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C e numeéro s'inscrit dans la continuité d’un symposium
organisé en collaboration avec Nicolas Peterson dans
le cadre de la Conférence annuelle de la Société cana-
dienne d’anthropologie (CASCA) qui s’est tenue a 1'Uni-
versité Carleton (Ottawa) en 2008. Lobjectif du sympo-
sium était de réunir des anthropologues travaillant aupres
d’autochtones au Canada et en Australie afin de favori-
ser I'échange et le dialogue et éventuellement d’établir
les bases d’une perspective comparative autour des réa-
lités autochtones dans ces deux pays. Plusieurs chercheurs
ont répondu a notre invitation et ce symposium a connu
un frane succes. Nous regrettons cependant que plusieurs
des participants n’aient pu, pour diverses raisons, parti-
ciper au présent numéro d’Anthropologica — Naomi Adel-
son, Michael Asch, Alexandra Beaulieu, John Carty, Har-
vey Feit et Nicolas Peterson — et tenons a les remercier ici
pour leur contribution riche et stimulante ainsi que pour
leur participation a ce dialogue. ’

Par « imagination culturelle et politique », nous enten-
dons les processus par lesquels, depuis la rencontre et
Phistoire coloniales jusqu’au contexte actuel, les autoch-
tones n’ont eu de cesse que de reproduire et de transfor-
mer leurs mondes, alors que ceux-ci sont maintenant irré-
médiablement enchevétrés avec les politiques et les
agendas étatiques a leur égard, avec les intéréts écono-
miques nationaux et globaux sur leur territoire, et avec les
valeurs de la modernité et de I'idéologie néolibérale. Dans
la ré-imagination de leurs mondes et de leurs identités,
ainsi que dans leurs interactions avec la société majori-
taire, les autochtones déploient comme sujets historiques
et acteurs culturels des pratiques et des formes multiples,
ala fois de résistance, d’accommodation et d’engagement
(Austin-Broos et Macdonald 2005; Blaser et al. 2004; Scott
2001; Taylor et al. 2005). Ce sont ces pratiques et formes
qui, aux cotés des ruptures, des contraintes, des souf-
frances et des désillusions engendrées par I'expérience
de la colonisation participent 2 la définition de la contem-
poranéité (Poirier 2000) et des projets de vie des autoch-

Introduction /3



tones (Blaser 2004), et qui leur permettent de renouveler
leur différence.

Dans le champ des études autochtones, plusieurs
paralléles peuvent étre établis entre le Canada et I'Aus-
tralie. Ces deux pays sont issus de I’Empire colonial bri-
tannique et partagent plusieurs similitudes sur le plan de
Phistoire des relations entre 'Etat et les autochtones.
Lhistoire coloniale et la déclaration de la souveraineté,
les politiques successives a 'égard des autochtones, les
pratiques étatiques de dépossession et de colonisation y
ont en effet suivi sensiblement le méme parcours idéolo-
gique. A partir du milieu du XIXe siécle, des politiques
dites de protection sont instituées, soit ’établissement
des réserves au Canada, et des missions et communau-
tés gouvernementales en Australie. Parmi les objectifs
cachés de ces politiques figuraient d’ailleurs la sédenta-
risation foreée ainsi que la dépossession graduelle des
territoires autochtones au profit des colons et des inté-
réts non-autochtones. Les politiques d’assimilation qui
furent instaurées par la suite ont donné lieu, pour ce qui
est du Canada, aux écoles résidentielles pour tous les
enfants autochtones d’age scolaire qui étaient dés lors
retirés de leur famille et de leur milieu de vie. De maniére
similaire, certaines missions et communautés gouverne-
mentales en Australie ont mis en place des dortoirs pour
les enfants d’Age scolaire afin de les soustraire a I'influence
de leurs parents. Sur 'ensemble du continent australien,
on a également effectué un retrait forcé des enfants métis-
sés de leur famille aborigéne afin qu’ils soient socialisés
dans le monde des Blancs; ce sont ceux et celles qui for-
ment ce que 'on appelle aujourd’hui la « génération
volée ».

