a-dire le plan de'l’échantillonnage, la
construction du questionnaire et la définition de certains concepts utilisés dans
I’enquéte. Ensuite, nous présentons la méthode utilisée pour analyser les données de

I’enquéte et pour vérifier certaines hypothéses de recherche.

Le quatrieme chapitre présente les données de 1’enquéte, certaines hypothéses de

recherche ainsi que les principaux résultats obtenus.

Enfin, le cinqui¢me chapitre tente d’interpréter les résultats obtenus par I’examen socio-

historique, et par I’enquéte, & ’aide du cadre théorique exposé.



CHAPITRE 1 —TROIS LOGIQUES DE LA REPRODUCTION SOCIETALE

Dans le présent chapitre, nous présenterons trois logiques de la reproduction sociétale
que nous empruntons a Victor Scardigli (1983) : I’ordre culturel, I’ordre politique et
I'ordre économique. D’aprés Scardigli, toutes les sociétés humaines se retrouvent dans
I'un ou Pautre de ces trois ordres sociaux. Cette typologie des sociétés humaines nous

permettra de mieux cerner le développement de la société inuit contemporaine.

INTRODUCTION

Le mode de vie qu’adoptent en commun des individus, nous entendons par 12
I’organisation de I’ensemble de leurs activités, n’est pas le fruit du hasard : il s’insére
dans le cadre d’une société, laquelle privilégie certaines valeurs et rend disponible aux
individus toute une série de moyens, d’objets et de techniques pour assurer leur
reproduction matérielle. En fait, tous les éléments constituant le mode de vie, que ce soit
la nature des activités individuelles, leur organisation, la maniére dont les individus

répondent a leurs aspirations, sont fonction d’un cadre social qui assure leur cohérence

et leur spécificité.

Qu’est-ce qui fonde la spécificité du mode de vie ou de 1’organisation d’un groupe
social ? D’apres Scardigli (1983), c’est la société elle-méme qui engendre le mode de
vie ou I’organisation d’un groupe social. Or, il y a une diversité quasi innombrable de
sociétés humaines, chacune ayant ses propres spécificités. Mais en introduisant le
concept « d’ordre social », Scardigli permet de regrouper certaines caractéristiques

sociétales a partir desquelles il construit trois ordres, culturel, politique et économique.

Dans les sociétés d’ordre culturel, toutes les activités, individuelles et collectives,
prennent leur sens par rapport a un point de départ, une origine, qu’il soit mythique ou
historique ; toutes les structures sociales et le déroulement de la vie a I’intérieur de ces

sociétés contribuent a la perpétuation de cette culture. Quant aux deux autres ordres, ils
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sont résolument tournés vers 1’avenir, un avenir qui, d’une part, recherche le bonheur et
I’amélioration des conditions de vie de la cité — c’est I’ordre politique — et d’autre part,

recherche constamment le progreés matériel — ¢’est 1’ordre économique.

Chacun de ces ordres n’est pas exclusif : I’'un n’empéche pas I’existence des deux
autres, ils se pénétrent les uns les autres, mais il y a toujours un ordre qui domine les
deux autres. Une société peut présenter certains traits inhérents aux sociétés d’ordre
culturel et politique, bien qu’elle soit résolument ancrée dans 1’ordre économique. Nous

dirons alors d’une telle société que 1I’économique exerce un ascendant absolu sur elle.

Le concept « d’ordre » renvoie a trois niveaux de signification. Premiérement, Scardigli
entend par ce concept « une logique organisatrice » organisant les divers éléments
constitutifs du mode de vie d’une société. Deuxiémement, 'le concept d’ordre « marque
I’existence d’une régle souveraine qui guide tous les gestes de la communauté, d’une
autorité absolue qui s’impose » a tous les individus d’une méme collectivité (Scardigli,
1983, 17). Evidemment, cela ne signifie pas que cette logique fait ’'unanimité dans la
société et que la paix sociale régne : toute société est composée de groupes antagonistes
dont les vues sont souvent incompatibles. Mais ces contradictions portent généralement
sur un méme enjeu caractéristique d’une société : « la légitimité historique, ou le
pouvoir, ou P'argent ». Enfin, le concept d’ordre évoque les traits essentiels de la
différenciation sociale : comme dans la société de 1’Ancien Régime en France, il
désignait les trois grandes catégories sociales, le clergé, la noblesse et le tiers état. Cela

signifie que les fondements des sociétés sont spécifiques a chaque ordre, leurs

caractéristiques étant incompatibles.

D’apres Scardigli, toute société tend 2 se perpétuer dans les limites d’un méme ordre.
Une société fonctionnant selon une certaine logique aura tendance A contrecarrer
I’instauration de toute nouvelle logique de reproduction sociétale. C’est en quelque
sorte I'inertie devant le changement. Le passage d’une logique 2 une autre est
extrémement difficile pour la société et les individus qui I’habitent : cela conduit & une

nouvelle cohérence d’ensemble qui, ensuite, exige une reconversion des structures
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sociales et de ’espace habité et qui bouleverse aussi la configuration des activités
quotidiennes et leur symbolisme (Scardigli, 1983, 17). Le changement d’ordre social
implique des cofits dont les résultats demeurent incertains aux yeux des individus qui le
conduisent et qui le subissent. Mais pour assurer sa propre cohésion, une société doit
pouvoir faire des choix, choisir entre des valeurs et des arbitrages antithétiques de sorte
que chaque ordre puisse refouler les forces qui le mette en péril. Ce refoulement se
traduit par I’émergence de contradictions internes 2 une société dont le gonflement peut

mener a une crise, un « des-ordre » qui favorise 1’avénement d’un ordre nouveau
(Scardigli, 1983, 20).

1.1 L’ ORDRE CULTUREL

Du point vue occidental, avouons-le, largement ethnocentrique et économiste, les
sociétés de I’ordre culturel sont caractérisées par un progrés technique lent ; elles vivent
au jour le jour dans I’intemporalité au lieu d’ceuvrer pour I’avenir afin d’améliorer leurs
conditions de vie ; elles se caractérisent aussi par ’homogénéité de leurs structures et
par leur mode de fonctionnement social ; elles se distinguent également par leurs

mentalités et leurs activités quotidiennes largement déterminées par les traditions

ancestrales.

Scardigli (1983, 20-21) range trois types principaux de société dans I’ordre culturel. Il
observe le type le plus pur chez les peuples chasseurs-cueilleurs, ceux d’ Australie et de
Bornéo, les Bochimans et les Indiens d’ Amazonie. Ils ont pour caractéristique commune
une économie que ’on qualifie de primitive ou d’archaique, ce qui signifie que ces
sociétés tirent leur subsistance de la chasse, de la péche et de la cueillette. Ce genre
d’économie est généralement présenté comme ayant un nombre limité de moyens et de
techniques de chasse et de péche pour assurer la reproduction des individus. 11 s’agit
d’une technologie immuable, transmise et éprouvée de génération en génération.

L’économie primitive ou archaique ne connait ni I’agriculture, ni 1’élevage, ni les autres
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découvertes qui ont émergé de la révolution néolithique?. Ces peuples sont donc tres
q g q peup

€loignés de I’organisation matérielle et du mode de vie que I’on retrouvent dans les pays

occidentaux.

Les sociétés qui se distinguent par une économie traditionnelle, comme on peut les
observer par exemple dans les zones rurales d’ Afrique, d’ Asie et d’ Amérique latine font
¢galement parties de I’ordre culturel. Ces sociétés pratiquent I’agriculture et 1’élevage,
présentent une organisation sociale fort complexe et elles tentent, tant bien que mal, de
perpétuer cet héritage du passé. Mais leur mode de vie et leur technologie traditionnels

se retrouvent, a peu pres partout, bouleversés par la domination de 1’ordre économique

ou politique.

Enfin, Scardigli assimile & 1’ordre culturel la plupart des Etats-historiques, comme
Rome et I’Egypte ancienne, les civilisations précolombiennes, les royaumes africains
pré-coloniaux, I’empire chinois, ainsi que les Etats européens jusqu’a la révolution
industrielle. Ces Etats—historiques présentaient tous un développement déja important de
leur organisation politique, sociale, ¢conomique et militaire. Ils bénéficiaient également
d’un développement économique et technique assez avancé de sorte qu’ils pouvaient
travailler au progrés scientifique et technique. A cet égard, les Etats-historiques

présentent une certaine similarité avec 1’ordre économique.

D’aprés Scardigli (1983, 21), le déroulement actuel de I’histoire, c’est-a-dire les
bénéfices matériels et symboliques de la modernisation, ne doit pas laisser croire qu’on
assiste a une « abolition progressive et irréversible de I’ordre culturel ». Il donne pour
exemple la société iranienne qui se retrouvait dans le peloton de téte des pays du tiers
monde en train de « décoller » et qui, & la suite de la révolution, est retournée 3 un
régime régulé par ’application intégriste des préceptes coraniques et chiites ; il en
résulta que, entre autres, le statut de la femme et le droit pénal sont retournés a des

traditions antérieures a I’Islam.

? Ses principales caractéristiques techniques sont I’agriculture sédentaire, 1’ utilisation de 1’araire pour travailler le sol, la poterie, la

domestication des animaux pour la consommation de lait et de viande et comme moyen de transport (Freitag, 1986, 190)
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De méme, certains pays peuvent, en apparence, adopter la rationalité économique du
progres, mais continuent en fait d’étre régis par I’ordre culturel (Scardigli, 1983, 27).
On peut observer ce phénomene & Bali, dans la région urbaine vivant principalement du
tourisme : « la religion reste omniprésente ; le chauffeur d’autocar s’attire les bonnes
graces de chaque divinité fluviale qu’il s’appréte a enjamber : il ne manque jamais de
déposer une offrande avant d’enjamber un pont » (Scardigli, 1983, 27). Les hiérarchies
sociales sont extrémement rigides et imperméables : les mariages entre castes
différentes n’existent pas; seuls les membres de la caste supérieure, celle des
brahmanes, vont a I’école pour apprendre les métiers modernes. On peut ainsi convenir
que I’ordre culturel est un mode de reproduction qui se fait de plus en plus rare, mais il

peut néanmoins orienter encore le destin de certaines sociétés comme 1’a remarqué

Scardigli au sujet de 1’Iran et du Bali.
1.1.1 COHESION, REPRODUCTION ET CATEGORIES SOCIALES

La valeur fondamentale des sociétés d’ordre culturel, celle qui fait I’'unanimité et sur
laquelle toutes les énergies du groupe sont tournées est le maintien de la culture,
entendue « comme I’ensemble des structures, des gestes, des mentalités, des valeurs

qu’une société se transmet de génération en génération » (Scardigli, 1983, 22).

La cohésion et la reproduction des sociétés d’ordre culturel sont assurées par une
référence constante a leur passé. Cette référence au passé peut s’objectiver par le
recours a un mythe fondateur prenant la forme d’une sorte de récit fabuleux. Le recours
au mythe a pour fonction de reconduire le sens des pratiques sociales dans un présent
telles qu’elles étaient a I’origine lors de la fondation de la société. Le mythe restitue le
sens originel des pratiques sociales ; il représente la normativité des pratiques, laquelle
sera fixée en dehors de I'activité, dans une origine (Freitag, 1986, 95). Ce retour a

Porigine sert a objectiver le devoir-étre actuel d’une pratique ou d’une action sociale.
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La tradition joue un rdle central dans le fonctionnement des sociétés d’ordre culturel.
Son influence s’observe dans leurs structures physiques et sociales, dans leurs

institutions et dans les gestes de la vie quotidienne (Scardigli, 1983, 22).

Le pouvoir et les hiérarchies sociales ont eux aussi leur fondement dans le passé. Toutes
les instances du pouvoir, du dirigeant du pays aux chefs de tribus, sont des
continuatrices d’une lignée d’ancétres ou désignés « par la main de Dieu » (Scardigli,
1983, 24). Les hiérarchies sont reproduites de pére en fils et les mariages entre castes
différentes sont formellement proscrits. Dans les sociétés primitives, ce sont souvent les
guerriers les plus valeureux qui exercent le pouvoir ; leur force et leur courage ne sont
que le fruit de la présence divine. Enfin, le pouvoir peut aussi étre entre les mains de
chefs religieux, de shamans, de sorciers qui expriment les volontés des habitants de

I’Au-dela, les faisant parfois directement intervenir dans les affaires des vivants
(Scardigli, 1983, 24).

En somme, la cohésion et les hiérarchies sociales reposent sur le passé ; elles sont

immuables, hermétiques et soulévent divers interdits.

1.1.2 LA GOUVERNE ET LA NEGOCE

La place que prend la tradition dans les sociétés d’ordre culturel laisse peu d’espace
pour des préoccupations d’ordre politique et économique. Toutefois, bien que ces
préoccupations ne soient pas centrales, il n’existe aucune société, méme au sein de
I’ordre culturel, qui soit exempte de conflits et de contradictions internes pouvant venir
menacer son équilibre voire méme la dissoudre. A. Leroi-Gourhan, dans son ouvrage Le
geste et la Parole, soutient que « le comportement d’agression appartient a la réalité
humaine depuis les australanthropes » (237). Les comportements d’agression, ¢’est-a-
dire la violence, semblent étre coextensifs a I’espéce humaine, « comme une donnée

naturelle qui plonge ses racines dans 1’étre biologique de I’homme » (Clastres, 1972,

18-19).
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Les fetes, les rituels et le recours au pouvoir du shaman sont tous des moyens utilisés
pour résorber les conflits et les contradictions qui menacent 1’ordre établi et pour,
ultimement, revitaliser le pouvoir (Scardigli, 1983, 25). Ces moyens n’ont pas pour but
de changer les rapports entre les groupes, objectif qui est impossible dans le cadre de
I’ordre culturel, car ils viendraient « bouleverser les fondements de la société ». Il s’agit

plutdt de remémorer ce qu’était le pouvoir pour qu’il redevienne & nouveau effectif

comme il était, avant le conflit.

De plus, P'individu est tellement « enrégimenté » par le groupe, celui-ci le dépassant
completement, que les conditions d’existence de l’individu, celles favorisant son
émergence, sont totalement absentes de 1’ordre culturel. Ainsi, nul conflit possible entre
les intéréts individuels et les intéréts collectifs. La figure de ’individu est une réalité

indubitablement moderne (cf. Taylor, 1998).

Quant & la sphere économique, elle se réduit a I’autoproduction des maisonnées, celles-
ci produisant essentiellement le strict minimum nécessaire 4 la reproduction matérielle
du groupe. Car, « de méme que cela n’aurait aucun sens de vouloir améliorer les
relations entre les groupes sociaux, de méme la recherche d’un accroissement de
production apparait-elle insensée » (Scardigli, 1983, 26). Si une partie de la production
est détournée afin de constituer une réserve, ce n’est que pour faire face 4 une
conjoncture précise, celle de la disette, et non pas pour en tirer profit. La production
prise ici dans le sens d’un effort pour obtenir un bien, est limitée & ce qui est nécessaire

s

pour assurer la survie, et la consommation est réduite 4 ce qui est produit,

individuellement ou collectivement.

Il apparait que dans ’ordre culturel 1’opposition production-consommation n’a pas
raison d’étre puisque le groupe produit ce dont il a besoin et consomme pratiquement
tout ce qu’il produit (Scardigli, 1983, 28). Si les besoins sont aisément satisfaits, c’est
parce qu’ils sont peu nombreux, non pas parce que les groupes sont limités
matériellement, comme le mentionne Marshal Sahlins (1976), mais plutdt par simple

choix : si les sociétés de chasseurs-cueilleurs produisent moins, ¢’est parce que ceux-ci
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« refusent de s’attacher aux objets » pour assurer la solidarité et 1a survie du groupe ; ils
empéchent ainsi de faire émerger la convoitise et la rivalité entre les groupes. Dans ces
sociétés, la circulation des objets par I’entremise du don ou par les échanges réciproques
est en quelque sorte I’analogue primitif du contrat social (Sahlins, 1976). Le don,

comme la réciprocité généralisée, « procure cette paix qui dans la société civile est

assurée par I’Btat » (Sahlins, 1976, 221).

De plus, I’accumulation de biens a outrance devient incompatible avec un mode de vie
nomade, ou la mobilité des groupes est trés importante. Pour eux, comme le mentionne

Sahlins, « les stocks sont dans la nature elle-méme ».

Sahlins démystifie aussi I’idée largement répandue que les régimes économiques des
sociétés archaiques ou primitives sont des régimes de misére. Il montre plutdt que les
sociétés primitives sont les premieres sociétés d’abondance et que si leurs processus de
production assurent uniquement la satisfaction des besoins matériels des gens, c’est
qu’elles fonctionnent en deca de leurs possibilités objectives (Sahlins, 1976, 15). Dés
lors que les individus satisfont leurs besoins, 2 quoi bon produire ce qu’ils ne pourront

consommer ?

Ceci étant dit, « il existe certes des marchés et des circuits commerciaux qui permettent
d’échanger quelques objets prisés », mais la monétarisation étant un phénoméne
économique peu répandu au sein de I’ordre culturel, cela fait en sorte qu’il y a peu

d’objets ou de services qui peuvent faire 1’objet d’un achat ou étre « utilisés contre

paiement ».
1.1.3 ORGANISATION DU TRAVAIL ET MODE VIE

Dans V'ordre culturel, I’organisation du travail présente trois caractéristiques
fondamentales (Scardigli, 1983, 27-28). Premiérement, la division technique du travail
est immuable, propre & chaque culture et sa division fondamentale est sexuelle.

Deuxiemement, la division du travail est symbolique ; la division sexuelle des roles
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prend souvent racine dans les grands mythes cosmologiques. Enfin, la division
technique du travail est pratiquement inexistante dans le processus de production d’un
méme objet. Chaque atelier produit un objet propre selon une technique précise, mais il
n’y a pratiquement aucune division du travail a I’intérieur de I’atelier. Dans un tel

processus de production, les producteurs se nomment des artisans.

L’organisation du travail au sein de I’ordre culturel est donc bien différente de celle qui
z . 7 . . , .. A 3 . .
prévaut dans 1’ordre économique. Dans ce dernier, la répartition des roles n’a rien a voir
avec les spécificités culturelles ; les roles sont uniformes et dépendent « des conceptions
tayloriennes de I’organisation du travail » ; la division sexuelle du travail tend a
disparaitre, les femmes peuvent désormais se retrouver, théoriquement, dans des métiers
ou des professions qui étaient jadis réservés aux hommes. Enfin, la division technique
du travail atteint un degré de différenciation sans précédent dans le processus de

production d’un méme objet dans un atelier ou une usine.

On pourrait donc conclure, a I'instar de Sahlins, que les individus qui ont un mode de
vie similaire aux sociétés d’ordre culturel ont une qualité de vie supérieure a celle que
présentent les individus des pays industrialisés. Mais le maintien d’un tel mode de vie
nécessite la reconduction des mentalités et des structures sociales traditionnelles :1a o
elles s’effritent avec le temps, elles laisseront la voie libre a I’instauration d’un mode de

vie tel qu’on peut I’observer dans les sociétés industrielles (Scardigli, 1983, 30).

1.2 L’ ORDRE POLITIQUE

Pour Scardigli, I’ordre politique se définit « par la poursuite d’un projet de société
meilleure » (1983,31). Dans ’ordre politique, 1’idée de progrés est omniprésente.
Spécifions qu’il ne s’agit pas de progrés matériel et s’il en est toutefois question, il ne
peut étre qu’au « service de la construction politique ». Les sociétés qui entrent dans ce

registre présentent trois caractéristiques fondamentales.
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Premic¢rement, elles se donnent comme projet d’institutionnaliser une structure ainsi que
divers moyens assurant le bon fonctionnement de ’exercice de la gouverne : elles
€élaborent « des lois et leur application, la gestion des ressources collectives et leur
affectation, la gestion des conflits entre groupes d’intérét, y compris la politique, ¢’est-

a-dire la lutte pour le pouvoir et I’exercice du pouvoir » (Scardigli, 1983, 31).

Afin de rendre plus exclusive cette définition car « a peu prés toutes les sociétés non-
archaiques, depuis la Gréce antique jusqu’a la plupart des nations.contemporaines » sont
recoupées par cette définition, il faut ajouter ce qui constitue la seconde caractéristique
de I’ordre politique : « I’existence d’un projet sociétal qui réunit un large accord de la
population » (Scardigli, 1983, 31). Le bonheur de chaque individu passe alors par la
constitution et la réalisation d’un projet de société. Ce projet laisse la place a I’exercice
de la réflexivité en élaborant une critique des leégues de la tradition en vue de faire de

I’avenir un lieu meilleur que le passé.

La derniere caractéristique des sociétés d’ordre politique est la place laissée a la vie
collective. En effet, cette derniere est littéralement « promue au rang de nouvelle
religion ». L’ importance pour les individus du rapport au sacré sous toutes ses formes, «
I’objectif prioritaire [de] la satisfaction des besoins matériels », ces caractéristiques
fondamentales que 1’on observe au sein de 1’ordre culturel, cédent le pas a de nouvelles
priorités : la participation des individus aux prises de décision concernant la gouverne,
« c’est-a-dire I’action collective » ; c’est aussi la création d’un sentiment
« communautaire » , « la création d’une grande famille », « d’un sentiment de chaleur
humaine », de « fraternité », de solidarité. En somme, c’est la création d’un projet
sociétal visant une plus grande justice sociale, la recherche constante d’une plus grande

égalité et I’instauration d’une démocratie.

Les trois caractéristiques précédentes écartent les sociétés qui, sous une apparente
participation intense a la vie politique, cachent la reproduction de 1’ordre culturel
(Scardigli, 1983, 33). La Gréce Antique serait le type le plus pur illustrant ce cas. Elle

était certes soucieuse d’égalité entre les cités qui la composerait, et de la participation de
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tous les « citoyens » a la vie politique, mais elle n’est jamais allée jusqu’a remettre en
cause |’ordre immuable qu’elle a hérité du passé comme I’esclavage et le statut inférieur
des femmes. Le régime athénien se caractérisait par le caractére direct du gouvernement
populaire, mais la citoyenneté était réduite aux hommes libres, ce qui excluait
évidemment les esclaves et les méteéques. Athénes était donc une démocratie directe ol
les citoyens, constituant une minorité de la population, exercaient la souveraineté, mais
elle était encore loin de la démocratie libérale moderne caractérisée par la

représentativité et la pluralité.
1.2.1 COMMUNAUTARISME ET SOCIETES REVOLUTIONNAIRES

Scardigli réduit I’ordre politique a deux types sociétaux. D’abord, il réduit I’ordre
politique & la « plupart des expériences communautaires » (Scardigli, 1983, 33). Il s’agit
des communautés rousseauistes qui tentent par tous les moyens de fuir les phénomeénes
de I'urbanisation et de I'industrialisation propres aux sociétés modernes et de renouer
avec la nature ; mais il s’agit surtout des « communautés fraternelles des hippies et des
religieux » qui ont en commun un projet politique prenant plus modestement la forme
d’un projet de logement ou d’éducation des enfants. Elles se sont inspirées des grandes
Utopies qui ont jalonné I’histoire de 1’Occident : la Cité du Soleil de Campanella,
I’Utopie de Thomas More et le Phalanstére de Fourier sont toutes des sociétés peu ou
pas développées sur le plan économique. Elles ont pour projet commun de réduire le
temps alloué au travail et de diminuer la consommation marchande ; elles soutiennent
plutdt une consommation qui se réduit 2 la satisfaction des besoins matériels les plus
fondamentaux, les seuls besoins réels pour elles, et A la résolution des problémes
sociaux ; la recherche constante et soutenue de 1’égalité dans les pouvoirs, dans le

travail et dans les conditions de vie est leur principale priorité.
Les sociétés révolutionnaires sont le deuxiéme type sociétal propre a 1’ordre politique,

car « ¢’est dans la révolution que triomphe 1’ordre politique » (Scardigli, 1983, 34). Les

sociétés révolutionnaires sont celles qui engendrent le plus fidelement I’ ordre politique :
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pensons aux révoltes contre un passé féodal ou monarchique, « révolte des jeunes

nations contre leurs colonisateurs », etc.

1.2.2 MODE DE VIE

Les modes de vie de ces deux types de société varient sensiblement. Les sociétés
utopistes présentent un mode de vie qui se rapproche davantage des sociétés
traditionnelles : « le niveau de vie est généralement peu élevé, la monétarisation est
faible, les besoins sont considérés comme limités et sont satisfaits par autoproduction,
les biens possédés individuellement sont peu nombreux » (Scardigli, 1983, 34). Le
temps accordé€ aux « activités de relations informelles, aux discussions et aux décisions

collectives est trés important ; cela a pour effet de rendre effective une plus grande

égalité dans les conditions de vie.

Les soci€tés révolutionnaires conduisent a un mode de vie différent. La participation des
individus a I’autogestion de la vie de quartier et du travail est certes encouragée. Mais
cette participation atteint trés vite ses propres limites, puisque le projet révolutionnaire
dessiné par les grands théoriciens s’avére généralement impossible & mettre en ceuvre
tel qu’il a été pensé : il n’est pas possible de tenir compte de 1’avis de plusieurs millions
de citoyens impliqués dans ce projet, comme il est invraisemblable d’ailleurs
« d’obtenir un consensus durable sur les choix décisifs ». Ces projets sont donc souvent
trop loin de la réalité pour étre opérationalisés tel que convenu, selon les grands

principes démocratiques qui leurs sont chers.

