MILENARISMO Y DEFENSA DE LA FE
EN EL SIGLO DE LAS LUCES:
LA OBRA DEL JESUITA CHILENO
MANUEL LACUNZA

Frédéric Martinez

Historiador. Candidato al Doctorado en Historia en la Universidad de Paris.

Detras del seudénimo de Ben
Ezra se esconde un oscuro
jesuita chileno, muerto varios
lustros antes: Manuel
Lacunza.

INTRODUCCION

1812: en la Espana de las Cortes de Cadiz se edita por primera vez un
imponente tratado teoldgico que tiene por titulo: La Venida del
Mesias en Gloria y Magestad; observaciones de Juan Josaphat Ben
Ezra, hebreo cristiano, dirigidas al sacerdote Cristofilo.

Cuatro tomos, mas de 1.900 paginas que anuncian el regreso del
Mesias Jesucristo a la tierra para reinar mil afios con los justos.

El libro encuentra un eco favorable en una Europa sacudida por Jas
guerras napolednicas, en la que renacen temores apocalipticos y
esperanzas mesianicas: el rioplatense Manuel Belgrano lo edita en
Londres (1816); sale en México (1821), en Paris (1925), otra vez en
Londres (1826); se traduce al latin, al inglés, al francés. EJ éxito de
La Venida del Mesias es tan grande que las autoridades eclesiasti-
cas, tradicionalmente reacias a las tesis milenaristas, se alarman.
Una vez restablecida, la Inquisicion espafiola —era precisamente su
supresion durante el periodo constitucional la que habia permitido la
primera edicion— prohibe el libro (1819); lo mismo pasa en México y
Lima. El Santo Oficio lo coloca en el indice en 1824, antes de que, en
1941, el Vaticano lo condene definitivamente.

Detras del seudonimo de Ben Ezra se esconde un oscuro jesuita chi-
leno, muerto varios lustros antes: Manuel Lacunza. Nacido en San-
tiago en 1731, entra en la Compaiiia de Jesus en 1747; deportado a
Italia a consecuencia de la expulsion de los jesuitas de Espafia y de
sus posesiones en 1767, consagra su destierro a la observacion de las
estrellas y a la redaccion de este tnico libro, que comienza en 1775 y
acaba en 1790. Muere en 1801 sin haberlo publicado.

A primera vista, la obra de Lacunza desconcierta: por su tema, muy
alejado de las preocupaciones de la época; y, sobre todo, por la diver-
sidad de las interpretaciones a que dio lugar, las cuales contribuye-
ron a dar Ja imagen de un Lacunza incJasificable, marginal, por no
decir incomprensible.
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SE DEDICAN

AL FFES;AS JESU CRISTO, HIJO DE DIOS, HIJO DE LA SANT;’SL'I{J
VIRGEN MARIA, HIJO DE DAVID, HIJO DE ABRAHAN.

fondres:

EN LA IMPRENTA DE CARLOS WDOD,
CALLEJON DE POPPIN, CALLE DE FLEET.
1816.

"La Venida del Mesias en Gloria y Ma-
gestad": Edicion de Carlos Wood, Londres,
1816.
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Una "lglesia espiritual”,
remplazando la Iglesia
romana, va a guiar la
humanidad a una eternidad
espiritual y monacal.

Milenarismo de Lacunza

Lacunza propone una interpretacion del Apocalipsis de San Juan y de
los libros de los profetas del Antiguo Testamento que lo conduce a
concluir que la segunda venida del Mesias esta inscrita en el texto
sagrado: anunciado por signos precursores (hambrunas, terremotos,
calamidades de todo tipo), el Mesias Jesucristo regresara a la tierra
en "Gloria y Magestad" para instaurar un reino terrenal de mil afios
(reales o simbdlicos) con los justos, los cuales habran sido escogidos
en un primer "juicio de vivos". Al fin del milenio, el Anticristo vol-
vera a apoderarse de los hombres; el género humano sera extermina-
do en una ultima conflagracion, después de la cual vendran el juicio
final y el fin de los tiempos.

La esperanza de un reino terrenal del Mesias se remonta a los orige-
nes del cristianismo. Esta aspiracion es muy vivaz en el cristianismo
de los primeros siglos, debido a su estrecha relacion con el judaismo
y a las persecuciones de que los cristianos son victimas: anhelan una
salvacion colectiva y terrenal.

Una vez asentadas las bases del poder de la Iglesia, la esperanza
mesianica amenaza con adquirir tintes algo subversivos: San Agus-
tin, a comienzos del siglo V, excluye el milenarismo de la ortodoxia
catolica. Descartando la interpretacion literal del Apocalipsis, propo-
ne una lectura alegorica de la promesa biblica de un reino mesianico
de mil afios. Este reino no es otro que el "Tiempo de la Iglesia"; los
cristianos ya no deben esperar una salvacion colectiva en la tierra;
San Agustin preconiza una escatologia individual.

Después del siglo V, la idea milenarista atraviesa el cristianismo
esporadicamente. Reaparece, a partir de fines del siglo XI, en las
cruzadas y en los movimientos agrarios europeos. Las hordas milena-
ristas cometen actos apocalipticos (masacres de sacerdotes) para ace-
lerar el regreso del Mesias y la instauracion de un reino igualitario
que responda a sus esperanzas espirituales y materiales.

En el siglo XII, un cisterciense calabrés, Joaquin de Fiore, anuncia la
venida de la "Edad del Espiritu". Una "Iglesia espiritual", reem-
plazando la Iglesia romana, va a guiar la humanidad a una eternidad
espiritual y monacal. El descubrimiento de América hace renacer el
pensamiento escatologico. Los franciscanos "espirituales"”, herede-
ros directos de Joaquin de Fiore, evangelizan esos nuevos pueblos
esperando que su accion va a apresurar la venida del Mesias.

En el movimiento de la Reforma protestante aparecen otros "focos"
milenaristas: el mas conocido es el de los Anabaptistas que recrean
una Nueva Jerusalén en Munster en 1535.

En el siglo XVIII, Ja temdatica milenarista tiene cierto éxito en los
medios jansenistas que ponen en tela de juicio la autoridad papal y
pretenden volver al cristianismo de los primeros siglos; luego, la tor-
menta de la Revolucion Francesa y las guerras napoleodnicas provo-
can una explosion de milenarismo en Europa —en la que se inscribe
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el éxito del libro de Lacunza. Los medios protestantes ingleses y alemanes,

los medios catolicos contrarrevolucionarios ven en estos acontecimientos

el desencadenamiento del Anticristo y el anuncio del Apocalipsis.

lo que desorienta méas
cuando uno se aproxima a
I, obra de Lacunza es la
Lo que desorienta mas cuando uno se aproxima a la obra de Lacunza es la het_erogeneld?-d absoluta qe
heterogeneidad absoluta de las interpretaciones a que dio lugar. En su las interpretaciones a que dio
tiempo, La Venida del Mesias conocio el éxito entre circu- lugar.

