
[image: Image de couverture]



[image: Page de titre : Josephine Donovan, Cause animale et écoféminisme, Texte présenté et commenté par Laurence Hansen-Løve, Traduit de l’anglais (États-Unis) par Christophe Jaquet, Presses Universitaires de France / Humensis]


Dans la même collection

Garrett Hardin, La Tragédie des communs, suivi de Extensions de « La tragédie des communs », trad. L. Bury, éd. présentée et commentée par Dominique Bourg, 2018

Lynn T. White Jr., Les Racines historiques de notre crise écologique, trad. J. Grinevald, éd. présentée et commentée par Dominique Bourg, 2019

André Gorz, Éloge du suffisant, éd. présentée et commentée par Christophe Gilliand, 2019

Richard Sylvan Routley, Aux origines de l’éthique environnementale, trad. H.-St. Afeissa, éd. présentée et commentée par Gérald Hess, 2019

Val Plumwood, Réanimer la nature, trad. L. Bury, éd. présentée et commentée par Diane Linder, 2020

John Muir, Préserver les solitudes. Parcs et forêts de l’Ouest sauvage, trad. M. Paquot, éd. présentée et commentée par Thierry Paquot, 2020

Arne Naess, L’Écologie profonde, trad. H.-St. Afeissa, éd. présentée et commentée par François Yerly-Brault, 2021

Graham Turner, Aux origines de l’effondrement, trad., présentation et commentaire par Gabriel Salerno, 2021

Françoise d’Eaubonne, Naissance de l’écoféminisme, éd. présentée et commentée par Caroline Lejeune, 2021

Günther Anders, Dix Thèses sur Tchernobyl, trad. Ch. David, présentée et commentée par Bruno Villalba, 2022

Lewis Mumford, Histoire naturelle de l’urbanisation, trad. M. Paquot, éd. présentée et commentée par Thierry Paquot, 2023

François d’Assise, Cantique de frère Soleil, trad. S. Piron, éd. présentée et commentée par Sylvain Piron, 2023

Dominique Bourg, Voix de la Terre, 2024

Charles Fourier, Détérioration matérielle de la planète, éd. présentée et commentée par Sophie Swaton, 2024

Romain Gary, Antifascisme, humanisme et écologie, éd. présentée et commentée par Igor Krtolica, 2025

Augustin Berque, La Terre, notre milieu, éd. présentée et commentée par Victor Petit, 2025

La collection des « Classiques de l’écologie » est placée
sous la direction scientifique de Dominique Bourg.

ISBN : 978-2-13-088278-7

Dépôt légal – 1re édition : 2025, juin

© Presses universitaires de France / Humensis, 2025

170 bis, boulevard du Montparnasse, 75014 Paris

Ce document numérique a été réalisé par Nord Compo.


INTRODUCTION

par Laurence Hansen-Løve


« “L’animal, sombre mystère !… monde immense de rêves et de douleurs muettes ! […] Toute la nature proteste contre la barbarie de l’homme qui méconnaît, avilit, qui torture son frère inférieur.” […] Espérons un autre globe, où les basses, les cruelles fatalités de celui-ci pourront nous être épargnées1. » Ce passage de la Bible de l’humanité de Jules Michelet figure dans nombre d’anthologies sur l’éthique animale2 aux côtés des plus grands auteurs de la littérature mondiale, depuis Pythagore jusqu’à Jacques Derrida, Élisabeth de Fontenay ou Marie Nussbaum en passant par Victor Hugo, Léon Tolstoï, etc. L’intérêt, et même la fascination, pour les pensées inexprimées du « peuple des endormis3 », la compassion pour « le plus “autrui” de tous les autrui4 », nourrissent l’inépuisable imagination des âmes sensibles, des philosophes et des poètes.

Plus près de nous, dans les années 1990, une littérature portant plus précisément sur la reconnaissance des droits des animaux a vu le jour. Le philosophe australien Peter Singer, auteur de La Libération animale5, est le plus célèbre d’entre ces auteurs, tandis que Tom Regan est considéré comme le père du mouvement des droits des animaux aux États-Unis.

