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“Confessam que a justiga reside nas leis naturais
conhecidas em todos os paises (...)

Ha sem duvida leis naturais; mas essa bela razdo
corrompida corrompeu tudo:(...)

Dessa confusdo resulta que um diz que

a esséncia da justiga é a autoridade do legislador;

outro, a comodidade do soberano;outro o costume presente,
e € 0 mais certo: nada, segundo sua razdo, € justo em Si;
tudo se abala com o tempo. O costume faz toda a equidade,
unicamente por ser admitido;

é o fundamento mistico da autoridade.”

Pascal. Pensée. Fragmento 294

O ultimo dos ensaios politicos publicados por Hume entitula-se “Da origem do
Governo’ Neste texto David Hume nos diz: “ o homem nasce em uma familia e é
obrigado a conservar a sociedade por necessidade, por inclinagao natural e por ha-
bito”2 A partir dessa afirmacao, cabe notar a intencao de Hume em salientar o cara-
ter natural da sociedade humana, se bem que podemos distinglir a sociabilidade
absolutamente instintiva oriunda de um principio primeiro e original do homem: que
seria o apetite sexual® gerador da familia; e uma sociabilidade essencialmente po-
litica, proveniente da necessidade de conservacao daquela comunidade familiar.

Para Hume a sociedade politica é resultado de uma certa evolugao, o homem é
levado a instituir a sociedade politica, tornando assim, possivel a administragcdo da
justica, unica garantia da paz, da seguranca e das relagbes mutuas entre os ho-
mens* E necessario entdo, para que o homem seja capaz de se diferenciar do
restante dos outros animais, de instituir e fazer uso da justica. Dizemos isso porque
para Hume o “homem é de todos os animais o mais carente, o mais inferior, e que
s6 a sociedade lhe supri as caréncias e lhe da superioridade” ®* num limite podemos
dizer que o homem nao sobreviveria sem uma associagao, além disso, como dito no
ensaio acima citado, “os homens séo frequentemente distraidos de seus principais
interesses, 0os mais importantes e longinquos, pela sedugao de tentagcdes presentes,
embora muitas vezes insignificantes. Esta grande fraqueza € incuravel na natureza
humana”

Curiosamente, a investigagdo de Hume nos leva a constatacao de um desvio
humano em relacao aos seus interesses maiores e mais importantes em virtude de
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prazeres corriqueiros e imediatos. Hume parece atribuir um lado negativo a nature-
za humana, mas por que afirmar um desvio da natureza humana em relagdo aos
seus verdadeiros interesses? Onde Hume se afastaria de Hobbes se levarmos em
conta a afirmacao do Leviata ( cap. xvii) de que as paixdes naturais dos homens sé
podem ser equilibradas com o respeito ao cumprimento das leis de natureza, ou
seja, a busca pela paz e o cumprimento do pacto que institui o Estado?®

Se é a administragao da justica a Unica possibilidade de se fazer conservar a
sociedade entre 0os homens, cabe buscar conhecer um pouco mais sobre a justi¢a. E
é na Investigacdo Sobre os Principios da Moral” conhecida como a segunda Inves-
tigacdo, no capitulo referente a Justica, que Hume afirma: “se todas as pessoas
tivessem suficiente sagacidade para perceber, em todas as ocasides, o grande be-
neficio associado a observancia da justica e da imparcialidade, e suficiente forga
espiritual para manter um constante apego a um interesse de carater mais geral e
remoto em oposigao as sedugdes do prazer imediato e vantagens de curto prazo,
nao haveria, nesse caso, nada de semelhante a um governo ou uma sociedade poli-
ticamente organizada, mas cada pessoa, seguindo sua liberdade natural, viveria em
completa paz e harmonia com todos os demais” E interessante notar que essa cita-
cao vem complementar aquela passagem do ensaio que acentua a “fraqueza huma-
na” com a diferenga de que aqui Hume parte de uma possivel “for¢ca espiritual” dos
homens que os capacitaria a perceber a grande utilidade do uso da justica sem uma
sociedade politicamente organizada. Nesse sentido cabe perguntar o que constitui
uma sociedade politicamente organizada?