Diversidad de las interpretaciones de "'La Venida del Mesias"
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los jansenistas italianos, espafoles y franceses por su critica al Pa-
pado; en medios judios por el caracter filosemita de su mesianismo
— Fray Servando Teresa de Mier cuenta en sus memorias que unos
judios venecianos habian propuesto a Lacunza publicar su libro, lo
que ¢l rechazé por no tener la aprobacion eclesiastica (1); igualmente
fue festejado en el ambito contrarrevolucionario y en los medios
catolicos conservadores, en fin, por anunciar la venida del Anticristo.

Para Manuel Belgrano, quien la edita en Londres en 1816, la obra es
ante todo una muestra del genio americano, un arma de los criollos
contra el desprecio de los europeos:

Desde el punto que resolvi mi viage a este destino (Londres), resolvi también
hacer a mis compatriotas el servicio de imprimir y publicar una obra que, aun
quando no hubiese otras, sobraria para acreditar la superioridad de los talentos
americanos, al mismo tiempo que la suma sandez de un sefior diputado espaiiol
europeo, que en las Cortes extraordinarias instaladas en la Isla de Le6n de Ca-
diz, se hizo distinguir con el arrojo escandaloso de preguntar a qué clase de bes-
tias pertenecian los americanos, o entre qué clase de ellas se les podia dar lugar.

("El editor a los americanos", I, xi-xii).

Los andlisis mas recientes de la obra no contribuyen a desenmarafiar
el asunto, al contrario.

Adolfo Nordenflicht, editor en 1978 de la Tercera parte de la Venida
del Mesias en Gloria y Magestad, en la Biblioteca de visionarios,
heterodoxos y marginados de la Editorial Nacional de Espafa, ve en
la obra "un gran poema, una elegia cosmica y paraddjicamente epi-
fanica..." (p. 62); es un producto caracteristico del genio americano:
por su barroquismo retdrico, porque transmite una admiracion frente
al universo concebido como creacion divina, porque plantea la histo-
ria como futuro. Nordenflicht concluye desmedidamente, tildando a
Lacunza de "primera aurora" de un nuevo lenguaje "que urgira otra
forma de ciencia, de filosofia, de historia, de poesia, de teologia".

A su vez, Juan Bulnes Aldunate, en un articulo publicado en Raices
de la teologia latinoamericana, San José, DEI-CEHILA, 1985
("Manuel Lacunza: contenidos teologicos y filoséficos de su interpre-
tacion profética", pp. 97-118), hace de Lacunza un precursor de la
teologia de la liberacion. Le atribuye una vision dialéctica de la histo-
ria que anuncia a Hegel y Marx: "Su vision de la historia es evolutiva
y dialéctica, juzgando sus acontecimientos como fenémenos sociales
colectivos, generados en largos periodos de desarrollo y en que los
grandes sistemas conducen a su propia destruccién". Pero también
ve en la obra ' 'una critica a las estructuras sociales y politicas y anun-
cios de destruccion de los poderes opresores"; a sus ojos, Lacunza
promueve la ' 'esperanza de un reino para los oprimidos", y la "fe en
un hombre nuevo liberado y sefior del universo".

1. Cf. A. F. Vaucher, Une célébrité oubliée, le pére Manuel de Lacunza y Diaz, p. 37.
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Se advierte facilmente en esas interpretaciones la carencia radical de
aproximacion histoérica. La mayoria de los comentarios se contentan
con sefalar, de manera algo "sensacionalista" las evidentes parado-
jas presentes en la obra: Lacunza es jesuita pero asimila la prostituta
del Apocalipsis a la Roma papal futura; Lacunza es modernista en
sus concepciones cientificas pero se aferra a una creencia anticuada
que tiene resonancias medievales.

En realidad, una vez situada en el contexto historico e intelectual del
siglo XVIII —y este es el objeto del presente estudio— La Venida del
Mesias se revela globalmente inteligible.

Si se encuentran en las diversas expresiones de la aspiracion mesia-
nica unas constantes que la teologia, la historia de las religiones o la
etnppsicologia se proponen estudiar, una rapida mirada a la historia
de los milenarismos muestra que detras de una aparente unidad
tematica se esconden situaciones historicas, socioecondémicas, politi-
cas y filosoficas que difieren totalmente.

Para comprender la coherencia interna de la obra y el significado de
su milenarismo en el contexto de fines del siglo XVIII, propondremos
una aproximacion historica al pensamiento de Lacunza segun tres
ejes: su metodologia; su concepcion del mundo; su fe y su posicion
respecto a la Iglesia.

LA METODOLOGIA DE LACUNZA

La Venida del Mesias en Gloria y Magestad esta dividida en tres par-
tes. En la primera "Que contiene algunos preparativos necesarios
para una justa observacion", Lacunza justifica su método exegético
y, apoyandose en una presentacion historico-teologica de "los mile-
narios", defiende la originalidad de su sistema. En esta parte, esen-
cialmente, se encuentran los datos que nos permiten esbozar los
grandes rasgos de su metodologia. La segunda parte "Que compre-
hende la observacion de algunos puntos o fendémenos particulares”
esta consagrada al analisis de los libros de los profetas y del Apoca-
lipsis de San Juan. La tercera parte, en fin, "Que contiene el fruto de
las observaciones precedentes" propone las conclusiones de Lacunza
y su descripcion del milenio y del fin de los tiempos.

La Venida del Mesias es una obra teologica; sin embargo, Lacunza
no solo se funda en un método exegético; también incluye en su de-
mostracion elementos de un método historico y cientifico. Toda la
metodologia lacunziana estriba en una distinciéon fundamental entre
lo humano y lo divino.

La Biblia, la tradicion catdlica inmemorial y las decisiones de la Igle-
sia son autoridades de "fe divina", infalible e indudable. Todo lo
demas, tanto textos profanos como escritos teoldgicos, son fuentes
de "fe humana"; tienen el estatuto de "opiniones" mientras no es-
tén consagrados por una autoridad de fe divina. A lo que emana del

Lacunza es jesuita pero asimila
la prostituta del Apocalipsis a
la Roma papal futura.

Toda la metodologia
lacunziana estriba en una
distincién fundamental entre lo
humano y lo divino.
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hombre se le puede aplicar un método critico historico; mientras
que lo divino es constituido por un conjunto de manifestaciones
indiscutibles, entre las cuales el texto de las Escrituras.

Método exegético

Lacunza preconiza una exégesis rigurosa, basada en el sentido literal
de las Escrituras. Descarta, entonces, a todos los otros métodos exe-
géticos (alegorico, mistico) y condena particularmente la utilizacion
acomodaticia de varias interpretaciones segun la conveniencia del
exegeta.

La interpretacion literal es la que le permite a Lacunza leer en las
Escrituras la promesa mesidnica; mientras que el desarrollo de la
interpretacion alegorica de las profecias por San Agustin y Origenes
habia permitido justamente expulsar el milenarismo de la ortodoxia
catolica.

Lacunza justifica también su defensa de la interpretacion literal de la
Biblia por la necesidad de hacerla asequible a los fieles. Critica fuer-
temente a los tedlogos escolasticos por haber monopolizado el acceso
a las Escrituras: multiplicando las interpretaciones complejas, han
hecho creer a los ficles que la lectura de la Biblia le estaba vedada al
que no fuera exegeta; han favorecido de esta manera el desarrollo de
la Ilustracion fuera de la ' 'verdadera religion".

