XXI. ALBERTO ZUM FELDE

1. PERSONALIDAD Y OBRA. Alberto Zum Felde (1888) posee
una personalidad literaria vastamente  conocida en el continente.
Es una de las figuras mas representativas de las letras en el Uru-
guay en un periodo que tiene por centro el segundo cuarto del
siglo XX.

Sin ser un especialista de la filosofia, como lo fue su het-
mano Emilio, de quien hemos hablado, ha realizado obra filosé-
fica, por la via del ensayo de ideas, el poema mitico y el misterio
dramatico. Al mismo tiempo que a la literatura su produccién
interesa, pues, a la filosofia, concebida ésta —como debe serlo y
lo ha sido en este trabajo— no reducida a sus manifestaciones aca-
démicas. Con la cultura académica, tal como suele presentarse en
nuestros paises, ingenuamente libresca y europeizante, ha sido se-
verisimo Zum Felde. Es de preguntarse, sin embargo, si su exce-
siva despreocupacién por la tradicién filosofica, en lo que tiene
de formacién y de disciplina, no ha perjudicado la estructura de
su obra desde el punto de vista no literario en que aqui la consi-
deramos. En cualquier caso, no pierde ella significado como ex-
presién de un aspecto del pensamiento filoséfico uruguayo contem-
poraneo: el que recae sobre el concepto mismo de cultura y el
problema de la cultura americana.

Ha publicado: E! Huanakauri (1917); Evolucién bistérica
del Urngnay (1919; reelaborado en 1941); Estética del novecien-
tos (1927); Proceso intelectual del Urugnay (1930); Alcién
(1934); Awla Magna (1937); El ocaso de la democracia (1939);
El problema de la cultura americana (1943). Unos maés, ottos
menos, todos estos libros se hallan vinculados a la filosofia, en
especial la filosofia de la cultura.

2. METAFISICA DE LA CULTURA. El tema de la cultura estd ha-
bitualmente presente en la obra de Zum Felde, abordado de ma-
nera directa o por incidencia. Su verdadero interés lo constituye
la cuestién de la cultura americana. Pero por exigencias tedricas
de esta cuestién se ha visto conducido a especular sobre la no-
cién de cultura en lo que tiene de genérico, a desarrollar una
filosofia de la cultura.

Sus ideas en la materia se hallan condensadas en su ltima

obra, El problema de la cultura americana. Sustenta alli, a propé-
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sito del tema que sirve de titulo al libro, una concepcién me-
tafisica de la cultura.

Parte Zum Felde de un rechazo formal del positivismo, el
nan.lralismo y el materialismo, explicitado ya en Estética del no-
vecientos, en Proceso intelectual del Urnguay y en El ocaso de
la def.nocmcz}z. Condena la filosofia ciencista del siglo XIX, para
ad}fern' 2 la tendencia general de nuestro tiempo hacia la r,estau-
racién metafisica de sello espiritualista. Tal adhesién no se formu-
la,. empero, en la linea de una determinada escuela, ni pretende
eliminar radicalmente los elementos naturalistas en la integracién
del concepto de cultura.

El naturalismo determinista —escribe— cuyo imperium culmi-
na en el siglo pasado, bajo la formulacién precaria del positivismo
cientificista, ha pretendido reducir toda la compleja fenomenalidad
de la cultura a la accién de la objetividad césmica, a la biologia, a
Ia ge‘o:grafx’a, a la economfa, en fin, a la méquina. No caigamos, por
reaccién, en el absolutismo opuesto, desdefiando todo determinismo
material, para instaurar un orden de juicios puramente idealista.

Asi como en el hombtre mismo, microcosmo, todo hecho es una
resultante funcional del juego de ese compuesto singular de cuerpo
y espiritu que es un ser viviente, en la fenomenalidad de la cultura,
que es su ambiente humano, su realidad histérica, todo médulo es
la resultante de un compuesto anilogo. Tan fuera de la realidad
estaria quien todo lo atribuyera a las condiciones teliricas y econé-
micas, como quien prescindiera de ellas, para referirlo todo a las
misteriosas inmanencias de la sangre o del espiritu.l’

Pero esos elementos naturalistas a tener en cuenta, seran siem-
pre secundarios. S6lo es segura la empresa que se sustancia y
estructura, desde sus bases, en las determinantes fisicas y naturales.

Pero no sélo en ellas; ni siquiera en ellas principalmente. Por-
que todo sometimiento conciente y voluntario del hombre a tales
condiciones ~—como lo postulara el Positivismo— rebaja su perso-
nalidad humana y reduce sus valores... Puesto que la cultura es,
ante todo y esencialmente, una realidad humana, y no natural, el
espiritu es el factor directivo predominante, en vista de sus propias
finalidades intrinsecas.?