Les mouvements de décolonisation & I'échelle inter-
nationale se sont traduits, & partir des années 1970, au
Canada comme en Australie, par la mise en ceuvre de poli-
tiques dites d’autodétermination (et d’autogestion). Celles-
ci ont permis aux autochtones de s’engager, sur les plans
politiques et juridiques, dans des processus de négocia-
tions et de revendications politiques et territoriales pour
la reconnaissance de droits spécifiques (et de titres ances-
traux). Ces processus, comme nous le verrons avee
I'exemple des Dene Tha offert par Goulet, sont longs,
ardus, semés d’embuches, de paradoxes, de désillusions,
certes, mais aussi de « victoires ». Pour clore ce bref sur-
vol, ajoutons enfin qu’au moment de la signature de la
Déclaration des Nations Unies sur les droits des peuples
autochtones en septembre 2007, le Canada et I’Australie
se sont prononcés avec les Etats-Unis et la Nouvelle-
Zélande contre la Déclaration et ont refusé de la signer.
Toutefois, le gouvernement australien de Rudd est depuis
lors revenu sur sa position. Que ce soit au Canada ou en
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Australie, les réalités autochtones contemporaines ne peu-
vent donc étre comprises qu’a la lumiére de ces politiques
successives et des réponses autochtones a celles-ci, tant
sur le plan local que régional et national.

Un autre paralléle se dessine entre les deux pays, soit
celui de leur relation difficile et ambigiie avec la « diffé-
rence » autochtone. Plusieurs auteurs ont déja souligné les
limites que rencontrent les Etats démocratiques et libé-
raux lorsqu’ils doivent composer avec la différence et I'al-
térité (Povinelli 2002). En outre, la présence et la diffé-
rence des sujets (coloniaux) autochtones posent un
probléme particulier pour le projet d’homogénéisation qui
accompagne la construction de la Nation (australienne ou
canadienne) (Macdonald 2008:354). Dans ces deux pays,
les différences autochtones sont, plus souvent qu’autre-
ment, traduites dans les discours publics en termes de
« dysfonctions », de « désavantages », de « problémes » ou
encore d’« incapacités »; les différences des autochtones
sont done percues comme un « échec » de leur part a se
conformer aux exigences de la modernité et a se sous-
traire aux valeurs de I'idéologie néolibérale (voir Tonkin-
son et Tonkinson, et Macdonald dans ce numéro; Poirier,
sous presse). De tels discours et perceptions sont en outre
supportés par les figures de « I'inégalité statistique », en
ce qui a trait a 'éducation, a la santé, 2 'emploi ou encore
au logement. Il ne s’agit pas ici de nier que les peuples
autochtones, au Canada et en Australie, sont aux prises
avec des problémes sociaux majeurs (mort violente, sui-
cide, abus et violence sous différentes formes). Lexpé-
rience de la colonisation et de la marginalisation ainsi que
le déni de leur monde social et ontologique ne sont pas
étrangers 2 cette réalité (Samson 2004). Les réalités
autochtones contemporaines ne peuvent toutefois étre
réduites a ces problemes et souffrances. Des groupes
autochtones se sont d’ailleurs engagés dans des processus
de « guérison sociale » et déploient des initiatives et des
réponses locales a ces souffrances (physiques, psycholo-
giques et spirituelles) qui sont plus en accord avec leurs
valeurs, leurs modes d’étre-au-monde, leurs principes
moraux et ontologiques (voir Jérome dans ce numéro;
Tanner 2004).

