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A relevancia de um estudo sobre o tema da identidade pessoal em Hume' tem
como embasamento duas razdes principais. A primeira razao é de ordem histérica,
visto que a reflexao filoséfica moderna se assenta sobre o principio da subjetivida-
de. De acordo com Merleau-Ponty? , os modernos tém em comum a idéia de que o
ser-sujeito é a forma absoluta do ser. A divergéncia entre os modernos é decorrente
da subjetividade ser a extremidade tanto do particular quanto do universal. Assim,
por um lado, ha a subjetividade vazia, ja que o cogito designa o pensamento em
geral, isto é, uma natureza simples sem conteudo. Por outro lado, ha a subjetivida-
de plena, isto é, o sujeito empirico inserido no mundo. Todavia, a inser¢éao da filoso-
fia humeana no contexto da subjetividade moderna nos fornece elementos para
desconfiar dessa interpretacao, pois a tese de Hume afirma que o ego criado pelos
filosofos é somente uma ficgdo (T, 259). Além disso, a importancia desse tema
encontra-se no interior da filosofia de Hume. De fato, o tema da subjetividade ocupa
um lugar central na filosofia de Hume, pois ele nos permite acompanhar a oposigao
entre filosofia e natureza na sua obra. Na verdade, esse tema nos proporciona um
panorama de dois segmentos imbricados de sua filosofia. Trata-se, por um lado,
de destruir as ilusdes metafisicas e, por outro lado, de validar uma crenga natural®.
A identidade pessoal constitui, de acordo com Hume, uma das questdes mais
abstrusas do pensamento filoséfico (T, 189). O tema do eu pode ser analisado, de
um lado, sob a perspectiva das paixdes e da moral e, de outro lado, sob a perspec-
tiva do entendimento, pois, de acordo com Hume, ...nés devemos distinguir entre a
identidade pessoal quanto ao nosso pensamento ou imaginagao e quanto as nos-
sas paixdes.” (T, 253). Porém, essa dupla possibilidade de analisar o tema da
identidade pessoal nao significa a existéncia de uma oposicao entre esses domini-
os. Desde ja convém ressaltar que os dominios das paixdes e do entendimento
nao se excluem, mas, ao contrario, coexistem na filosofia de Hume, visto que eles
compoem a natureza humana* Todavia, ainda que as modalidades da natureza
humana ndo sejam excludentes, os textos de Hume fornecem subsidios para con-
ceber a anterioridade de um dominio sobre o outro. Assim, podemos afirmar uma
anterioridade cronoldgica das paixdes, visto que “uma paixao é uma existéncia
primitiva... (T, 415). No entanto, parece-nos haver uma anterioridade ldgica do en-
tendimento ante as paixdes, que se revela em dois momentos. Em primeiro lugar, o
entendimento precede as paixdes, uma vez que a sua tarefa é direcionar as pai-
x0es, ou seja, o entendimento reflete sobre uma paixao a fim de torna-la sociavel e,
com isso, habilita os homens para a vida em sociedade (T, 493). Em segundo lugar,
o projeto humeano de construir uma ciéncia do homem também ressalta a prece-
déncia légica do entendimento. Conforme Hume, a ciéncia da natureza humana é a
Unica base sélida para as demais ciéncias e, desse modo, todas as ciéncias re-
pousam sobre o conhecimento humano. Uma vez estabelecidas sob uma mesma
base comum, as diversas ciéncias, independentemente do grau de proximidade
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com a ciéncia da natureza humana, poderiam ser melhoradas se ... ns estivésse-
mos inteiramente informados sobre a forga e a extensdo do entendimento humano
e pudéssemos explicar a natureza das idéias que empregamos e das operagdes
que realizamos em nossos raciocinios” (T, XV, grifo de Hume). Sendo assim, se
compete ao entendimento explicar a natureza das nossas idéias e das operagdes
de nossos raciocinios, entao, a fim de descobrirmos a natureza da idéia de identi-
dade pessoal e os mecanismos que nos levam a atribuir identidade a pessoa
humana, torna-se imprescindivel um exame do entendimento humano.