Ao que parece Hume propde uma investigacdao sobre o politico em meio a dois
extremos, quer dizer, o politico € 0 que se da diante da fraqueza humana de néao
sobreviver sem associacao e da necessidade de uma possivel forca espiritual para
que possa realizar, ou melhor, manter a associacao que lhe é originaria.

E ainda na Segunda Investigagcdo que, para melhor ilustrar a verdadeira fonte da
justica, Hume nos leva a um exercicio da imaginagao, nos faz supor uma sociedade
em que todo individuo se achasse completamente provido de tudo aquilo que seus
mais vorazes apetites pudessem necessitar Em condicao tao afortunada, diz Hume,
todas as demais virtudes sociais iriam florescer e se intensificar; mas, quanto a
virtude da justica, dela nao se ouviria falar uma vez sequer. Qual o propésito de
efetuar a reparticdo de bens quando todos ja tem mais do que suficiente? FORTUNA

Além dessa suposicao Hume nos sugere outra, que em lugar das caréncias e
fraquezas humanas o homem fosse dotado de uma forga espiritual repleta de senti-
mentos amigaveis e generosos para com todos os outros seres humanos. Nesse
caso de grandeza de espirito, jamais se cogitaria as divisdes e barreiras da propri-
edade e obrigacdo. Porque erigir marcos limitrofes entre o meu campo e o do meu
vizinho se meu coragédo nao faz nenhuma divisdo entre nossos interesses? BENE-
VOLENCIA

Em contraponto, somos levados, de um lado, a pensar na escassez em 0posi¢cao
a abundancia. E por outro, a pensar no egoismo em oposi¢ao a benevoléncia. No
caso de caréncia extrema de meios para a sobrevivéncia, “seria por ventura um
crime, apés um naufragio, agarrar-se a qualquer meio ou instrumento de salvacao
em que se pudesse por as maos, sem preocupar-se com as anteriores limitagées
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decorrentes do direito de propriedade? Cada homem, neste caso, nao estaria livre
para zelar por si préoprio empregando todos os meios que bem entendesse?" CA-
RENCIA.

Por outro lado Hume supde um estado de guerra. Nesta condi¢ao a virtude da
justica nao teria qualquer uso ou vantagem para as partes belicantes, seu uso esta-
ria suspenso. “O poder seria a unica medida do direito, e uma guerra permanente de
todos contra todos seria 0 resultado do egoismo incontrolado e da barbarie dos
homens” EGOISMO.

O que Hume nos sugere com estes argumentgs é que nas situagdes em que ha
extrema abundancia ou benevoléncia, extrema miséria ou egoismo ndo se pode
constatar o uso da virtude da justica. A justica deve sua origem e existéncia a utilida-
de que proporciona ao publico, portanto, qualquer teoria que procure explicar a ori-
gem da sociedade e a necessidade da justica, a partir de tais principios, estaria
fadada a um erro de principio.

Nao seria essa a intengédo de Hume ao comparar a ficgdo poética de uma idade
de ouro® com a ficgdo filosdfica de um Estado de natureza? A recusa dessas ficgdes
parece ser um ponto fundamental para se pensar a critica de Hume as teorias que
recorrem a idéia de um estado de natureza. E essa critica pode ser desdobrada,
salienta dois pontos para discussao. O primeiro & propriamente uma discussao com
os contratualistas. Nao € o contratualismo que recorre a suposi¢cao de que o indivi-
duo se encontraria num estado de natureza, estado este que daria origem a uma
sociedade politica organizada por meio de um pacto ou contrato?