Bien que ces sociétés préconisent une égalité effective entre les citoyens, il apparait
toutefois une hiérarchie des pouvoirs. Le pouvoir apparait vite I’apanage d’une «
minorité active » d’individus. Mais cette fois le fondement du pouvoir ne résulte pas
d’une légitimité héritée du passé, ni de la richesse, mais plut6t de la « proximité par
rapport a I’'idéal de société nouvelle que ces minorités estiment incarner » (Scardigli,
1983, 35). Le probieme avec cette nouvelle 1égitimité est que la majorité de la

population manifeste souvent un désintérét a I’égard de 1’idéal proné par la « minorité
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active » ; étant donné leur faible niveau de participation en matiére de politique, la
population converge alors vers des aspirations et des préoccupations propres aux ordres
culturel et économique : I’amélioration des conditions de vie matérielles. En somme, les
intéréts économiques d’abord délaissés, redeviennent vite une priorité sociétale pour les
individus qui sont lassés d’attendre des lendemains meilleurs. L’ ordre politique renoue
alors « avec I’éthique du labeur, engendrant des modes de vie de plus en plus difficiles a

distinguer des sociétés d’ordre économique » (Scardigli, 1983, 35).

Les sociétés d’ordre politique semblent donc étre trés précaires. A vrai dire, 1’ordre
politique doit plutét étre envisagé dans une perspective de transition : « en
s’institutionnalisant, il s’expose a la tentation permanente du retour a 1’ordre culturel ; il
n’y échappe qu’en se précipitant dans 1’ordre économique » (Scardigli, 1983, 36). C’est
ainsi, mentionne Scardigli, que 1’Iran révolté contre I’ordre économique imposé par le
Chah, est revenu a une conception trés traditionaliste de la vie en société. La révolution
peut donc étre le berceau de 1’ordre culturel, mais plus souvent qu’autrement, 1’ordre

politique est le berceau de 1’ordre économique.

1.3 L’ORDRE ECONOMIQUE

L’ordre économique se retrouve pour ainsi dire diamétralement opposé a 1’ordre
culturel : celui-ci a pour caractéristique fondamentale d’étre profondément « enraciné
dans son passé », alors que celui-1a a pour caractéristique fondamentale d’exister pour «

I’attente d’un avenir meilleur » (Scardigli, 1983, 38).

1.3.1 LE MYTHE DU PROGRES

La recherche d’un « avenir meilleur » passe nécessairement, au sein de 1’ordre
économique, par 1’accroissement des ressources matérielles, accroissement qui trouve
son effectivité dans le progrés. Contrairement a 1’ordre politique ol le terme de
« progres » signifiait ’amélioration des relations sociales ainsi que 1’égalité dans le
fonctionnement méme de la société, le progres devient en quelque sorte une « quéte

d’abondance » projetée dans la production matérielle d’objets toujours plus nombreux et
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performants destinés a améliorer I’existence individuelle. « C’est le soi-disant mieux

étre par la consommation » (Scardigli, 1983, 113).

Comme les sociétés d’ordre culturel, les sociétés d’ordre économique possédent un
mythe qui explique leur destinée, bien qu’il soit beaucoup plus simpliste et primitif
(Scardigli, 1983, 53). Il ne s’agit pas d’un mythe originel qui explique la genése de
'univers ainsi que le role et la place que doit y jouer I’homme, mais plutét un mythe
final, « ordonnant toute chose autour de ’homme, raison d’étre ultime de ’univers ».
Ce mythe qui guide les conduites des sociétés soumises a 1’ordre économique, c’est le
progres. Plus précisément, il s’agit du progrés de la connaissance scientifique, le
progres effréné des techniques de production, le progres illimité des conditions de vie
de I’humanité toute enti¢re (Scardigli, 1983, 53-54). Le progreés serait donc capable de
solutionner tous les problémes grace a une production effrénée de biens toujours plus
perfectionnés. Toutefois, I’idéologie productiviste reste sans réponse lorsqu’il s’agit
d’examiner les faits : « en Occident, le déséquilibre s’aggrave entre I’homme et son
environnement, 1’élévation du niveau de vie ne conduit pas au consensus, le malheur et
la souffrance sont toujours de ce monde » (Scardigli, 1983, 54). Pourquoi ?
Essentiellement, parce qu’il s’agit d’une idéologie, c’est-a-dire <{ un travestissement
plus ou moins conscient de la nature réelle d’une situation dont la reconnaissance exacte

ne serait pas en accord avec ses intéréts » (Mannheim, 1956, 42).

Dans I’ordre économique, la société rompt avec ses racines ; on assiste a la destruction
de la structure sociale traditionnelle. « La culture n’est plus la société totale » et elle
perd sa capacité de fixer la norme, donc d’orienter les pratiques et les comportements ;
elle devient un objet de consommation comme un autre : « on paie quelques spécialistes
pour conserver des ruines ou pour interpréter des ceuvres artistiques auxquelles la masse
de la population ne trouve gucre d’intérét, parce qu’elle ne participe plus a leur re-
création ». On fait de la culture « un universel, tout en voulant la répandre sous forme
d’objets finis» ; les ceuvres multipliées, elles deviennent, « en tant qu’objets sériels,
homogenes a la paire de bas et au fauteuil de jardin et prennent leur sens par rapport a

ceux-ci; les ceuvres sont devenues des objets finis, et rentrent dans la panoplie, la
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constellation d’accessoires par ol se définit le standing socioculturel du citoyen

moyen » (Baudrillard, 1970, 160).
1.3.2 DE NOUVEAUX RAPPORTS A L’ESPACE ET AU TEMPS

Au sein de ’ordre culturel, I’espace est structuré par le village. L’espace est intemporel
et immuable, « puisque la plupart des individus restent enracinés, de génération en
génération, dans le méme village » (Scardigli, 1983, 134). C’est aussi « un espace social
total » puisque la majorité des activités individuelles, qu’elles soient économiques ou
sociales, se déroulent dans I’enceinte du village. Il en résulte une proximité immédiate
entre les lieux et les gens. Le rapport aux autres est forcément caractéristique d’un tel
espace « fini » et « connu ». La socialité est, d’une part, informelle puisqu’une « intense
vie de voisinage relie chacun des membres du groupe social a propos des multiples

gestes de la vie quotidienne » et, d’autre part, concréte puisque « tous se connaissent »
(Scardigli, 1983, 134).

Dans I’ordre économique, le rapport a I’espace et au temps est complétement différent.
L’espace et le temps deviennent des réalités décloisonnées ; en changement constant, ils
varient en fonction de facteurs extérieurs : I’espace évolue au rythme de 1’urbanisation,
de la revitalisation des centre-villes, des délocalisations des entreprises et des industries.
La vie sociale n’est plus délimitée par les frontieres du village, comme ¢’était le cas
dans I’ordre culturel ; elle s’insére dorénavant au marché du travail, & la région du pays,

« voire méme du monde entier dans le cadre de la division internationale du travail »
(Scardigli, 1983, 39).

Dans la mesure ol I’espace devient une réalité décloisonnée, le village devient alors un
élément parmi tant d’autres faisant partie d’un vaste réseau économique. Il y a une
multiplication des lieux extérieurs o interagissent les individus, ce qui contribue a
mettre un terme a la vie de voisinage. Les acteurs qui participent a un méme domaine,
qu’ils se situent au niveau local, régional ou international, tissent des relations étroites

entre eux et forment un vaste réseau dans lequel ils interagissent et ce, a tous les
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niveaux de la structuration de I’espace : par exemple, la logique économique moderne
« tisse des liens de plus en plus étroits entre les agriculteurs de chaque hameau et les
coopératives cantonales, les marchés départementaux, les entreprises nationales du

secteur des industries agricoles et alimentaires » (Scardigli, 1983, 135).

Le rapport aux autres est lui aussi forcément bouleversé dans une telle dynamique.
Puisque I’enracinement des individus dans une communauté est de moins en moins
fréquent, et comme il n’y a plus d’espace social fini et imposé, les gens ont désormais la
possibilité d’effectuer des choix individuels dans une foule de domaines : en amitié, en
loisir, en matiére d’éducation, de profession, etc. Les rapports de solidarité entre les
individus demeurent encore effectifs, mais ils sont de plus en plus abstraits et
impersonnels : il est plutdt rare qu’un individu aide gracieusement son voisin, mais la
charge fiscale qu’il supporte contribue a nourrir financiérement le dispositif de sécurité

social destiné a aider des inconnus (Scardigli, 1983, 137).

Le temps est lui aussi sujet a changement ; son rythme n’évolue plus principalement en
fonction des saisons ou des fétes religieuses ; désormais, ¢’est le travail qui dicte les
migrations quotidiennes, les week-end, les vacances et méme « la séparation radicale

entre I’age scolaire, I’age productif et ’4ge de la retraite » (Scardigli, 1983, 39-40).

En somme, la disparition progressive de la structure sociale traditionnelle signifie la fin

de la société traditionnelle.
1.3.3 POUVOIR, STRUCTURES SOCIALES ET HIERARCHIE SOCIALE

Dans I’ordre économique, le pouvoir passe aux mains des détenteurs de richesses
matérielles, plus précisément les organisations et institutions qui contrdlent I’appareil de
production et qui assurent la gestion de ces richesses : « industries et banques, firmes
multinationales et institutions économiques internationales » (Scardigli, 1983, 40).

L’Etat, en se propageant sur tout I’espace social et en multipliant ses interventions sur
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celui-ci, devient une immense machine d’ou seront prises une multitude de décisions

concernant la vie en commun.

La hiérarchie sociale devient moins rigide et imperméable, ce qui a pour effet de
favoriser la mobilité sociale, du moins en théorie car, comme 1’a montré Bourdieu dans
La Reproduction (1970), la reproduction sociale n’est ni plus ni moins que la
reproduction du systéme des relations de classe : selon lui, 1’école participe au
renouvellement de I’inégalité sociale par le biais de 1’imposition de la culture dominante
comme culture 1égitime ; du coup, la neutralité de 1’enseignement cache I’arbitraire
culturel qui défavorise les enfants issus des milieux populaires et favorise les enfants
issus des milieux favorisés, mieux préparés a se conformer a I’arbitraire culturel

véhiculé par le systéme scolaire.

Dans les premiéres années de 1’industrialisation, de nouveaux clivages sociaux prennent
forme et se référent aux mérites de I'individu ; alors, le mérite de chaque individu se
jauge en fonction du « progres vers le bonheur matériel » (Scardigli, 1983, 40). Le
mérite de chaque individu s’apprécie d’aprés sa propre capacité productive. L’ appareil
de production se diversifie en occupations, elles aussi génératrices de clivages sociaux,
par suite d’une incessante division des tiches. La place de chaque individu dans cet
appareil est fonction de son occupation : une hiérarchie occupationnelle se forme entre «
les salariés, ouvriers, employés et cadres » (Scardigli, 1983, 40). Ces distinctions ont
une grande capacité heuristique, puisque a elles seules, elles peuvent expliquer une
grande partie de la société, du moins au début du processus d’industrialisation. Dans les
€tapes ultérieures de ce processus, ces différences tendent a s’effacer ; les clivages
sociaux prennent plutdt forme d’apres « les objets possédés, les services utilisés par les

individus » marquant leur progression vers I’idéal du bonheur matériel proposé par la

société (Scardigli, 1983, 40).

L’inégalité matérielle est une réalité¢ sociale qui est entretenue et reproduite par les
individus dans 1’ordre économique : elle « pousse I’individu a travailler plus pour

affirmer ses mérites personnels, et [elle] brime les travailleurs les moins qualifiés ou de
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seconde zone (retraités, jeunes non productifs, travailleurs 2 statut précaire) » (Scardigli,
1983, 41). Les politiques de redistribution quelles qu’elles soient ne parviennent 2
¢liminer I’inégalité : le progres, tel qu’il est pensé dans 1’ordre économique, ne permet
pas d’atteindre une justice sociale totale. Cette contradiction qui semble consubstantielle
a 'ordre économique constitue une menace constante de conflit « susceptible de
provoquer un passage a 1’ordre politique : la croissance porte en germe la révolution,

comme la Révolution a préparé la croissance frangaise » (Scardigli, 1983, 41).

1.3.4 L’ACTIVITE ECONOMIQUE

Puisque dans I’ordre économique le bonheur des individus passe par I’accroissement
effréné des ressources matérielles, il devient dés lors « normal » que la vie économique
— production et consommation — occupe la majeure partie de la vie de la société. Les
sociétés de I’ordre économique comptent sur le savoir scientifique et sur la technique de
plus en plus spécialisée et performante pour combler la totalité de leurs besoins, ce qui

vient mettre un terme a l’autarcie ou a la production domestique des sociétés

traditionnelles. Du coup, on assiste a la généralisation de 1’échange marchand.
1.3.5 TROIS ETAPES DU DEVELOPPEMENT ECONOMIQUE

L’ordre économique semble posséder une force centrifuge sans commune mesure avec
les deux autres ordres, culturel et politique ; une force qui, malgré des différences
géographiques et historiques propres aux sociétés, oriente les modes de vie dans une
direction unique. Dans ses Dix-huit legons sur la société industrielle, Raymond Aron
croyait qu’il y avait une diversité de voies de développement et a fortiori, une diversité
de modeles de société industrielle. Pour lui, il était inconcevable, en raison de
conjonctures propres au développement scientifique et technique, que le destin des
peuples suive partout et toujours la méme voie. Et pourtant, comme le montrent les
développements des sociétés industrielles et ultérieurement postindustrielles, il semble

qu’au niveau des modes de vie, la convergence 1’emporte sur la diversité.
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En fait, pour Scardigli, chaque époque peut se caractériser par un modele dominant de
développement (Scardigli, 1983, 48). Scardigli présente trois étapes successives du
développement de I’économie au sein de 1’ordre économique : I’économie duelle, la
société industrielle et la société postindustrielle. 11 s’ agit de trois étapes qui coincident
avec le progres vers 1’idéal matériel recherché par les sociétés de 1’ordre économique : «
la production et I’accumulation de biens et de services toujours plus nombreux, toujours

plus sophistiqués » (Scardigli, 1983, 48).

Les sociétés duelles se caractérisent par la coexistence de deux types d’économie, 1'une
traditionnelle et I’autre de moderne. L’économie traditionnelle est surtout pratiquée
dans les zones rurales et parfois dans les villes. La monétarisation de I’économie est peu
développée, d’une part, parce que la majorité des besoins alimentaires et vestimentaires
des individus sont comblés par I’autoproduction et d’autre part, parce que les salaires
sont peu élevés. Parallelement, un début d’économie moderne se met a fonctionner, ses
principales manifestations prenant la forme d’une distribution des salaires et des
produits favorisant une mutation du mode de vie. Ce secteur moderne de I’économie
morcelle la structure sociale traditionnelle : « I’agriculture destinée a 1’exportation
détruit les structures agraires, 1’école rend caduques les connaissances des anciens, les

salaires font des envieux » (Scardigli, 1983, 49).

Le processus de modernisation de I’économie, c’est-a-dire I’incorporation du progrés
scientifique et technique dans le proceés de production, n’est pas sans causer des

problémes de nature sociale, culturelle et politique, mais il demeure néanmoins bien

enclenché et irréversible.

Les sociétés industrielles constituent la deuxiéme étape du développement de
I’économie moderne selon Scardigli. Ces sociétés délaissent 1’ordre culturel et adoptent
les valeurs de I’ordre économique. La majorité de la population ne se situe plus en
milieu rural ; elle occupe désormais les villes et, avec 1’accroissement de la population,

elle gagne les banlieues. Les grands enjeux de la vie collective portent sur «
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I’orientation du développement économique, le pouvoir dans 1’entreprise, les

revendications sociales des travailleurs » (Scardigli, 1983, 49).

Les sociétés industrielles présentent un taux de monétarisation €levé, car la population
ne peut plus satisfaire elle-méme la majorité de ses besoins. Pour ce faire, elle doit
compter sur les mécanismes du marché pour se nourrir, se loger, se déplacer, se soigner,
€lever et instruire les enfants. Le niveau de vie s’éléve et conséquemment, les dépenses

reliées a la consommation de biens et de services s’élévent aussi.

Enfin, les sociétés industrielles se caractérisent aussi par une division régionale du
travail qui est souvent inégale de sorte que, dans un méme pays, il peut y avoir des
régions périphériques ou les activités rurales prédominent, et des régions centrales et

dominantes, plus riches, ou les activités industrielles et tertiaires dominent.

La société postindustrielle représente le dernier niveau du développement de I’économie
dans I’ordre économique. Dans cette société, tous les vestiges de 1’ordre culturel ont
pratiquement disparus. Les zones rurales et les emplois du secteur primaire sont
désertés. La division du travail se fait désormais a I’échelle internationale, ce qui
favorise I’émergence de certaines préoccupations économiques et sociales a 1’échelle
mondiale : « contraste entre I’abondance, la protection sociale des uns, et la faim, les
conditions de travail industriel des autres ; développement du chomage, de I’inflation,

des atteintes a I’environnement naturel[...] » (Scardigli, 1983, 50)

L’effort de production est toujours soutenu, car la société 1’a érigée comme principe
catégorique d’action (Scardigli, 1983, 56). Mais I’intérét pour le travail ne suscite plus
les mémes passions, comme on pouvait 1’observer au début du processus
d’industrialisation : le travail est maintenant vu comme étant un mal nécessaire.
D’ailleurs, le lien entre « I’effort au travail et sa récompense » devient plus ténu en
raison des politiques de redistribution sociale en faveur des chdomeurs et de la
population inactive (Scardigli, 1983, 50). Les véritables enjeux sociaux se déplacent dés

lors vers de nouveaux centres d’intéréts : « I’aménagement du temps et de I’espace de la
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vie quotidienne, I’orientation de la gamme de services proposés pour satisfaire les
besoins nouveaux, la gestion des consommations collectives qui ont pris une place

considérable » en sont quelques exemples (Scardigli, 1983, 50-51).

On observe aussi une monétarisation trés poussée des échanges économiques, mais les
€changes directs de marchandises ou de services sans recours a la monnaie (le troc)
persistent, quoiqu’ils ne représentent qu’une faible partie de la consommation des
ménages, car la consommation est devenue essentiellement une allo-consommation,
traduisant une marchandisation du mode de vie : 'individu ne peut plus satisfaire lui-
méme ses propres besoins (Scardigli, 1983, 51). Pour les satisfaire, il doit désormais
compter sur les mécanismes du marché, c’est-a-dire un immense systéme de production

et de distribution de biens et de services.

1.4 LIMITES

Dans ce mémoire, nous nous sommes limités a la seule perspective théorique de
Scardigli, pour théoriser le changement social. Le lecteur connaissant bien cette
perspective théorique ne manquera pas de remarquer le peu de distance entre le texte
original et celui élaboré dans les pages précédentes. En effet, nous avons essayé de
rester fidele aux idées développées par Scardigli. Nous savons qu’il y a d’autres théories
pour €tudier le changement social, mais celle de Scardigli semblait pertinente pour

comprendre la réalité que nous souhaitons étudier.

La principale limite de la théorie des trois ordres est inhérente a la méthode utilisée par
Scardigli pour la construire, soit la méthode typologique. Les objets des sciences
sociales sont trés complexes ; prétendre dresser la liste des caractéristiques qui
décriraient exhaustivement une société est un objectif qui est certainement audacieux et
qui peut mener a moult simplifications des systémes sociaux. La théorie des « trois
logiques du social » est fondée sur un ensemble de propositions faisant d’un ordre social
la somme d’un certain nombre de traits caractéristiques. Mais ces traits sont peu

nombreux si nous les comparons avec la réalité complexe. Le probléme avec toute
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typologie est qu’elle suggere que les traits essentiels dont elle est constituée décrivent la
réalité profonde de la société considérée et que le reste n’est qu’apparence et semble

dépourvu d’importance.

On pourrait aussi objecter que cette typologie des sociétés humaines a été construite afin
de décrire I’évolution du mode de vie des Européens, plus précisément celui des
Frangais et donc, de ce fait, elle est peu propice pour d’écrire d’autres sociétés se situant
a I'extérieur de cet espace géographique. En fait, cette objection aurait été valable si la
typologie construite par Scardigli présentait des caractéristiques micro-sociologiques,
c’est-a-dire tenant compte des diverses spécificités régionales. Or, ce n’est pas le cas.

Cette typologie présente des caractéristiques générales inhérentes a chaque ordre

sociétal.



CHAPITRE 2 — LE CONTEXTE SOCIO-HISTORIQUE

INTRODUCTION

Dans le chapitre précédent, nous avons vu les trois logiques du social qui peuvent
organiser les sociétés humaines. Il s’agit maintenant d’examiner la société inuit a
différentes périodes de son histoire pour pouvoir ultérieurement diagnostiquer la ou les

- logiques qui président & son organisation.

Le présent chapitre est constitué de trois parties. Dans la premiére partie, nous brossons
un tableau général du mode de vie et de certaines composantes de 1’organisation sociale
des Inuit au cours de la période traditionnelle en lien avec 1’approvisionnement
alimentaire. La deuxiéme et la troisi¢me partie traitent respectivement de la colonisation
du Groenland et de la colonisation de I’Arctique canadien. Cette division s’avere
nécessaire puisque ces deux régions présentent une trame socio-historique distincte et

parce que le sondage d’ou provient nos données s’est déroulé au Groenland et dans

I’ Arctique canadien.

2.1 PERIODE TRADITIONNELLE : ACTIVITES DE SUBSISTANCE ET CIRCULATION DE LA
NOURRITURE

Tout au long de la période traditionnelle, période antérieure aux premiers contacts avec
les Européens, les Inuit vivaient essentiellement du produit de leur chasse, péche et
cueillette (Dorais, 1996). On qualifie souvent ce régime économique d’autarcie,
d’autoconsommation ou encore de subsistance. Dans ce type de régime économique, les
individus sont soumis a une double dépendance : celle du milieu, de la nature qui assure
leur survie ; et celle a ’égard de leurs semblables. Cela favorise un processus d’échange
entre les individus et leur environnement qui leur permet de satisfaire leurs besoins

alimentaires. L’économie des Inuit peut étre qualifiée de substantive (Polanyi, 1975,
239).



Le régime alimentaire des Inuit était donc constitué de produits tirés 2 méme les
ressources de leur environnement. Il était composé de viande (gibier, mammifére
marin), de poisson et autres produits provenant de la récolte (algues, baies, ceufs). Les
activités de subsistance se déroulent selon une division sexuelle du travail : les activités
cynégétiques concernent essentiellement les hommes ; la péche est plutdt une activité

mixte ; et la cueillette est surtout une affaire de femmes, activité a laquelle participent

parfois les enfants (Dorais, 1996).

Chacune de ces activités enregistre de multiples variations suivant les saisons, comme
c’est d’ailleurs le cas pour toutes les sphéres de I’activité sociale (Condon, 1983 ;
Dorais, 1996, 1984 ; Lévesque, 1999). Les Inuit suivaient le rythme des saisons dictant
lui-méme la disponibilité du gibier. La période hivernale était généralement consacrée a
la chasse au phoque en eau libre ou au trou d’aération ; dans ces deux cas, le phoque
était chassé a I’aide d’un harpon. La péche était une autre activité qui se déroulait au
cours de la période hivernale, mais elle était surtout pratiquée par les Inuit occupant
Pintérieur des terres ; les Inuit habitant les régions cotiéres s’y adonnent aussi quoique
beaucoup moins fréquemment en raison de leur emplacement favorisant davantage la

chasse aux mammiféres marins (Dorais, 1996).

Pendant I’hiver, plusieurs familles se regroupent formant un établissement ou un camp
d’hiver ne dépassant pas une centaine de personnes (Dorais, 1996). L’étendue des
groupes était limitée par la disponibilité des ressources fauniques alors rarissimes
pendant cette période de 1’année, en raison des mouvements migratoires et des
conditions climatiques extrémes de I’ Arctique. Les conditions d’existence et de survie
fort précaires au cours de cette période de I’année, conduisaient les Inuit a se rassembler

pour maximiser leurs chances de survie (Lévesque, 2000).

Au printemps, la chasse au phoque était encore trés importante, mais se déplagait alors
sur la banquise ol le chasseur, profitant de I’inattention du phoque jouissant des chauds

rayons de soleil, le surprenait a la dérobée dés qu’il était & portée de harpon (Dorais,
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1996). Cette période qui coincidait avec la fonte de la banquise signifiait aussi pour les

Inuit I’ouverture de la chasse a la baleine.

Pendant la période estivale, les familles se dispersent sur le territoire en raison des
conditions climatiques beaucoup plus clémentes, de la diversité et de la proximité du
gibier favorisant une plus grande sécurité alimentaire. Cette dispersion des familles
réduit les activités collectives tout en augmentant cependant les activités familiales
(Dorais, 1996 ; Lévesque, 2000). La facilité relative d’accés aux gibiers accroit
simultanément 1’indépendance et 1’autonomie des familles par rapport au groupe. Au
cours de cette période giboyeuse, les camps sont moins peuplés et sont formés d’au plus
trois ou qﬁatre familles coopérant entre elles pour des fins d’approvisionnement
alimentaire et pour d’autres activités. Les femmes et les enfants pratiquent alors la
cueillette. La péche, principalement a 1’omble de I’ Arctique, était quant a elle une
activité familiale. Vers la fin de I’ét€ jusqu’au début de I’automne, plusieurs groupes
poursuivent une migration vers l’intérieur des terres pour y chasser collectivement le

caribou lors des migrations des troupeaux (Dorais, 1996).