Comme en témoignent les exemples ethnographiques
offerts par les auteurs du numéro, plusieurs recoupements
sont donc possibles dans les expériences et les réalités
coloniales et néocoloniales des autochtones dans les deux
pays. Au Canada et en Australie, les trente derniéres
années de politiques d’autodétermination et d’autoges-
tion ont contribué & transformer les socialités, les sub-
jectivités et les agencéités autochtones. Les réponses
autochtones quant a 1a réception et & la mise en ceuvre de
ces politiques sont mitigées. Ces réponses, culturellement
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constituées, s’orchestrent et prennent forme sur la base
d’un enchevétrement complexe entre réglements et lois
étatiques d’'une part, et structures sociales et politiques
coutumieres, d’autre part : en somme, entre valeurs de la
modernité occidentale et valeurs autochtones. Ces
réponses donnent lieu, a leur tour, a des formes, des
espaces et des expressions tantét d’autonomie et d’affir-
mation, tant6t de dépendance et de « normalisation ».
Dans les deux pays, dans les relations entre autoch-
tones, leaders politiques des uns et des autres et diffé-
rents paliers de gouvernement, la question du territoire
demeure un enjeu primordial. Les territoires ancestraux,
ainsi que la relation intime que la majorité des groupes
autochtones entretiennent avec eux, demeurent 4 ce jour
une composante majeure de leur monde, de leur identité,
de leur historicité et de leur socialité. Et ce, en dépit du
fait qu’ils ont été « invités », a des degrés divers selon les
groupes, a se retirer socialement, politiquement, écologi-
quement et économiquement desdits territoires au profit
d'intéréts économiques nationaux et internationaux. Quant
aux processus de négociation et de revendications poli-
tiques et territoriales, ils continuent de s’appuyer sur les
structures politiques et juridiques de I’Etat colonisateur
(voir Goulet et Thom), contribuant ainsi a perpétuer chez
les autochtones un sentiment d’injustice, d’incompréhen-
sion et de marginalisation. Non seulement le processus
de décolonisation tarde 4 se concrétiser, mais les Etats
canadien et australien continuent 'un et autre & déployer
des pratiques de colonisation et des stratégies de « nor-
malisation » envers les autochtones dans le but avoué de
les transformer en sujets « modernes », plus aptes &
répondre « adéquatement » aux attentes de I'Etat et aux
valeurs de I'idéologie néolibérale (voir Tonkinson et Ton-
kinson, et Macdonald). '

Dans ce numéro
Il est question d’une variété de groupes autochtones dans

ce numéro : les Dene Tha (Goulet); les Premiéres Nations

de la Cote Salish (Thom), les Wiradjuri (Macdonald), les
Mardu (Tonkinson et Tonkinson), les Warlpiri (Dussart)
et les Atikamekw (Jérdome). En s’appuyant sur une expé-
rience ethnographique approfondie, chaque auteur aborde
une facette des mondes amérindiens et aborigénes
contemporains et souligne certains des défis et incom-
préhensions que rencontrent les autochtones des deux
pays dans leurs interactions avec Etat ou face aux valeurs
de la modernité occidentale.

Quelques fils conducteurs et thémes récurrents se
dégagent des textes. Parmi ceux-ci, notons la persistance,
chez les autochtones, d’une socialité basée sur les rela-
tions et les réseaux de parenté, lesquels faconnent tou-
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jours les dynamiques, les pratiques et les réflexes sociaux,
économiques et politiques. Ainsi, une des questions fon-
damentales traitée par la majorité des auteurs est celle de
la distinction entre des sociétés basées sur la parenté et
la société civile. En effet, chacune produit et valorise dif-
férentes formes et expressions de subjectivité et de socia-
lité, et donc différentes notions de personne et d’étre-au-
monde, ainsi que différents types de responsabilités et
d’obligations. Les autochtones se trouvent aujourd’hui
tiraillés entre ces différents modes d’étre : celui qui met
I'accent sur les relations, les obligations et les responsa-
bilités envers la parenté élargie, le territoire et les
ancétres, et celui qui découle de leur appartenance a une
société civile qui met I'accent sur I'individualisme; une
coexistence difficile qui pourrait étre atténuée par la
reconnaissance, au niveau politique, d’ontologies multiples
(Clammer et al. 2004). Une autre question se dégage des
textes : dans quelle mesure les autochtones au Canada et
en Australie ont-ils développé depuis leur sédentarisation
foreée un sentiment d’appartenance aux « communautés
» sédentaires? Comment ont-ils reconfiguré dans le
contexte de ces communautés — et sur un territoire res-
treint — les réseaux sociaux d’appartenance et de solida-
rité construits autour de la filiation et de I'alliance?