Por su critica a la teologia escolastica, por la importancia primordial
que le reconoce a la Biblia, Lacunza se inscribe en la problematica
del movimiento de renovacion religiosa del siglo XVIII, o "llustra-
cidn catdlica".

El afan de depurar la religion de la teologia escolastica para volver a
la fuente biblica aparece en el humanismo del siglo XVI, en el pensa-
miento de Erasmo o de los "cristianos nuevos" espafioles, herederos
del erasmismo; judeoconversos o hijos de conversos; ellos fueron los
principales instigadores del "Huminismo" que, en la Espaiia del si-
glo XVI, renovo la teologia por su aporte humanista y el fomento de
los estudios escriturarios.

La influencia de varios exegetas y tedlogos del Huminismo espafol
—Benito Arias Montano, Tomas Maluenda, Melchor Cano, El Tosta-
do— se advierte muy claramente en La Venida del Mesias; ademas la
tematica del judaismo ibérico estd muy presente: Lacunza toma por
seudonimo el nombre de un exegeta sefardi del siglo XII, Aben Ezra.

La defensa de la interpretacion literal es una preocupacion central
para los exegetas que renuevan la aproximacion analitica de la Biblia
a partir de fines del siglo XVII: Spinoza (Tractatus teologico-politi-
cus, 1670), Richard Simén (Histoire critique du vieux testament,
1678) y Dom Augustin Calmet (Dictionnaire critique, chronologique,
geographique et littéral de la Bible) —este ultimo citado frecuente-
mente por Lacunza.
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En Espafia, el movimiento dieciochesco de la "Ilustracion catdlica"
busca la misma depuracion de la produccion teologica escolastica;
Burriel, Mayans y Jovellanos preconizan la lectura de la Biblia y el
desarrollo de los estudios escriturarios.

Al escribir su obra en castellano en vez de latin, Lacunza manifiesta
su deseo de dirigirse a un publico mas amplio; a comienzos del siglo
XVIII en Espafia se habia debatido largamente la posibilidad de
redactar obras filosoficas y cientificas en un idioma vulgar (2); los
"novatores" valencianos (Mayans, Corachan) defienden entonces la
utilizacion del castellano como lo habian hecho los humanistas del
siglo XVL.

Sin embargo, Lacunza no evoca en absoluto la cuestion de la traduc-
cion de la Biblia, problema central en aquella época; en 1782 el inqui-
sidor general edita un decreto que permite por primera vez la lectura
de la Biblia en castellano. La primera edicion espafiola sale en 1790,
el mismo afio en que Lacunza acaba la redaccion de La Venida del
Mesias (3).

Método historico y teologia

La distincion que Lacunza establece entre fuentes de fe divina y Lacunzano evocaen
fuentes de fe humana le permite aplicar a los escritos teoldogicos un absoluto la cuestion de la
método critico histérico. Prueba la fiabilidad de éstos y su compatibi- traduccion de la Biblia,
lidad con el sentido literal de la Biblia, lo que lo lleva a operar una
. - . ;. problema central en
rigurosa seleccion dentro de la produccion teoldgica. .
aquella época.

Muchos signos de un esbozo de método historico se advierten en La
Venida del Mesias.

Lacunza aparta toda proposicion teoldgica que no se base, especial-
mente si invoca la tradicion eclesiastica, en fuentes histéricas fia-
bles:

Supuestas estas noticias que se hallan en la historia eclesiastica, preguntad ahora
a aquellos autores de que empezamos a hablar: ;de donde sacaron que en el
concilio romano de San Damaso, se decidi6 el punto general de los milenarios?, y
veréis como os responden, ni pueden responder otra cosa, que asi lo hallaron en
otros autores, y éstos en otros, los quales tal vez lo sacaron finalmente de los
anales del cardenal Baronio ad annum 375. Mas este sabio cardenal, ;de donde
lo sac6? Si lo sac6 de algtin archivo fidedigno, ;por qué no lo dice claramente?
(Por qué no lo asegura de cierto, sino s6lo como quien sospecha, o supone que
asi sera? Este modo de hablar es cuando menos muy sospechoso.

Lacunza desarma el mecanismo de una historia sin exigencias dé
método; comprueba la ausencia de fuentes y concluye:

2. Cf. F. Lopez, L'histoire des idees au XVIOe siécle: conceptions anciennes et révisions né-
cessaires.
3. Cf. A. Mestre, Despotismo e Ilustracion en Espaiia, p. 211.
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Para los instigadores del
método historico, el
acercamiento critico a la
Biblia llevaba a negar que ésta
fuera la palabra de Dios
transmitida directamente.

La verdad es que la noticia es evidentemente falsa por todos sus aspectos, por-
que no hay instrumento alguno que lo pruebe (I, 64-65).

La preocupacion por la prueba histérica estd muy presente en la
obra. Ademas, Lacunza se apoya en escritos profanos cuando necesi-
ta argumentos historicos o cientificos que le sirvan en su demostra-
cion: los cientificos Huyghens y Cassini, la "historia profana anti-
gua", por ejemplo.

Se percibe ahi, muy nitidamente, la influencia de la critica historica
que va desarrollandose a partir de fines del siglo XVII. El abate Ri-
chard Simoén, Pierre Bayle (Dictionnaire historique et critique 1695-
1697), Dom Mabillon asientan las bases de un método critico que tie-
ne por meta la definicion del grado de autenticidad de los documen-
tos historicos y que se afirma independiente de la teologia.

En el siglo XVIII, la influencia del abate Fleury y de Muratori, biblio-
tecario del Duque de Modena —Lacunza se refiere frecuentemente a
esos autores — , es decisiva sobre la primera corriente historiografica
espanola: Jacinto Segura (Norte critico, 1733) y Gregorio Mayans
defienden la posibilidad de aplicar la critica historica a las tradicio-
nes eclesiasticas sin perjuicio del dogma y de la ortodoxia catdlica.

Si bien se ve claramente en La Venida del Mesias la huella del nuevo
método historico, Lacunza no saca todas las conclusiones de estas
innovaciones metodologicas. Efectivamente, para los instigadores
del método historico, el acercamiento critico a la Biblia llevaba a
negar que ¢ésta fuera la palabra de Dios transmitida directamente.

Después de Spinoza, el abate Richard Simoén, sin negar la inspiracion
divina de las Escrituras, se empend en demostrar las contingencias
historicas que aparecen en cllas: sefales de alteracion, de cambios;
cronologia incompleta; incoherencias; ausencia de unos reyes que
mencionan los autores profanos. Mas tarde, el tedlogo aleman Sem-
ler (1725-1791) llegé a historiar totalmente la Biblia, consideran-
dola sencillamente una expresion, definida en el tiempo y el espacio,
del sentimiento religioso universal. El Antiguo Testamento es una
obra nacional judia; si bien la sustancia del sentimiento religioso es
eterna, hay que relativizar sus formas historicas.

Se ve cuan lejos estd Lacunza de los desarrollos de la critica historica
de su tiempo. El sigue creyendo que la Biblia es la transmision direc-
ta, literal, infalible e inalterable de la palabra divina.