Por isso, a “légica humeana” deve ser estudada preliminarmente, ja que sua
finalidade é “explicar os principios e as operagdes de nossa faculdade de racioci-
nio e a natureza de nossas idéias” (T, ibidem; A, 646, grifo de Hume). Por conse-
guinte, torna-se necessario uma investigagdo acerca dos axiomas da filosofia
humeana, dado que uma singularidade da ciéncia do homem é o seu ideal siste-
matico® Por essas consideragdes, nossa tarefa limita-se ao dominio do entendi-
mento.

No dominio do entendimento, a reflexdo humeana sobre a questdo da identidade
pessoal se divide numa critica do ego e numa investigagdo acerca dos mecanis-
mos da imaginagao que estao na origem da identidade. Nesse trabalho, nossa
proposta € examinar a critica humeana ao ego criado pelos filésofos. O ponto nodal
da abordagem da questdo do eu é a categoria de substancia. Desse modo, um
estudo sobre a questao da identidade pessoal desdobra-se na critica humeana a
categoria de substancia.

Essa critica é desenvolvida em duas vertentes e para desenvolvé-la se faz neces-
sario uma descri¢ao dos objetos mentais e de suas articulagées no espirito huma-
no.

Os elementos da filosofia de Hume, de acordo com sua anatomia do espirito
humano, sao as percepg¢des. Os objetos mentais, isto € as percepgdes se dividem
em impressoes e idéias (T, 1). As impressdes sao as percepgdes que possuem
maior forga e vivacidade. Exemplos de impressdes sao as sensagoes, as paixoes
e as emocgoes.

As idéias, por outro lado, sdo apenas coOpias ou imagens fracas das impressoes
que a mente possui nos processos de pensamento e raciocinio. Desse modo, a
diferenca entre impressodes e idéias é estabelecida pelo grau de forca e vivacidade
com que as percepcdes aparecem na mente. Segundo Hume, esse grau de forga e
vivacidade pode ser estabelecido através de um exame introspectivo da mente, ja
que cada um pode perceber a diferenga entre pensar e sentir (T, 2).

Além dessa oposigcao inicial, ha dois tipos de relagbes entre as percepgbes. O
primeiro tipo de relacao estabelece a semelhanca entre um objeto e a sua imagem,
pois ambos possuem as mesmas caracteristicas. Assim, por exemplo, a idéia de
vermelho é semelhante a impressado daquela cor. A partir desse exemplo, podemos
afirmar que, em geral, toda idéia possui uma impressao correspondente. O segun-
do tipo de relagao procura determinar se as impressoes precedem as idéias ou se
as idéias precedem as impressoes correspondentes. Para provar a prioridade tem-
poral das impressdes frente as idéias e nunca a ordem contraria, Hume, recorren-
do a experiéncia, considera a ordem da primeira aparicao. Assim, por exemplo,
para dar a crianga a idéia de uma cor ou gosto, nés a fazemos ter a impresséao
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resolver o conflito entre a diversidade das percepgdes e a identidade do eu. Contu-
do, a filosofia humeana mostra que a categoria de substancia é uma outra ficgéo a
ser recusada, visto que, de acordo com o principio do empirismo, nenhuma impres-
séo constitui o seu fundamento (T, 15-16 e 232-233), pois ndo ha qualquer impres-
séo constante e invaridvel. Desse modo, a concepgdo de um sujeito substancial
nao possui qualquer significado, uma vez que essa idéia ndo possui uma impres-
sdo correspondente.