Parmi les autres themes et fils conducteurs suivis par
les auteurs, on peut noter le maintien et la prégnance de
la valeur et du principe ontologique de « relationalité »
dans les mondes autochtones; la question de la résistance
culturelle, soit les processus complexes et subtils de per-
sistance et de transformation culturelle dans des contextes
de domination et de marginalisation; la question de la dif-
férence autochtone ainsi que les difficultés de traduire,
de (ré)concilier, de négocier ces différences culturelles au
sein d’Etats nations modernes et libéraux. La question
de la « traduction » de cette différence en des termes qui
puissent étre mieux entendus et compris demeure
d’ailleurs une des principales responsabilités des anthro-
pologues qui travaillent avec les autochtones, et repré-
sente une forme d’engagement politique en soi.

Les questions de revendications politiques et territo-
riales et celles de gouvernance sont abordées par plu-
sieurs des auteurs. En prenant 'exemple des Dene Tha
(Alberta), Goulet nous rappelle, de maniére convaincante
et en s’appuyant sur une perspective diachronique, la
longue et difficile bataille des autochtones pour la recon-
naissance de leurs droits et intéréts sur leurs territoires
ancestraux. Lidéologie coloniale qui avait permis de jus-
tifier la dépossession territoriale des autochtones, avec
des penseurs comme Locke, entre autres, perdure a ce
jour. Goulet retrace, sur une période de plus de cent ans,
autant les stratégies de 'Etat canadien pour affirmer et
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maintenir sa souveraineté et ses intéréts sur les terri-
toires des Dene Tha que les démarches entreprises par ces
derniers pour protéger leurs intéréts et leurs droits col-
lectifs. Alors que ces négociations se jouent sur le terrain
du langage, des instruments et des paradigmes de 'Etat
colonisateur, Goulet démontre comment les Dene Tha, &
l'instar d’autres groupes autochtones, ont appris a déco-
der ceux-ci et a les utiliser dans la poursuite de leurs
propres projets de société. Les rapports de pouvoir n’en
demeurent pas moins nettement inégaux, et en cela,
toute « victoire » autochtone, comme celle des Dene Tha
dans le cadre du Projet gazier de la vallée du Macken-
zie par exemple, s'inscrit dans les politiques autochtones
de 'espoir.

Thom, Macdonald et les Tonkinson abordent pour leur
part plus spécifiquement les questions de gouvernance
au sein des communautés autochtones. Ces auteurs mon-
trent comment les conceptions autochtones d’autorité et
de gouvernance, mais aussi d’autonomie et de responsa-
bilité s’accordent mal ou du moins difficilement avec celles
des Etats modernes et libéraux, de la société civile et de
la culture bureaucratique. Ils indiquent aussi les écarts
qui existent entre les attentes des gouvernements en
termes d’autodétermination et celles des autochtones.

A Vinstar de Goulet, Thom s’appuie sur une perspec-
tive diachronique afin de retracer les continuités, les trans-
formations et les enchevétrements qui caractérisent les
structures politiques et décisionnelles actuelles des Pre-
mieres Nations de la Cote Salish (Colombie-Britannique).
Ces enchevétrements complexes découlent de la coexis-
tence de formes multiples de pouvoir, de leadership et de
processus décisionnels. Ce sont celles qui émanent des
modes traditionnels construits autour des réseaux de
parenté et des affiliations territoriales, celles qui ont été