O absurdo dessa teoria seria, aos olhos de Hume, o de pressupor a existéncia de
um estado de natureza como ponto de partida para a explicacao da sociedade, pos-
tular tal principio seria um equivoco. O homem nasce num ambiente familiar, e o
que o leva a instituicao da justica ndo € uma postulagao de ordem divina, metafisica,
ou puramente racional, 0 que leva os homens a instituirem a justica € um sentido
comum, uma consciéncia de que s6 a administracao da justica garante paz e ordem
assim como as relagbes mutuas. Para Hume a “necessidade da justica para a sub-
sisténcia da sociedade € o unico fundamento dessa virtude, e como nenhuma quali-
dade moral € mais valorizada do que ela, podemos concluir que esta caracteristica
de utilidade é, de modo geral, a mais enégica, porque o0 uso e o fim da justica é
proporcionar felicidade, segurangca e ordem na sociedade®

Se é o interesse que da origem a sociedade politicamente organizada, esse inte-
resse tem sua fonte no que é util ou ndo, “o homem é naturalmente movido pelo
desejo de buscar o seu prazer e evitar o desprazer’” E essa € uma questio de fato,
é na observancia das agdes que se da a origem da aprovagédo e da desaprovacgao,
do louvor ou da censura, ou seja, € no ambito da experiéncia, das sensagdes huma-
nas que se origina as relagcdes morais e também a diferenciagédo do justo e do
injusto. Com isso Hume quer dizer que o julgamento moral ndo pode ser fundado
somente na razao, que também tem seu papel como uma razao experimental, mas é
no nivel das paixdes humanas, do sentimento, que podemos dizer que uma agao é
util ou nao.

Além disso caberia ainda perguntar, qual €, entdo, a natureza da convengdo que
estabelece a justica? Quer dizer, como se da a idéia de justica no espirito humano?
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A moda de Pascal, Hume dira que nao ha justo em si, que tudo se abala com o
tempo e que o meu, o teu, 0 nosso, é obra de convengao. Nao é isso que foi salien-
tado ali no apéndice Il da Investigacdo? Que a justica é originada através de uma
convengao entre os homens? Mas que s6 podemos dizer que a justica € uma con-
vencgao se convengao for entendida nao como uma promessa, mas como um inte-
resse comum, um sentimento que cada qual experimenta em seu proprio peito, que
observa em seus companheiros e que o leva, em colaboragao com outros, a estabe-
lecer um plano ou sistema geral de agdes que tende a utilidade publica? Afirmar que
a justica surge de uma promessa seria um absurdo completo, promessas sao poste-
riores a idéia de justica, além disso, qualquer promessa pode ser quebrada'’®. A idéia
de justica surge de um interesse comum, assim como existe convengao no uso da
linguagem, e no uso do ouro e da prata como medidas de valor. E dentro desse
interesse comum que se estabelece os direitos e deveres dos homens.

E esse é justamente o segundo ponto ao qual somos levados a pensar quando da
recusa humeana da aberrante fic¢ao filoséfica de um estado de natureza, pensa-
mos na recusa, hum plano mais geral e externo a filosofia humeana de qualquer
idéia de direito natural, com isso Hume se afasta de toda a tradi¢ao jusnaturalista e
do debate que se encerrava no século XVIIl de que a idéia de justica é advinda de
uma razao natural. Hume recusa a lei divina, recusa a lei natural, recusa uma lei
racional. Os direitos sdo, ao que parece, frutos do costume, do habito, convengoes
humanas e nao inatos.

Por isso a justica é estabelecida segundo sua utilidade em concordancia com os
interesses dos homens, em outras palavras, a sociabilidade essencialmente politica
pode ser representanda pela escolha do homem ao que Ihe é preferivel ou nao, isso
equivale a dizer que a sociedade politica ndo liberta o homem de um estado de
caos'' para um estado social, civilizado.

Grosso modo, podemos dizer que, e conforme Simone Goyard-Fabre no texto
Hume et la Critique du Contrat Sociale’?, Hume nao confunde o ponto de vista do fato
com o ponto de vista do direito. De fato a origem do governo se da através do inte-
resse e da utilidade, essa origem € verificavel, pertence ao espetdculo das coisas
humanas'® é pela veia da empiria que se verifica a origem de fato de governo. O
governante seria aquele que buscaria a parcialidade, o equilibrio entre os interesses
e as paixdes dos homens. E a questdo do direito é a de saber como conciliar os
interesses particulares de cada um aos da sociedade como um todo, como equilibrar
as paixoes de satisfacao imediata com os interesses maiores, e ainda de como fazer
prevalecer o interesse geral e nao o interesse do governante.