Pues ¢ quién es el autor, o el escritor de este cantico divino? Amigo mio, yo no lo
sé, ni lo deseo saber, porque esta noticia nada me importa. Solamente sé (y esto
sin duda, ni disputa) que su verdadero autor es el mismo Espiritu Santo, qui lo-
cutus est per prophetas (IV, 162).

Lacunza ha integrado varios principios de la nueva metodologia his-
tdrica, pero €sta no alcanza a hacer vacilar la sacralidad indiscutible
que le otorga a la autoridad eclesiastica y a las Escrituras.
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Aproximacion cientifica

En su empresa teoldgica, que tiende a establecer la certidumbre de
la segunda venida del Mesias a la tierra, Lacunza se vale del método
experimenta] que se origina en el pensamiento de Newton.

Los filésofos metafisicos del siglo XVII pensaban acceder al conoci-
miento partiendo del poder explicativo universal (la esfera de las
ideas puras, punto de encuentro entre el espiritu humano y el espiri-
tu divino) y progresando por deduccion. Newton propone otro acerca-
miento tomando como punto de partida los fenomenos. A partir de la
observacion de los fendmenos, el cientifico va buscando los princi-
pios. Segun la definicion de Ernst Cassirer (4), el espiritu de la Ilus-
tracion nace precisamente de la posibilidad de extender a todas las
otras ciencias el método que adoptd Newton para la ciencia fisica.

La influencia del método experimental es muy clara en Lacunza. De-
fine la Biblia como un objeto de estudio cientifico; la compara con el
cosmos y se asimila a si mismo a un astrénomo.

Aplica el término de fendémenos a las profecias biblicas —la segunda
parte de La Venida del Mesias esta dividida en diez fenomenos. La-
cunza proclama la fuerza invencible de una demostracion basada en
la observacion de los fendmenos. Asi se fue imponiendo la teoria del
heliocentrismo contra los viejos sistemas celestes procedentes de la
Antigiiedad.

Este tema acaso parecerd pasado de moda en aquellos afos; no es
tan cierto si nos referimos al mundo intelectual de Lacunza. La Igle-
sia espafiola permaneci6 globalmente hostil al heliocentrismo hasta
mediados del siglo XVIII; en 1748, Jorge Juan, apoyado por Burriel y
Mayans, sostuvo la teoria de Copérnico frente al inquisidor general
—fue aquélla la ultima intervencion de la Inquisicion en temas que
no competieran directamente a la teologia (5).

Tenga pues los defensores o patronos que tuviere; sean tantos quantos sabios
han florecido en dos o tres mil afios; citense autoridades a millares de todas las
librerias del mundo; yo estoy en derecho de mantener una conclusion, cierto y
seguro de que el sistema es falso, porque nada explica, y porque los fendmenos
mismos lo destruyen (I, 47-48).

La Biblia, al igual que el Universo, es una creacion divina; no hay
entre cllos diferencia de naturaleza. Eso permite que el método ex-
perimenta] , que tiende a comprender el Universo, se extienda al en-
tendimiento de las Escrituras. El tedlogo, como el cientifico, tiene
que basarse en su investigacion, en la observacion de los fendémenos;
solo que los fenomenos estudiados por el tedlogo son los que se ma-
nifiestan en las Escrituras, o sea el texto de las profecias.

A pesar de su prolijidad, Lacunza no pretende justificar su sistema
milenarista sino ' 'con los hechos mismos":

4. Cf. E. Cassirer, La philosophie des Lumiéres, pp. 194-195.
5. Cf. A. Mestre, op. cit.,p. 172.

La influencia del método
experimental es muy clara en
Lacunza. Define la Biblia
como un objeto de estudio
cientifico; la compara con el
cosmos y se asimila a si mismo a
un astrénomo.

El tedlogo, como el cientifico,
tiene que basarse, en su
investigacion, en la
observacion de los
fendmenos.
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"Siguese de aqui, evidentemente, que el lu-
gar determinado de que hablamos, debe
estar al mismo tiempo en los quatro puntos
cardinales ABCD" (IV, 383): la cuestion de
la localizacion del cielo segin Lacunza (gra-
bado sacado de la edicién de Carlos Wood,
Londres, 1816).

De este modo han procedido mas de un siglo ha nuestros fisicos en el estudio de la
naturaleza y no ignorais lo que por este medio han adelantado (I, Ixxxiv).

La huella del nuevo método cientifico se advierte no solo en la meto-
dologia propuesta sino también en los argumentos cientificos de
todo tipo que vienen a apoyar la demostracion teologica:

—Lacunza se vale de los descubrimientos de fosiles marinos en tierra

firme para concluir a la certidumbre cientifica del Diluvio. Esta
idea se inscribe en una corriente de pensamiento —su mayor re-
presentante es Thomas Burnet (Telluris sacra teoria, 1680)— que
frente al cuestionamiento planteado por los descubrimientos cien-
tificos, tiende a demostrar la veracidad cientifica del relato biblico.

—Respecto a la localizacion del cielo —es decir, la residencia de los

justos después de la resurreccion universal— Lacunza propone la
siguiente demostracion (IV, 377): cada hombre que quiera indicar
la situacion del cielo designara el cenit, punto mas alto y por consi-
guiente mas digno de la permanencia de los justos. Ahora bien, la
tierra siendo redonda, el cenit no es unico sino multiple, infinito.
Luego la residencia de los justos no corresponde a un punto preci-
so del cielo, sino al universo entero (cf., grabado de la edicion de
Londres de 1816).
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-Evocando el estado de la tierra después del juicio final, Lacunza

descarta la tesis de una cristalizacion del orbe a consecuencia del
fuego: dada la heterogeneidad de las materias que entran en su
composicion, no se puede concluir a una cristalizacion. Luego
aprovecha la oportunidad para dar un consejo metodologico al lec-
tor:

Consultad (...) este raro fenomeno con los que saben algo de fisica... (IV, 365).

El estudio de la metodologia de Lacunza nos ha permitido aclarar un
poco su situacion en la historia intelectual del siglo XVIII. Sus posi-
ciones en materia de exégesis, de método historico y teologico, su
conocimiento del método experimental lo inscriben plenamente en el
movimiento de las ideas de la época. El mismo hecho de que él, aun-
que admitiendo la universalidad del método cientifico, siga descon-
fiando de la critica historica —le prohibe la entrada en la esfera de
las autoridades de "fe divina"— es bastante caracteristico del siglo
XVIII, Ernst Cassirer muestra como entonces la fisica ya es reconoci-
da como ciencia, mientras que la historia todavia necesita fundar las
bases de su propia autonomia (6).

Si bien el analisis de su metodologia tiende a darnos la imagen de un
Lacunza moderno, entusiasta frente a los adelantos de su siglo, se-
diento de nuevos conocimientos, cercano al pensamiento ilustrado, el
estudio de sus metas y de su concepcion del mundo —su concepcion
del conocimiento, de la naturaleza y de la historia— nos va a mostrar
hasta qué punto esta imagen es incompleta.