imposés par la Loi sur les Indiens, notamment les Conseils

de bande, ou encore celles qui sont créées ad hoc pour les
besoins des revendications. Thom analyse la réticence des
membres des Premiéres Nations de la Cote Salish a for-
mer un gouvernement autochtone régional et a adopter
pleinement le mode démocratique de représentation. Ces
regroupements politiques plus larges, qu’il présente
d’ailleurs comme leur « béte noire », sont percus par les
autochtones davantage comme un risque que comme une
opportunité, et ce, dans la mesure ot ils risquent de miner
'autonomie et le pouvoir décisionnel des groupes locaux —
fondés sur les réseaux de parenté — et mettent en danger
les principes de fluidité et de flexibilité qui caractérisent
les structures politiques et les modes d’agrégation et de
solidarité traditionnels avec lesquels ils s’accordent mal.
La question de gouvernance, nous rappelle Thom, est tout
aussi énigmatique et complexe du fait de la coexistence,
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dans le contexte actuel, de différentes formes de titres
et de droits fonciers, soit ceux qui émanent de la cou-
tume, et ceux définis et reconnus dans le cadre des
ententes (et traités) avec les gouvernements provincial
et fédéral. Les idiomes de la culture occidentale et des
Etats Nations modernes qui considérent la propriété
fonciére en termes de frontieres fixes et d’occupation
exclusive contrastent avec le paradigme de flexibilité
des modes autochtones de tenure fonciére. Ne peut-on
concevoir qu’au Canada comme en Australie les poli-
tiques d’autodétermination (et d’autogestion), les at-
tentes et les exigences des gouvernements sur les plans
structurels et organisationnels ainsi que I'imposition
d’une culture bureaucratique ne finissent par représen-
ter une forme de violence néocoloniale?

Plusieurs points communs émergent entre les ana-
lyses et observations de Thom et celles de Macdonald,
notamment en ce qui concerne la résistance des autoch-
tones face a des structures exogénes d’autorité et de hié-
rarchie, susceptibles de miner la logique relationnelle ainsi
que I'autonomie et les pouvoirs décisionnels des personnes

. et des groupes locaux. Macdonald s’appuie sur 'expé-

rience des Wiradjuri, un peuple aborigéne des régions
rurales de la Nouvelle Galles du Sud, pour aborder la colo-
nisation comme un « processus culturel », soit celui de la
colonisation des terres (au XIXe siécle) 4 la colonisation
actuelle des personnes (avec les politiques d’autogestion)
en passant par la colonisation des corps (avec les poli-
tiques de ségrégation et d’assimilation). Une analyse his-
torique et ethnographique approfondie permet d’appré-
cier comment les Wiradjuri, en tant que sujets coloniaux,
ont su reproduire et ré-imaginer leur monde et leurs pra-
tiques culturelles. Jusqu’au milieu du XXe siecle, dans
leur interaction et leur engagement avec le monde des
éleveurs, et en dépit de la colonisation de leurs territoires,
les Wiradjuri ont maintenu une forme d’autonomie sociale
et spatiale et reproduit les valeurs de réciprocité et de
partage fondées sur les obligations et les responsabilités
al'égard des réseaux de parenté (voir aussi Peterson 1993,
2008). Or, cette situation allait changer avec 'imposition
des politiques d’autogestion et des valeurs de la culture
bureaucratique, et des formes de pouvoir et de processus
décisionnels qui leur sont associés. Macdonald présente les
politiques actuelles d’autogestion comme une forme insi-
dieuse et violente de colonisation en ce qu’elles visent spé-
cifiquement le contrdle et la colonisation des personnes
(et non plus seulement des territoires) et leur transfor-
mation en des sujets modernes et individualistes. En effet,
la logique derriére les structures organisationnelles et
décisionnelles de 'autogestion ol prédominent la culture
bureaucratique et les exigences d’« accountability » influe
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directement sur les relations entre les personnes et sur la
notion méme de personne; 'individualisme 'emporte sur
les relations sociales. Macdonald écrit : « Aboriginal people
were unprepared — in any sense of the term — to become
subjects of liberal democracy which required that they
exchange their kin-relations for bureaucratic ones » (voir
aussi Nadasdy 2003 pour un exemple canadien). C’est
donc en ce sens qu’elle parle d’une « violence ontologique ».