Le texte intitulé « Les droits des animaux et la théorie féministe », que nous avons décidé de traduire et de présenter ici, est l’un des articles rassemblés par la philosophe Greta Gaard6 dans un ouvrage publié en 1993 : Ecofeminism : Women, Animals, Nature7. Son auteure, Josephine Donovan, née en 1941, professeure émérite de littérature comparée de l’université du Maine, est également une spécialiste reconnue à la fois de la « théorie féministe » et de l’« éthique animale ». Dans son ouvrage le plus connu, codirigé avec Carol J. Adams8 – Beyond Animal Rights : A Feminist Caring Ethic for the Treatment of Animals9 –, elle explique pour quelles raisons toutes deux ont été amenées à se dissocier de la théorie classique de défense des animaux. Tout en étant globalement en accord avec les objectifs des tenants de la « libération animale », elles en contestent les présupposés philosophiques. Peter Singer et Tom Regan appuient en effet leurs raisonnements sur deux doctrines des droits naturels – utilitariste pour le premier, kantienne pour le second – qui, du point de vue de nos deux auteures, résultent d’un parti pris masculin (énoncés purement rationnels et hors-sol de principes et de généralités élaborées a priori). Refusant de dissocier théorie académique et activisme écologique, elles leur opposent une approche pragmatique et concrète qui est l’une des spécificités du mouvement écoféministe.

L’écoféminisme est, en effet, dès le départ, une théorie interdisciplinaire autant qu’une pratique. La doctrine emprunte ses thématiques à de multiples champs – recherches féministes mais aussi mouvements antinucléaires ou pacifistes, luttes environnementales et, in fine, mouvements en faveur des animaux. Croisant à l’origine écologie, féminisme et socialisme, la théorie écoféministe repose sur une prémisse aussi simple que radicale : toutes les oppressions visant des catégories stigmatisées (races, genres, classes, orientations sexuelles, handicaps, etc.) relèvent d’une unique idéologie dont la racine n’est autre que l’oppression exercée par les tenants du pouvoir à l’égard des femmes dans l’exacte mesure où celles-ci sont systématiquement associées, sur un plan imaginaire, à la nature. Le premier ouvrage important sur ce thème – intitulé Animals and Women10 –, dirigé par Carol J. Adams et Josephine Donovan, établissait qu’il existe d’importantes connexions, tant philosophiques qu’historiques, entre la domination à laquelle les femmes ont été soumises, dans pratiquement toutes les civilisations, et la volonté virile de maîtrise et de domination du monde vivant. Une fois cette connexion admise, on comprend que l’on ne saurait fonder une éthique animale opérationnelle sans commencer par remettre en cause le système conceptuel – globalement patriarcal et sexiste – qui interdit d’accorder aux animaux un quelconque statut moral. Faute de poser ce cadre et donc de s’attaquer à la racine du problème, les théories classiques de la libération animale ne peuvent que tourner court. Josephine Donovan et Carole J. Adams estiment que le souci authentique des intérêts du vivant dans son ensemble, et des animaux en particulier, fait obligatoirement partie intégrante d’une « éthique du care ». Avant d’expliciter les fondements et de détailler le cahier des charges de cette éthique féministe subversive, il nous faut faire faire quelques pas de côté.