Les activités de subsistance pouvaient alors nécessiter soit une dynzimique
communautaire, soit une dynamique familiale. Les activités familiales
d’approvisionnement étaient principalement orientées vers la satisfaction des besoins
familiaux. Pour rencontrer cet objectif, les familles inuit comptaient sur un régime de
coopération auquel participaient tous les membres de la maisonnée, formant I’unité de
consommation de base (Dorais, 1996, 1984). Ils participaient tous, a des degrés divers,
selon leur sexe et leur dge, aux tiches nécessaires a leur survie. Toutefois, la conduite
de certaines activités nécessite une participation et une coopération d’un plus grand
nombre de personnes. Les chasses collectives, plus précisément la chasse aux grands
mammiféres marins, la péche au saumon a 1’aide barrages de pierres et la chasse au
caribou exigent une participation et une coopération entre les personnes pour assurer le
bon déroulement de ces activités cynégétiques et halieutiques (Crowe, 1974 ; Dorais,

1996). Ces chasses & « haut rendement » comme les qualifie Saladin d’ Anglure (1967),
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ont pour but la constitution d’un stock permettant au groupe de traverser les dures

conditions climatiques.

Pendant la période traditionnelle, les Inuit dépendaient donc de leur milieu naturel pour
assurer le maintien et la repi'oduction de leur existence matérielle. Mais les activités de
subsistance ne constituent pas 1’unique modalité assurant I’approvisionnement
alimentaire des Inuit. Trois autres modalités participent a la circulation de la nourriture
entre les maisonnées au sein de I’aire culturelle inuit (Oakes et Riewe, 1997 ;
Robbe,1994) : le partage, le don et le commensalisme. Ces trois modalités ne sont pas
univoques ; elles présentent plusieurs variations selon les régions de 1’Arctique
considérées. Nous les présenterons successivement sans rendre compte des multiples
variations régionales qu’elles peuvent prendre, travail que nous laissons & nos collégues

anthropologues (pour une description ethnographique approfondie, voir : Robbe, 1994,
354-359).

Le partage de gibier répond a des regles de distribution précises qui suivent la logique
des rapports sociaux, mais leurs formes varient d’un groupe a I’autre ; elles varient par
exemple en fonction du type de gibier récolté, de la position sociale des individus, des
liens de parenté entre les chasseurs, de la conjoncture alimentaire et de la variation
saisonniére du gibier (Lévesque, 1999 ; Robbe, 1994 ; Saladin d’Anglure, 1967).
Généralement, le partage et la distribution du gibier sont effectués par le chasseur qui
rapporte le gibier (Graburn, 1969 ; Robbe, 1994 ; Oakes et Riewe, 1997). Dans un
premier temps, il est partagé entre les co-producteurs (chasseurs) et, dans un deuxiéme
terhps, il est distribué a tous ceux qui en ont besoin (Dorais, 1996 ; Lévesque, 2000).
Toutefois, pendant les périodes de disette ou de famine, les régles qui président
ordinairement le partage n’ont plus cours et chaque famille ne doit alors compter que
sur elle-méme pour se procurer sa propre nourriture (Saladin d’Anglure, 1967). Au
cours de ces périodes de famine, il semble que I’instinct de conservation individuel
prime sur tous les liens de solidarité : en période de famine, les Inuit ne partagent pas le
gibier qu’ils ont pris (Saladin d’ Anglure, 1967). Toutefois, en situation de pénurie de

gibier, les normes régissant le partage deviennent plus rigides et contraignantes assurant
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une redistribution équitable de la nourriture (Saladin d’Anglure, 1967). D’apres
Rasmussen (1999), cit€ dans Lévesques (1999), il semblerait que, dans certains groupes
inuit, le partage de gibier devenait une pratique effective uniquement si les gens du
groupe en faisaient la demande aux chasseurs. Dans ce cas précis, le gibier était partagé
en fonction des demandes (Lévesque, 1999). Saladin d’Anglure a remarqué cette
pratique chez les Inuit dans le Nord-du-Québec :

« une regle tres respectée chez les Esquimaux de
Kangirsujuaaq, voulait qu’on ne refuse jamais une part de
nourriture & quelqu’un qui en faisait la demande. Les
indigents, qui faisaient de telles demandes, étaient souvent
des individus ayant peu de parents dans le camp ; ils
recevaient donc peu de viande en partage » (Saladin
d’Anglure, 1967, 111).

Le partage de gibier, bien qu’il soit une pratique répandue dans 1’ensemble de 1’aire
culturelle inuit, se déroule dans des conditions bien précises et s’ajuste selon la
conjoncture alimentaire du moment, c’est-a-dire selon la disponibilité locale du gibier.
Ce serait donc une erreur de penser que le partage de la nourriture est une pratique ou
encore un comportement qui a constamment prise dans le cadre du mode de vie des
Inuit. Les Inuit partagent, bien sir ; mais ils ne partagent pas toujours : il y a des
conditions ou des circonstances qui font en sorte que ce comportement cesse, n’ayant

ainsi plus prise sur les conduites individuelles.

Globalement, le partage est d’une importance primordiale pour les sociétés inuit (Oakes
et Riewe, 1997 ; Robbe, 1994 ; Saladin d’ Anglure, 1967). Le partage assure 1’équilibre
économique du groupe ; il voit a la survie des familles indigentes et équilibre I’inégalité
de la production des chasseurs (Lévesque, 1999) ; il assure le prestige, la reconnaissance
du bon chasseur (Lévesque, 1999) ; il favorise la sécurité alimentaire ; et il permet de
renforcer les liens sociaux existant (Kishigami, 2000 ; Lévesque, 1999 ; Oakes et

Riewe, 1997 ;Nuttall, 1991 ; Robbe, 1994).

Le don est une autre modalité de circulation de la nourriture dans 1’aire culturelle inuit
(Robbe, 1994, Dorais, 1984, Graburn, 1969, Saladin d’Anglure, 1967) Il se déroule

principalement entre les membres de la famille étendue composant I’unité domestique.
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Sous les hospices du don, la distribution de la nourriture peut se faire en fonction des
préférences alimentaires des individus, ou au gré des individus qui distribuent la
nourriture. La circulation de la nourriture peut enfin prendre une forme régie par une
régle plus élémentaire du partage prenant corps dans les régles d’hospitalité obligeant
les individus a offrir de la nourriture aux gens qui les visitent ; cette derniére modalité
de la circulation alimentaire, le commensalisme, prend la forme de festins organisés soit
en raison de la présence de visiteurs (Robbe, 1994), soit lors de la prise d’un gros gibier
comme la baleine, le morse, ou le caribou (Saladin d’Anglure, 1967). Le
commensalisme permet, lui aussi, de cimenter les liens entre les individus et de faire

circuler la nourriture entre les maisonnées (Graburn, 1969).

Ces trois modalités favorisant la circulation de la nourriture entre les individus,
conjuguées aux activités de subsistance des maisonnées, contribuent a assurer un
approvisionnement continu aux maisonnées en nourriture traditionnelle, et ce tout au
long de la période précédant les contacts avec ’homme blanc. Nous verrons dans les

pages qui suivent comment cette situation autarcique des Inuit sera brisée avec la

colonisation du Groenland et de I’ Arctique canadien.

Mais avant d’aller plus loin, nous devons nous arréter sur une caractéristique de
I’organisation sociale des Inuit au cours de la période traditionnelle, soit 1’organisation
politique. Pendant cette période, les Inuit ne présentaient pas d’organisation politique
formelle ; en d’autres termes, la société inuit était alors une société sans Etat. Cela dit,
elle n’était pas pour autant dépourvue de relation d’autorité, de pouvoir. Les chasseurs
adultes par exemple, plus précisément ceux qui bénéficiaient d’une solide réputation et

d’un prestige reconnu, pouvaient assumer le rdle de leader (cf. Honigmann, 1962 et

Saladin d’ Anglure, 1967).

Les décisions concernant ’ensemble de la collectivité relevaient du consensus en ce
sens que celles-ci ne relevaient pas d’une seule et méme personne. Il existait une forme
de participation a la vie collective qui se déroulait au niveau de la structure du camp

(Graburn, 1969). Les décisions concernant les conditions du « vivre ensemble » étaient
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prises en regard et en accord avec la tradition et avec Iinterprétation qu’ils faisaient des
circonstances, aidés pour ce faire du chaman. L’autonomie décisionnelle était donc

largement déterminée par le poids de la tradition et par les forces surnaturelles.

Au terme de ce tableau, des éléments fondamentaux de 1’organisation sociale inuit
présentent une nette similarité avec les caractéristiques propre a 1’ordre culturel, comme
décrit par Victor Scardigli. En effet, les sociétés de 1’ordre culturel présentent une
division des taches propre a chaque culture, mais sa division fondamentale est sexuelle ;
I’activité économique est réduite au minimum nécessaire pour assurer la survie du
groupe ; ce dernier produit I’essentiel de ce qui lui est nécéssaire pour vivre et il vit en

consommant I’essentiel de ce qu’il produit ; le groupe vit en autarcie ; la monétarisation

est trés faible voire méme inexistante.

La société inuit de la période traditionnelle présente des caractéristiques similaires au
niveau économique : I’activité économique vise essentiellement a assurer la survie du
groupe ; les principaux besoins pris en charge par celle-ci sont 1’alimentation et ceux
reliés a ’aspect vestimentaire ; les activités cynégétiques présentent une division
sexuelle des tiches ; les savoir-faire sont transmis d’une génération a 1’autre depuis des
temps trés anciens ; la totalit€ des besoins du groupe sont satisfaits par un mode
d’autoproduction ; les moyens de productions essentiels a la réalisation des activités
cynégétiques sont aussi auto-produits ; la monétarisation est totalement absente, d’ une
part, en raison du régime autarcique et, d’autre part, parce que les échanges ne sont pas
médiatisés par la monnaie. Toutes ces caractéristiques de 1’économie inuit sont

similaires a celles de 1’ordre culturel présentées par Scardigli.

D’autres similitudes sont présentes du coté des mentalités et de la structure sociale :
dans la société d’ordre culturel, la valeur fondamentale est la culture, entendue comme
I’ensemble des structures, des gestes, des mentalités, des valeurs qu’une société se
transmet de génération en génération ; son unité, sa cohésion et sa continuité sont
assurées par son passé, ses traditions, son histoire faite d’inventions divines ; la société

d’ordre culturel est souvent obligée de solidarité ; I’écoulement du temps est marqué par
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le rythme des saisons ; le pouvoir est souvent attribué au guerrier valeureux ou au
meilleur chasseur ; le pouvoir est aussi exercé par le chaman qui exprime I’avis des

habitants de I’au-dela ; le chaman sait aussi faire intervenir I’au-dela dans les affaires

des vivants.

La structure sociale et les mentalités des inuit au cours de la période traditionnelle
suivent le méme schéma : le fondement de I’existence de la société inuit repose pour
beaucoup sur I’héritage du passé, la culture, et sur les forces surnaturelles avec
lesquelles jonglait le chaman ; les régles de conduite sont assujetties au respect des
coutumes et des pratiques ; le groupe est fondé sur une solidarité de type mécanique ; le
temps et I’espace ainsi que les activités du groupe sont largement déterminés par le
rythme des saisons. En somme, ces caractéristiques de la société inuit, sont similaires &
celles développées dans la typologie des sociétés humaines de Scardigli. La société
inuit, au cours de la période traditionnelle, semble donc bien é&tre une société de 1’ ordre

culturel tel qu’envisagé par Scardigli.



2.2 LA COLONISATION DU GROENLAND

Le mode de vie traditionnel des Inuit décrit précédemment s’est modifié
progressivement avec I’intensification des contacts avec les Européens. A la fin du
dixieme siecle de notre ére, des Européens venus d’Islande et de Norvége fondérent une
colonie a I’extréme sud du Groenland, aux environs de Narsarsuaq (Dorais, 1996, 12 ;
Wareham, 1993, 3). Vers I’an mil, un deuxiéme établissement vit le jour dans le fjord de
Godthad, sur la cdte ouest de I’ile, ol 1’on retrouve aujourd’hui la capitale du
Groenland, Nuuk (Dorais, 1996, 12 ; Wareham, 1993, 3). A son apogée au Xllle siecle,
et selon diverses sources, on estime que la colonie groenlandaise comptait entre 3000 et
5000 ames (Armstrong, 1978 ; Dorais, 1996). Les premiers contacts entre Européens et
Inuit eurent lieu a la fin du onziéme siécle (Dorais, 1996). Ces premiéres rencontres
furent généralement hostiles, mais des objets retrouvés lors de fouilles archéologiques
menées dans le Sud de la grande file, montrent qu’il est possible que ces rencontres se

soient parfois soldées par des relations plutot pacifiques (Dorais, 1996).

L’¢établissement de Godthad est abandonné par les colons aux alentours de 1375 en
raison du refroidissement du climat, des famines, des maladies et des attaques des Inuit
(Armstrong et al., 1978 ; Dorais, 1996, 13). La colonie de Narsarsuaq se mit aussi a
péricliter. Vers 1415, le ravitaillement externe du Groenland est complétement coupé
par I’Islande et la Norvége (Dorais, 1996 ; Nuttall, 1994). Or, les colons n’ayant jamais
été autosuffisants, virent diminuer leur effectif drastiquement, pour s’éteindre
complétement au cours de la deuxiéme moitié du XVe (Dorais, 1996 ; Nuttall, 1994 ;

Wareham, 1993).

Au cours du XVIe et du XVIIe siecle, d’autres rencontres épisodiques eurent lieu, mais
cette fois présidées par des explorateurs et des chasseurs de baleine (Nuttall, 2000,
1994 ; Wareham, 1993), menant a des rencontres parfois hostiles, parfois pacifiques
(Dorais, 1996 ; Gad, 1984). Un début de commerce s’engage entre les Inuit et les
baleiniers anglais et hollandais qui se mettent alors & fréquenter les cotes du Groenland

en raison des stocks abondants de baleines (Armstrong, 1978 ; Nuttall, 1994 ; Wareham,
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1993). Au cours de ces échanges, les Inuit font leur premiére expérience des produits
importés : fusils, couteaux, vétements en laines, thé, sucre, chaudrons, poéles,
bouilloires, sont les objets que les baleiniers échangent le plus fréquemment ; en retour,
ils regoivent du gras de baleine et de phoque, des peaux de renard, de caribou, de
phoque et de I’ivoire (Armstrong et al., 1978, 170 ; Gad, 1984, 557 ; Nuttall, 1994).
Ainsi, avec ces échanges, des besoins ont été créés qui, dorénavant, ne pourront étre

comblés que de I’extérieur (Gad, 1984, 558).

Mais il faut attendre au XVIIle siecle pour que se mettent en place les premiéres
relations suivies et permanentes entre les Inuit et les Européens (Dorais, 1996) et que

s’amorcent quelque 250 années de colonisation danoise (Nuttall, 1994).

La premiére colonie européenne date de 1721 et fut entreprise par Hans Egede, ministre
du culte luthérien, bénéficiant du support de commergants norvégiens et de la
bénédiction royale du roi du Danemark Frederik IV (Armstrong et al., 1978 ;
Dorais, 1996 ; Gad, 1984 ; Nuttall, 1994). L’avénement de cette colonisation marque le
début de la période moderne de I’histoire groenlandaise (Wareham, 1993). Cette
colonisation poursuivait trois grands objectifs. Un premier, d’ordre politique, avait pour
but de préserver la souveraineté du territoire qui était potentiellement menacée par la
présence de marchands hollandais (Armstrong et al., 1978 ;Gad, 1984 ; Nuttall, 1994).
Un second, d’ordre économique, avait pour but d’instaurer des relations commerciales
avec les Inuit en créant des comptoirs commerciaux (Gad, 1984 ; Nuttall, 1994). Enfin,
le dernier objectif, religieux celui-1a, avait pour but de christianiser les Inuit (Armstrong
et al., 1978 ; Christiansen, 1970 ; Gad, 1984). Ces trois oijectifs eurent tous pour effet

de transformer le mode de vie traditionnel des Inuit.

Initialement, les motivations de Egede étaient de retrouver et christianiser les colons
venus naguere d’Islande et de Norvege (Armstrong et al., 1978 ; Gad, 1984, 557).
Lorsqu’il s’est rendu compte que cette population était décimée, ses visées religieuses
se sont tournées vers les Inuit afin de les assimiler et de les convertir a la nouvelle

doctrine chrétienne (Armstrong et al., 1978 ; Wareham, 1993). Pour mener a bien ce
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projet, Egede et les missionnaires durent apprendre 1'usage de la langue des Inuit, le
Groenlandais. La premiére grammaire groenlandaise ainsi que le premier dictionnaire
groenlandais paraissent pour la premigre fois en 1750 (Christiansen, 1970). A 1a fin du
XVlIlIe sieécle, les missionnaires ainsi que les autorités danoises décidérent
d’alphabétiser et de scolariser les Groenlandais dans leur langue (Dorais :1996 :p.14 ;

Nuttall, 1994). C’est donc en partie grice a I’implantation des missions que les Inuit ont

été hativement instruits.

La conversion des Inuit n’eut cependant pas que des bons cotés. Egede ne savait pas
apprécier la valeur des coutumes et de 1’organisation sociale des Inuit ; en s’attaquant 2
elles dans le but de les éliminer, il contribua 4 miner les fondements mémes de leur
société. La conversion des Inuit entrafnait systématiquement la disparition progressive
des croyances et des structures sociales traditionnelles (Nuttall, 1994 ; Schuurmann,
1977). A sa mort, il laissait un peuple qui était chrétien de nom, mais qui n’avait plus ni

armature ni direction (Schuurmann, 1977, 22).

Egede avait eu l’autoriéation du roi du Danemark d’établir une colonie au Groenland
lorsqu’il eut mis en évidence le volet économique de sa mission (Gad, 1984, 557). En
effet, il proposa au roi de mettre sur pied une compagnie située a Bergen qui, oeuvrant
dans le domaine de la chasse a la baleine et dans le commerce avec les Groenlandais®,
financerait I’ensemble du projet ; une fois cette compagnie mise sur pied, Egede eut
I’aval des autorités danoises pour poursuivre son projet (Gad, 1984). Toutefois, le volet
commercial de la mission n’eut pas immédiatement le succés escompté (Caulfield,
1997 ; Gad, 1984). En effet, a son arrivée, Egede ne connaissait que quelques mots de la
langue des Inuit, rendant difficiles les premiers contacts avec la population indigéne
(Dorais, 1996 ; Gad, 1984). A cette premiére difficulté, il faut ajouter le manque de
confiance des investisseurs, le refus initial des Inuit de commercer avec les étrangers
(Ies blancs) et la compétition qui s’installa avec les missionnaires moraves établis a

Godthab en 1733 (Dorais, 1996, 14). Les choses finirent cependant par s’arranger.

3 . . N
Dans ce texte, nous employons Groenlandais pour désigner les Inuit du Groenland.
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Egede et ses acolytes apprirent la langue des Inuit et furent alors en mesure de converser
et commercer avec eux. Les missions et les comptoirs commerciaux se multipliérent le
long de la cote ouest du Groenland de sorte que cinquante ans aprés ’arrivée d’Egede
sur I’ile, on dénombrait une dizaine de missions ainsi que treize comptoirs commerciaux
fermés aux commergants autres que Danois (Dorais, 1996, 14 ; Wareham, 1993, 4).
Déja on peut entrevoir les balbutiements de la politique paternaliste et isolationniste

danoise a I’égard du Groenland.

Le volet commercial de la mission de Egede eut lui aussi plusieurs répercussions sur le
mode de vie traditionnel des Inuit. Le regroupement des Inuit autour des missions
chambardait le cycle annuel des activités basées sur la chasse et la péche. Cette situation
allait encore se détériorer avec I’apparition d’un petit groupe de salariés travaillant dans
les missions (Schuurmann,1977, 25). Peu a peu les relations de dépendance entre
I’individu et le groupe devenaient de moins en moins essentielles. La tendance était
alors a I’abandon des activités traditionnelles. Voyant les effets désastreux de cette
situation, les autorités danoises voulurent décourager la centralisation. En 1775, les
Danois adopterent une politique officielle de dispersion afin de favoriser les activités de

péche et de chasse (Schuurmann,1977).

En 1776, le gouvernement danois décida de prendre en charge le commerce et
I’administration de sa colonie. De cette prise en charge naquit la Traite Royale
Groenlandaise (KGH), un systéme de monopole commercial d’approvisionnement et
d’exploitation de la colonie interdisant la concurrence, qui dura’jusqu’a ’aube de la
Deuxiéme Guerre Mondiale (Nuttall, 1994). Un des principaux objectifs de KGH était
d’organiser la chasse a la baleine a grande échelle afin d’approvisionner en huile, entre

autres, les moteurs de train du Danemark (Caulfield, 1997, 28 ; Gad, 1984).

En 1782, le Danemark formula sa premiére politique pour le Groenland
(Schuurmann,1977). Les premiéres instructions traitérent de questions administratives

et commerciales d’une part, et tentérent d’échafauder les relations entre le Danemark et

4 Kongelige Gronlanske Handelskompagni.



48

le Groenland et, d’autre part, de protéger les Groenlandais contre les représentants du
gouvernement (Schuurmann,1977, 28). Ces instructions reflétaient la mentalité
européenne de I’époque, a savoir qu’elles exhortaient les autochtones au travail
(Schuurmann,1977). Un programme d’aide aux pauvres fut aussi mis de I’avant et son

déroulement entiérement confié aux commergants (Nuttall, 1994 ; Schuurmann,1977).

Outre ces instructions, la politique de 1782 était fortement paternaliste et isolationniste
(Nuttall, 2000, 1994), s’inspirant de la philosophie du siécle des lumiéres, notamment
avec I’idée propagée par Rousseau du « Bon sauvage ». « Cette philbsophie fut
appliquée par des mesures de protection contre les influences européennes »
(Schuurmann, 1977, 28). Le mode de vie des Inuit devait étre préservé, colite que coiite,
de toute corruption du monde civilisé. L’immigration était contrdlée : les seules
personnes autorisées a entrer sur la grande ile étaient des administrateurs et des
marchands danois (Schuurmann,1977). Cette politique isolationniste dura jusqu’aux

termes de la Seconde Guerre Mondiale (Nuttall, 2000, 1994 ; Schuurmann,1977).

D’autres instructions concernent les réglements de protection des Groenlandais contre
Pexploitation des marchands danois. Le gouvernement exerce alors un contréle trés
strict de la marchandise offerte dans les magasins de la Compagnie royale, le KGH :les
produits de base se vendent au prix cofitant, alors que les objets de luxe sont
inabordables (Armstrong et al., 1978). Toutes ces mesures visent a protéger les
Groenlandais contre ’exploitation et les excés du monde industrialisé. Toutefois,

comme le mentionne Jenness, ces mesures pourtant bien intentionnées, eurent des effets

néfastes :

«Cette économie fermée offrait de grands avantages. Elle
eut, malgré tout, un énorme défaut. Elle condamnait les
Groenlandais a un état de dépendance permanent, elle les
enfermait dans une espéce de serre chaude économique et
sociologique qui, certes, les protégeait contre les vents
mauvais du monde extérieur. Mais qu’arriverait-il si les
murs de la maison venaient a s’écrouler les exposant aux
tempétes du monde civilisé ? Le gouvernement danois ne
permit jamais aux Groenlandais d’apprendre a se défendre
». (Jenness :1967 :32, cité par Schuurmann : 1977 : 28).
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Cette politique isolationniste accordait aux Danois le monopole du commerce. Etant
donné leur désir de préserver le volume des importations, ils interdirent I’importation
d’huile jusqu’en 1940 et ce, afin d’obliger les Inuit & continuer la chasse des

mammiféres marins, notamment le phoque, le morse et la baleine, tous chassés pour

leur graisse.

Au XTIXe siecle, le gouvernement danois décide que, dorénavant, une partie des profits
du KGH sera consacrée a 1’amélioration des conditions de vie des habitants
(Schuurmann, 1977). Dans cette optique, la Compagnie royale décide d’augmenter les
prix des peaux et de diminuer les prix des biens de consommation en espérant que ces
mesures engendreraient une augmentation du revenu des Groenlandais et que ceux-ci en
profiteraient pour s’acheter divers produits tels des embarcations et des instruments de
chasse. Toutefois, les résultats attendus ne se réaliseérent pas : « 2 mesure que croissait la
dépendance vis-a-vis des biens de consommation, les Groenlandais s’efforcaient de
vendre le plus possible de peaux et d’huile, ce qui eut des effets désastreux sur la qualité

de leurs vétements et de leur alimentation » (Schuurmann, 1977, 29).

Aux alentours de 1835, les Groenlandais ont été initiés pour la premiére fois 2 la
monnaie ; le KGH les paie pour les peaux de phoques qu’ils raménent aux comptoirs au
lieu d’utiliser le systéme de crédit jusque-l1a en vigueur (Caulfield, 1997, 31). C’est 1a un

changement historique pour les Groenlandais (Caulfield, 1997, 31).

Vers le milieu du XIXe siécle, une famine s’empara de 1’ile et son ampleur nécessita
une assistance publique accrue, au moyen de préts et de dons de provisions

(Schuurmann,1977). Cependant, ces mesures ne rétablirent pas le sens de Iinitiative et

de I'indépendance des Groenlandais.

C’est au cours de cette période critique que Hinrich Johannes Rink fit son entrée,
administrateur danois trés compétent, mi par le désir de comprendre les mentalités des
Groenlandais et d’améliorer leurs conditions socioéconomiques (Armstrong, 1978 ;
Caulfield, 1997 ;Schuurmann, 1977). D’aprés Schuurmann (1977), Rink est le premier a

montrer I’effet de la disparition du systéme social et des valeurs traditionnelles. Il fait de
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I’avénement du christianisme le principal vecteur du bouleversement des institutions
traditionnelles des Inuit, mais il considére aussi que le KGH a également une part de
responsabilité dans ce bouleversement (Gad, 1984). Il alla méme jusqu'a proposer, dans
un de ses articles, que la direction de la société soit remise aux mains des Groenlandais
(Schuurmann, 1977, 34). 1l met en oeuvre un nouveau systéme électoral ainsi que
I’établissement d’une justice proprement groenlandaise au cours de 1’année 1857
(Caulfield, 1997). Ce a quoi s’ajoutent au cours de la méme année les conseils
d’administration de I’assistance publique. Il contribua a mettre en place les institutions
et les infrastructures permettant aux Groenlandais de participer 4 1’exercice de la
gouverne de leur pays (Caulfield, 1997). A la fin du dix-neuviéme siécle, le Groenland

est devenu une société coloniale transformée (Caulfield, 1997, 31).