Su objetivo mayor es luchar

UNA VISION TEOCENTRICA DEL MUNDO contra la desafeccion del

El estudio de la concepcion del mundo de Lacunza tiene que pasar “‘cristianismo verdadero™,
primero por el estudio de sus intenciones; su objetivo mayor —lo desafeccion que se expresa de dos
expone desde el comienzo— es luchar contra la desafeccion del maneras: la tibieza religiosa,
"cristianismo verdadero", desafeccion que se expresa de dos mane- la incredulidad.

ras: la tibieza religiosa, la incredulidad.

Deseo y pretendo (...) detener a muchos, y si fuese posible a todos los que veo con
sumo dolor y compasion, correr precipitadamente per latam portam et spa-ciosam
viam hacia el abismo horrible de la incredulidad; lo qual no tiene ciertamente otro
origen, sino la falta de conocimiento de Vuestra Divina Persona, y esto por
verdadera ignorancia de las Escrituras Sagradas, quae testimonium perhibent de te
(I, xxii).

A los que corren precipitadamente hacia el abismo horrible de la in-
credulidad, Lacunza los identifica claramente. Se trata de esos "es-
piritus fuertes", de esos "sabios mas fildésofos que cristianos", o sea de
los filosofos que, en el movimiento de la Ilustracion, se fundan en el
desarrollo de los conocimientos para apartarse de la fe catolica.

® Cf. E. Cassirer, op. cit., p. 266.
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Asi se entiende la doble calificacion que aparece en La Venida del
Mesias respecto al siglo XVIII: siglo iluminado, siglo tenebroso. Ilu-
minado por los alcances del conocimiento cientifico, tenebroso para
la religion.

La voluntad de luchar contra la idea de una "religioén natural" —uno
de los temas centrales del pensamiento ilustrado (Diderot, Lessing,
Toland)— esta muy presente en las interpretaciones teologicas de
Lacunza.

Proponiendo una nueva interpretacion de la profecia de las cuatro
bestias del libro de Daniel (Daniel, 7), Lacunza asimila el deismo a la
cuarta bestia, el monstruo que asolara y pisoteara la tierra hasta que
venga la liberacion divina.

Acaso me preguntaréis ;qual es el nombre propio de esta quarta bestia, o de
esta monstruosa religion? Y yo me maravillo, que ignoréis una cosa tan publica
en el mundo, que apenas ignora aun la infima plebe. Afios ha que se leen por
todas partes publicos carteles, por los quales se convida a todo el linage humano
a la dulce, suave y comoda religion natural. Si a esta religion natural le queréis
dar el nombre de deismo, o de antecristianismo, me parece que lo podréis hacer

sin escrupulo alguno, porque todos estos nombres significan una misma cosa
(1,343).

Los séquitos de esta bestia son los que padeceran el castigo mas
terrible cuando la segunda venida del Mesias; para ninguno de ellos
habra salvacion.

La segunda meta de Lacunza es luchar contra la tibieza de los catoli-
cos; tampoco habra salvacion para los tibios. Por eso la promocion
de la Biblia tiene tanta importancia; Lacunza comparte con muchos
defensores de la fe de aquella época la idea de que la incredulidad
nace de la ignorancia; los pensadores que atacan la religion la co-
nocen mal y luego la deforman; es preciso impulsar el conocimiento
de la Biblia y defender su trascendencia contra los ataques de la
critica historica (7).

Fe y conocimiento

El estudio de la teoria del conocimiento nos conduce otra vez a la dis-
tincion entre lo divino y lo humano: el espiritu humano con sus me-
dios propios no puede acceder a la esfera de lo divino.

Lacunza tiene una concepcion sensualista del conocimiento que el
hombre adquiere en el mundo que lo rodea —Ilo que lo acerca en cier-

ta medida al empirismo de las teorias del conocimiento de la Ilustra-
cion:

7. Cf. P. Hazard, La pensée européenne au X VlIlle siécle, p. 94.
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Todas mis imaginaciones, mis pobres ideas, las he tomado como prestadas de
todas aquellas cosas que hasta ahora han podido entrar en la substancia de mi
alma por medio de mis cinco sentidos (IV, 321).

Sin embargo, frente a la creacion divina, el hombre topa muy rapida-
mente con los limites de su autonomia intelectual:

Deberemos conformamos religiosamente con los limites que Dios ha puesto a
nuestra razon (IV, 115).

A pesar de su entusiasmo frente a los adelantos de la astronomia —
dedicaba buena parte de sus noches a la observacion de las estre-
llas— Lacunza considera que los telescopios no pueden, por esencia,
revelarle al hombre la inmensidad de las obras de Dios; no por una
cuestion de desarrollo técnico, sino por una inzanjable diferencia de
naturaleza entre lo humano y lo divino.

Frente a los limites del intelecto humano, hay que remitirse a la fe.
La fe aparece, entonces, como guia del hombre en el desarrollo de
sus conocimientos. Lacunza habla de "la recta razén iluminada por la
lucerna de la fe" (IV, 375) y ensalza frecuentemente la fructuosa
combinacion de la observacion empirica y del estudio de la Biblia,
por ejemplo al evocar la transformacion de la tierra por el Diluvio:

Esta proposicion bien importante se puede facilmente probar con el aspecto ac-
tual del mismo globo, y con quantas observaciones han hecho hasta ahora, y
hacen cada dia los mas curiosos observadores de la naturaleza; mucho mas, si
este aspecto, y estas observaciones se combinan con lo que nos dice la Escritura
Sagrada (IV, 68).

En otros términos, el conocimiento cientifico adquiere mayor valor si
lo confirma la Biblia.

La concepcion lacunziana de la ciencia se apoya en la certidumbre de
que Dios es punto de partida, principio y finalidad del universo. El
desarrollo de las ciencias o los adelantos en la comprension de las
Escrituras participan de un solo movimiento: el que conduce al hom-
bre, poco a poco, a un mayor entendimiento de la creacion divina,
aunque no la pueda comprender totalmente.

Para Lacunza, los adelantos de la astronomia o de la teologia se ins-
criben en una revelacion progresiva de las obras divinas; todo descu-
brimiento cientifico tiene que ser valorado como revelacion parcial de
la Creacion. He aqui una idea caracteristica de los cientificos del si-
glo XVII (Newton, Galileo, Kepler), que tiende a afirmar la compati-
bilidad entre la nueva ciencia y la religion. Jos¢ Celestino Mutis, en
la Nueva Granada, defiende la "filosofia natural" (la nueva ciencia
procedente de Newton) ante la Inquisicidon en términos parecidos:

Aun podrian ser mayores las ventajas que resultarian a los filésofos del estudio
de la filosofia natural, fundando su principal mérito en el uso importante que de
ella harian, si llegaran a conocer que también sirve de s6lido fundamento para la
religion y para la filosofia moral, guidndonos insensiblemente al conocimiento
del Creador del Universo. Asi se halla recomendada esta filosofia en las Divinas

Todo descubrimiento
cientifico tiene que ser
valorado como revelacién
parcial de la Creacion.
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Los filésofos van dando un
contenido estrictamente
moral a la revelacion,
mientras que Lacunza la
defiende en tanto principio
explicativo del mundo.