S’appuyant sur leur longue expérience aupres des
Mardu du Désert occidental australien, les-Tonkinson
mettent en évidence quant a eux « le fossé infranchis-
sable » qui sépare les valeurs des Mardu et celles de la
culture occidentale dans leur tentative de mieux com-
prendre les réponses de ces Aborigénes aux attentes et
politiques de I'Etat australien. Les disparités et disjone-
tions entre les valeurs d’'un monde de chasseurs-cueilleurs
et celles de la société civile et du systéme capitaliste s’ave-
rent source de tension et de malaise. Or, en dépit de leur
marginalisation, les Mardu, a l'instar d’autres groupes
aborigénes, semblent déterminés & maintenir leur diffé-
rence. Les Tonkinson s’attachent ainsi 4 analyser la « dif-
férence » des Mardu dans leur relation au travail, a 'édu-
cation, au leadership et a la propriété. Deux aspects de
cette différence méritent que I'on s’y arréte. Face au tra-
vail rémunéré, non seulement les Mardu ont un niveau de
scolarité nettement inférieur & la moyenne nationale, mais
encore ils n’hésiteront pas a délaisser leur emploi, pour des
périodes plus ou moins prolongées, afin de s’acquitter de
leurs responsabilités vis-a-vis de leur parenté ou de leurs
obligations cérémonielles (rites initiatiques et funéraires).
Or, plus souvent qu’autrement, ces responsabilités entrai-
nent des déplacements. Cela nous conduit & un autre
aspect, celui de la mobilité, un théme abordé aussi par
Dussart et, dans une moindre mesure, par Goulet. Dans
le contexte contemporain, la mobilité des Mardu, quoique
redéfinie par 'usage, entre autres, de moyens de transport
modernes, demeure importante pour les activités de
chasse et de cueillette, pour les obligations sociales —
comme visiter des parents dans des communautés ou des
villes plus ou moins éloignées — ou encore pour les pres-
criptions rituelles — comme participer & des cérémonies ou
a4 des rassemblements. Pour les Mardu, et plusieurs autres
groupes autochtones tant au Canada qu’en Australie, cette
mobilité permet de consolider et de perpétuer les réseaux
de relations sociales et les liens au territoire. Si une telle
mobilité, nous dit Dussart a propos des Warlpiri, consti-
tue une forme de « nourishment », les fonctionnaires de
I'Etat la voient plutdt comme une « différence » 4 contrd-
ler et éventuellement a éradiquer.

Dussart et Jérome abordent plus spécifiquement cer-
taines des réponses autochtones a la maladie et 4 la souf-
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france, et en particulier plusieurs conceptions et pratiques
locales face au mieux-étre et a la guérison. Larticle de
Dussart évoque de maniére éloquente les obstacles onto-
logiques et les incompatibilités entre les formes abori-
génes de subjectivité et de socialité et celles de la culture
occidentale, notamment face & la maladie et au systéme
biomédical. En Australie comme au Canada, les autoch-
tones présentent un haut taux de diabete. Dussart, qui
travaille auprés des Warlpiri du désert central australien,
analyse comment les personnes atteintes de diabete sont
sans cesse tiraillées entre I'obligation tacite — telle que
les praticiens du systéme biomédical la concoivent — de
prendre leur médicamentation de fagon réguliere ainsi
que de minimiser leurs déplacements, d’'une part, et les
responsabilités envers leur ordre social et cosmologique,
soit envers les parents, le territoire et les activités
rituelles, d’autre part. Or, de telles responsabilités, comme
nous I'avons vu avec les Mardu, les amenent & se déplacer
réguliérement, dans des conditions souvent difficiles. Plus
souvent qu’autrement, observe Dussart, les diabétiques,
en dépit de la souffrance qui accompagne leur condition,
choisissent ainsi de « prendre soin » de leurs relations
sociales plut6t que de « prendre soin » de leur bien-étre
physique. Cette attitude n’est pas sans évoquer la dispa-
rité entre le soi souverain et individualiste et le soi rela-
tionnel oul les relations sociales (avec les parents, le ter-
ritoire ou encore les ancétres) sont constitutifs de la
personne (Poirier 2008); entretenir ces relations contri-
bue non seulement au mieux-étre de la personne, mais
aussi a sa raison d’étre. C’est en ce sens, pour reprendre
les termes d’un Warlpiri, qu’« il est difficile d’étre malade
», non pas tant a cause des souffrances physiques induites
par la maladie, mais en raison de la difficulté pour les dia-
bétiques de maintenir et de « nourrir » les relations et les
obligations sociales et rituelles qui sont au fondement de
I'identité et de I'étre warlpiri.