Du début du vingtieme siécle, jusqu’a 1’aube de la Deuxieme Guerre Mondiale, la
situation du Groenland est relativement stable, nonobstant sa situation économique qui
prit encore plus de vigueur avec le réchauffement de la température de I’eau qui
provoqua un accroissement de la quantité de morues a proximité des cdtes (Caulfield,
1997 ; Nuttall, 1994). Ainsi, la péche a la morue vit son statut passer de celui de

marginal a celui d’une véritable industrie (Nuttall, 1994).

Pendant la Deuxiéme Guerre mondiale, les communications entre le Groenland et le
Danemark sont totalement coupées (Dorais, 1996). Toutefois, une entente signée entre
les Danois et les Américains permet a ces derniers de construire des bases militaires sur
le territoire groenlandais, en échange de quoi les Américains s’engagent a protéger le
Groenland contre une occupation étrangere (Gad, 1984). La présence américaine allait
changer I’aménagement du territoire (Gad, 1984 ; Schuurmann,1977). En effet, de la
machinerie, des automobiles, des avions et autres appareils mécaniques devenaient
indispensables dans un tel environnement (Schuurmann,1977). Le pays fut
soudainement envahi par des milliers d’hommes et de machineries afin de construire
des routes, des aéroports et des hopitaux. C’est aussi pendant ce temps que les
Groenlandais s’initient a la consommation en achetant réguliérement par catalogue des

produits américains (Armstrong et al., 1978 ; Schuurmann,1977). L’électricité fait son
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apparition dans certains villages et, en 1942, le premier poste de radio, diffusant surtout
en Groenlandais, est installé dans la capitale (Dorais, 1996, 15). On peut certes imaginer
le bouleversement des Groenlandais qui avaient jusqu’alors vécu a I’écart des étrangers
a I’exception des commergants et des fonctionnaires danois et qui n’avaient connu que

des produits de consommation nécessaires a la chasse ainsi que certains biens introduits

par les baleiniers.

En 1945, lorsque les communications furent rétablies avec le Danemark, 1’ile de glace
était alors méconnaissable (Schuurmann,1977). L’interlude américain a favorisé des
perspectives nouvelles & la colonie et il était désormais impossible aux yeux des
habitants de retourner en arriére. A vrai dire, cette coupure permit aux Groenlandais de
se rendre compte qu’ils pouvaient fort bien vivre sans I’intervention paternaliste de
I’Etat danois, ou du moins qu’ils étajent capables d’une plus grande indépendance et
autonomie (Dorais, 1996, 15 ; Schuurmann :1977). 1ls étaient alors déterminés a
réclamer une plus grande autonomie ainsi qu’une plus grande modernisation. En
somme, ¢’est une toute nouvelle société qui était en train de prendre forme tandis que le
gouvernement danois refusait toujours d’abandonner ses priviléges au profit d’une plus

grande autonomie de sa colonie.

Toutefois, deés le début de I’aprés-guerre, les Danois ont di vite se rendre a I’évidence :
le mouvement de modernisation qui s’était amorcé pendant la Deuxiéme Guerre
mondiale ne pouvait étre freiné ; ils décidérent donc d’y prendre part (Armstrong et al.,
1978, 176 ; Caulfield, 1997 ; Tremblay, Forest, 1993). La premiére action concréte
réalisée par la Couronne est de mettre un terme a ’exercice de sa politique
iéolationniste en brisant le monopole commercial dont jouissait jusqu’alors la

Compagnie royale (Armstrong et al., 1978 ; Dorais, 1996 ; Nuttall, 1994 ; Tremblay,
Forest, 1993).

Une nouvelle politique est élaborée en 1950. « Le gouvernement prit I’initiative de ne
plus ajuster ses investissements sur 1’fle en proportion des revenus que lui procure le

commerce dans la région » (Tremblay, Forest, 1993, 55). Cette mesure rendit possible



52

I’élaboration d’une politique d’aide au développement pour le Groenland (Nuttall,
1994). L’ objectif des Danois était d’apporter au Groenland un niveau de vie égal au
leur. L’idée de colonie n’étant plus acceptable, on décida d’intégrer complétement le
Groenland au Danemark (Nuttall, 1994 ; Schuurmann, 1977, 41). En 1952, une nouvelle
constitution faisant du Groenland une partie intégrante du Danemark fut approuvée a
I'unanimité par le Conseil du Groenland et, en 1953, ce fut le tour du Parlement du
Danemark d’approuver la dite nouvelle constitution (Armstrong et al., 1978 ; Dorais,
1996 ; Nuttall, 1994 ; Schuurmann :1977). Désormais, le Groenland bénéficiait de deux
sicges au Parlement du Danemark (Nuttall, 1994, 7).

Par contre, bien que le Groenland fut devenu un territoire pleinement intégré au sein du
Royaume du Danemark, il ne jouissait toutefois pas du statut qui était alors voué a une
province. En effet, le Conseil du Groenland pourrait donner son avis sur certains projets
(par exemple ceux touchant aux domaines de la conservation et des services sociaux),
mais il n’avait aucun pouvoir législatif (Tremblay, Forest, 1993). Au plan juridique, la
loi danoise s’appliquait a I’ensemble du territoire groenlandais, a I’exception du droit

criminel qui était de compétence groenlandaise depuis 1954 (Tremblay, Forest, 1993).

La politique de modernisation et d’assimilation était fondée sur 1’'idée fondamentale de
I’universalité de ’homme et sur sa capacité a changer et a évoluer (Schuurmann, 1977,
41). Mais le processus de modernisation enclenché depuis la Seconde Guerre Mondiale
apporte néanmoins son lot de problémes. D’une part, cette modernisation a des effets
pernicieux sur le mode de vie des Inuit : urbanisation, éclatement de la famille, montée
de I’alcoolisme, de la consommation de drogue, etc (Nuttall, 1994, 2000). D’autre part,
elle doit s’ajuster a la réalité groenlandaise, a I’attachement a leur langue, a leur culture
et a leur mode de vie (Nuttall, 1994). Bref, elle devait s’adapter a la volonté des
Groenlandais pour qui « la modernité ne signifiait pas nécessairement 1’élimination de

leur caractére culturel et social distinct » (Tremblay, Forest, 1993, 56).

Il y eut bien des gains importants en matiére d’éducation, de logement, de qualité de

vie, mais il s’est écoulé peu de temps avant que la politique soit contestée. Sur le plan
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social, les Groenlandais étaient nettement préoccupés par les effets de 1’urbanisation, la
montée de 1’alcoolisme, de la consommation de drogue et du taux de criminalité
(Nuttall, 1994 ; Tremblay, Forest, 1993). A cela on peut aussi ajouter I’influence d’une
€lite autochtone qui jugeait que la politique d’intégration du Danemark risquait 3 moyen

terme de miner I’identité groenlandaise (Dorais, 1996, 15).

Au cours de la décennie soixante-dix, le mouvement autonomiste gagne en importance
au niveau de la population. «Trés rapidement, les deux représentants du Groenland au
Parlement du Danemark se firent les défenseurs de cette autonomie » (Tremblay, Forest,
1993, 56). Les Groenlandais exigeaient dorénavant une totale autonomie interne, soit
I’entiére souveraineté sur les affaires internes ainsi qu’une association avec le
Danemark pour ce qui a trait a la politique étrangére, a la défense et au développement
des ressources naturelles. Ces exigences regurent 1’aval du Parlement danois qui, le 28
novembre 1978, « adopta une loi sur la création d’un gouvernement autonome
autochtone, mieux connu sous le nom du Home Rule » (Tremblay, Forest :1993 :56). Ii
s’agit d’une structure politique qui entra en vigueur le 1 mai 1979, dotée de pouvoirs
non négligeables, et imbriquée au sein méme du royaume du Danemark (Dorais :1994 ;

Tremblay, Forest, 1993).

En dépit de I’autonomie que procure le Home Rule, le Groenland demeure encore
extrémement dépendant économiquement du Danemark (Nuttall, 1994). Qui plus est,
cette dépendance économique représente la plus grande menace a 1’autonomie politique
du Groenland (Tremblay, Forest, 1993). Les données sur la situation financiére du

Home Rule sont trés révélatrices a ce sujet. En 1982 :

« le gouvernement danois investit plus de 250 millions $

au Groenland, répartis presque également en
investissements, en subventions et en dépenses courantes
pour I’exercice des fonctions qu’il assure au Groenland.
Le seul montant des subventions accordées par le
Danemark représentait en 1982, plus de la moitié des
revenus du Home Rule, soit 54,8 %. Les taxes sur les
restaurants et les bars fournirent, de leur coté, 21,4% du
total des revenus et les redevances sur I’exploitation et la
prospection miniére seulement 11,1%. Le Home Rule ne
semble pas €tre en mesure de diminuer sa dépendance
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économique envers I’Etat danois (Tremblay, Forest, 1993,
59).

En 1998, les transferts de 1'Etat danois attribués au Groenland constituent 34 % du PIB,

tout en tenant compte des activités de I’Etat danois en territoire groenlandais (Taagholt,

cité par Duhaime et al., 2001, 17).

Pour Nuttall (1994), cette dépendance économique du Groenland envers I’Etat danois
est un moindre mal, car elle procure au Groenland un impressionnant degré
d’autonomie. Le Home Rule a permis aux Inuit du Groenland d’aspirer 2 une position
d’autodétermination et d’autonomie gouvernementale et de surcroit, il leur a permis de
jouer un plus grand rdle dans la constitution de leur propre développement social et
économique (Nuttall, 2000). Le Groenland est devenu un modele pour les groupes

autochtones du monde entier (Nuttall, 2000).

De cette colonisation du Groenland, il résulta une reconfiguration compléte des
activités, de la culture et de I’environnement dans lequel se meuvent les Inuit. Bref, le
Groenland s’est littéralement transformé et les conditions d’existence d’aujourd’hui

n’ont plus rien a voir avec celles qui prédominaient au cours de la période traditionnelle.

Comme le mentionne Christiansen;

« Le Groenland d’autrefois n’existe plus. Le romantisme
d’autrefois s’est envolé, un nouveau Groenland est en train
de naitre. Le temps en marche apporte dans tous les
domaines de I’existence groenlandaise de grandes choses
qui ne manquent pas d’envahir la vie de tous les
Groenlandais. Le monde nouveau de la technique ne va
pas sans une nouvelle attitude intérieure qu’on ne peut
faire sienne sans sacrifice. L’existence immuable,
éternellement semblable, hors du temps, du chasseur se
trouve remplacée presque d’un seul coup par le monde
industriel de 1’Occident, tourné vers I’avant, sans cesse
renouvelé, toujours mouvant, dans la dépendance
continuelle du marché mondial et du monde extérieur. Ces
disparités importantes du mode de vie, de la disposition
- intellectuelle et de D’attitude personnelle devant les
événements journaliers marquent également a bien des
égards le développement du Groenland » (1970, 55) .
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Si les propos de Christiansen sont vrais, la société inuit contemporaine n’est plus
révé€latrice de I’ordre culturel tel que vu précédemment. C’est ce que nous voudrons

vérifier par I’examen des pratiques contemporaines d’approvisionnement alimentaire

des ménages inuit.

2.3 LA COLONISATION DE L’ ARCTIQUE CANADIEN

Les premiers contacts entre Européens et Inuit sont circonstanciels ; ils remontent au
début du séiziéme siecle dans I’Est canadien. (Jenness,1964). Déja a cette époque, les
vaisseaux européens s’aventuraient dans les eaux de 1’Arctique de 1’Est, lorgnant la
morue dans les bancs de Terre-Neuve (Jenness, 1964). D’autres s’aventuraient dans les
eaux du détroit de Belle-Isle pour y chasser la baleine. A cette époque, les contacts entre
les Européens et les Inuit étaient encore trés sporadiques, se livrant parfois a divers

€changes, mais plus souvent qu’autrement, ils se soldaient par des affrontements
(Jenness, 1964, 9).

Les premiéres véritables relations entre Européens et Inuit canadiens ont débuté au
cours du dix-huitiéme siecle (Dorais, 1996 ; Jenness, 1964). En effet, des postes de
péche ouverts pendant la période estivale sur la rive nord du golfe Saint-Laurent, le
détroit de Belle-isle et sur la cote sud du Labrador, attirent les Inuit pour y commercer et
parfois pour y faire du pillage lorsque les postes sont fermés pour la période estivale.
Bien que ces contacts furent parfois hostiles, ils ont néanmoins permis a ces deux
groupes de mieux se connaitre et méme d’échafauder un jargon de traite constitué

d’éléments francais, basques, inuit et innus (Dorais, 1996, 16).

Les premiers Européens qui ont pris racine en territoire inuit sont les fréres Moraves
(Dorais, 1996 ; Jenness, 1964). Comme le Groenlandais, les Inuit canadiens subirent
I'influence des missionnaires. Les fréeres Moraves s’établirent de fagon permanente en
territoire inuit canadien, a la demande du gouverneur de Terre-Neuve afin de pacifier et
de commercer avec les Inuit (Dorais, 1996, 17 ; Taylor, 1984, 511). La premieére

mission des fréres Moraves fut fondée a Nain en 1771, suivie de Okak en 1776 et de
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Hopedale en 1782 (Jenness, 1964). D’autres établissements’ furent fondés au cours du
dix-huiti¢me et du dix-neuviéme siécles. Bien que plusieurs établissements furent
fermés au fil du temps®, il n’en demeure pas moins que leur nombre est un indice de

I'influence qu’eurent les fréres Moraves auprés des Inuit du Labrador.

Les fréres Moraves souhaitaient évangéliser et mettre sur pied un commerce de traite.
Au fur et a mesure que les Inuit se convertissaient au protestantisme, les fréres Moraves
insistaient fortement pour qu’ils s’installent a proximité des centres d’évangélisation
(Dorais, 1996). En 1875, tous les Inuit du Labrador vivaient déja dans des villages
sédentarisés, chacun ayant son église, son école et son magasin, et ol on pratiquait la
chasse, la péche et le piégeage (Dorais, 1996, 17 ; Jenness, 1964, 10). Les établissements
Moraves ressemblaient beaucoup a ceux du Groenland : ils favorisérent eux aussi le
développement de 1’alphabétisation et la scolarisation en langue aborigeéne (Dorais,
1996). Vers la deuxieme moitié du dix-neuvieéme siecle, presque tous les Inuit du
Labrador savaient lire et écrire dans leur langue (Dorais, 1996). Par contre,
contrairement au Groenland ou étaient privilégiées une politique isolationniste et une
immigration restrictive, les Moraves n’ont pu empécher des centaines de pécheurs et de
trappeurs euro-canadiens de venir s’installer en territoire inuit et d’y prendre racine
(Dorais, 1996, 17). Certains de ces hommes prirent femme parmi les Inuit et s’établirent

sur la cote. Leurs descendants sont appelés Settlers.

C’est au cours du dix-neuvieme siecle jusqu’au début du vingtieme siecle que la
pénétration des Euro-Canadiens en territoire inuit fut la plus intense (Dorais, 1996 ;
Jenness, 1964). Vers le dernier quart du dix-neuviéme siécle, les missionnaires
anglicans commencerent a évangéliser les Inuit du Nord du Québec et de la Terre de
Baffin ; au début du vingtieme siecle, ils pénétrent la région du Mackenzie, I’ Arctique
central et le Keewatin et furent bientdt suivis des missionnaires catholiques (Crowe,
1979, 176-180 ; Dorais, 1996). D’aprés Crowe (1979, 181), les premiers contacts avec

les Européens et les Inuit ont parfois ét€ tempérés en raison de la valeur des objets

> Hebron (1830), Zoar (1865), Ramah (1871), Makkovik (1895), Killiniq (1904).
6 Nain, Hopedale et Makkovik (1895) existent encore aujourd’hui (Dorais, 1996, 17).
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€changés, comme le fusil. Mais si la valeur de certains objets échangés était évidente
aux yeux de certains groupes inuit, la valeur des nouvelles croyances religicuses
préchées par les missionnaires ne 1’était cependant pas toujours. Les oppositions, venant
généralement du chaman, furent parfois trés violentes : les Inuit tenaient les
missionnaires pour « responsables des maladies et de la famine ; ils furent maltraités et
insultés, et souvent battus, et quelques-uns furent tués » (Crowe, 1979, 181). Mais de
fagon générale, « les tribus nordiques [...] acceptérent rapidement la nouvelle religion »
(Crowe, 1979, 181). Les incidences de 1’évangélisation des Inuit sont multiples : nouvel
ensemble de tabous, parfois controlant efficacement les maladies, mais semant aussi
parfois la confusion chez les autochtones (Crowe, 1979). Mais au bilan des comptes,

bien plus de mal aurait ét€ semé par les missionnaires, selon Crowe (1979).

Toujours pour la période chevauchant la fin du dix-neuvieéme et le début du vingtiéme
siécle, il faut aussi retenir la pénétration des baleiniers écossais et américains dans la
Baie d’Hudson occidentale, au sud de la Terre de Baffin et dans la région du
Mackenzie. Le premier poste baleinier a vu le jour dans la baie de Cumberland en 1840
(arctique de I’Est). D’autres postes suivirent. D’aprés Jenness (1964), les stations
baleiniéres établirent des liens étroits avec environ 500 Inuit. Les Inuit étaient parfois
employés comme membres d’équipage afin de repérer les baleines ; d’autres étaient
employés en tant que chasseurs au cours de la période hivernale afin d’assurer
I’approvisionnement en viande de la station ; les femmes assuraient la confection de
vétements de fourrures (Jenness, 1964). Les familles qui étaient employées par les
stations baleiniéres recevaient hebdomadairement quatre livres de biscuits marin, un
quart de livre de café, deux livres et demie de mélasse et quatre paquets de tabac a
macher (Jenness, 1964, 11). Ce butin pouvait étre consolidé lorsqu’un chasseur inuit
rapportait du gibier pour le profit de la station : il avait alors droit a un supplément de
tabac, de munitions et de vétements. Les Inuit devaient toutefois poursuivre leurs
activités de chasse afin d’assurer leur propre approvisionnement quotidien en viande, de
sorte que leur régime alimentaire ne fut pas totalement bouleversé. Néanmoins, leurs
nouvelles activités ont changé leur économie, surtout lorsque les Européens leur firent

découvrir les piéges en acier afin de les inciter a trapper le renard I’hiver, une espéce qui
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n’avait pratiquement aucune valeur pour eux, du moins avant ’arrivée des Européens
(Jenness, 1964, 11).

Selon Jenness (1964), I'influence de 1’activité baleiniére fut plus catastrophique dans
I’Arctique occidental. Des baleiniers, qui passaient I’hiver prés de I'ile Herschel,
engageaient de nombreux Inuit. Les commandants de navires engageaient ou parfois
kidnappaient des femmes inuit pour en faire leurs épouses ; des membres d’équipage
fréquentaient aussi des femmes inuit des environs. De plus, contrairement a la situation
dans I’Est de I’ Arctique ol les baleiniers exergaient un contrdle sur la distribution de
I’alcool, dans I’Ouest de I’ Arctique, 1’alcool était distribué sans restriction aux Inuit, qui
apprirent méme 2 en fabriquer en distillant de la mélasse ou des pommes de terre. En
moins d’un an, le delta du Mackenzie serait devenu le paradis de la débauche et de la
beuverie, soutient Jenness (1964). Des maladies autrefois inconnues des Inuit
emporterent beaucoup d’autochtones (Jenness, 1964, 14). En 1930, la population
canadienne de I’ Arctique occidental comptait 300 ames, alors qu’un siécle auparavant

on en dénombrait 2000 (Jenness, 1964, 14).

La chasse a la baleine fut tellement intensive dans I’ Arctique canadien que la population
de baleines fut pratiquement décimée tant a I’Est qu’a 1’Ouest de 1’ Arctique, mettant
ainsi un terme a ’activité au cours de la premiére décennie du vingtiéme siécle
(Jenness, 1964, 14). Les Inuit qui s’étaient convertis a ce type de chasse virent se briser
leur indépendance et durent rebatir leur économie pour des raisons de survie. La
Compagnie de la Baie d’Hudson’ permettra cette reconstruction de leur économie
autour du commerce des fourrures. Les Missionnaires furent aussi des acteurs
importants dans cette reconversion de 1’économie inuit ; ils auraient raffermi et restauré
I’équilibre spirituel des Inuit. Ces derniers furent ébranlés lorsque le monde de leurs
ancétres s’était écroulé apres les premiers contacts avec les Européens, les laissant a la
dérive et désorienté (Jenness, 1964, 12). Bref, les commergants achetaient des fourrures

et suppléaient aux besoins économiques des Inuit, alors que les missionnaires

7 Elle ouvrira des postes a Cape Wolstenholme en 1909, a Lake Harbour en 1911, a Chesterfield en 1912, & Cape
Dorset en 1913, a Frobisher Bay en 1914, a Herschel Island en 1915, a Bernard Harbour, Baker Lake et Port Burwell
en 1916, a I'fle Coates et a Repulse Bay en 1919 et a Port Harrison en 1920 (Jenness :1964 :12, 22-23)
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répondaient a leurs besoins spirituels tout en leur transmettant les premiers rudiments

d’instruction (Jenness, 1964, 16).

Le 2 mai 1670, le roi Charles II octroya une charte royale a la « Compagnie des
Aventuriers d’Angleterre » dans le but d’assurer le développement du commerce et
I’expansion de son territoire. Le succes de cette entreprise britannique réside trés
certainement dans les droits de trafic et de commerce exclusifs & I’ouest du détroit
d’Hudson, et conférés par la charte royale en la personne du prince Rupert et de ses dix-
sept associ€s. Cette charte leur concédait toutes les terres dont les cours d’eau se jetaient
dans la baie d’Hudson, représentant un peu plus de 1,500,000 milles carrés, soit environ
40 % du Canada. Ce vaste territoire auquel fut donné le nom de Terre de Rupert allait
du Labrador a I’est jusqu’aux Rocheuses canadiennes a I’extréme-ouest, englobait le

Québec et I’Ontario et s’étendait vers le sud au-dela de la frontiére canado-américaine

actuelle.

Au dix-huitiéeme siécle, la Compagnie de la Baie d’Hudson, installée en milieu
amérindien depuis déja un bon moment, songeait a étendre son commerce plus au nord.
En 1817, elle ouvrait un comptoir au fort Prince-de-Galles (aujourd’hui Churchill,
Manitoba) et un autre au lac Guillaume-Delisle, le premier situé sur la rive sud-ouest de
la Baie d’Hudson et le second sur le rive est de cette méme baie, a la limite sud du
territoire inuit (Dorais :1996). Toutefois, 1’animosité traditionnelle entre les Inuit et les
Indiens du Nord faisait obstacle a I’établissement de relations commerciales entre la
Compagnie et les Inuit (Francis et Morantz, 1984 ; Trudel, 1989, 2001). Une fois cette
animosité dissipée entre les deux groupes autochtones, les rapports commerciaux ont pu
s’établir entre les commergants anglais et les Inuit de la cote ouest et de Iarriére-pays
de la baie d’Hudson au comptoir du fort Prince-de-Galles. Par contre, le comptoir du lac
Guillaume-Delisle a di étre fermé en raison du comportement hostile des Inuit envers
les commercants (Dorais, 1996). Il fallut attendre jusqu’en 1855 pour que les Inuit

viennent traiter réguliérement a Fort George.
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Au début du vingtieme siccle, les Freres Moraves, la CBH et une nouvelle venue, la
Révillon et fréres (1903), s’engagent dans une période de concurrence en multipliant les
postes de traite. La CBH fit son entrée au Labrador au XIX® siécle ou elle met sur pied
un réseau de comptoirs (11 comptoirs entre 1836 et 1873) afin de mener une
concurrence directe aux Moraves et d’autres commergants dispersés le long du territoire
du Labrador. Pendant cette période, la CBH arrache une part importante de la clientele
attachée aux comptoirs Moraves dont le commerce ira de mal en pis a compter de la fin
de la Premiére Guerre et, acculés au mur en 1925, ils n’auront d’autres choix de louer
tous leurs magasins et installations portuaires a la CBH, mettant ainsi un terme a une

concurrence quasi séculaire (Trudel, 2001, p.146).

La concurrence opposant la CBH et la Révillon et fréres sera beaucoup plus intense et
acharnée, car la Révillon possede alors de bonnes assises financieres. Déja, en 1923,
elle compte pas moins de quarante-sept comptoirs et établissements, s’étendant d’est en
ouest, de Charlottetown a Prince Rupert. La Révillon met en place diverses pratiques et
tactiques pour malmener son adversaire : elle augmente les marges de crédit offertes
aux Inuit ; elle baisse le prix des produits qu’elle offre dans ses comptoirs ; elle envoie
ses employés a la rencontre des traiteurs autochtones pour éviter d’attendre leur visite
au comptoir ; elle accentue la pression sur la chasse et le piégeage dans certaines
régions, ce qui aura pour effet d’affaiblir la capacité de reproduction de certaines

especes (castor, caribou) (Trudel, 2001).