Escrituras por un sabio, que con mejores disposiciones que Descartes subid hasta

[

el paraiso: ' 'invisibilia enim ipsius, a creatura mundi, per ea quae facta sunt,
intellecta conspiciuntur”. Invisibles en ellos mismos, los atributos de Dios resul-
tan visibles para la inteligencia en la creacion del mundo, que es su obra.

J. C. Mutis, "Defensa ante la Inquisicion", en Jaramillo Uribe, El pensamiento
colombiano en el siglo XIX, Bogota, 1982, p. 321.

Por eso es que Lacunza comparte el sentimiento de superioridad de
los "modernos" respecto a los "antiguos": no en tanto que satisfac-
cion profana ante el desarrollo de los conocimientos, sino como con-
viccion de que esos descubrimientos hacen al hombre mas cercano a
Dios.

Al mismo tiempo, afirma que el hombre tiene que basarse en sus
propios recursos en su labor cientifica; en ningln caso se puede fun-
dar una teoria cientifica sobre el texto de las Escrituras.

La critica es clara; Lacunza, marcado por el racionalismo modernista,
estigmatiza la posicion retrograda de la Iglesia que ha tardado mas
de un siglo en aceptar la teoria del heliocentrismo por pretendidas
razones religiosas.

En resumen, Lacunza no puede admitir la idea de una autonomia de
la naturaleza; no puede aceptar que se valore el conocimiento cienti-
fico independientemente de la fe. En esta optica, no condena el mé-
todo sino las conclusiones que sacan los filosofos, los cuales partien-
do del desarrollo de los conocimientos, llegan a poner en tela de jui-
cio el papel de Dios como necesidad y finalidad del universo para
substituirle otra necesidad autéonoma, la naturaleza.

Para defender la fe, para defender la idea de una necesidad divina en
el mundo, Lacunza aborda una de las preocupaciones centrales del
pensamiento filoséfico del siglo XVUI: la relacion entre razén y reve-
lacion.

Numerosos son los filosofos del siglo XVIII que, rechazando conjun-
tamente la metafisica cartesiana —que funda ¢l conocimiento en las
"ideas innatas"— y el empirismo puro, se empeflan en demostrar
que razdén y revelacion no se oponen sino que al contrario se comple-
tan (8).

Sin embargo, los filosofos van dando, mas y mas, un contenido es-
trictamente moral a la revelacion, mientras que Lacunza la defiende
en tanto principio explicativo del mundo. Si bien cree verdaderamen-
te en la razén humana, su pensamiento se emparenta mas con la filo-
sofia de Santo Tomas que con el racionalismo dieciochesco —Ia filo-
sofia escolastica reconocia efectivamente, independientemente de la
revelacion que conduce al "reino de la gracia", la existencia de un
conocimiento "natural" que adquiere el hombre en el "reino de la
naturaleza".

En conclusion, lo importante es percatarse de que Lacunza, cuando
aborda los temas de la naturaleza y del conocimiento, se inscribe en

8. Cf. J. Saugnieux, "Foi et Lumiéres au XVIOe siécle", p. 12.
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las dos mayores corrientes de defensa de la fe en el siglo XVIII. De
los mas tradicion alistas a los mas ilustrados, los paladines de la fe
catolica se esfuerzan en demostrar que la razén no es incompatible
con la fe. Al mismo tiempo se exalta en la literatura apologética la
experiencia religiosa que siente el hombre frente al espectaculo de la
naturaleza; Fenelon ("Demonstration de 1'existence de Dieu, tirée
de la connaissance de la nature", 1713), el abate Pluche —Mario
Goéngora recuerda (9) que Lacunza conoce su "Espectaculo de la
naturaleza" (1735) y su "Historia del cielo" (1742)— son los princi-
pales representantes de esta corriente; cientificos como Boscovitch,
Haller, Bonnet, Réaumur o Euler afirman que el método experi-
mental confirma la idea de una finalidad divina en el mundo.

La teologia de la historia de Lacunza

Lo mismo que la naturaleza o ¢l conocimiento, la historia, en el pen-
samiento de Lacunza, no obedece a una necesidad propia sino a una
necesidad divina: se trata de una teologia de la historia.

La vision historica de Lacunza tiene la estructura siguiente:

Creacion - corrupcion humana - Diluvio - corrupcion humana - Adve-
nimiento del Mesias - corrupcion humana (al final del milenio, el
Anticristo se apodera de los hombres) - Fin de los tiempos y Juicio
Final.

El Diluvio, el Advenimiento del Mesias y el Juicio Final responden a
una misma logica: para eliminar la corrupcion del género humano,
Dios transforma el hombre y la tierra, el hombre por la seleccion, la
tierra por una alteracion -regeneracion; por el agua (el Diluvio) o el
fuego (la primera conflagracion que anuncia el regreso del Mesias, la
segunda que anuncia el fin de los tiempos).

Las sucesivas transformaciones del universo por la intervencion divi-
na constituyen las etapas de la historia natural. Lacunza no concibe
una transformacién progresiva y mucho menos auténoma; solo la
intervencion divina es capaz de modificar el orden natural. Deduce
de la presencia de fosiles marinos en tierra firme que el orbe no es
ahora tal cual era "en su juventud". Notando el cambio, no lo puede
explicar sino por una transformacion brutal de origen divino:

Por consiguiente, que ha sucedido en él (el orbe) en tiempos remotisimos res-
pecto de nosotros algun accidente grande y extraordinario o alglin trastorno uni-
versal de todas sus cosas que lo hizo mudar enteramente de semblante (IV, 71).

En 1779 —Lacunza redacta La Venida del Mesias entre 1775 y
1790— Buffon publica "Les époques de la nature". El postulado de
su teoria es que el estado actual del mundo viviente tiene su expli-
cacion no en las circunstancias determinantes de los procesos que lo
llevaron alli sino en ciertas relaciones inherentes a su estado mismo.

9. Cf. M. Gongora, Aspectos de la Ilustracion Catélica..., p. 62.
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Se ve que Lacunza esta muy
lejos de las ideas buffonianas
ya que no ve otra causa de
transformacién que no sea la
voluntad divina.

Se ve que Lacunza esta muy lejos de las ideas buffonianas ya que no
ve otra causa de transformacion que no sea la voluntad divina:

Todo podra bien mudarse, alterarse, corromperse, perecer, si el criador lo man
da... (IV, 369).

La historia humana no es otra que la historia de la corrupcion, repeti-
da tres veces: después de la creacion, después del Diluvio, después
del advenimiento del Mesias (al final del milenio reaparece el Anti-
cristo a causa de la tibieza religiosa de los hombres —una explicacion
propia de Lacunza). Esta corrupcion es progresiva pero universal.
Lacunza puede entonces realizar una descripcion atemporal de la
comunidad humana:

Unos conocidamente disolutos, libertinos, cismaticos; otros, y los mas, no clara-
mente cismaticos ni libertinos mas sensuales y por eso tibios, ¢ indiferentes a
todo lo que se oponga a su sensualidad, o comodidad; y otros, aunque poquisi-
mos, realmente fieles, justos y santos (IV, 343-344

La Iglesia misma estd condenada a esta imperfectibilidad del género
humano:

...heregias, (...) cismas, (...) apostasias, (...) grandes escandalos, que han sido tan
freqlientes en la Iglesia de Cristo desde su principio hasta el presente, y que
deberan continuar sin interrupcion usque ad Messem... (IV, 308).