A aplicagdo do principio do empirismo é, de fato, a primeira vertente da critica
humeana ao conceito de sujeito como algo simples e idéntico a si mesmo. A se-
gunda vertente dessa critica é a aplicagdo do axioma da diferenga. De acordo com
esse axioma, “todos os objetos que sdo diferentes sdo discerniveis e todos os
objetos que sdo discerniveis sdo separaveis pelo pensamento e imaginagao” (T,
18). Esse axioma® sustenta que onde ha diferenca ha separabilidade, isto é, nega-
cao de toda relagcao’ De fato, o mundo de nossa experiéncia é constituido por
acontecimentos descontinuos, isto é, a existéncia de um elemento nao implica a
existéncia de outros elementos. Conseqlientemente, a relagdao entre os termos
componentes desse mundo é exterior aos termos relacionados, pois, uma vez ad-
mitido o axioma da diferenca, jamais podera haver qualquer relagéo intrinseca en-
tre termos que sao diferentes. Se as relagdes sao extrinsecas aos seus termos,
entdo o sujeito humeano, ao contrario do sujeito cartesiano, ndo podera ser co-
mentado pela nogao classica de substancia.

A assergao cartesiana eu penso, logo existo™ é habitualmente considerada o
inicio da filosofia moderna. O cogito denota a existéncia de um objeto constante e
idéntico a si mesmo. Desse modo, o eu é concebido como uma substancia fixa que
constitui o centro de referéncia obrigatério para todos os atos de reflexao da mente.

Todos os atos mentais, apesar de suas variagdoes indeterminadas sdo submeti-
dos a essa substancia simples e idéntica a si mesma. O mundo cartesiano é, de
fato, composto por substancias diferentes umas das outras e cada uma delas
apresenta uma estrutura interna. De acordo com essa estrutura cada substancia é
definida pela sua esséncia e é revestida por um conjunto de modos. Para Descar-
tes, o eu é um substrato subjacente aos seus varios modos, passivel de existéncia
separada desses modos, ou seja, o sujeito substancial pode existir separadamen-
te dos seus modos. Todavia, se 0 sujeito substancial pode existir separadamente,
os modos sao inseparaveis da substancia, porque eles somente existem na subs-
tancia. Conseqlientemente, o axioma da diferenca, para Descartes, € um contra-
senso, visto que a teoria cartesiana da substancia € uma estrutura de conteldos
internos e dependentes entre si. Para Hume, a ficgdo de um ego substancial origi-
na-se na leitura feita pelos fildésofos de um conjunto de percepgdes contiguas como
uma relagéo interna que une essas percepgdes entre si. Nossa imaginagcao é pro-
pensa a inventar uma alma, um ego, uma substancia ou qualquer coisa “desconhe-
cida e misteriosa conectando as partes fora de suas relagdes” (T, 254). Todavia,
Hume nao pode legitimar a concepgcao de um sujeito substancial, cuja estrutura
interna assegura o vinculo entre termos que sao diferentes, dado que o axioma de
base da sua filosofia sustenta a negagéao de toda relagcao onde ha diferenca. Com
efeito, a conclusdao de Hume é contraria a toda e qualquer metafisica da identidade

pessoal.



1/8 Primeiros cscrnus, n= 2, UF/USF, 1998/99

Por intermédio da critica dirigida ao conceito de substancia, Hume desenvolve
sua tese acerca da ficgao da identidade pessoal em duas vertentes. De acordo com
0 principio do empirismo, a idéia do eu é uma ilusdo, porque nao ha nenhuma
impressao constante e invariavel que constitua o seu fundamento. Além disso,
segundo o axioma da diferenga, ndo percebemos qualquer conex&o interna entre
as percepcoes (T, 259-260) e, por essa razao, qualquer relagéo que existir entre as
percepgdes sera exterior as percepgoes relacionadas. Por conseguinte, uma filo-
sofia que aceita essa maxima nao pode legitimar a concepgdo de uma substéancia
pensante conectando internamente os seus diversos pensamentos, ja que toda
idéia discernivel é separavel pela imaginagdo e toda idéia separavel pela imagina-
¢cao pode ser concebida como existéncia separada (T, 54). Com essa analise, Hume,
conseqlientemente, recusa toda e qualquer substancializagdo do sujeito.