La CBH réagit immédiatement a ces pratiques qu’elle considére odieuses, rﬂais
s’empresse de les appliquer a son tour. La premiére guerre mondiale aura pour effet de
fermer le marché européen a I’exportation de fourrure, la chute des prix des fourrures en
1920 et la concurrence acharnée de la CBH forceront la Révillon & céder 51 % de ses
parts & la CBH, puis la totalité en 1936 (Thérrien, 1992). A partir de 1930, la
Compagnie profitera grandement de son monopole sur le commerce au Labrador, mais
la Deuxiéme Guerre Mondiale viendra mettre un terme a ces années de vache grasse,
rendant ainsi pratiquement impossible toute activité économique dans cette région. La

baisse des prix des fourrures des années trente et quarante a grandement contribué a
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I’effondrement de 1’économie des fourrures dans I’ Arctique nord-américain (Leacock,
1980).

Au seuil de la Seconde Guerre Mondiale, les Inuit canadiens vivaient encore une vie
semi-traditionnelle (Dorais, 1996, 18). Leur économie totalement autarcique avant les
contacts européens est devenue une économie de marché basée sur la traite des
fourrures (Dorais, 1996). Ils visitaient les postes de traite quelques fois par année, mais
le reste du temps, ils occupaient des camps saisonniers ou ils pratiquaient leurs activités
de chasse, de péche, de cueillette et de piégeage (Dorais, 1996). A I’exception des Inuit
du Labrador qui étaient sédentarisés depuis la fin du dix-neuvieme siécle, les Inuit
canadiens menaient toujours une vie nomade (Dorais, 1996). Bref, les Inuit canadiens
étaient bien inscrits dans un processus d’acculturation, mais certains aspects de leur

mode de vie demeuraient encore traditionnels.

Sur le plan politique, le gouvernement fédéral est a toute fin pratique absent dans le
Nord canadien jusqu’a I’aube de la Seconde Guerre Mondiale. La Police montée royale
du Nord-Ouest (rebaptisée en 1920 la Police montée royale du Canada) qui effectuait
des patrouilles dans le Grand Nord depuis 1893, assurait le respect des lois canadiennes,
mais souvent au détriment des coutumes autochtones (Dorais, 1996, 18 ; Hamelin,
1980, 163). Parsemés dans le Nord canadien, leurs postes avaient pour fonction de

démontrer la propriété du Canada sur les grandes zones nordiques (Crowe, 1979, 198).

La situation des Inuit et la politique canadienne a I’égard du Nord vont changer du tout
au tout pendant et apres la Seconde Guerre Mondiale. D’abord, des épidémies fauchant
complétement des groupes inuit, & quoi on peut ajouter 1’effondrement de 1’économie de
traite et les famines, commandent 3 I’Etat canadien d’agir pour contrdler la situation, car
les mécanismes d’autorégulation pour ainsi dire naturels de la reproduction sociale ne
suffisent plus a assurer la survie des populations nordiques (Duhaime, 1989, 1985).
Ensuite, I’effort de guerre contribuera a transformer le portrait de 1’ Arctique sous les
yeux impuissants des Inuit :

« les efforts alliés en Europe exigeaient 1’établissement
d’une route aérienne permettant aux avions américains de
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rejoindre les aéroports britanniques via I’ Arctique central.
A partir de 1942, on construisit donc des bases aériennes
en plein territoire inuit ou a la limite sud de celui-ci {...]
Apres la guerre, les gouvernements canadiens et
américains installérent des stations météorologiques dans
les iles de I’Extréme-—Arctique, puis des bases destinées a
prévenir une éventuelle attaque soviétique. L’un de ces
systemes de défense, la ligne Mid-Canada, ne touchait le
pays inuit qu’au Québec arctique et au Labrador, mais
’autre, la ligne DEW, traversait complétement le territoire
esquimau, de 1’Alaska a la Terre de Baffin » (Dorais,
1996, 19).

Le gouvernement canadien semble prendre vraiment ses responsabilités a I’égard des
Inuit qu’a partir de 1950 : il met en place un réseau complet d’organismes
administratifs, d’écoles et de services de santé a 1’usage de la population inuit. Avec la
guerre, le Nord prit une tournure résolument stratégique : outre le potentiel du point de
vue militaire (les aéroports militaires et les stations radar), 1’ Arctique réveilla un
potentiel économique extrémement lucratif, notamment du point de vue minier et
hydroélectrique. Pour ces raisons, le Nord devait étre intégré au reste du pays ; cette
intégration signifiait qu’il fallait offrir & ces habitants les mémes services qu’aux
citoyens des régions méridionales. Il s’ensuivit un développement sans précédent dans

I’ Arctique entre 1950 et 1960 :

« construction d’écoles primaires dans tous les villages
inuit des territoires du Nord-Ouest et du Nouveau-Québec
(une cinquantaine au total); ouverture d’écoles
secondaires, avec pensionnats, dans quelques centres
importants (Inuvik, Churchill, Frobisher Bay);
établissement de dispensaires dans tous les villages (avec
infirmiéres résidentes dans une quinzaine de centres) et
ouverture d’hdpitaux régionaux a Inuvik, Churchill,
Moose Factory et Frobisher Bay ; mise sur pied d’une
structure administrative, avec administrateurs en charge
(Northern Service Officers) et agents de développement
économique ; et création de coopératives pour encourager
la péche commerciale a I’omble arctique, I’artisanat et la
sculpture » (Dorais, 1988, 23).



63

L’implantation de ces nouveaux services incita les Inuit a se sédentariser autour des
régions désormais desservies par des infrastructures gouvernementales. En fait, la
sédentarisation des Inuit a débuté bien avant que le gouvernement fédéral ait jeté ses
pupilles sur le Nord : les postes de traite et les missions étaient des pdles d’attraction
pour les Inuit constituant un prélude a la sédentarisation. Pour favoriser 1’accélération
de cette sédentarisation, le gouvernement fédéral financa la construction de maisons
préfabriquées destinées aux Inuit (Duhaime, 1985). Cette période marqua le déclin de la
vie nomade des Inuit. Selon Dorais (1996, 20), dés 1960 « 90% des familles inuit
vivaient dans des communautés permanentes plutdt que dans des camps saisonniers. A
cette époque, seuls les Inuit de Bathurst Inlet et de la rividre Back, dans I’ Arctique

central, n’occupaient pas encore d’établissements sédentarisés.

Les Inuit sont ainsi devenus membres de la société canadienne, mais ils sont restés des
citoyens de deuxi¢me zone : ils demeurent toujours dépendants et n’ont aucun pouvoir
dans leur propre développement. Bref, du laisser-faire des années antérieures, la
politique canadienne est devenue paternaliste, coupant toute initiative et droit de regard

des Inuit en ce qui concerne la maitrise de leur propre existence.

Par contre, dans les années soixante-dix, cette situation va changer avec la montée d’une
nouvelle génération d’Inuit bilingues, scolarisés et qui connaissent tr¢s bien les rouages
des institutions canadiennes pour pouvoir les utiliser a leur profit (Dorais, 1996). Avec
la montée de cette nouvelle élite inuit, plusieurs associations inuit verront le jour afin de
formuler les revendications inuit et défendre leurs intéréts au niveau national (Dorais,
1996 ; Rousseau, 2001). D’ailleurs, c’est la Northern Quebec Inuit Association qui, en
1975, signait au nom des Inuit du Québec, la Convention de la Baie James et du Nord
québécois (Dorais, 1996). De méme, en 1976, I’association Inuit Tapirisat of Canada
(ITC) présentait a Ottawa une demande de scission des Territoires du Nord-Ouest afin
de créer un territoire a2 majorité inuit dans la partie nord-orientale de cette région
(Nunavut). Mais il faudra plus de vingt ans de négociations acharnées menées par 'ITC

et la Fédération Tunngavik du Nunavut aupres du gouvernement fédéral et de celui des

Territoires-du-Nord-Ouest avant que soit créé le Territoire du Nunavut.
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Ces événements entrainérent plusieurs changements dans la régulation des affaires
communes des Inuit. Les organes spécialisés de I’Etat moderne font alors leur
apparition, émancipant les Inuit des contraintes surnaturelles de naguere (Duhaime,
1992). Avec la signature de la Convention de la Baie-James et du Nord québécois, des «
structures bureaucratiques calquées en grande partie sur celles du Sud », prirent
forme dans tous les domaines de 1’action gouvernementale courante : éducation, santé,

justice, économie (Dorais, 1996, 22 ; Duhaime, 1992, 156). La création du Territoire du

Nunavut le 1¥ avril 1999 en fit autant.

Comme c’est la cas au Groenland, le Nord canadien a changé ; il semble lui aussi réglé
par les conventions de 1’ordre économique. En effet, contrairement a 1’ordre culturel qui
vit enraciné dans son passé, I’ordre économique n’existe que dans I’attente d’un avenir
meilleur ; au sein de 1’ordre culturel, la valeur fondamentale du groupe est la culture
dont il faut assurer la pérennité ; dans 1’ordre économique c’est désormais I'individu
dont il faut rechercher le changement ; on veut le rendre plus productif, I’enrichir au
niveau monétaire, mais aussi épanouir ses aptitudes et ses gotits et le rendre plus
heureux. La préoccupation prioritaire est maintenant I’accroissement des ressources
matérielles, car ces derniéres sont le gage du bonheur individuel. Les activités
quotidiennes s’éloignent des dates des solstices et sont de moins en moins rythmées par
les saisons. Le pouvoir appartient aux détenteurs de richesses matérielles, plus
précisément aux responsables de ’appareil de production. En raison des valeurs
dominantes de I’ordre économique, la vie économique devient le centre de la vie de la
société. La majorité des besoins ne peuvent plus étre satisfait par I’individu lui-méme ;
c’est I’ére de D’allo-satisfaction des besoins, ¢’est-a-dire le recours a des solutions
techniques et marchandes, ce qui met fin au régime autarcique de la société
traditionnelle. L’échange marchand se généralise et devient le principale mode

d’acquisition. Et la monétarisation de I’économie ne cesse d’augmenter.

Les éléments qui réglaient autrefois leur mode de vie comme la chasse, la péche, le

piégeage ainsi que les institutions comme la division du travail autarcique et la
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réciprocité obligatoire sont « collectivement délaissés comme fondement d’un mode de
vie » (Duhaime, 1990, 69). Tout ceci a été progressivement remplacé par les rapports
marchands, le pouvoir émancipant de la monnaie, le mobile du gain, le salariat comme
mode principal de reproduction et la régulation étatique (Duhaime, 1990). Si la tradition
réapparait, comme c’est le cas dans le discours et les revendications des Inuit, ce n’est
pas tant parce qu’elle a la capacité de fixer les comportements, mais plutdt parce qu’elle
permet, ou du moins, donne I’impression aux Inuit de préserver leur homogénéité
collective, car ceux-ci ont perdu dans ce mouvement leurs principaux reperes
identitaires, ceux-1a qui faisaient qu’aux yeux de tous ils étaient des Inuit. C’est

« parce qu’on est de moins en moins chasseur, pécheur et
piégeur nomade, de plus en plus salarié et sédentaire, que
I’organisation des activités productives habituelles est de
plus en plus monnayée et soumise a la disponibilité des
produits industriels, qu’on dépend trés profondément des
interventions de 1’Etat technocratique, bref, parce qu’on a
les pieds dans la modernité, que représente typiquement ce
cadre institutionnel, on fabrique un discours de défense de
la tradition pour surpasser ces difficultés a dire ce qu’on
est, pour exorciser un changement qui déroute, et rebatir
de soi une image collective rassurante sur fond de stabilité.
Ce discours ne ment pas : s’il faut promouvoir le mode de

vie traditionnel, c’est qu’il n’avance plus de lui-méme ».
(Duhaime, 1990, 60).

Les Inuit canadiens, tout comme ceux du Groenland, ont été littéralement catapultés
dans le monde moderne. Ils connurent des transformations a tous les niveaux de
I’existence. Au niveau matériel, les besoins augmentant sans cesse, les Inuit dépendent
de plus en plus des mécanismes du marché ; au niveau social, les institutions modernes
se sont substituées au pouvoir de la tradition et elles ont favorisé 1’émergence de
nouvelles valeurs et de nouveaux comportements ; au niveau politique, ils ont désormais
la possibilité de signer leur monde, mais cette nouvelle donnée est tutélaire puisque
leurs institutions politiques dépendent grandement de paiements de transferts versés par

les divers paliers de gouvernement.
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2.4 CONCLUSION

Le Groenland et 1’Arctique canadien présentent des contextes socio-historiques
distincts, mais les diverses transformations qui ont eu cours dans ces deux régions de
I’ Arctique semblent étre le résultat de processus exogeénes de changement. Ces deux
régions semblent suivre le développement typique lié a la colonisation. L’intérét que
portaient les colonisateurs pour ces régions était lié a ’exploitation de certaines
ressources naturelles (la baleine pour ses différents dérivés, la morue, la crevette, le
phoque et le renard pour leur peau, I'eau pour le développement hydro-électrique).

Ainsi, le développement du Groenland et de 1’ Arctique canadien fut fortement influencé

par la présence étrangére.

Cette influence de 1’extérieur fut toutefois modérée au Groenland grace a la politique
isolationniste et paternaliste danoise, mais elle n’a pu empécher de nombreux
bouleversements au sein de la société inuit. Les Inuit de I’ Arctique canadien ont eu eux-
aussi leur part de bouleversements, mais la présence étrangére eut aussi une part de
bienfaits surtout dans diverses situations de crise, par exemple lorsque les Inuit étaient
aux prises avec les épidémies ou au cours de périodes de famine ou encore lorsque
I’économie de traite fut malmenée. Par contre, il semble que ces diverses interventions,
que ce soit au Groenland ou dans I’ Arctique canadien, ont laissé la marque indélébile de

la dépendance collective tant au niveau économique qu’au niveau politique.

Cette dépendance se transposera aussi dans les conditions matérielles assurant la survie
des inuit, plus précisément au niveau de 1’approvisionnement alimentaire. Tout au long
de la période traditionnelle, les Inuit s’inséraient dans un régime économique
autarcique. Ils vivaient alors essentiellement des ressources de leur milieu ; ils
produisaient tous leurs moyens de production nécessaires au déroulement de leurs
activités cynégétiques. Certaines pratiques redistributives telles que le don, le partage et
le commensalisme contribuaient également a 1I’approvisionnement alimentaire des
maisonnées. Mais cette autonomie en matiére d’approvisionnement s’est vue brisée

avec les premiers contacts et a fortiori avec les processus de changement enclenchés par

les politiques des Etats centraux.
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Au gré des premiéres rencontres avec les baleiniers et les explorateurs, les Inuit se sont
mis a pratiquer un commerce sporadique avec ceux-ci, sans toutefois changer leurs
activités de subsistance. Peu a peu, les Inuit ont fait I’expérience des premiers produits
importés : café, thé, sucre, vétements de laines et chaudrons. Ensuite, avec les contacts
soutenus, notamment avec I’arrivée des missionnaires et des compagnies de négoce, de
plus en plus de produits importés se sont intégrés a leur culture matérielle et sont vite
passés au statut de nécessité pour leur survie. L’arrivée de ces nouveaux acteurs dans
I’ Arctique est venue modifier les activités de subsistance des Inuit. Désormais, une
partie de leur production n’était ni consommée ni distribuée dans le groupe, mais
destinée a étre échangée contre des produits dont ils avaient maintenant besoin. Dans
ces nouvelles conditions, I’échange marchand (au début non monétarisé) devenait
nécessaire pour que les Inuit puissent se procurer les biens alimentaires et méme

d’autres biens qu’ils ne pouvaient plus produire eux-mémes.

Les changements enclenchés par les Etats danois et canadien au cours de la Deuxiéme
Guerre Mondiale, et ceux succédant a ce conflit n’ont fait qu’accélérer le processus de
changement social décrit précédemment. Ces Etats centraux, pour diverses raisons et
conjonctures, déciderent d’offrir aux populations inuit situés en périphérie I’ensemble
de leurs services ainsi que toutes les infrastructures qui en découlaient. Ces politiques
d’uniformisation sont venues briser d’une maniére définitive 1’autonomie des Inuit en
matiére de subsistance. Dés lors, le marché monétarisé s’est partiellement substitué aux
activités traditionnelles de subsistance : celles-ci existent toujours, mais elles ne
s’appliquent qu’a une portion de I’activité économique des ménages ; il semblerait que
la nourriture importée compose aujourd’hui la plus grande part de 1’alimentation ingérée

par les Inuit (Duhaime ez al., 1998)

Nous avons présenté en filigrane certains changements qui ont affecté
I’approvisionnement alimentaire. Tout porte maintenant & croire que la société Inuit est
passée d’une société dite d’ordre culturel a une société d’ordre économique. Nous

verrons plus en détail dans les pages qui suivent ce nouveau type de société. Pour
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I’heure, nous analyserons la situation contemporaine de 1’approvisionnement
alimentaire des ménages au moyens de données quantitatives provenant de I’enquéte

Household Food Supply Networks in the Circumpolar Arctic.



CHAPITRE 3 —METHODOLOGIE

Ce chapitre présente les diverses étapes de 1’enquéte utilisée dans ce mémoire. Il
présente aussi la méthodologie utilisée pour I’analyse des données de I’enquéte et celle

utilisée pour la vérification de nos hypothéses de recherche.

INTRODUCTION

Les données de cette étude ont été recueillies au cours de 1’année 2000 et 2001 par
diverses équipes de chercheurs dans différentes régions de I’ Arctique circumpolaire,
dans le cadre du projet Household Food Supply Networks in the Circufnpolar Arctic, un
sous-projet du programme de recherche Sustainable Development in the Arctic :
Conditions for Food Security, dirigé par Gérard Duhaime. Cette enquéte a pour but de
dresser un portrait des réseaux d’approvisionnement alimentaire des ménages situés
dans I’ Arctique nord-américain, en vue d’effectuer une comparaison circumpolaire.
Dans le cas qui nous occupe, nous traiterons les données de cette enquéte d’une maniere
globale, sans procéder a des comparaisons entre les diverses régions impliquées. Nous

remettons a plus tard cette perspective d’analyse.

Pour assurer la qualité des données et leur comparabilité, un protocole® de recherche a
été élaboré et distribué a chaque équipe de recherche participant a cette enquéte en
territoire arctique. Chaque équipe disposait du méme questionnaire et pouvait, le cas
échéant, apporter certains changements dans le but d’adapter le questionnaire a des
réalités régionales bien précises : certaines équipes ont dii adapter le questionnaire selon
les exigences de la langue locale, par exemple, dans I’ Arctique canadien, il a été traduit
de I’Anglais a I’Inuktitut ; au Groenland il a été traduit de 1" Anglais au Groenlandais ;
au Labrador I’expression «country food » a été remplacée par « wild food ». Ainsi, en
adaptant le questionnaire aux réalités régionales, nous nous sommes assurés que les
répondants comprennent sans ambiguité les questions qui leur sont adressées, ce qui en

retour accroit la qualité des données de cette enquéte. Toujours pour augmenter le degré

Nous avons placé en annexe une copie de ce protocole. Une copie du questionnaire se retrouve également a la fin du protocole.
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de compréhension de chaque question pour le répondant, chaque interviewer devait
expliquer le sens de certaines questions avant d’administrer le questionnaire, notamment

les différences entre les types de transactions : la différence entre donner et préter ; la

différence entre recevoir et emprunter.

3.1 DEFINITIONS DES CONCEPTS

Précisons d’abord que nous utilisons les termes d’échange ou de transaction comme
étant des synonymes. Tous les deux sont considérés comme étant relatif aux moments
de va-et-vient tels que ceux qui s’effectuent dans les changements de mains dans le

systeme marchand (Polanyi, 1975, 250).

Parler de don aujourd’hui peut paraitre singulier. Il est tout a fait commun de penser que
I’avenement de la modernité déliant les possibles et affranchissant les individus des
obligations aux anciennes coutumes, les rapports sociaux modernes régis par 1’intérét
individuel et la justice redistributive de I’Etat ont contribué a 1’effritement du don. Et
pourtant cette pratique sociale qu’on pense €tre le fait exclusif des sociétés archaiques a
persisté en dépit de la modernisation des sociétés humaines, mais non pas sans

enregistrer des modifications importantes dans sa pratique.

Marcel Mauss dans son Essai sur le don, décrivait le don comme étant un enchainement
de trois obligations : le donner, le rendre et le recevoir. Dans le paradigme traditionnel,
le don s’exprime par le refus de I’esprit de calcul ; c’est un échange qui laisse de coté
I’intérét, c’est-a-dire la recherche de I’équivalence dans la transaction. Ainsi, le
paradigme du don s’oppose a la logique du donnant-donnant du marché, car « son
principe n’est pas un sujet calculateur mais un agent socialement prédisposé a entrer
sans intention ni calcul, dans le jeu de I’échange » (Bourdieu, 1994, 184). Mais nous
verrons qu’en dépit de ces considérations, 1’intérét peut aujourd’hui justifier I’acte de
donner. Donner instaure un double rapport entre le donateur et le donataire. Il instaure
d’une part, un rapport de solidarité entre les deux parties, car le donateur donne ce qu’il

a avec le donataire et d’autre part, donner instaure un rapport de supériorité, car le
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donataire est en situation. de dette envers son donateur. Il s’acquittera de cette dette
quand il rendra au donateur la chose, sous une forme ou sous une autre. Dans la mesure
ou-I’action de rendre a lieu généralement dans une période de temps indéterminée, d’ou
la difficulté pour un observateur extérieur de repérer la chose rendue, nous nous

sommes seulement arrét€s au double enchainement donner-recevoir.

Le prét est constitué de deux parties, un préteur et un emprunteur. Cela signifie que le
préteur s’attend a ce que I’objet qu’il a prété lui revienne sous la méme forme qu’il était

au moment du prét ou selon les termes dont il a convenu avec I’emprunteur.

L’achat est aussi constitué de deux parties, un vendeur et un acheteur, mais il se
distingue des deux autres types de transaction dans la mesure ol il est au cceur de la
logique marchande. L’achat, dans la présente étude, peut prendre une double
configuration. La premiere est qualifiée de formelle puisqu’elle est réglementée par un
systeme juridique ; la monnaie représente a la fois la mesure et le moyen d’échange
entre les deux parties contractées. La deuxieme configuration est aussi réalisée a travers
la monnaie, mais elle n’est pas encadrée par le systéme juridique et échappe au régime
fiscal. La différence fondamentale entre ces deux configurations est que la premiere est
prise en compte par la fiscalité nationale ou internationale’, dans la mesure ou elle se

déroule via un commerce, alors que la seconde lui échappe complétement.

Ces trois types de transaction peuvent se dérouler sur I’un ou 1’autre des trois réseaux
d’échange suivants : le réseau coutumier, le réseau gouvernemental et le réseau
marchand. Le réseau coutumier (on 1’appellera aussi réseau de solidarité premicre ou
réseau non marchand) recoupe les transactions qui transitent par la famille proche ou
étendue, par les amis, le voisinage et par les associations de particuliers (associations de
bénévoles et d’entraide) ; il est généralement associé a 1’économie informelle, c’est-a-
dire toute activité économique qui échappe 2 la fiscalité et a la comptabilité nationale.
Le réseau gouvernemental peut prendre diverses formes et modalités : par exemple, au

Nunavik, I’Etat subventionne les colits (essence, munitions, embarcations, etc.) reliés a

9 . . « - . - . . . . .
On dit aussi hors contrdle des Etats et des instances officielles de régulation nationales ou internationales.
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la chasse et la péche pour les Inuit inscrits au Programme d’aide aux chasseurs. Le
réseau marchand regroupe les transactions qui se déroulent au sein des commerces de
détail. Les activités économiques du réseau marchand font partie de ce que nous
appelons 1’économie formelle, ce qui signifie que les activités économiques sont
comptabilisées a des fins fiscales et qu’elles entrent dans le calcul des comptes

nationaux. De cette facon, I’Etat peut prélever des taxes sur la vente et des impdts sur le

revenu.

3.2 PLAN DE L’ECHANTILLONNAGE

L’enquéte s’est déroulée dans quatre régions inuit de 1’Arctique : le Nunavik, le
Nunavut, le Labrador et le Groenland. Dans chacune de ces régions, deux types de
village ont été sélectionnés, un de grande taille correspondant a un centre régional
important, et un autre de petite taille correspondant au village moyen. Ces deux types de
villages présentent des caractéristiques socioéconomiques distinctes, par exemple au
niveau de I’emploi. L’intérét de choisir les villages en fonction de ces deux catégories
répond a la considération suivante : ils pourraient présenter des réseaux

d’approvisionnement aux caractéristiques différentes.

Dans chacun des villages, un échantillon aléatoire a été construit & I’aide d’une liste des
unités d’habitation. Toutes les unités ont re¢u un numéro séquentiel de 1 a n, et ont
ensuite €té choisis par tirage aléatoire. L’échantillon de cette enquéte est donc de type
probabiliste. Il permet I’emploi de tests statistiques en vue de déterminer s’il est
possible de généraliser a un niveau de confiance connu a I’ensemble de la population de
chacun des villages échantillonnés une relation découverte dans 1’échantillon.
Statistiquement, une telle technique d’échantillonnage signifie que chaque individu a
une chance connue, égale et non nulle d’étre choisi. Dans chaque village, un minimum
de 40 ménages devaient &tre interviewés ; le maximum souhaité était de 80. Afin de
prendre contact avec les participants des ménages choisis, I’interviewer, ou le cas
échéant son interpréte, téléphonait et demandait a rencontrer la personne adulte qui

s’occupe généralement de la nourriture au sein du ménage, ou le chef du ménage. S’il
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n’avait pas de réponse, ou lorsque que la personne refusait de répondre au
questionnaire, I’interviewer passait alors au logement suivant sur sa liste de tirage. .

Cependant, un rappel était fait le lendemain auprés de ceux qui n’avaient pas répondu

au premier appel.