La concepcion historica de Lacunza se reduce a la parabola del trigo y
de la cizana (Mateo, 13: 24): el trigo quedara mezclado con la cizafia
"usque ad Messem", hasta que vuelva el Mesias.

La naturaleza misma de este pensamiento escatologico expresa la
insignificancia radical de la historia humana; no queda otra esperan-
za en el mundo que la segunda venida del Mesias.

En este mundo "histérico" fijo, es dificil vislumbrar cualquier auto-
nomia del hombre en tanto sujeto historico; Lacunza le quita al hom-
bre todo mérito respecto a la comprension de las profecias biblicas
(conforme el tiempo va pasando, se va revelando paulatinamente su
significado verdadero, segun un plan divino). No es tan severo en lo
que concierne de las otras ciencias; la idea de que el hombre sélo dis-
pone de sus propios medios para entender el mundo que lo rodea lo
lleva a considerar los descubrimientos cientificos como conquistas
del intelecto humano; tal vez se puedan entonces adivinar en Lacun-
za las primeras sefiales de un pensamiento historico latente; no olvi-
demos que en el mismo momento, en una ciudad vecina de Italia,
J. I. Molina, otro jesuita expulsado de Chile, desarrolla la idea de un
proceso historico basado en la necesidad del hombre (10).

Por su pesimismo fundamental respecto a la sociedad humana, La-
cunza parece finalmente mas proximo al agustinismo que al huma-

19 Cf. M. Rojas Mix, "La idea de la historia y la imagen de América en el abate
Molina", Revista de Filosofia de la Universidad de Chile, 10 (1), 1963, pp. 67-97.
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nismo renaciente en el que nacio la Compaiiia de Jesus: al concluir
su libro, invita al lector a "despreciar formalmente todo lo transito-
rio" (IV, 430).

LA FE, LA IGLESIAY EL MILENIO

La obra de Lacunza se inscribe claramente en la corriente apologética
del siglo XVIII. Mas que una fe, lo que defiende Lacunza es una con-
cepcion del mundo amenazada por el desarrollo de la filosofia fuera
del marco de la religion. Los filésofos de la Ilustracion atacan el al-
cance explicativo de la religion en materia de historia, ciencia natural
y teoria del conocimiento- En esos tres puntos, precisamente, Lacun-
za afirma su concepcion teocéntrica del mundo; esta luchando contra
la desacralizacion progresiva del origen, de las causas y de las finali-
dades del universo.

Para terminar este bosquejo sobre el pensamiento de Lacunza y su
contexto historico, vamos a tratar de definir, mas alla del componen-
te heterodoxo propio a la tesis milenarista, si se puede considerar a
Lacunza un verdadero heterodoxo; lo que nos permitird aclarar su
posicion frente a la Iglesia.

La Venida del Mesias no transmite ningiin mensaje de renovacion
dela fe. La tendencia "filohebraica" de la obra —Lacunza reconoce
la erencia de la religion israelita en el cristianismo, incluye al
pueblo hebreo en el reino del Redentor, etc.— no cambia nada el
caracter catdlico, apostolico y romano de su fe; la idea de la
conversion final de los judios siempre ha pertenecido a la tradicion
catdlica, desde San Agustin hasta Bossuet. Esta apertura de
Lacunza hacia los israelitas tiene que ver mas con la corriente
mesianica ibérica, fuertemente impregnada, como lo recuerda
Jacques Lafaye (11), de la tradiciéon scatologica judia, que con
cualquier otro tipo de heterodoxia judaizante.

Por otra parte, si bien Lacunza critica la "religiosidad
exterior" y el "ejercicio externo de la religion" —Ila denuncia
de las "devociones maquinales", tema de origen erasmiano,
toma una importancia considerable en la Eustracion Catodlica
del siglo XVIII—, tampoco se puede concluir que pone
seriamente en cuestion el culto. Al contrario, se afirma como
defensor del mismo; la distincidon que efectia entre "Iglesia
activa" (el clero) e "Iglesia pasiva" (los fieles) muestra el
papel primordial que le otorga al clero; el hecho de que no evo-
que la cuestion de la traduccién de la Biblia a idiomas
vulgares nos conduce a las mismas conclusiones. Se ve que en
esos puntos, Lacunza es perfectamente ortodoxo.

En la descripcion que hace del reino milenario, Lacunza revela
una fe tradicionalista. Dos cosas sobresalen: la jerarquia y el
temor de Dios. El modelo de la organizacion milenarista se
funda en la posicion cen-

11. Cf. J. Lafaye, Mesias, cruzadas, utopias. El judeocristianismo en las sociedades ibéricas.

Los filésofos de la llustracion
atacan el alcance explicativo
de lareligion en materia de
historia, ciencia natural y
teoria del conocimiento.
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En resimen, el ideal de fe de
Lacunza es claramente
tradicionalista, lo cual nos
permite entender su posicién
frente a la Iglesia.

tral del Mesias que reine los poderes temporales y espirituales ("el
supremo rey y sacerdote"). La encarnacion de los dos poderes en su sola
persona resolvera el problema de ' ios verdaderos limites entre el
sacerdocio y el imperio (los cuales en el estado presente han sido, son y
verosimilmente seran ocasion de grandes disputas; sin esperanza alguna
razonable de que ceda lo que no es suyo alguna de las partes)" (IV, 322);
ésta es una de las unicas alusiones directas que hace Lacunza al conflicto
entre regalismo y ultramontanismo que hace furor en la época.

En todo caso nos convida a una pequena digresion de ciencia politica sobre
la identidad del poder de reinar y del poder de juzgar; estamos muy lejos
de la idea de separacion de los poderes:

Asi todos los reyes, o Principes Soberanos (sean personas particulares o cuerpos
morales) son otros tantos jueces de sus respectivos dominios, a cuyo bien, y feli-
cidad deben atender, y sobre cuya defensa deben velar, dando a todos, y a cada
uno lo que merece segun sus obras, o sea de premio o de castigo, y procurando
siempre un buen orden y una buena armonia en todo el cuerpo del Estado
(1v, 23).

Alrededor de la persona del Mesias el milenio se organiza segun una
estructura estrictamente jerarquizada:

Habra una gerarquia como la hay ahora en la Iglesia Catolica, y en qualquier
Estado Secular, con solo la diferencia bien notable de ser entonces sin compara-
cién mas perfecta y mas conocida de todos (IV, 322).

Lacunza excluye absolutamente la mistica comunitaria o igualitaria
que a menudo se expresa en el suefio mesianico:

La idea vulgar de que en el Reyno de Dios o en el cielo empireo todos seran re-
yes, no se debe entender en un sentido tan estricto y riguroso, que excluya todo
orden o gerarquia, sino en un sentido latisimo (...) tomando como prestada esta
idea de felicidad, del honor y gloria de que gozan, o han gozado en otros tiempos
los reyes, o soberanos de la tierra (IV, 141).