En prenant appui sur 'exemple des Atikamekw,
groupe algonquien de centre-nord du Québec, Jérome
évoque pour sa part le mouvement pan-amérindien de
guérison sociale qui s’est répandu, au cours des 30 der-
niéres années, dans les communautés autochtones du
Canada en réponse aux blessures et aux souffrances, indi-
viduelles et collectives, induites par la colonisation et les
politiques de dépossession et d’assimilation. Au niveau
communautaire, ce mouvement de guérison s’est aussi
traduit par un renouveau rituel ou des pratiques tradi-
tionnelles, délaissées au moment de leur conversion au
Catholicisme, ont fait depuis peu 'objet d’un processus
de réappropriation et de réinterprétation. Trois pratiques
rituelles retiennent I'attention de Jérdome : la cérémonie
des premiers pas, la loge a sudation et le powwow. Il
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expose comment chacune de ces pratiques contribue, dans
le contexte des communautés sédentaires, a retisser les
liens sociaux et & ré-imaginer les formes traditionnelles de
socialité et de solidarité. Mais Jérome nous ameéne aussi
sur un autre terrain, quelque peu négligé d’ailleurs par les
anthropologues, celui du rire, de la moquerie et de 'hu-
mour, non seulement au quotidien et dans les relations
sociales, mais aussi dans les contextes et pratiques rituels.
Le jeu, le rire et la féte apparaissent dés lors comme des
« principes relationnels » du rituel; ils sont méme parfois
garants de son efficacité. Les Atikamekw, écrit-il, maitri-
sent et manient I'art de rire avec et de rire de quelqu’un.
Chez les Atikamekw, et cela pourrait aussi s’appliquer a
plusieurs des peuples amérindiens et aborigenes, I'art de
rire est ainsi indissociable de I'art de vivre.

Les analyses et les regards ethnographiques que nous
livrent les auteurs de ce numéro permettent de mieux
apprécier pourquoi et comment les autochtones — de
maniére différente selon les lieux, les trajectoires colo-
niales et les dynamiques sociales et culturelles spécifiques —
parviennent a résister a la « transformation ontologique
» qui est attendue d’eux. Enfin, que les autochtones adop-
tent rarement I'attitude attendue face aux politiques éta-
tiques, qu’ils continuent de déployer des pratiques et des
stratégies d’affirmation, de résistance et d’engagement
en empruntant des avenues souvent inattendues et inno-
vatrices, ou encore qu'’ils parviennent & renouveler leur dif-
férence mais sans la perdre (Austin-Broos 2003), tout cela
devrait contribuer a stimuler notre imagination anthro-
pologique et nous permettre de ré-imaginer, de reconfi-
gurer, voire de décoloniser & notre tour nos propres para-
digmes conceptuels et méthodologiques.

Sylvie Poirier, Département d’anthropologie, Pavillon Charles-
De Kowinck, 1030, avenue des Sciences-Humaines, Université
Laval, Québec, Québec G1V 0A6, Canada. Courriel: Sylvie
.poirier@ant.ulaval.ca.
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