TABLEAU I : CARACTERISTIQUES SOCIO-ECONOMIQUES DE L’ECHANTILLON

Caractéristiques Régions

Nunavik Nunavut Labrador Groenland

Ménage 82.0 81.0 82.0 79.0

Nombre moven de pers. par ménage 5,0 4,8 3,9 3,7
Age moyen 41,4 43,1 39,6 44,0
Age moyen homme 40,8 443 36,0 47,9
Age moven femme 41,5 42.6 40,2 41,7
Homme 31,0 22,0 11,0 29,0
Femme 52,0 59,0 71,0 50,0
Autochtone 79.0 72,0 55,0 76,0
Non-autochtone 3,0 8,0 25,0 3,0
1 a 7 ans de scolarité 22,0 27,0 13,0 22,0
8 4 12 ans de scolarité 46,0 26,0 48,0 24.0
13 ans et plus de scolarité 6,0 1,0 17,0 22,0
Travailleur 58,0 48,0 54,0 57.0
Sans emploi 13,0 28.0 22,0 3,0
Chasseur - - 3,0 7,0
Autre (retraité) 10,0 2,0 3,0 12,0
Revenu d’emploi 53,0 36,0 46,0 58,0
Ménage sans revenu 29,0 44.0 36,0 20,0
Ménage monoparental 22.0 14,0 22.0 13,0

L’échantillon est constitué de 324 ménages : 82 pour le Nunavik , 81 pour le Nunavut,
82 pour le Labrador et 79 pour le Groenland. Cette derni¢re région se situe en de¢a du
seuil attendu des 80 ménages, essentiellement parce que nous avons di retrancher 6
questionnaires dont le répondant était constitu€ d’un couple et dont il était impossible de
savoir a quel partenaire — homme ou femme — correspondaient les réponses données
portant sur des variables socioéconomiques. Le tableau I donne un portrait exhaustif des

caractéristiques socioéconomiques de 1’échantillon.



3.3 ELABORATION DU QUESTIONNAIRE

L’étude s’intéresse a trois types d’échange : le don, le prét et I’achat. Chaque participant
était interrogé sur ses comportements d’échange posés pour des fins

d’approvisionnement alimentaire au cours des sept derniers jours précédents le moment

ou 1l était interrogé.

Le questionnaire est divisé en deux parties. La premiére partie porte sur des variables
socio-économiques et comporte 9 questions : 4ge, sexe, nombre d’années de scolarité,
occupation, revenu, appartenance ethnique, nombre de personnes dans le ménage,
monoparentalité, durée de résidence. La seconde partie est divisée en trois blocs et
comporte 21 questions: la nourriture sauvage, la nourriture commerciale et 1’usage
d’équipement et d’argent pour combler les besoins alimentaires. Les deux premiers
blocs portent sur trois types de transaction : le don, le prét et 1’achat. Nous demandons
aux membres du ménage « a qui » ils ont donné, vendu ou prété de la nourriture
(questions #10, #11, #12, #16, #17, #18) et « de qui » ils ont regu, acheté ou emprunté
de la nourriture (questions #13, #14, #15, #19, #20, #21). Le dernier bloc porte sur les
usages d’équipements et d’argent pour des fins alimentaires. Dans ce dernier bloc, les
questions sont également divisées entre nourriture sauvage et nourriture commerciale. Il
a ét€ demandé aux membres du ménage « a qui » ils ont donné ou prété de I’argent ou
de I’équipement (questions #22, #23, #24, #25, #26, #27) ; et « de qui » ils ont regu ou
emprunté de I’argent ou de I’équipement (questions #27, #28, #29, #30, #31).

Treize choix de réponse sont proposés :1) membre de la famille vivant dans la
communauté, 2) membre de la famille vivant dans une autre communauté, 3) membre
de la famille vivant a I’extérieur de la région, 4) amis, 5) personne du voisinage ou
visiteur (exceptés les amis), 6) association non-gouvernementale, 7) gouvernement, 8)
magasin dans la communauté, 9) magasin d’une autre communauté, 10) magasin a
I’extérieur de la région, 11) je ne sais pas, 12) je ne veux pas répondre, 13) cela ne

s’applique pas a notre situation.
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3.4 DEMARCHE METHODOLOGIQUE

Dans cette section, il s’agit de présenter la méthode que nous utiliserons afin de vérifier
les hypotheses que nous formulerons systématiquement au chapitre précédent. Pour ce
faire, nous utiliserons les techniques d’analyse « bivariée » qu’on appelle aussi parfois «
analyse interclasse » ou « analyse de tableaux croisés » et qui consistent a vérifier
I’existence d’une association statistique entre les valeurs de deux variables. Nous ferons
ensuite I’hypothése qu’une variable indépendante, celle qui produit ’effet, affecte une
autre variable dite dépendante, celle qui subit 1’effet. Pour les fins de cet exercice, nous
nous attarderons a deux autres types de questionnement : premierement, nous
vérifierons si I’association en question est généralisable, c’est-a-dire dans quelle mesure
les conclusions tirées a partir de 1’échantillon s’appliquent a toute la population d’ou
provient I’échantillon ; ensuite, nous procéderons & la mesure proprement dite de cette

association, c’est-a-dire s’il s’agit d’une association forte ou d’une association faible.

3.4.1 ASSOCIATION STATISTIQUE

Pour vérifier s’il y a une relation entre deux variables dans un tableau bivarié, nous
devons, dans un premier temps, comparer les pourcentages entre les catégories de la
variable indépendante pour souligner les différences qui existent entre elles. Si nous
observons de telles différences entre les pourcentages des catégories, nous pouvons
alors conclure que la variable indépendante est associée a la variable dépendante. Et
plus grandes seront les différences en points de pourcentage entre les catégories de la
variable indépendante, plus forte sera la relation entre les variables. Par exemple, une
association statistique entre les variables « types de transaction » et « niveau

d’instruction » signifie qu’il existe un rapport entre ces deux variables.



3.4.2 TEST D’ASSOCIATION DU KHI-CARRE

Deuxiémement, pour déterminer si cette relation découverte dans I’échantillon n’est
pas, d’une part, le simple effet du hasard (on dit alors que la relation est statistiquement
significative), et si elle est, d’autre part généralisable a I’ensemble de la population (on
dit alors que notre échantillon est représentatif de la population), nous utiliserons le test
statistique du khi-carré (on prononce « ki-deux », représenté par la lettre grecque %°)
dont nous présenterons les grandes lignes de son fonctionnement. Nous avons choisi ce
test, d’une part, parce qu’il a ’avantage d’étre simple, ce qui permet a tous les
néophytes de la statistique de 1’utiliser sans se perdre dans diverses considérations
théoriques et, d’autre part, en raison du type de variable que nous utilisons. Les
variables utilisées étant essentiellement nominales, il est impossible de les ordonner ou

de les quantifier, ce qui limite notre analyse au test d’association du khi-carré.

Ce test d’association fonctionne selon la logique d’un test d’hypothése. Dans un premier
temps, il s;agit de formuler une hypothése dite nulle (notée H,) qui nie toute association
statistique entre les variables étudiées, et une hypothése dite alternative (notée H,) qui
stipule une telle relation et qui sera acceptée dans le cas ol I’hypothése nulle est rejetée.
Dans un deuxiéme temps, nous procédons au calcul de la valeur d’échantillonnage du
khi-carré a partir des données du tableau bivarié & 1’étude. Un khi-carré dont la valeur

d’échantillonnage est O signifie que les deux variables a I’étude ne sont pas associées.

Une fois cette valeur d’échantillon calculée, nous déterminons le seuil de signification
statistique ou degré de signification du test, correspondant a la probabilité d’erreur que
nous sommes préts a assumer pour le rejet de I’hypothése nulle. En sciences sociales,
cette probabilité est généralement fixée a 0,05 ou dit autrement & 5%. Ensuite nous
calculons le degré de liberté du tableau bivarié analysé d’aprés la formule suivante : dl=
(r-1) (c-1) ot r correspond au nombre de rangées du tableau et ¢ au nombre de colonnes.

A titre d’exemple, dans un tableau 3 par 3 le degré de liberté est égal a 4.
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Nous pouvons maintenant déterminer la valeur de la distribution d’échantillonnage du
khi-carré correspondant au seuil de signification statistique que nous avons choisi. Nous
disposons de cette valeur vthéorique dans la table de Pearson '(Fox, 1999) que nous
retrouvons a I'intersection du seuil de signification choisi et de la valeur du degré de
liberté du tableau que nous avons calculé. Nous comparons ensuite les deux valeurs de
khi-carré et nous rejetons I’hypothése nulle si la valeur d’échantillon du khi-carré est
supérieure a la valeur théorique ou critique. Dans le cas olt nous rejetons 1’hypothése
nulle, ce qui signifie que la relation trouvée est généralisable a ’ensemble de la

population, nous disons alors que la relation est statistiquement significative.

3.4.3 MESURE D’ASSOCIATION

Une fois que nous avons statué sur I’existence d’une relation, I’analyse est poursuivie
au niveau de sa signification et de son importance. Par exemple, si 52% des
francophones votaient pour un parti A et si seulement 50% des anglophones votaient
pour ce méme parti, il y aurait théoriquement une association entre I’intention de vote et
la langue maternelle et un échantillon suffisamment grand donnerait une valeur de khi-
carré vsupérieure a la valeur critique. Toutefois, cette association ne serait pas
significative, car elle serait trop faible. Le test du khi-carré ne permet pas de se
prononcer sur I’importance d’une relation, a savoir si elle est forte ou faible : il indique
simplement si 1’association existe. Pour mesurer I’intensité de la relation, nous allons
effectuer une mesure d’association. Par convention, pour les variables nominales, les
mesures d’association varient entre 0 et 1. Nous utiliserons I'indice du V de Cramer,
d’une part, parce qu’il est basé sur le khi-carré et, d’autre part, parce qu’il est la
meilleure facon de calculer une mesure d’association propre aux variables nominales
parce qu’il s’ajuste au nombre de lignes et de colonnes de sorte que sa limite supérieure
n’est pas tributaire des dimensions du tableau, comme c’est le cas par exemple avec le
coefficient de contingence de Pearson plus communément appelé le C (Fox, 1999). Une
autre caractéristique trés intéressante du V de Cramer est qu’il est une mesure
symétrique d’association, ce qui signifie que sa valeur calculée reste la méme quelles

que soient les variables que nous choisissons de considérer comme indépendantes ou
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dépendantes. Etant donné que le calcul du V de Cramer est basé sur le khi-carré, le test
de signification statistique du khi-carré, pour un tableau de fréquences, s’applique donc
aussi a cette mesure d’association (Fox, 1999). Si pour un tableau le test de signification
du khi-carré est statistiquement significatif, alors la mesure du V de Cramer qui repose

sur le khi-carré I’est forcément aussi.

Ces précisions méthodologiques étant faites, nous pouvons maintenant passer a
I’analyse des données ; ces dernieres nous seront utiles afin de décrire certains aspects

de la situation contemporaine de 1’approvisionnement alimentaire des ménages inuit.



CHAPITRE 4 — ANALYSE DES DONNEES : SITUATION CONTEMPORAINE DE
L’APPROVISIONNEMENT ALIMENTAIRE DES MENAGES INUIT

INTRODUCTION

Dans ce chapitre, nous présentons certains résultats de 1’enquéte Households food
supply networks in the circumpolar Arctic pour les fins de notre étude portant sur
I’approvisionnement alimentaire des ménages inuit. Nous porterons une attention
particuliere au don, a savoir s’il est toujours bel et bien effectif dans 1’ Arctique, comme
le soutient une panoplie d’enquétes et d’études couvrant le sujet. Nous pensons que les
raisons qui poussent les Inuit 2 donner de nos jours ont changé de nature : naguére les
Inuit donnaient dans des situations bien précises, par exemple lorsqu’il y avait pénurie
de gibier ; aujourd’hui avec 1’approvisionnement constant en biens alimentaires ce serait
moins pour des motifs de pénurie, mais plutdt par la précarité économique des ménages.
Il est fort probable aussi que les individus donnent de la nourriture pour d’autres
raisons, mais nous croyons que le contexte économique qui prédomine dans les régions
de I’ Arctique pourrait motiver ce genre de comportement. Cela nous conduit 4 soutenir
I’hypothése suivante concernant une certaine configuration selon laquelle se déroulerait
le don : les ménages qui profitent d’une bonne situation financiére se positionneraient
en tant que donneurs et ceux qui présentent une mauvaise situation financiére se

positionneraient en tant que receveurs.

Il est aussi répandu dans les écrits portant sur les Inuit que ceux-ci donnent
principalement a des individus faisant partie de leur famille proche ou étendue, a des
amis, et des voisins ; bref, ils donnent & des gens qui s’insérent au sein de leurs réseaux
coutumier. Cela nous a conduit a formuler une deuxiéme hypothése. La fréquentation
du réseau coutumier serait influencée par la durée de résidence : un ménage
nouvellement arrivé dans un village fréquenterait peu le réseau coutumier, car il n’a pas
encore eu la possibilité de tisser des relations fortement enracinées et durables avec son

entourage.
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Cet intérét pour le don n’est pas sans fondements. Les différents changements qui ont eu
cours tant au Groenland que dans I’ Arctique canadien, nous portent a croire que le don
de biens alimentaires s’est effrité au profit d’un recours important au marché. Dans ces
circonstances, le recours au don devrait étre moins important, mais nous ne disposons
pas de données qui pourraient vérifier notre propos ; nous savons seulement grice a

différentes études citées au chapitre 2, que cette pratique était importante dans certains

contextes.

4.1 LEDON

Le dénombrement des questionnaires nous a permis de relever un total de 1797
mentions de transactions opérées par I’ensemble des ménages participant a 1’étude.
Précisons encore une fois qu’il ne s’agit pas de 1797 « transactions » effectuées par les
ménages mais bien de 1797 mentions de transactions. L.’ objectif de I’enquéte n’était pas
de rendre compte de la fréquence des transactions effectuées par les ménages au cours
d’une semaine, ce qui aurait demandé une approche méthodologique différente, mais de
rendre compte du recours — ou de 1’absence de recours — a ces types de transactions.
Ainsi, les 1797 mentions de transactions dénombrées dans le tableau II représentent un
nombre vraisemblablement supérieur de transactions effectuées par les ménages,
puisque chaque mention peut recouvrir plus d’une transaction d’un type donné ayant eu

cours durant la période de référence.

TABLEAU II : MENTIONS DE TRANSACTIONS EFFECTUEES PAR LES MENAGES, SELON
LE TYPE DE TRANSACTION OPERE ET LA REGION

Transactions Régions TOTAL
Nunavut Nunavik Labrador Groenland
N % N % N % N %
Don 262 62,2 400 73,7 159 42,7 242 52,5 1063
Prét 56 13,3 26 48 165 44,4 39 8,5 286
Achat — 103 24,5 117 21,5 48 12,9 180 39,0 448

Total 421 100 543 100 372 100 461 100 1797
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Avec ces 1797 mentions de transactions et les 324 ménages constituant 1I’échantillon,
nous savons donc corrélativement qu’il y a eu 5,5 mentions de transactions en moyenne

effectuées par ménage pendant la semaine précédant I’enquéte, en vue d’un

approvisionnement alimentaire.

L’objet de ces divers types de transactions ne porte pas toujours directement sur de la
nourriture, mais les différents types de transactions sont toujours opérés par les ménages
dans I’optique d’un approvisionnement alimentaire. Par exemple, il a été demandé aux
ménages « & qui » ils ont emprunté de I’argent pour acheter de la nourriture importée ou
encore « a qui » ils ont emprunté un véhicule pour aller faire des achats. Ces derniéres
transactions ne portent pas sur de la nourriture, mais elles sont toutefois effectuées dans

1’objectif d’un approvisionnement alimentaire.

Les premiers contacts avec les Européens et plus tard, vers la fin de la Seconde Guerre
Mondiale, la montée des interventions des Etats du Sud eurent des incidences directes
sur la structure sociale des sociétés inuit (Simard et al., 1996 ; Dorais, 1996 ; Duhaime,
1989 ; Marquardt et Caulfield, 1996 ; Nuttall, 1994). Malgré les changements que
provoquérent ces rencontres, plusieurs éléments de 1’organisation traditionnelle de la
société inuit auraient persisté. Le tableau II présente 1’importance de 'un de ces
éléments, soit le don comme moyen d’échange de biens alimentaires. Un aspect trés
significatif de ce tableau est I’'importance des mentions de transactions reliées a ce
moyen d’échange comparativement aux deux autres types de transactions opérés par les
ménages ; parmi les 1797 mentions de transactions, 59,1 % sont directement reliées au
don, alors que 15,9 % du nombre total de mentions de transactions sont reliées au prét et

24.9 % se réferent a 1’achat.

Comme I’indiquent les fréquences des mentions de transactions du tableau II, le don est
un type d’échange qui est largement répandu au sein de I’ Arctique nord-américain pour
des fins d’approvisionnement alimentaire des ménages. Toutefois, et en considérant les
limites de nos données, ce type de comportement ne semble pas avoir le méme poids

partout. C’est du moins ce que nous révélent les données du tableau II. Il y a plus de
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mentions de transactions reliées au don au Nunavik que dans toutes les autres régions.
D’ailleurs, le Nunavik et le Groenland sont les seules régions ou la totalité des ménages
ont mentionné avoir donné ou regu pour des fins d’approvisionnement alimentaire au
cours des sept derniers jours précédant 1’enquéte. Pour ce qui est des autres régions, 77

ménages ont répondu avoir effectué un don au cours d’une semaine au Nunavut et 62

ménages au Labrador.

Au Nunavik, il s’est opéré en moyenne 4,9 mentions de transactions reliées au don au
cours de la semaine précédent I’enquéte, alors qu’en moyenne il s’en est opéré 3,4, 2,6
et 3,1 au Nunavut, au Labrador et au Groenland. Toutefois, dans toutes les régions, le
nombre moyen de mentions de transactions par ménage attribué au don est supérieur au

prét et a ’achat (tableau 4.1a en annexe).

TABLEAU III : NOMBRE DE MENAGES AYANT EFFECTUE LES TROIS TYPES DE
TRANSACTIONS AU MOINS UNE FOIS, SELON LA REGION

Transactions Régions Total
Nunavut Nunavik Labrador  Groenland

Don 77 81 62 79 299
Prét 36 20 77 32 165
Achat 79 80 38 80 277
Total (ménages) 324

Une autre caractéristique des données apparait lorsque nous dénombrons le nombre de
ménages ayant effectué distinctivement 1’un des trois types de transactions (tableau III).
Sur les 324 ménages qui ont été interrogés pour les fins de cette enquéte, la distribution
des réponses est la suivante : 299 ménages ont donné ou regu, 165 ont fait un prét et 277
ont acheté, dans les trois cas pour des fins d’approvisionnement alimentaire. Cela
signifie que, tous objets confondus, 92,3 % des ménages ont fait un don au cours des
sept jours précédant I’enquéte, 85,5 % ont acheté et 50,9 % des ménages ont effectué un
prét. Il apparait donc que 1’achat est aussi un type de transaction important dans le

processus d’approvisionnement alimentaire des ménages inuit, phénomene qui n’est pas
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visible lorsque nous examinons les données en terme de mention de transaction comme

dans le tableau I1.

TABLEAU IV : DISTRIBUTION DES MENTIONS DE TRANSACTIONS, SELON LA TAILLE
DEMOGRAPHIQUE DES VILLAGES ET LE TYPE DE TRANSACTION OPERE

Transactions  Taille démographique Total (N)
Petit Grand
N % N %

Don 512 60,4 551 579 1063
Prét 137 16,2 150 15,8 287
Achat 198 23,4 250 26,3 448
Total 847 100 951 100 1797

Nous pensons que la taille démographique des villages sélectionnés dans 1’échantillon
influence les différents types de transactions effectués par les ménages, en raison de
caractéristiques socioéconomiques distinctes que présentent ces deux types de villages.
Or, il semble que ce critére de sélection influence peu la distribution des types de
transactions opérés par les ménages (tableau IV). Les mentions de don, de prét et
d’achat présentent des proportions similaires pour les deux catégories de villages. Ces
proportions similaires de mentions de transactions entre les deux types de villages
peuvent s’expliquer par 1’égalisation relative des conditions économiques dans les
régions ot il y a des conventions ou des traités entre les instances locales et les
différents paliers gouvernementaux, comme ¢’est d’ailleurs le cas dans les régions ol
s’appliquent la Convention de la Baie-James (CBINQ) et du Nord québécois et la
Nunavut Tunngavik Inc (NTI) (Légaré, 2000). Nous pensons principalement a deux des
trois programmes offerts par la NTI : le Programme de formation du personnel pour
combler les nouveaux postes administratifs (comblés principalement par des Inuit) qui
seront créés 2 la suite de 1’établissement d’organismes inuit et publics au Nunavut ; et le
Programme de sécurité du revenu des chasseurs inuit dont le but est de promouvoir et de

valoriser les activités traditionnelles de chasse et de péche par le biais d’un soutien

financier adéquat (Légaré, 2000, 114-121).
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TABLEAU V : DISTRIBUTION DES MENTIONS DE TRANSACTIONS, SELON LE RESEAU
EMPRUNTE ET LE TYPE DE TRANSACTION OPERE

Type transaction Réseaux Total
Coutumier  Gouvernemental = Marchand
N % N % N % N
Don 958 70,3 99 876 6 1,9 1063
Prét 201 148 7 6,2 78 242 286
Achat 203 149 7 6,2 238 73,9 448
Total 1362 100 113 100 322 100 1797

¥?=625,470 , p < 0,001

Nous avons vu au chapitre 2 que 1’entraide et la coopération étaient des caractéristiques
de I’organisation sociale de la société inuit au cours de la période traditionnelle et
qu’elles jouaient un rdle trés important dans le processus d’approvisionnement
alimentaire des ménages. Le réseau coutumier symbolisant cette entraide entre
individus, notamment entre membres d’'une méme famille, joue un rdle de premier plan
dans 1’approvisionnement des biens alimentaires ; il suscite a lui seul plus des trois
quarts des mentions de transactions de 1’enquéte (tableau V). Au sein du réseau

coutumier, le don représente 70,3 % des mentions de transactions effectuées par

I’ensemble des ménages.

Le don est aussi le type de transaction le plus important au sein du réseau
gouvernemental. Les objets qui circulent par le don au sein de ce réseau peuvent étre
des produits de la chasse et de la péche destinés aux Inuit, récoltés par des chasseurs
inuit, en vertu de Programmes gouvernementaux de redistribution, comme le
programme d’aide aux activités de chasse, de péche et de piégeage destiné aux Inuit du

Nunavik (Hunter support program).

Lorsque I’approvisionnement alimentaire se déroule par ’intermédiaire du réseau
marchand, c’est-a-dire lorsque les ménages se procurent leurs biens alimentaires par
I’intermédiaire des mécanismes du marché, 1’achat constitue la principale modalité

d’acquisition des biens alimentaires avec 73,9% des mentions de transaction pour ce

réseau.
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En somme, dans les réseaux coutumier et gouvernemental, le don est le type de

transaction le plus important, alors que I’achat est le type de transaction prédominant

dans le réseau marchand.

TABLEAU VI : DISTRIBUTION DES MENTIONS DE TRANSACTIONS, SELON L’OBJET
TRANSIGE ET LE TYPE DE TRANSACTION OPERE

Type de transaction Objets échangés Total
Nourriture Argent Equipement
N % N % N % N
Don 807 56,8 168 694 88 66,2 1063
Prét 167 11,7 74 30,6 45 33,8 286
Achat 448 31,5 - - - - 448
Total 1422 100 242 100 133 100 1797

x’=200,022 , p < 0,001

Un peu plus des trois quarts des mentions de transactions opérées par les ménages, soit
1422, portent directement sur la nourriture, tous types de transactions confondus. De
plus, lorsque les ménages doivent s’approvisionner en nourriture, le don représente 56,8
% des mentions de transactions. Lorsqu’il s’agit de don de nourriture, il est davantage
question de nourriture du pays que de nourriture importée. En effet, sur les 1422
mentions de transactions qui portent directement sur la nourriture, tous types de
transactions confondus, 502 mentions de transactions (35,3 %) portent sur la nourriture
du pays alors que 305 mentions (21,4 %) référent a la nourriture importée (tableau 4.1b
en annexe). Par ailleurs, 1’achat et le prét représentent respectivement 31,5 % et 11,7 %
des mentions de transactions effectuées par les ménages. Mentionnons que dans le cas

de I’achat de nourriture (n = 448), il s’agit de nourriture importée dans une proportion
de 62,7 %.

Le don d’argent est un autre moyen qu’utilisent les ménages pour s’approvisionner en
biens alimentaires ; 69,4 % des mentions de transactions qui portent sur 1’argent
proviennent du don. Les ménages qui désirent de la nourriture du pays mais qui ne

peuvent s’en procurer eux-mémes, quelles qu’en soient les raisons, demandent parfois a
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un chasseur de leur en fournir en échange de quoi ils défraient certains cofits liés a cette
activité ; il peut s’agir de payer les munitions ou I’essence nécessaire au véhicule
permettant le déplacement du chasseur. D’autres ménages donnent simplement de

I’argent a des ménages qui ne peuvent se payer la nourriture dont ils ont besoin.

Enfin le don d’équipement est un autre moyen pour assurer 1’approvisionnement
alimentaire. Certains ménages qui ne peuvent participer directement a la production
alimentaire, plus précisément a la production de nourriture du pays, peuvent donner a un
chasseur certaines pieces d’équipement, telles des munitions, afin de défrayer une partie
des colits engendrés par cette activité. D’autres personnes, précisément des chasseurs,
recoivent une somme d’argent en vertu d’un programme gouvernemental qui défraie

certains cofits inhérents a la production de nourriture du pays.