De um modo bastante geral estas sao algumas das questoes que merecem um
tratamento em relacéao a critica de Hume ao contratualismo:

1 Numa andlise comparativa, estabelecer uma relagao da teoria humeana so-
bre a origem do governo com a tradicao jusnaturalista, buscando entender qual o
significado da afirmagao de Hume de que a justiga tem um carater de convencgéao e
nado de promessa. (Grotius e Pufendorf)

2 Numa analise mais interna do préprio pensamento humeano:

a) buscar a compreensao do papel das paixdes nas questdoes morais, isso levan-
do-se em consideracao a teoria hobbesiana. Quer dizer, onde Hume se afasta de
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Hobbes, se ambos afirmam a existéncia de paixées que desvirtuam o homem na
busca de seus objetivos™.

E ainda, e isso nao foi dito aqui procurar discutir Hume diretamente com a teoria
lockeana presente no Segundo Tratado Sobre o Governo que, no XVIIl era uma das
teorias mais influentes e que com certeza, parece ter influenciado fortemente Hume
no que se refere a relagao entre justica e propriedade, em todos os exemplos usados
por Hume nas suposicoes de uma sociedade sem justica, fala-se, em letra, de uma
nao diferenciacao entre o meu e o teu, nesse sentido Hume parece vincular justica e
propriedade, mas até que ponto podemos dizer isso se levarmos em conta a teoria
de Locke de que o Estado seria apenas uma instituicdo que vem assegurar aquilo
que é meu, ou seja, corpo bens e a liberdade?

NOTAS

1. Cf. Simone Goyard-Fabre em seu texto Hume et la Critique du Contrat Social

2. Colecao Os Pensadores, trad: Joao Paulo Monteiro e Armando Mora D’Oliveira.
p.230.

3. Tratado na Natureza Humana.(S.B.) Livro Ill, Parte 2, Secao 2. p.486

4. A idéia de uma sociedade politica oriunda da familia sem a recorréncia de um
estado de natureza remete aos antigos (Aristoteles, Livro | A Politica). Nesse senti-
do, observamos o seguinte: Hume parece estar mais proximo dessa concepgao clas-
sica de Estado, em que nao ha dicotomia nem oposicao de um estado pre-politico
para um estado essencialmente politico, e sim uma espécie de continuidade. Bobbio
no texto Thomas Hobbes ( cap 1 p. 11 O Modelo Jusnaturalista Ed. Campus)
afirma que ha uma dicotomia presente no modelo classico de estado: ou seja, fami-
lia/ Estado, e que esta mesma dicotomia se exprime também no modelo moderno
como estado de natureza/estado civil. Particularmente pensamos que, na verdade
nao ha dicotomia em nenhum dos dois modelos, o que parece é que ha uma conti-
nuidade ou evolugao no primeiro caso ( modelo classiso) e uma oposicao no segun-
do caso (modelo moderno). Isso porque o estado de natureza nao cabe no estado
politico, um exclue o outro, existe uma oposicao completa de um em relagéo ao
outro, principalmente em Hobbes.

5. T.N.H. Ibid.

6. Seria interessante perguntar que tipo de paixao conduz o homem ao interesse que
Ihe util e qual o papel da razao no consentimento do uso da justiga. E isso nos
remete a questao do amor a si mesmo tao presente em Hobbes quanto em Hume.
Qual paixao teria maior peso na realizag¢@o do interesse, o egoismo ou a benevolén-
cia? Como fazer coincidir os interesses individuais com o interesse publico?

7. Hume, D., Uma Investigagcdo Sobre os Principios da Moral. Trad.José Oscar de
Almeida Marques, Campinas, SP,. Editora da UNICAMP,1995. p. 35.

8. Tempo poético em que os rios davam leite, os carvalhos mel e que nao havia
tempestades nem na natureza, nem no coragdao dos homens.

9. Idem. p. 63.

10. Vale a pena lembrar Hobbes, para o cumprimento da palavra é preciso o uro
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da espada, quer dizer, a soberania é que garante o estado, e ndo o pacto por si
mesmo.
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