O diagnéstico da ilusao do eu, no entanto, ndo esgota o tema da identidade pessoal.
Na verdade, a ciéncia da natureza humana nao estard completa ao limitar-se a
indicar que o ego é uma ficgao, pois, ao diagndstico dessa ficcao, Hume acrescenta
uma genealogia dessa ilusdo. Para isso, sera necessario um exame do espirito
humano, que, de acordo com Hume, é um feixe de diferentes percepcdes em movi-
mento constante (T, 252). Desse modo, o problema, expresso pelo préprio Hume,
consiste em determinar “o que, nesse caso, nos fornece uma grande propensao
para atribuir identidade a essas percepgdes sucessivas e para supor a nés mes-
mos dotados de existéncia invaridvel e ininterrupta através do curso completo de
nossas vidas?”

(T, 253), isto é, a questao consiste em determinar o que nos autoriza e o que nos
obriga a ordenar imagens dadas numa sucessao descontinua e cheia de lacunas
num todo continuo. A resposta humeana a essa questao encontra-se numa certa
operagao da imaginacao. Assim, nossa proposta é, na continuidade dessa pesqui-
sa, examinar a operagcao da imaginagao que leva a natureza humana a ficcao da
identidade do eu.
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NOTAS

1. Lista das abreviagées das obras de David Hume utilizadas neste trabalho: A An
Abstract of a Book lately Published; Entituled A Treatise of Human Nature, &c. Wherein
the Chief Argument of that Book is farther lllustred and Explained. EHU An Enquiry
concerning Human Understanding. T A Treatise of Human Nature.

2. MERLEAU-PONTY, M., “Por toda parte e em parte alguma” in Signos.

3. MICHAUD, Y., Hume et la fin de la philosophie, p. 242.

4. De acordo com Hume, pode-se considerar a natureza humana sob duas pers-
pectivas diferentes. Por analogia ao filésofo natural, que pode “decompor” um mo-
vimento em duas partes, reconhecendo, ao mesmo tempo, que se trata de uma
unica coisa, o filésofo da natureza humana também pode “decompor” seu objeto, a
fim de estudar os efeitos resultantes das operagdes “de suas partes”, tendo cons-
ciéncia de sua unidade (T, 493).

5. A elaboragao da ciéncia do homem é presidida pelo modelo da unidade sistema-
tica. David Hume, na introdugcao do Tratado da Natureza Humana, afirma sua pre-
tensdo de propor um sistema completo da natureza humana (T, XVI). Essa preten-
sao é corroborada no resumo dessa obra, pois Hume assevera que o ... tratado da
natureza humana parece planejado como um sistema das ciéncias” (A, 646). No
entanto, esse esforgo de sistematizacdo nunca devera ser levado ao limite maximo,
ja que a ciéncia do homem nao deve se transformar num discurso metafisico. De
fato, nunca chegaremos a conhecer os principios ultimos, pois a “natureza nos tem
mantido a uma grande distancia de todos os seus segredos e apenas nos tem
concedido o conhecimento de algumas qualidades superficiais dos objetos, en-
quanto ela nos esconde os poderes e principios dos quais depende inteiramente a
influéncia desses objetos” (EHU, §29).

6. Michaud nos fornece um esquema para compreender esse axioma da filosofia
humeana. Para Michaud, “a diferenca de duas coisas, a e b, implica sua indepen-
déncia légica e seu ser absolutamente separado. Um ser diferente € um ser cuja a
natureza nao implica nenhuma referéncia a uma outra. Uma descrigao de a nao fara
intervir alguma referéncia a b e a existéncia de a nao implica a de b: a e b podem
existir separadamente” MICHAUD, Y., Hume et la fin de la philosophie,

p. 79. Grifos de Michaud.

7. “Poder-se-ia naturalmente esperar que eu acrescentasse a diferenca as outras
relagées. Mas eu a considero antes como a negagao de uma relagdo que como
algo de real e positivo” (T, 15).

8. DESCARTES, R., Discurso do Método - “Quarta Parte” p. 46. Grifo de Descartes.