L’écoféminisme constitue l’aboutissement, la synthèse et finalement le dépassement de doctrines et d’argumentations philosophiques qui, en en posant d’emblée les prémisses, lui ont ouvert la voie. De Pythagore et Empédocle jusqu’à Jacques Derrida en passant par Montaigne et Jeremy Bentham – et, au-delà des bornes du monde occidendal, avec le respect professé à l’égard des animaux par le brahmanisme et le bouddhisme –, les représentants d’une longue tradition ont osé s’opposer à l’anthropocentrisme. Parallèlement à l’élargissement constant de ce vaste corpus de textes théoriques (littéraires, poétiques, anthropologiques, philosophiques, etc.), des activistes du monde entier, notamment indiennes (autour de la figure de Vandana Shiva, initiatrice du mouvement Chipko de lutte contre la déforestation) et africaines (dont Wangari Muta Maathaï, fondatrice du Mouvement de la ceinture verte) ont accompagné ce courant depuis les années 1970. Dans le monde anglo-saxon, de nouvelles figures ont rejoint le mouvement écologique à l’occasion de scandales environnementaux touchant toujours en priorité les populations les plus défavorisées et les plus vulnérables. Des féministes et des pacifistes ont tout d’abord soutenu les mouvements antinucléaires. Puis des convergences se sont traduites par des mobilisations considérables aux États-Unis, en Grande-Bretagne et en Allemagne11.

« Les femmes se révoltent moins à cause du tort qu’on leur a fait, qu’à cause du tort qui est fait à la nature, qui est un tel crime qu’il devient finalement la disparition de toute l’espèce, hommes et femmes12. » Figure méconnue du féminisme français, l’auteure de ces propos, Françoise d’Eaubonne, est pourtant celle à qui l’on doit le néologisme « écoféminisme13 ». Elle a en effet démontré que les logiques de destruction de la nature et d’oppression des femmes sont connectées puisqu’elles trouvent toutes deux leur origine dans les normes du système patriarcal. L’accaparement immémorial de la fertilité des sols en même temps que de la fécondité des femmes, reposant l’un et l’autre sur l’exploitation et la destruction des ressources planétaires, ne sont pas une conséquence du système : ils en constituent la racine. Il ne s’agit donc pas, écrit-elle, de changer le monde, mais d’imposer un « grand renversement » afin que demain « il puisse y avoir encore un monde »14. Les bases de l’écoféminisme sont ainsi clairement posées. On remarque toutefois que la personne et l’œuvre de Françoise d’Eaubonne sont peu connues et rarement mentionnées par les théoriciennes américaines. Josephine Donovan, en revanche, prend la peine d’évoquer, à propos du « féminisme culturel », les sources plus lointaines du féminisme en citant notamment les femmes philosophes de la « première vague15 », de Mary Wollstonecraft à Agnès Ryan, mais aussi les premières critiques féministes de la pensée mécaniste cartésienne Margaret Cavendish et Anne Conway. Côté masculin, sont également convoqués des philosophes français – Jean-Jacques Rousseau et J. O. de La Mettrie –, anglais – David Hume – et germaniques – Edmund Husserl, Max Horkheimer et Theodor W. Adorno. Ces derniers, explique-t-elle, ont explicitement établi le lien entre la mathématisation du monde et le dénigrement des femmes et des animaux16.

Adorno et Horkheimer sont bien connus dans les milieux philosophiques pour avoir affirmé que la « Raison est plus totalitaire que n’importe quel système17 ». Cette formule, pour le moins abrupte, qui surprend de la part de deux philosophes notoires dans la mesure où elle suggère une rupture avec la philosophie des Lumières, mérite quelques explications. Josephine Donovan précise que le mot « raison » ne désigne ici que le point de vue scientifique, auquel il est reproché « de se comporter à l’égard des choses comme un dictateur à l’égard des hommes », « les conna[issant] dans la mesure où il peut les manipuler »18. En d’autres termes, la vision occidentale héritée de René Descartes ou encore Francis Bacon, qui conduit à faire de la Terre anciennement féminine une res extensa inerte, une nature morte que la méthode expérimentale va soumettre à la question pour en extraire les secrets, serait tout simplement inhérente à toute démarche scientifique. La métaphore de la machine qui va l’innerver à partir de la Modernité conduit à déprécier, et même à nier, tout ce qui est vivant et donc imprévisible. C’est ainsi que les femmes et les animaux appartiennent au domaine de l’impondérable dans la mesure où elles sont présentées comme rétives au « rationalisme manipulateur », comme l’a montré Carolyn Merchant19 dans son livre pionnier intitulé La Mort de la nature. Les femmes, l’écologie et la révolution scientifique20.