En la sociedad milenial, el resorte de la fe es el temor de Dios. Lacunza
considera, efectivamente, este temor como la base de la fe y de la inocencia.
En su peregrinacion anual a Jerusalén —que reviste un caracter
obligatorio— los representantes de cada pueblo visitan el infierno en
donde se castiga a los verdugos de Cristo; Lacunza esta seguro del efecto
benéfico de esta horrible vision sobre los habitantes de la tierra.

En resumen, el ideal de fe de Lacunza es claramente tradicionalista, Jo
cual nos permite entender su posicion frente a la Iglesia.

La substancia de su critica a la Iglesia aparece en dos interpretaciones del
Apocalipsis:

Lacunza ve en la prostituta del Apocalipsis, culpable de fornicacion con

los reyes de la tierra, la Roma cristiana futura. Identifica la primera bestia
(la que sube del mar: Ap. 13, 1) con el Anticristo; y ésta
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La bestia que sube del mar (Ap. 13,1) y la
bestia que sube de la tierra (Ap. 13, II).
(Apocalipsis de Albrecht Diirer).

no es otra que la reunion de las cuatro bestias del suefio de David,
encabezadas por la cuarta bestia, la cual encarna la religion natural.
La religion natural ' 'es visiblemente la que debe hacer el papel o fi-
gura principal de esta tragedia". Lacunza ve en el undécimo cuerno
de la cuarta bestia las armas de la religion natural que no son otra
cosa que las de los poderes seculares:

Quién sabe si (...) esta potencia, produccion propia de la quarta bestia, la tene-
mos ya nacida in terra nostra... (I, 465).

El Anticristo es el deismo, que se impuso a todas las otras religiones y
las subyugd; en otros términos, es éste el verdadero enemigo.
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La Prostituta del Apocalipsis. (Apocalipsis
de Albrecht Diirer).

Ahora bien, Lacunza identifica la segunda bestia del Apocalipsis (la
que sube de la tierra: Ap. 13, 11) con el clero. El clero va a orientar a
los fieles hacia el Anticristo, o sea hacia la religion natural.

La interpretacion lacunziana de esas profecias apocalipticas es bas-
tante clara: la religion natural se expresa en la potencia de los Esta-
dos, de esos Estados que, a fines del siglo XVIII, estan arruinando el
poder temporal del Papa. La profecia de una Iglesia fornicando con
los reyes de la tierra se refiere, evidentemente, a la presion que ejer-
cieron los reyes de Francia, Espafia y Portugal sobre el Papa Cle-
mente XIII para que prohibiera lisa y llanamente la Compaiiia de
Jesus. Llegaron a su fin con la promulgacion de la Bula "Dominus ac
redemptor" (1773), sélo dos afios antes de que Lacunza empezara la
redaccion de La Venida del Mesias.
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Lacunza, tradicionalista en sus concepciones religiosas, entiende que
el poder papal se esta debilitando frente a los estados europeos; este
debilitamiento parece alcanzar su maxima expresion con la interdic-
cion total de la Compaiiia de Jesus; la Iglesia se esta prostituyendo
con los reyes de la tierra, los cuales se aliaron con ¢l deismo. Da
entonces la sefial de alarma; excluye la "lisonja perjudicial". Invita
al Papado a tomar plena conciencia del derrumbe de su poder tempo-
ral. No se equivoca; unos afios mas tarde Napoleon, encarcelando a
Pio VII, va a humillar el Pontificado.

Nos parece entonces imposible asimilar la posicion de Lacunza res-
pecto a la Iglesia con el llamado "jansenismo historico", o sea una
version del regalismo ilustrado; al contrario, se opone claramente al
regalismo y al episcopalismo que luchan por conquistar la autonomia
de las Iglesias nacionales frente al poder central de Roma. Lo que
Lacunza reprocha a la institucion eclesidstica de fines del siglo XVIII
es precisamente que su autoridad universal se esta desmoronando;
lo que reprocha al clero es que se esta dejando contaminar por las
ideas monstruosas de la religion natural. Sin embargo, Lacunza es
demasiado lucido para seguir siendo ultramontanista. El trauma cau-
sado por la interdiccion de la Compaiiia, y que inclusive tuvo como
consecuencia la prohibicion del oficio religioso de los jesuitas, le ha
quitado toda esperanza en la institucion papal. El hecho de que el
Papa haya firmado de su propia mano el acta de disolucion de la
Compaiia, "milicia" del Sumo Pontifice, supuestamente su mas
celosa defensora, tiene para Lacunza resonancias apocalipticas.

Convencido de que la brecha abierta por el regalismo y la filosofia va
a conducir ineluctablemente la Iglesia al naufragio, abandona el
navio para ir a reconstruir su ideal religioso en el tiempo sagrado del
milenio.

CONCLUSION

Al final del Siglo de las Luces, Dios ha dejado casi de existir en tanto
principio explicativo del mundo. Lacunza, inscribiéndose en la co
rriente apologética del siglo XVIII, propone un teocentrismo escato-
l6gico para defender la fe contra la filosofia.

Debe considerarse su pensamiento como la emanacion de una socie-
dad colonial atrasada y petrificada (12), dominada por la filosofia
escolastica y la ideologia de la contrarreforma, en la que no hay vida
intelectual sino en el marco estricto de las 6rdenes religiosas (13).
(En qué medida se emparenta con la reaccion conservadora que eli-
mina la Ilustracion en la Espana finisecular? (14). ;Debe analizarse
como la produccion caracteristica de un espiritu jesuita, acostumbra-
do al manejo de los nuevos conocimientos para defender una concep-

12. Cf. F. Lopez, op. cit.
13. Cf. L. Vitale, Interpretacion marxista de la historia de Chile, Santiago, Prensa Latino
americana, 1971, T. 2, pp. 106-120.

14. Cf. J. Herrero, Los origenes del pensamiento reaccionario espafiol
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cion retrograda del orden universal? (15). Otras tantas preguntas
que todavia quedan por resolver.

Lacunza se diferencia de los espiritus mas conservadores de la Insti-
tucion eclesiastica, no so6lo por la modernidad de sus concepciones
cientificas, sino también por su lucidez historica respecto a la Iglesia.
Defiende una fe tradicional basada en una concepcion teocentrica del
universo pero entiende que la Iglesia ya estd perdiendo terreno frente
a los asaltos de la filosofia y la ciencia.

Para Antonio Vieira, para Bossuet, hombres del siglo XVII, la defensa
del orden cristiano pasaba por la defensa de la Iglesia. A fines del
siglo XVin Lacunza, defensor de un teocentrismo comparable, se
percata con espanto de los progresos de la filosofia en el seno mismo
del clero y del debilitamiento ineluctable del poder temporal de Roma
frente a los poderes nacionales europeos. Rehabilita entonces la es-
catologia milenarista, que supone una concepcion cerrada de la his-
toria: el universo obedece a una necesidad divina.

Mientras no es un iluminado sino un hombre impregnado de raciona-
lismo cientifico, Lacunza realiza un acto de fe ejemplar al darle vida
de nuevo al mito milenarista; el milenio, nueva promesa, se presenta
como la reafirmacion doctrinal de una fe tradicionalista.

15. Cf. A. Martinez Moya, Los jesuitas en la Colonia. ;Avanzada ideoldgica o defensores de la
tradicion?
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