Sobre tales supuestos, la concepcién que ofrece de la cultura

1 El problema de la cultura americana (Buenos Aires, 1943), p. 23.
2 Ibidem, pp. 24-5.
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es de inspiracién vitalista, identificada la vida con el espiritu. En-
tre otros muchos pasajes de significacién coincidente, léase:

Toda forma original de cultura sale de otra forma anterior pot
proceso de metamorfosis, se desprende de otra entidad, como los se-
res del seno en que se engendraron.®

El orden de la cultura no se produce de fuera a dentro, por pro-
ceso mecinico asociativo, sino de dentro a fuera, por proceso biolé-
gico, cuya determinante estd en el ente mismo espiritual.#

Como la vida, la cultura cumple sus ciclos; pero no en el
sentido spengleriano de organismos culturales cerrados que nacen
y mueren como tales. La cultura es una sola a través del tiempo.
No hay sucesién de culturas sino sucesion de formas u érdenes
culturales dentro de la cultura universal. Cada uno de esos érde-
nes es el resultado de una nueva sintesis de la vida del espiritu,
que incorpora “a la corriente vital histérica” los elementos valiosos

de la época o el orden precedente’

Una nueva cultura —o mejor dicho, porque no hay ni ha habi-
sustancialmente nueva, un nuevo orden cultu-

do ninguna cultura :
la historia de la cultura

tal— es siempre una nueva sintesis, pues,
humana no tiene solucién de continuidad.

Todo indica que el proceso evolutivo de los 6rdenes de cultura
diferenciados —de las sintesis sucesivas, en el proceso continuo .de]
devenir universal— es el ciclo de desarrollo, plenitud y declinacién
de un régimen de conciencia, en la realizacién h%stérica de los modos
de experiencia vy de expresién que le son propios. Nuevos facto’res
inan crisis en la funcionalidad normal del sistema, y el tran-

determ :
a otro orden, en virtud de un nuevo

sito necesatio a otro régimen,
orden de conciencia.®

Tal evolucién ciclica fue erréneamente interpretada por

Spengler:

De ahf la similitud que hallé Spengler entre el desarrollo d.e
la cultura y la vida de las plantas, haciendo pie en la rnefamorfosu
qatural intuida por Goethe. Mas, la misma similitud podria hallarse

con la vida de todos los organismos vivientes, incluso el hombre

3 Ibidem, p. 10.
4 Ibidem, p. 232.
s Ibidem, p. 81.
8 lbidem, p. 82.
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> COI;1 PROBLEMA DE LA CULTURA AMERICANA. A este problema
ceptia Zum Felde, “metafisico y sociolégico al par”? En
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e
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8 Ibidem, pp. 22-3.
® Ibidem, p. 21.
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cilia y trasfunde la presencia integrativa de lo fisico y de lo meta-
fisico, de lo racional y de lo mistico, como fuerzas necesariamente
complementarias de las formas concretas de la cultura. Ello nos im-
pediria caer, de suyo, en el sistema unilateral de las normas exclu-
sivas, sean cientificas o proféticas.?

Pero si eso es asi en el plano especulativo del estudio del
problema, lo serd con mayor razén en el plano activo e histérico
de la elaboracién de la cultura verdaderamente americana. El
autor pasa insensiblemente, sin advertencia, de un plano a otro:

Los arquetipos mentales a que aludimos —en cuanto se refiere
2 los valores y formas de la americanidad en devenit— no son, en
verdad, de otro orden, que aquellos provenientes de la voluntad re-
céndita del fatum. Pues, el fatum mismo, no puede ser distinto
de nuestra voluntad de ser; porque nuestra voluntad conciente, si es
metafisicamente Yerdadera —y sélo siéndolo puede alcanzar realidad
histérica— es idéntica en sus fines al verdadero fin de la Historia,
el cual, a su vez, estd indicado por la realizacién histérica del

Hombre.
Son las virtualidades del Sublime Inconciente las que iran plas-

mando las formas de la objetividad viva, adaptindola a su imagen
paradigmatica. .. Identificando nuestra conciencia con la vida del
ser mismo, en voluntad creadora original. .. es como encontraremos
los caminos de la propia virtud creadora de cultura. Y esta vida con
la cual hemos de identificarnos, es lo que estd, no fuera, sino dentro
de nosotros, en la sumidad subliminal del Yo mas profundo.ll

De acuerdo con eso, sobre esa base metafisica, el punto de
vista de Zum Felde, fundamentado con profusién a lo largo del
libro, es que la cultura americana genuina no existe todavia, pero
que estin dadas las condiciones histéricas para su creacién pot
nuestro esfuerzo voluntario. Como norma para esa cultura preco-
niza “un régimen de razén”, que sea resultado del “equilibrio de
los principios” representados por Dionisos y Apolo. Porque “la
auténtica y cabal norma de razdén, no puede excluir ningin con-
tenido profundo de la conciencia; lo emotivo, lo intuitivo, lo subli-
minal, lo subconciente, todo ese mundo interior oscuro e impe-
rioso, que constituye nuestro Yo viviente”.'> En relacién con esto
refuta, tanto como al positivismo, al bergsonismo, considerandolo
una postura de decadencia de la cultura sensualista burguesa.

10 Ibidem, pp. 21 y 23.

11 Ibidem, pp. 25-6.
12 Ibidem, p. 165.