En résumé, le nombre important de mentions de transactions reliées au don et au réseau
coutumier nous donne une idée de l’importahce de ceux-ci dans le processus
d’approvisionnement alimentaire des ménages inuit. Cependant, la méthodologie
utilisée dans cette enquéte ne permet pas de quantifier précisément I’importance relative
du don ainsi que la contribution du réseau coutumier. En dépit de la remarque
précédente, nous croyons que cette importance relative du don et du réseau coutumier
ne suffit pas & assurer I’essentiel de 1’approvisionnement alimentaire des ménages inuit ;
pour cela, ceux-ci doivent désormais compter sur le marché. Nous postulons que le don
et ’achat sont d’ampleur différente : dans 1’enquéte, un ménage pouvait répondre qu’il
donne ou qu’il regoit de la nourriture une fois par semaine, voire méme plus d’une fois
en réalité ; mais si on pouvait considérer ’ensemble du panier alimentaire d’un ménage
inuit, on constaterait probablement que, d’une part, celui-ci achete la majeure partie de
ses biens alimentaires via le marché et que, d’autre part, le don de nourriture,
traditionnelle ou importée, répond désormais a des situations particuliéres et son recours
n’est probablement pas plus significatif dans le bilan alimentaire des ménages inuit que
dans celui des ménages situés dans les régions méridionales. Dans de telles conditions,
I’approvisionnement alimentaire des ménages inuit ne peut étre entiérement satisfait que

par I'institution du marché, ce qui ne les empéchent pas d’utiliser certaines institutions
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traditionnelles, dans des situations particuli¢res, pour combler des besoins alimentaires

comme le don et le réseau coutumier (Duhaime et al., 2002).
4.2.1 DON, SITUATION FINANCIERE, SCOLARITE ET MONOPARENTALITE

Nous soutenons que ce n’est pas par hasard si les ménages donnent entre eux, et qu’il
existe des motivations qui justifient ce choix. Il est tout 2 fait plausible de penser que les
conditions socioéconomiques précaires que connaissent les régions de 1’ Arctique
favorisent un tel type de transaction. Nous soutenons, c’est notre premiére hypothese,
que les ménages bénéficiant d’une bonne situation financiére se positionnent en tant que
donneurs ; a contrario, les ménages les moins bien nantis se positionnent comme
receveurs. Nous utiliserons quatre indicateurs socioéconomiques afin de vérifier cette

hypothése : I’occupation, le revenu actuel d’emploi, 1a scolarité et la monoparentalité.

Le premier indicateur, I’occupation, a été élaboré a partir d’un regroupement des
principales sources de revenu des ménages en deux grandes variables : la premiere, la
variable travail, est composée des ménages dont la source principale de revenu provient
d’un emploi salarié, d’une entreprise privée, de la chasse et de la péche ; la seconde
variable, sans travail, est cdmposée des ménages dont la source principale de revenu
provient de 1’aide sociale, de 1’assurance-emploi et de la pension de vieillesse. Par
contre, cet indicateur ne nous permet pas d’atteindre une grande précision : nous avons
discriminé les ménages selon qu’ils aient ou non un emploi, mais cet indicateur ne
révéle aucunement si leurs revenus sont élevés ou faibles. Nous supposons qu’un
ménage bénéficiant d’un salaire régulier est plus favorisé économiquement qu’un
ménage dont le revenu provient de 1’aide sociale ou de 1’assurance-chémage. Toutefois,
un ménage peut bénéficier d’un apport monétaire régulier, mais son revenu peut étre
soit élevé soit faible sans que nous ne le sachions. Nous reconnaissons la faiblesse de

cet indicateur, une limite de nos données.

Le deuxiéme indicateur que nous utilisons est le revenu d’emploi actuel. Les données

nécessaires a sa construction ont été tirées intégralement des réponses fournies par les
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ménages i la question 6 du questionnaire : nous leur demandions s’ils avaient
présentement un revenu d’emploi. Ce deuxi®me indicateur présente les mémes

faiblesses que le précédent, car il reste complétement muet quant a I'importance du

revenu des ménages.

Le troisitme indicateur socioéconomique, la scolarité, a été construit selon trois
catégories : les individus qui ont de 1 2 7 ans de scolarité, ceux qui ont de 8 a 12 ans et
ceux qui ont 13 ans et plus. Nous avons reproduit les trois grands regroupements usuels
pour caractériser la situation scolaire d’une population ; la premiere catégorie
correspond au niveau primaire, la seconde au niveau secondaire et la troisieme au post-
secondaire. Précisons que 1’objet d’un tel regroupement n’est pas tant de situer les
individus au sein d’un niveau scolaire précis que de montrer le lien entre le nombre
d’années de scolarité et le type de transaction opéré par eux. Il est admis que la scolarité
a une incidence sur le revenu des individus et des ménages. Dans les sociétés modernes,
o les emplois sont de plus en plus spécialisés, il est difficile pour les personnes
faiblement scolarisées d’intégrer le marché du travail. Elles sont plus vulnérables aux
variations de I’économie, au chdmage et au sous-emploi en raison de leur faible niveau
d’instruction : généralement plus une population est scolarisée, moins le taux de
chomage est élevé. Plus les individus sont scolarisés au sein d’un ménage, plusily a de
chance que celui-ci présente une bonne situation financiere. La scolarité est donc un

indicateur qui est lié a la situation financi¢re des ménages.

Enfin, il est largement reconnu par les chercheurs en sciences sociales que la
monoparentalité et la pauvreté sont deux phénomenes allant de pair (cf. Dumont,
Langlois et Martin, 1994). En effet, la précarité économique est beaucoup plus
importante chez les familles monoparentales que chez les familles biparentales, car sile
partenaire ne travaille pas déja, il peut toujours combler les lacunes du revenu du
pourvoyeur principal. La construction de I'indicateur monoparentalité s’est faite en

croisant les ménages monoparentaux et biparentaux avec le type de transaction qu’ils

ont effectué.
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TABLEAU VII : DISTRIBUTION DES MENTIONS DE TRANSACTIONS, SELON
L’OCCUPATION ET LE TYPE DE TRANSACTION OPERE

Transaction Occupation
Travail Sans travail

N % N %
Donner 487 38,7 172 34,1
Recevoir 242 19,2 140 27,7
Préter 130 10,3 41 8,1
Emprunter 78 6,2 31 6,1
Vendre 92 73 46 91
Acheter 229 18,2 75 14,9
Total 1258 100 505 100

¥’=18,639 ; p< 0,01 ; V=0,103

Le tableau VII présente la distribution des mentions de transactions, selon I’occupation
et le type de transaction opéré. La relation entre le type de transaction opéré par les
ménages et 1’occupation des individus les constituant est statistiquement significative au
seuil de 0,01. Cela signifie que la relation entre 1’occupation et le type de transaction
opéré par les ménages, provenant de données d’échantillon, peut étre généralisée avec
confiance 2 la population entiére. La probabilité que ces mentions de transactions soient
simplement dues au hasard est de 1%. La valeur minimale du khi-carré au seuil de 0,05,
de degré de liberté 5, est de 11,070 et la valeur maximale est de 1763 (N fois Min(r-1)
(c-1)). La valeur calculée du khi-carré est 18,639. Cette derniére valeur que nous avons
calculée est encore supérieure a celle au seuil de 0,01 et de degré de liberté 5 qui est de
15,086. Voila pourquoi nous disons que la relation entre 1’occupation et le type de
transaction est statistiquement significative au seuil de 0,01. L’utilisation de la mesure
d’association du V de Cramer pour mesurer ’intensité de la relation permet d’obtenir

une valeur de 0,106 ce qui est une relation de faible intensité.

En d’autres termes, cette faible relation signifie que lorsque nous connaissons la
catégorie de la variable « occupation », nous ne pouvons rarement prédire a quelles
catégories de la variable « transaction » appartient ce ménage. D’apres les données du

tableau VII, il est clair que les ménages qui bénéficient d’un travail donnent deux fois
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plus qu’ils regoivent. Nous observons le méme phénoméne chez les ménages sans
travail, avec toutefois un écart moins considérable. Il faut quand méme noter que les
ménages sans travail donnent dans une proportion similaire a celle des ménages qui ont

un travail avec respectivement 34,1 % et 38,7%.

TABLEAU VIII : DISTRIBUTION DES MENTIONS DE TRANSACTIONS, SELON LE REVENU
D’EMPLOI ACTUEL DU MENAGE ET LE TYPE DE TRANSACTION OPERE

Transactions Revenu d’emploi actuellement
Oui Non
N % N %

Donner 423 38,3 248 35,9
Recevoir 222 20,1 168 24,3
Préter 107 9,7 69 10
Emprunter 64 5,8 47 6,8
Vendre 81 7,3 57 8,3
Acheter 207 18,8 101 14,6
Total 1104 100 690 100

n.s

Le deuxiéme indicateur semble rejoindre notre premiére hypothése de recherche. Nous
devons tout de méme étre trés prudent avec le revenu d’emploi actuel, car les données
du tableau VIII ne sont pas statistiquement significatives. Les écarts entre les données
pourraient néanmoins suggérer que ce sont principalement les ménages bénéficiant d’un
revenu d’emploi qui se positionnent en tant que donneurs au sein de la transaction
associée au don avec 38,3 % des mentions de transactions adjointes a cette catégorie.
Les écarts entre les données pourraient également suggérer que les ménages sans revenu
d’emploi donnent eux aussi plus qu’ils ne re¢oivent dans une proportion similaire a la

catégorie précédente ; ce sont eux qui se positionnent principalement en tant que

receveurs avec 24,3 % des mentions de transactions.



TABLEAU IX : DISTRIBUTION DES MENTIONS DE TRANSACTIONS, SELON LE NOMBRE
D’ANNEES DE SCOLARITE ET LE TYPE DE TRANSACTION OPERE

Transactions Nombre d’années de scolarité des ménages
1-7 ans 8-12 ans 13 ans et +
N % N % N %
Don
Donner 180 37,6 293 36,5 98 35,0
Recevoir 110 23,0 180 22,4 41 14,6
Prét
Préter 39 8,1 79 9,8 41 14,6
Emprunter 13 2,7 61 7,6 30 10,7
Achat
Vendre 52 10,9 56 7,0 24 8,6
Acheter 85 17,7 134 16,7 46 16,4
Total 479 100 803 100 280 100

¥2=39,57 . p < 0,001, V= 0,11

Les données du tableau IX révélent que la relation entre la scolarité et le type de

transaction opéré par les ménages est statistiquement significative au seuil de 0,001.

Toutefois, son intensité est faible (V=0,11).

La proportion des mentions de transactions des ménages agissant comme receveurs au
sein de la transaction associée au don est inversement proportionnelle au nombre
d’années de scolarité des répondants. Les ménages les moins scolarisés (catégorie des 1

4 7 ans) sont ceux qui regoivent le plus avec 23,0% des mentions de transactions.

Par contre, du coté des ménages qui se positionnent en tant que donneurs, les données
sont moins révélatrices et contredisent en partie notre hypothése. En effet, contrairement
a ce que nous pensions, la proportion des mentions de transactions des ménages qui se
positionnent en tant que donneurs est supérieure chezlles ménages faiblement scolarisés
(1-7 ans) comparativement a ceux trés scolarisés (13 ans et +). A vrai dire, cette
proportion des mentions de transactions opérées par les ménages diminue au fur et a

mesure que progresse la scolarité de ceux-ci.
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TABLEAU X : DISTRIBUTION DES MENTIONS DE TRANSACTIONS, SELON LA
MONOPARENTALITE ET LE TYPE DE TRANSACTION OPERE

Transactions Ménages monoparentaux
Oui Non

N % N %
Donner 147 34,4 497 38,7
Recevoir 97 22,7 271 21,1
Préter 45 15,5 121 94
Emprunter 32 7.5 75 5.8
Vendre 39 9,1 96 7,5
Acheter 67 157 225 | 17,5
Total

Le troisiéme indicateur ne permet pas de dégager de tendance claire qui serait liée a la
monoparentalité puisque les deux catégories de ménages présentent des proportions
similaires de mentions de transactions associées au don (tableau X). Par contre, les
ménages monoparentaux présentent une proportion de mentions de transactions

associées au prét supérieure a celle des ménages biparentaux.

En résumé, les données montrent que tous les ménages donnent et ce, peu importe leur
situation financiére. Cependant, les ménages les plus favorisés économiquement
présentent des proportions de mentions de transactions plus grandes que celles
observées chez les ménages moins bien nantis. Ces derniers, contrairement a ce que
nous pensions, présentent des proportions de mentions de transactions plus importantes
en tant que donneurs. Quant aux ménages qui se présentent en tant que receveurs, ce

sont principalement ceux chez qui on observe une situation économique précaire.

4.3 RESEAUX, DUREE DE RESIDENCE ET MONOPARENTALITE

Nous pensons que le choix du réseau d’approvisionnement alimentaire est influencé par
la durée de résidence des ménages dans la communauté. Nous soutenons que les

individus nouvellement arrivés dans un village s’insérent moins dans le réseau
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coutumier, celui ol les transactions mettent en relation des individus de la famille
proche ou étendue, du voisinage, des amis et des associations de particuliers, que dans
les réseaux marchand et gouvernemental afin d’assurer leur approvisionnement
alimentaire. Cela s’expliquerait par le fait que, nouvellement arrivés dans le village, les
individus n’ont pas encore eu la possibilité de tisser des relations fortement enracinées

et durables avec leur entourage.

La durée de résidence des ménages est tirée de la question 9 du questionnaire et elle a
été divisée en cinq catégories : 1 an et moins, 2 2 5 ans, 5a 10 ans, 112 15 ans et enfin
16 ans et plus. Toutefois, nous n’avons aucune donnée qui nous permettent de
discriminer les ménages nouvellement venus au sein d’un village et qui profitent des
leur arrivée de liens familiaux des autres ménages qui ne bénéficient pas de ce type de
liens 2 leur arrivée dans le village. Par exemple il est possible que des individus
nouvellement arrivés dans un village y aient des liens familiaux : nous ne le savons pas.

Cette carence peut affecter les résultats, mais elle fait partie des limites des données.

La monoparentalité, elle, affecterait différemment le choix du réseau qu’empruntent les
ménages. Nous soutenons que les ménages monoparentaux, compte tenu de leur
situation particuliére, emprunteront davantage le réseau coutumier que les autres
réseaux 2 leur disposition, car ces ménages connaissent généralement des difficultés
économiques, soit parce que leur unique revenu ne suffit pas a combler tous leurs
besoins, soit parce qu’ils sont sans revenu. En raison de leurs difficultés économiques,
ces ménages emprunteront souvent les réseaux qui peuvent leur assurer aide et soutien,

comme le réseau coutumier.



TABLEAU XI : MENTIONS DE TRANSACTIONS, SELON LA DURKE DE RESIDENCE ET PAR
TYPE DE RESEAU EMPRUNTE

Réseaux Durée de résidence dans le village
lanetmoins 2-5ans 6-10ans 11-15ans 16 ans et plus
N % N % N % N % N %
- Coutumier 40 645 90 73,2 100 74,1 50 71,4 1055 77,0
Gouvernemental 2 32 9 7,3 7 52 6 8,6 89 6,5
Marchand 20 32,3 24 19,5 28 20,7 14 20,0 226 16,5
Total 62 100 123 100 135 100 70 100 1370 100
%*=13,294 , 1.s,

Les données du tableau XI sont non significatives. Toutefois, bien qu’il n’y ait pas de
relation entre la durée de résidence et le réseau emprunté, le tableau X1 est intéressant a
d’autres égards. D’abord, toutes proportions gardées, les individus nouvellement arrivés
dans un village (1 an et moins), utilisent moins le réseau coutumier que les individus qui
y habitent depuis plus longtemps. Les différences sont encore plus claires entre les
nouveaux venus et ceux qui y demeurent depuis plus de 16 ans. En fait, plus la durée de

résidence au sein d’un village augmente, plus les ménages s’approvisionnent par

I’intermédiaire du réseau coutumier.

Ensuite, les individus nouvellement arrivés s’approvisionnent davantage par
I’intermédiaire du réseau marchand que ceux qui habitent depuis plus de deux ans dans
un village. D’ailleurs, I’écart est trés important entre les nouveaux venus d’un village
(32,3%) et ceux qui y habitent depuis plus de 16 ans (16,5%). Il semble méme que, plus
la durée de résidence augmente, moins les ménages font appel au réseau marchand. Ceci
peut suggérer que si les individus empruntent davantage le réseau marchand c’est parce

que leurs réseaux de relations sociales n’est pas encore assez développé.



TABLEAU XII : MENTIONS DE TRANSACTIONS, PAR MONOPARENTALITE ET PAR TYPE
DE RESEAU EMPRUNTEE

Réseaux Ménages monoparentaux
Oui Non
N % N %
Coutumier 327 76,6 972 75,6
Gouvernemental 25 5.9 85 6,6
Marchand 75 17,6 228 17,7
Total 427 100 1285 100

n.s

D’aprés les données du tableau XII, la monoparentalité ne semble pas influencer le
réseau qu’empruntent les ménages pour leur approvisionnement alimentaire.
Effectivement les ménages monoparentaux et biparentaux présentent pratiquement les
mémes proportions, avec de 1égéres variations, pour chacun des réseaux empruntés.
Tous les deux s’approvisionnent principalement au sein du réseau coutumier, mais il
faut cependant noter que la proportion de ménages biparentaux est pratiquement le

triple de celle des ménages monoparentaux.

En résumé, bien qu’il n’y ait pas de relation statistiquement significative entre la durée
de résidence et le réseau emprunté, les écarts entre les résultats pourraient néanmoins
suggérer que les individus nouvellement arrivés dans un village utilisent moins le réseau
coutumier que les individus qui résident depuis plus longtemps dans un village, et
davantage le réseau marchand. Il semble que plus la durée de résidence augmente, plus
les ménages fréquentent le réseau coutumier pour s’approvisionner en biens
alimentaires, et moins ils font appel au réseau marchand. Quant a la monoparentalit€,

elle n’influence pas le choix du réseau emprunté par les ménages.
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CHAPITRE 5 — DISCUSSION

INTRODUCTION

Le présent chapitre proposera certaines explications des résultats obtenus au chapitre
précédent. L interprétation des résultats est basée sur les écrits scientifiques portant sur
les populations inuit, ainsi que sur la typologie des sociétés humaines de Scardigli. Les
diverses interprétations données aux résultats nous permettront de dégager un type de
reproduction sociétal qui semble prédominant auquel participe la société inuit. Afin de
mener 2 bien cette derniére tAche, nous présenterons successivement les trois ordres
sociaux et nous montrerons pour quelles raisons la société inuit participe ou ne participe

pas a 1’un ou 'autre de ces trois ordres sociaux.

5.1 L’ORDRE CULTUREL

L’ héritage du passé peut-il &tre suffisant pour expliquer 1’importance du don dans le
processus d’approvisionnement alimentaire des ménages ? Chose certaine, les données
de I’enquéte ont montré l’importance que revét le don dans le processus
d’approvisionnement. Nous pensons que le recours & cette pratique traditionnelle de
distribution alimentaire ne vise pas seulement ou principalement la perpétuation de la
culture inuit. En d’autres mots, les Inuit ne continueraient pas de reproduire cette
pratique traditionnelle parce que dans leur culture elle était valorisée ; il est plausible
que les individus donnent encore pour des raisons de solidarité. Mais nous pensons que
le contexte socio-économique qui prévaut dans les régions de I’ Arctique est venu
modifier cette pratique. Aujourd’hui, les gens donneraient toujours parce qu’ils sont
solidaires les uns des autres, mais a fortiori parce leur situation économique nécessite
une telle pratique. Bien que nous n’ayons pas données qui puissent confirmer notre
propos, nous nous utiliserons la littérature pour tenter de 1’étayer. Nous verrons dans les
lignes qui suivent ’importance du don, pratique typique de I’ordre culturel, cette

logique sociétale ne domine plus la société inuit.
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Au cours de la période traditionnelle, la distribution de la nourriture jouait un role
déterminant pour la survie des Inuit ; elle se déroulait au sein du groupe selon des regles
strictes et préétablies (cf. Damas, 1967 ; Dorais, 1984 ; Robbe, 1994 ; Saladin
d’Anglure, 1967) ; elle renforcait ou établissait des liens de sociabilité entre les
individus : la distribution généralisée de nourriture dans le groupe favorisait la pérennité
des liens qui unissaient les membres du groupe entre eux. Ainsi, pour parler comme
Godbout et Caillé (1992), ce qui circulait dans le groupe prenait d’abord valeur de lien
plutdt que valeur d’échange. Le systéme de distribution de la nourriture assurait, d’une
part, la survie des familles qui étaient dans le besoin et, d’autre part, contribuait a

équilibrer les inégalités dans la production domestique (Saladin d’ Anglure, 1984, 1967).

Le réaménagement des activités de production des Inuit, que ce soit en raison de leur
insertion dans la Traite royale groenlandaise (KGH) ou dans le commerce des fourrures,
a provoqué des changements significatifs au niveau du systéme de distribution de la
nourriture (Balikci, 1964 ; Graburn, 1969 ; Nuttall, 1992). D’aprés Graburn (1969),
I’introduction des Inuit dans les activités commerciales a favorisé un dédoublement au
sein de la production domestique : dés ce moment, une partie de la production n’était ni
consommée ni distribuée dans le groupe, mais plutot destinée a étre échangée contre des
produits auprés des marchands de fourrures. De cette facon apparait I’échange
marchand, une nouvelle forme d’échange qui libére le chasseur d’une partie des
obligations et des prescriptions traditionnelles du groupe. Par exemple, Balikci (1964)
avait remarqué que la distribution généralisée s’effritait au profit du réseau de la
famille, que la famille nucléaire devenait la principale unité de commensalité et que les
regles de la distribution du gibier étaient relachées. Bref, les Inuit ont vite entrevu les
possibilités que leur offrait 1’échange marchand puisque celui-ci venait amoindrir les
incertitudes inhérentes a la reproduction de leurs conditions d’existence, d’ou une
modification des régles de la distribution de la nourriture. L’échange marchand leur
donnait ’assurance que, malgré le réaménagement de leurs activités cynégétiques dii a
leurs nouvelles occupations, ils auraient néanmoins toujours quelque chose a se mettre

sous la dent.
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Malgré ces changements au niveau de la distribution traditionnelle de 1a nourriture, il
semblerait que le don soit demeuré une pratique encore treés bien implantée dans
I’ensemble des régions de I’ Arctique (Chabot, 2001 ; Freeman, 1996, 1988), constat que
nous avons fait nous aussi (tableaux II et III). Toutefois, il semblerait que le systéme de
distribution traditionnel qui le supportait se soit effrité (Collings et al. 1998 ; Caulfield,
1993 ;Nuttall, 1991 ; Oakes et Riewe, 1997 ; Wenzel, 1993).

L’échange réciproque de nourriture traditionnelle est toujours pratiqué chez les Inuit,
certes, mais nous supposons que son principe de régulation n’est plus hérité de
traditions anciennes. Encore aujourd’hui, le don a lieu principalement au sein du réseau
coutumier (tableau V). Dans une certaine mesure, cette prédominance du réseau
coutumier n’a rien d’inattendu, puisque le don se déroule principalement dans les
réseaux de la famille proche ainsi que dans celui de la famille étendue et méme, d’une
fagon plus globale, dans le réseau des voisins, les amis et les diverses associations de
particuliers. Bref, le don se déroule dans des rapports de face-a-face. Mais le choix de
donner, comme nous le suggérerons dans les pages qui suivent, serait largement

déterminé par la situation financiere des ménages.

La circulation des biens alimentaires par I’intermédiaire du don se déroule aussi,
quoique dans une moindre mesure, dans le cadre d’autres réseaux (tableau V). En fait,
I’importance d’un réseau relativement a un autre peut s’expliquer par la spécialisation.
En effet, ces différents réseaux offrent des produits et des types de transactions

différents.

La nourriture du pays est généralement plus accessible par I’entremise du réseau
coutumier, quoiqu’au Groenland il existe depuis la fin du XVII® siecle des marchés
locaux ou de la nourriture locale est offerte (Marquardt et Caulfield, 1996). On peut
aussi retrouver du gibier au sein du réseau gouvernemental, comme c’est le cas dans les

congélateurs municipaux au Nunavik et dans une moindre mesure au Nunavut.
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Quant a la nourriture importée, les ménages peuvent se la procurer au sein du réseau
marchand et dans une moindre mesure au sein du réseau coutumier. Mais cette derniére
pratique est beaucoup moins fréquente et la distribution de ces denrées importées se
déroule alors quasi exclusivement a I’intérieur de la maisonnée, dépassant rarement ses
frontieres (Lévesque, 1991, 21 ; St-Pierre, 2000). Généralement, il peut y avoir don de
nourriture importée lorsqu’une personne en fait la demande (St-Pierre, 2000). Les

demandeurs recherchent alors des produits de base tels la farine, le sucre, et le thé.

A T’intérieur de chacun de ces réseaux existe un type de transaction dominant. En effet,
dans le réseau marchand, ou domine la logique marchande, 1’achat est le type de
transaction le plus répandu ; quant aux réseaux coutumier et gouvernemental, ceux-ci

fonctionnent plutdt selon une logique réciprocitaire favorisant les échanges tels que le

don.