La critique de la « violence de la raison » et de l’impertinence de certaines approches rationalistes pour appréhender le vivant n’est pas propre à l’École de Francfort (Adorno et Horkheimer). Josephine Donovan souligne elle-même qu’elle s’inscrit dans une filiation humienne plus lointaine. David Hume soutenait en effet, contre Kant, que la morale, qui ne saurait être déduite de principes rationnels et universalisables, relève bien plutôt de la sensibilité. Ce sont les émotions qui sont à la source de l’intérêt des humains pour les animaux non humains. C’est la sympathie, et non l’aride raison ratiocinante, qui ouvre en réalité l’espace de la morale. Kant a soutenu dans un texte fameux qu’un paysan ne peut éprouver d’affection pour une vache, dans la mesure où celle-là, n’étant pas douée de raison, n’est pas en mesure de lui rendre son affection. Hume nommait avec dédain « moraliste » une telle approche, qu’il voyait comme le résultat d’une perversion que la théologie avait fait subir à la morale en posant des distinctions entre catégories (êtres dignes d’amour/choses dépourvues de valeur et d’intention) qui n’ont aucun fondement dans la nature humaine.

Josephine Donovan mentionne également le philosophe Edmund Husserl, inventeur de la méthode phénoménologique – dont on apprendra peut-être ici pour l’occasion qu’il a lui aussi établi un lien entre la mathématisation du monde et la dépréciation de la nature. Les femmes et les animaux appartiendraient, du fait de leurs subjectivités capricieuses, « au domaine de l’anomalie, de l’insolite et de l’impuissance21 ». Dans un écrit de 1921 (« Normalité et espèces animales22 »), l’inventeur de la méthode phénoménologique observe que le cartésianisme conduit à refuser à certains êtres, contre toute évidence, la qualité de « co-sujets du monde ». L’humanité étant posée comme norme première, les animaux sont aussitôt perçus comme des variantes anormales, voire dégradées, de nous-mêmes. Certains disciples de Husserl, notamment Max Scheler23, valoriseront une expérience beaucoup plus immédiate de notre relation vécue aux animaux : ces derniers sont les acteurs d’une « constitution intersubjective du monde », ils « co-perçoivent » le réel et l’animent au même titre que nous. Toute personne qui a rencontré le regard bienveillant d’une vache, croisé l’attention plus évanescente d’une tortue ou d’un moineau, sait cela d’un savoir non scientifique mais non moins incontestable.

L’éthique dite du « care », dont Josephine Donovan montre ici les prolongements dans notre rapport aux animaux, s’inspire d’une double source, à la fois humienne et phénoménologique. Elle dépasse en radicalité l’approche des théoriciens de la libération animale. Cette nouvelle éthique ne propose pas en effet une simple extension du « care » (du soin, du souci, de la tendresse) au bénéfice de nos « espèces compagnes ». Cette dernière va bien « au-delà » car elle engage une réflexion sur la nature de notre humanité, ou, plus précisément, sur « l’importance d’être humain24 » – pour reprendre le titre d’un ouvrage d’une autre théoricienne féministe américaine, Cora Diamond. Cette nouvelle éthique, écrit-elle, modifie profondément l’idée même que nous nous faisons de notre humanité, à tel point qu’elle peut même « désarçonner la raison ». Cora Diamond évoque à l’appui les sentiments de la fameuse héroïne Elizabeth Costello, du roman éponyme de J. M. Coetzee25, qu’elle interprète de la façon suivante : « La conscience que nous avons tous d’être “vivant au monde” porte avec elle l’exposition au sentiment corporel de la vulnérabilité à la mort, à la vulnérabilité animale toute nue, la vulnérabilité que nous partageons avec eux. Cette vulnérabilité peut nous plonger dans la panique26. » Elizabeth, tourmentée par le « problème du mal » (« Un moineau abattu de sa branche par un lance-pierre, une ville anéantie par les bombes, qui oserait dire quel est le pire27 ? », s’interroge-t-elle), est menée aux confins de la folie. À travers ce récit (composé d’une série de conférences de l’écrivaine de papier), J. M. Coetzee offre une compréhension du genre d’animal que nous sommes28. Cette vulnérabilité nue que nous avons en partage avec les animaux non humains est plus décisive que ce qui nous éloigne d’eux, et Donovan l’a parfaitement mis en lumière dans l’article qui suit.







LES DROITS DES ANIMAUX ET LA THÉORIE FÉMINISTE1

par Josephine Donovan




Dans la préface de son ouvrage fondateur, La Libération animale (1975), Peter Singer raconte une visite rendue à une femme qui, professant son amour des animaux, et ayant appris qu’il écrivait un livre sur le sujet, l’avait invité à prendre le thé chez elle avec son épouse. Cette femme avait aussi convié une amie qui disait elle-même beaucoup aimer les animaux et était ravie de faire la connaissance du couple. Singer évoque l’épisode avec un rien de condescendance : « Quand nous arrivâmes, l’amie de notre hôtesse nous attendait, et était effectivement très impatiente de parler des animaux. “Je les aime tant, commença-t-elle. J’ai un chien et deux chats…” et la voilà lancée. Elle s’interrompit lorsqu’on servit les rafraîchissements, prit un sandwich au jambon, et nous demanda quels animaux nous avions2. » Singer n’entendait pas seulement condamner l’hypocrisie de son hôtesse et de son amie, qui, tout en affichant leur amour des bêtes, mangeaient de la viande : il voulait surtout se dissocier de leur approche sentimentale du bien-être animal. Parlant également pour sa femme, il s’en expliquait en ces termes : « Nous n’étions pas particulièrement “intéressés” par les animaux ; ni mon épouse ni moi n’avions jamais été spécialement passionnés par les chiens, les chats ou les chevaux […] Nous “n’aimions” pas les animaux. […] L’image qui dépeint ceux qui protestent contre la cruauté envers les animaux comme autant d’“amoureux des animaux” émotifs et sentimentaux a eu pour effet d’exclure le problème du domaine de la discussion morale et politique sérieuse […]3. » Autrement dit, il craignait qu’associer la cause des droits des animaux à des sentiments réputés « féminins » ne la trivialisât.

Les préoccupations de Singer relatives à l’image et à la stratégie des activistes des droits des animaux sont partagées par un autre théoricien important de la cause, Tom Regan, qui écrivait dans la préface de son ouvrage intitulé Les Droits des animaux (1983) : « Puisque les charges éculées d’“irrationalité”, de “sentimentalisme”, d’“émotivité” ou pire encore sont on ne peut plus familières à tous ceux qui œuvrent en faveur des intérêts des animaux, nous ne pouvons faire mentir ces accusations qu’en faisant l’effort concerté de ne pas laisser libre cours à nos émotions ou de ne pas faire étalage de nos sentiments. Et cela exige un engagement constant dans l’investigation rationnelle4. » Dans un essai postérieur, Regan se défend de l’allégation de rationalisme excessif en martelant que c’est bien « la raison, pas l’émotion ou le sentiment, non, la raison, [qui] nous oblige à reconnaître l’égale valeur inhérente des […] animaux et […] leur droit égal à être traité avec respect5 ». Le refus de l’émotion chez Regan et Singer, et leur crainte d’être accusés de sentimentalisme, n’ont rien d’accidentel : ils révèlent un biais de la théorie actuelle des droits des animaux en faveur du rationalisme, lequel a pourtant permis de bâtir, sous la forme de l’objectivisme cartésien, une justification théorique majeure des violences faites aux animaux.
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