Il arrive aussi que les Inuit donnent a des gens qui ne se retrouvent pas au sein de leur
réseau coutumier ; dans un tel cas, ils donnent a des gens qui ont besoin de nourriture ou
encore a ceux qui leur en font la demande explicite (Lévesque, 1991). Cependant, il
n’est pas nécessaire qu’un individu soit privé de nourriture traditionnelle pour que celui-
ci en regoive. Lorsque leurs activités de chasse ont été fructueuses, certains chasseurs
font alors diffuser un message sur les ondes de la radio locale a I’intention des
personnes qui désirent se procurer gracieusement du gibier (Lévesque, 1991). Dans ce
cas, I’échange réciproque ne reposerait plus sur des liens de parenté, sur un rapport de
face-a-face ; il reposerait plutdt sur ce que Emmanuel Lévinas nomme le « soucis
d’autrui » et il est aussi répandu a ’ensemble de la communauté et se déroule méme

bien au-dela, dans d’autres communautés.

En somme, d’aprés la littérature exposée, la distribution de nourriture produite
localement et, dans une moindre mesure, la distribution de nourriture importée seraient
pratiques courantes, tantdt transcendant les frontiéres de la communauté, tantot

confinées a I’intérieur des maisonnée.
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La nourriture n’est pas le seul objet qui circule par I’entremise du don (tableau VI1). De
I’équipement et de 1’argent circulent aussi par le don et contribuent 2
I’approvisionnement alimentaire des ménages, bien que ces objets semblent étre moins
importants que la nourriture. C’est ce que nous concluons des petites proportions de

mentions de transactions propres a ces deux objets.

La prédominance du don de nourriture s’expliquerait aussi par la spécialisation des
objets transigés et par les transactions au sein de chaque réseau emprunté par les
ménages. L’importance du don de nourriture s’explique par I’existence de réseaux (ceux
de la famille proche, de la famille étendue, des voisins, des amis) déja en place et qui
existent indépendamment des volontés particuliéres des individus qui en profitent pour

combler certains besoins alimentaires.

Ensuite, le nombre moins important d’occurrences de réponses associées au don portant
sur de I’équipement comparativement au don de nourriture pourrait s’expliquer par un
facteur de minimisation des cofits de transaction : il serait plus efficace pour un individu
de compter sur le don de nourriture que de compter sur de 1’équipement donné et d’aller
a la chasse afin de se procurer de la nourriture traditionnelle. Il est maintenant bien
connu que la disponibilité des ressources financiéres des ménages est un facteur
important qui influence a la fois la productivité et la poursuite des activités de
subsistance (Duhaime et al., 1998). Condon et al. (1995), dans une étude menée a
Holman, ont observé que le manque d’argent est une raison souvent mentionnée par les
Inuit agés de 20 a 35 ans pour ne pas aller chasser. D’autres auteurs arrivent a une
conclusion similaire dans une étude menée au Labrador : les ménages moins bien nantis
sont pratiquement deux fois moins productifs dans leurs activités de chasse et de péche
que les ménages qui profitent d’une bonne situation financiére (Mackey et Orr, 1987). 11
apparait donc que le revenu est une variable clef pour les ménages qui désirent mener
des activités de production alimentaire. Par conséquent, la finalité poursuivie par les
ménages ainsi que les contraintes monétaires inhérentes aux activités de production
alimentaire semblent faire en sorte que les transactions des ménages portent

principalement sur de la nourriture au lieu de porter sur de I’équipement ou de I’argent.
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La raison pour laquelle le don porte principalement sur de la nourriture au lieu de
I’argent pourrait aussi s’expliquer par la valeur monétaire de 1’objet échangé. Tout porte
a penser qu’il serait beaucoup plus facile économiquement pour un individu de donner
de la nourriture qu’il a lui-méme produite, que de donner de I’équipement qu’il posséde.
Le cofit de 1I’équipement est beaucoup trop onéreux pour faire 1’objet réguliérement de
don. Cect étant dit, il pourrait y avoir des ménages qui donnent de 1’équipement dont les
cofits seraient plus faciles a supporter, comme des munitions ou de I’essence. Mais cette
pratique serait plus rare pour des équipements comme la une motoneige ou encore une
embarcation de type hors-bord en raison des cofits de ces équipements. En somme, il y

aurait des objets que I’on donne plus facilement que d’autres, comme c’est le cas ici de

la nourriture.

Il est plausible de voir dans la pratique du don de nourriture 1’une des principales

caractéristiques de la situation actuelle de la société inuit. Ce que nous soutenons, c’est

que cette pratique de la distribution qu’est le don répond & un besoin ressenti par les

Inuit. Comme le mentionne Maurice Godelier :

« Les choses [données] ne se déplacent [...] pas par elles-
mémes, elles sont toujours mises en mouvement par la
volonté des hommes, mais cette volonté est elle-méme
animée par des forces sous-jacentes, des nécessités
involontaires, impersonnelles, qui agissent en permanence
sur les individus, sur ceux qui prennent des décisions
comme sur ceux qui les subissent, parce que a travers les
actions des individus et des groupes ce sont des rapports
sociaux qui se reproduisent et se réenchainent, c’est la
société tout entiere qui se re-crée et elle le fait quels que
soient la forme et le degré de conscience que les acteurs
ont, individuellement et/ou collectivement, de ces
nécessités (Godelier, 1996, 142).

De cette fagon, Godelier soutient que le don d’une chose suivi du contre-don de cette
méme chose ou d’une chose équivalente peut s’expliquer sans faire intervenir, comme
le faisait Mauss, la croyance en I’existence d’une ame dans les choses, d’un esprit,
d’une force qui les posséderait et les pousserait a retourner vers leur point d’origine.

Pour Mauss, c’est parce qu’il y a un pouvoir spirituel dans les choses que celles-ci
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reviennent a leurs lieux d’origine. Ce pouvoir ou cet esprit, c’est ce que les Maori
appellent le hau et qui le contraint le donataire est a rendre. Pour Godelier, le don fait
circuler les choses pour des raisons sociologiques, par des forces de nature sociale.
Nous pensons que si des individus donnent et d’autres recoivent de la nourriture ou
d’autres objets (équipement, argent), ¢’est parce que cette pratique répond a un besoin
social, plus précisément un besoin économique ressenti par les ménages. L’échange
réciproque apparait comme une nécessité, un choix rationnel pour les ménages inuit.
D’ailleurs, il y avait jadis des situations ol les Inuit ne partageaient pas ou partageaient
peu, et d’autres situations ou le partage paraissait inévitable et méme nécessaire a leur
survie. La littérature ethnographique concernant ’ensemble de la région circumpolaire
est assez explicite a ce sujet. Selon Saladin d’ Anglure :

« le partage communautaire correspond a une situation
bien particuliére du groupe, celle de pénurie. Il n’avait pas
de raison d’étre en période d’abondance. Et pendant les
famines 1’instinct individuel de conservation I’emportait
sur tous les liens de solidarité, méme familiale [...]. Dans
la mesure ot les famines étaient occasionnelles et les
périodes d’abondances rares, 1’économie de pénurie {...]
prévalait chez les Kangirsijuaamiut. C’est pendant les
périodes de pénurie que les produits alimentaires
devenaient vraiment biens collectifs, en ce sens que la
répartition se faisait simultanément pour le gibier pris
collectivement et pour celui pris individuellement »
(Saladin d’ Anglure, 1967, 113).

Le contexte économique en temps de pénurie favorisait I’émergence d’un sentiment
communautaire, ¢’est-a-dire une solidarité interne entre les membres du groupe qui les
obligeait 2 donner de la nourriture. De nos jours, nous supposons que ce n’est pas tant le
contexte de pénurie qui commande les échanges réciproques tel le don, mais bien la
précarité économique des ménages. Dans un tel contexte, le don agirait comme un

systéme de redistribution palliant a un manque de ressources.

Contrairement a ce que certains indicateurs socioéconomiques pourraient laisser croire,
le revenu familial par exemple, la situation économique des Inuit est précaire. Nous
avons glané quelques chiffres pour illustrer notre propos. En 1995, le revenu brut formel

par ménage est de 37,288 $ au Nunavik comparativement a 45,700 $ pour les ménages



103

canadiens (Chabot, 2001, 328). En effet, les différences entre les Nunavimiut et les
Canadiens deviennent plus significatives lorsqu’on examine le revenu per capita : au
Nunavik, toujours pour la période de 1995, il est estimé a 9,839 $ contre 17,722 § au
Canada, soit la moitié€ de celut d’un Canadien (Chabot, 2001, 328).

A premiére vue, le revenu brut formel pourrait nous laisser croire que les Nunavimiut
présentent un niveau de vie assez similaire a celui de la population canadienne, compte
tenu du faible écart entre les deux mesures de cet indicateur. Toutefois, le revenu brut
formel par ménage est une donnée incompléte et partielle, qui laisse de c6té tout un pan
de la réalité¢ socioéconomique des ménages inuit, tel le nombre de personnes par
ménage. En effet, cet indicateur perd son potentiel explicatif lorsqu’on tient compte du
nombre moyen de personnes par ménage : 5,3 pour les ménages inuit (Chabot, 2001,
83) contre 2,6 pour le Canada'. Les ménages inuit sont donc deux fois plus peuplés que
les ménages canadiens, caractéristique qui explique une différence du revenu per
capita entre le Nunavik et le Canada. En somme, le ménage moyen au Nunavik compte
deux fois plus de gens; son revenu per capita est presque deux fois moindre
comparativement a la moyenne canadienne. Il est donc justifié d’affirmer que les Inuit

du Nunavik ont un niveau de vie bien inférieur a celui des Canadiens.

11 est aussi courant d’utiliser un indice de vie chére lorsque 1I’on veut comparer des prix
ou des salaires des populations inuit avec ceux des populations méridionales. Duhaime
(1987) avait établi cet indice pour le Nunavik en 1983 a 1.44, indice qui est passé douze
ans plus tard a 1,818 (Chabot, 2001, 330). En tenant compte de cet indice et selon les
estimations de Chabot (2001, 330), un Inuk disposerait du tiers du revenu d’un

Canadien.

Le cofit de la nourriture importée contribuerait pour beaucoup a ces différences, en
effet, la nourriture importée proposée dans les épiceries du Nord est beaucoup plus

dispendieuse en raison des cofits relatifs liés au transport de ces marchandises (Lawn,

1% 1 & nombre moyen de personnes par ménages au Canada en 1996 a été pris sur le site officiel de Statistique Canada
a Padresse suivante : http://www.statcan.ca/francais/Pgdb/famil53a_{.him.
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1993). En 1993 a Salluit, le panier d’épicerie cottait 1,9 fois plus cher qu’a Ottawa
(Idem) ; en guise de comparaison avec le Nunavut, il en cofiterait 2,5 fois plus cher
(Idem). Wenzel (1991) estime quant a lui qu’il coiiterait en moyenne 25,000 $ par année
pour une famille de quatre personnes a Clyde River pour se nourrir uniquement en
denrées importées. Dans une enquéte portant sur la santé menée au Groenland, Pars et
al. (2001) arrivent aussi a la conclusion que la nourriture importée cofite trés cher. Dans
leur enquéte sur le Air Stage Subsidy Monitoring Program, Lawn et Langner (1994a)
révelent que 80 % des répondantes ont mentionné avoir manqué d’argent pour acheter
de la nourriture en raison du cofit trop élevé des aliments offerts dans les épiceries.

Nous pourrions encore multiplier les exemples, mais le constat a la fin serait le méme :

il cofite cher de vivre dans I’ Arctique.

D’aprés Duhaime et al. (1998, 39), la consommation de nourriture importée est un trait
de la société inuit contemporaine. Déja, en 1973 en Alaska, Nowak observait qu’entre
25 % et 50 % de la nourriture consommée était importée (Nowak, 1975, cité par
Duhaime ez al., 1998, 39). L’enquéte de Santé Québec menée chez les Inuit du Nunavik

releve que 80 % de I’énergie des Inuit provient de la nourriture importée (Delisle et al.,
1994).

En somme, des revenus inférieurs, des ménages plus peuplés, le coiit élevé de la vie et
le prix élevé des denrées importées sont des caractéristiques qui agissent sur la situation

économique des ménages inuit et qui ont pour effet d’infléchir une certaine précarité

économique.

En ayant recours au réseau de solidarité fonctionnant comme des mécanismes de
redistribution des revenus, les Inuit combattent les effets de cette précarité économique,
c’est du moins notre hypothese. La distribution de denrées apparait donc comme une
stratégie adoptée par les ménages inuit afin d’assurer la reproduction de leurs conditions

d’existence, plus précisément les conditions du manger.
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5.1.2 CONCLUSION

Nous avons vu précédemment que le don constituait un élément clef de I’organisation
traditionnelle de la société inuit. Malgré les transformations successives liées au
réaménagement des activités de production, le don de nourriture entre individus a
persisté, mais non pas sans enregistrer diverses modifications. De plus, il semble avoir
perdu son caractére généralisé : le don s’est effrité avec le développement de
I’économie monétaire et depuis, I’argent tend & monopoliser le champ de la distribution
alimentaire. La solidarité passe maintenant par les mécanismes abstraits des assurances
sociales et autres politiques de redistribution étatiques. Ces nouvelles solidarités ne sont
pas sans effets : « I’abstraction supprime le don, et donc I’obligation de contre-don,
mais elle implique également 1’automaticité. Il suffit de demander pour recevoir ; la

décision de donner, c’est-a-dire de payer, n’incombe plus a personne » (Scardigli, 1983,
193)

Le don est certes une manifestation typique de 1’ordre culturel, mais il semble €tre
devenu un résidu de 1’histoire qui, malgré son effritement relatif, pénetre toujours une
part substantielle de la culture contemporaine au Nord (Simard er al., 1996). La
distribution des fruits de la chasse par I’entremise du don est encore présente. Toutefois,
la tradition semble avoir perdu son statut de mode privilégié -de régulation sociale : les
rapports sociaux des Inuit semblent désormais plutot régis par 1’intérét individuel et par
la justice redistributive de I’Etat moderne. Nous croyons que le postulat utilitariste de
I’intérét personnel prend de plus en plus d’importance dans la société inuit compte tenu
de la pénétration du capitalisme. Cette transformation de la circulation de la nourriture
par le don serait liée a I’intensification des échanges et de la circulation des biens, et
surtout a ’usage généralisé de la monnaie pour le réglement des transactions ; enfin,
I’usage de la monnaie et le recours au marché favorise 1’émergence du principe de la
rationalité instrumentale et du calcul monétaire, d’ou la possibilité de chiffrer n’importe

quel bien en termeé de monnaie.
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D’autres caractéristiques nous portent a croire que 1’ordre culturel n’est plus le type
prédominant de la reproduction sociétale. D’abord, les activités de subsistance sont
encore pratiquées, mais elles ne s’appliquent plus qu’a une portion de I’activité
économique des ménages (Duhaime et al., 1998). Désormais les individus comptent sur
le marché pour assurer leur survie. La technologie utilisée par les Inuit a elle aussi
changée. La technologie traditionnelle fut complétement bouleversée et les moyens de
production modernes qu’utilisent désormais les individus nécessitent des entrées
d’argent importantes ; méme la poursuite des activités de subsistance est maintenant liée
a I'insertion des ménages dans I’économie marchande (Duhaime et al., 1998). Bref, la
société inuit est encore traversée par I’influence de 1’ordre culturel, comme le démontre

la persistance du don, mais 1’ordre culturel ne semble plus exercer un ascendant absolu

sur elle.

5.2 L’ORDRE POLITIQUE

La société inuit participe-t-elle & 1’ordre politique ? 11 faut a priori répondre
affirmativement puisque aucune société ne saurait exister sans qu’il y ait un minimum
de régles régissant les « conditions du vivre ensemble ». Mais nous allons montrer, que

la société inuit n’est pas dominée par I’ordre politique, du moins dans sa forme explicité

par Scardigli.

La société inuit traditionnelle est une société sans Etat, ¢’est-2-dire sans institution
spécialisée exercant le pouvoir politique ou le monopole de la violence conditionnelle.
Les décisions concernant les conditions du « vivre ensemble » étaient prises par les
pairs en accord avec la tradition et avec l’interprétation qu’ils faisaient des
circonstances, aidés pour ce faire du chef, et du chaman interpréte du sens inscrit dans le
monde (Duhaime, 1992 ; Simard, 1979). Ainsi, au lieu de miser sur la coercition pour
faire respecter les conditions du vivre ensemble, les Inuit misaient plutot sur des
relations consensuelles de pouvoir. Par contre, leur autonomie décisionnelle était
largement déterminée par le poids de la tradition et par les forces surnaturelles avec

lesquelles devait composer la collectivité qui exergait des choix sur elle-méme
(Duhaime, 1992).
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Toutefois, la culture politique des Inuit s’est littéralement transformée au cours du
vingtieme siecle (Duhaime, 1992 ; Morin, 2001 ; Nuttall, 2000, 1998 ; Rousseau, 2001 ;
Simard, 1979 ; Tremblay et Forest, 1993). La colonisation et les processus de
modernisation et de mondialisation ont littéralement transformé les conditions
matérielles d’existence des Inuit et, corrélativement, la régulation de leur vie politique
(Duhaime, 1992 ; Morin, 2001 ; Nuttall, 2000 ; Rousseau, 2001). En effet, un bon
nombre de régimes politiques auxquels participent les Inuit sont le fruit de
revendications fondées sur I’aliénation de leurs activités traditionnelles et de leurs
modes de vie par des activités allochtones. L’Alaska Native Claims Settlement Act
(ANCSA) de 1971, premiere entente reconnaissant des droits territoriaux a des Inuit
(Morin, 2001, 26), 1a Convention de la Baie-James et du Nord québécois (CBINQ) de
1975 et le Inuvialuit Final Agreement (IFA) de 1984 en sont des exemples. Ce sont des
projets de développement des ressources naturelles dans les régions du Mackenzie, du
Nord du Québec et en Alaska qui ont forcé les gouvernements a négocier ces ententes

avec les Inuit (Tremblay et Forest, 1993 ; Nuttall, 2000).

L’objectif que poursuivaient les gouvernements américain et canadien par ces accords
était de lever les obstacles susceptibles de nuire a la réalisation de ces mégas projets de
développement (Duhaime, 1992 ; Tremblay et Forest, 1993). 11 fallait que ces différents
accords affirment clairement la souveraineté des gouvernements sur le territoire, et par
conséquent, abrogent les droits territoriaux auxquels prétendaient les Inuit et fassent en
sorte que ceux-ci acceptent cette aliénation de leurs droit territoriaux. La concrétisation
de ces deux objectifs se termine par I’élaboration de vastes programmes destinés a
dédommager les Inuit pour I’extinction de leurs droits territoriaux et prenant, entre
autres, la forme d’indemnités financiéres et la consolidation de nouveaux droits et
privileges, notamment au niveau de 1’exploitation des ressources fauniques, ainsi
qu’une reconfiguration de 1’administration publique des territoires en réservant des
pouvoirs généralement non négligeables aux instances locales et régionales afin que les

Inuit aient leurs mots a dire dans les affaires communes.
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Une autre partie des régimes politiques est le fruit de la montée de mouvements
autonomistes et de négociations de longue haleine entre des organisations nationales
représentant les Inuit et les gouvernements centraux. Jusqu’en 1951 au Canada, ’article
141 de la Loi sur les Indiens « interdisait aux peuples indiens de réunir des fonds pour la
promotion d’une revendication territoriale, d’intenter une action en justice relative aux
revendications territoriales, ou de retenir les services d’un avocat » (MAINC, 1985). Cet
article était ni plus ni moins le reflet de la politique des revendications territoriales du
Canada (Rondon, 1992). L’abrogation de ’article 141 en 1951, a la suite de une
révision, ne favorisait pas davantage les revendications territoriales des autochtones,
puisque Ottawa refusait de créer une commission aux revendications. Ce n’est qu’en
1973, a la suite du jugement de 1’affaire Calder, reconnaissant que tout peuple
autochtone n’ayant pas signé de traité avec le gouvernement détenait une forme de titre
aborigene sur les terres qu’il occupe (Morin, 2001, 26), que le gouvernement s’est vu

submergé de demandes de résolution des revendications territoriales.

Prenant la mesure du jugement Calder, I’ Inuit Tapirisat of Canada (ITC) entreprit des
revendications territoriales prenant la forme d’un vaste projet présenté en février 1976
au gouvernement fédéral. ITC avait alors enfanté le projet du Nunavut. Apres plusieurs
années de négociations, de tractations et de révisions entre la Fédération Tunngavik du
* Nunavut' (FTN) et le gouvernement fédéral, I’entente de principe fut ratifiée en 1984,
Quant au réglement sur les revendications territoriales des Inuit du Nunavut, il fut signé
le 16 décembre 1991 par FIN et le gouvernement fédéral. Cet accord, visant a créer un
nouveau territoire dans le centre et I’est de 1’ Arctique canadien, fut ultérieurement
approuvé par les Inuit du Nunavut et le Parlement canadien et entra en vigueur le 9

juillet 1993 (Légaré, 2000). Le premier avril 1999, le nouveau territoire du Nunavut fut

officiellement inauguré.

La création du Home Rule au Groenland est le résultat d’une dynamique similaire a
celle suivie par les Inuit du Nunavut. La politique isolationniste danoise a 1’égard du

Groenland a favorisé 1’émergence d’une élite politique groenlandaise (Dorais, 1996 ;

11
La FTN fut créer en 1982 par ITC afin de représenter les intéréts des Inuit du Nunavut (Légaré, 2000).
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Tremblay et Forest, 1992) et la coupure entre le Danemark et sa colonie pendant la
Seconde Guerre Mondiale permit a cette élite de faire I’expérience de I’autonomie
politique. Au terme de la Seconde Guerre Mondiale, les conflits politiques entre le
Danemark et sa colonie se mirent a se cristalliser autour des questions d’autonomie et

de dépendance (Tremblay et Forest, 1992).

L’Etat danois ne pouvait pas mettre un terme au processus de modernisation enclenché
avec I’établissement des bases militaires américaines et les infrastructures modernes
telles des hopitaux et des routes destinés a répondre aux besoins des militaires
américains ; il décida de prendre part au mouvement de modernisation avec la création
d’une nouvelle politique en 1950. Le but de cette politique était d’intégrer

complétement le Groenland au Danemark, mais sans toutefois le faire bénéficier du

statut de province.

Les effets négatifs de cette politique de modernisation ne tardérent pas a se manifester :
urbanisation, éclatement de la famille, montée de 1’alcoolisme, etc. (Tremblay et Forest,
1992). Les Groenlandais se mirent a s’inquiéter des effets au plan social de
I’urbanisation, de la montée de la consommation d’alcool et de drogues ainsi que de la
hausse de la criminalité. De plus, I’accroissement de 1’appareil bureaucratique sur I'ile a
la suite de la loi de 1950 ne se traduisait pas nécessairement par une plus grande
autonomie de celle-ci. Il y eut bien des réussites importantes en matiere d’éducation, de
logement et au niveau de la qualité de vie, mais celles-ci ne suffirent pas a mettre un
terme aux préoccupations des Groenlandais. En somme, les préoccupations sociales des
Groenlandais, auxquelles on peut ajouter I’insatisfaction de ceux-ci au niveau des prises
de décision touchant de prés leur destin collectif ne firent qu’exacerber la poursuite du
mouvement autonomiste. Le Comité sur 1’autonomie politique de 1973 et la

Commission sur 1’autonomie politique de 1975, débouchérent sur un projet de

gouvernement autonome en sol groenlandais adopté en 1978 sous le nom du Home
Rule.
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La création du Nunavut et celle du Home Rule s’inscrivent toutes deux dans une
dynamique autonomiste et dans une volonté des collectivités inuit de prendre part aux
décisions touchant leur destin collectif. Alors que les régimes qui découlent des ententes
de ANCSA, de la CBINQ et de IFA sont plutdt le résultat d’initiatives
gouvernementales qui n’avaient nul autre choix que de négocier avec les populations
inuit afin de lever les obstacles susceptibles de nuire.ﬁ la réalisation de projets de
développement des ressources naturelles. Néanmoins, nous soutenons que ces deux
dynamiques ne conduisent pas a une société d’ordre politique telle que définie par

Scardigli (1983, 31), c’est-a-dire la poursuite d’un projet de société meilleure, et ce,

pour deux raisons.

Premiérement, sous une apparence de participation intense a la vie collective,
mentionne Scardigli, peut se cacher la reproduction de I’ordre culturel (1983, 33). Les
Tnuit ne sont pas étrangers A ce genre de problématique. La majorité des revendications
des Inuit ou des groupes de pression qui les représentent soutiennent qu’il y a
incompatibilité entre les mentalités des Blancs et celles des Inuit. Il y aurait d’un c6té le
mode de vie traditionnel des Inuit et de 1’autre celui des Blancs. Ce type de discours est
a la base de leurs revendications territoriales. L’idée postée par ce discours est de créer
un territoire dans lequel les Inuit se retrouvent majoritaires, ce qui permet une meilleure
représentation de leurs valeurs et de leurs vues au sein de leur territoire et de leurs
institutions, comme ¢’est d’ailleurs le cas au Nunavut et au Groenland. De cette fagon,
ils peuvent exprimer leur distinction et leurs spécificités culturelles et sociales. Mais
ceci étant dit, ce discours politique autochtoniste les projette inévitablement dans I’ordre
culturel. Autrement dit, les visées politiques des Inuit leur servent a promouvoir leur

mode de vie traditionnel et leurs spécificités culturelles.

Deuxiémement, la société inuit n’est pas entierement dominée par I’ordre politique
puisqu’elle est largement tributaire des initiatives gouvernementales qui déterminent
d’une part, le cadre a Uintérieur duquel les revendications peuvent s’exprimer et d’autre
part, la forme que prend leur autonomie politique. Plus souvent qu’autrement, ce sont

les initiatives gouvernementales qui permettent 1’émergence d’une forme d’autonomie






































































































