g
Yo e
‘e

El movimiento del séptimd'-‘---:;"

mes, el clamor de.nedianoche







El movimiento del séptimo mes, el clamor
de medianoche v el calendario caraita.

Adrian Ebens

Primera edicion: 24 de Marzo de 2018
Segunda edicion: 13 de Mayo de 2018

g, (s

MARANATHA

MEDIA

Impreso y distribuido en espafiol por
MARANATHA MEDIA
Maranathamedia.net
Maranatamedianet@gmail.com

Traducido al espafiol por Daniel Bernhardt
La version de la Biblia utilizada es la Reina Valera 1960, a menos que se indique lo contrario.



Indice

CQUE calendario deDErItMOS USOI? ........cuueueeeeeeeeeeieereriireeireresserassserassersssssssssessssssssssessssesnnnns 5
El clamor de MediGNOCRE .................uueeeeeeeeeeciiieeeeieiieiicciissssesensssisssssssssesssssssssssssssssssssssssas 6
[ I ele 1 L= Lo [ [ [ R ol T (o 7
El equinoccio de primavera en el Conflicto de 10s Siglos...........cccceeevvvvrvrisiiiisssssssssssssssssssnnans 9
Pero, é¢acaso los caraitas actuales no niegan el 22 de octubre de 18447............................ 11
Las Padres de la iglesia anteriores a NiCeQ............cccceeeevervvssssssssssssssssssssssssssssssssssssssssssssssas 12
iPero la cebada no es muy confiable!.............uueeeevevvevvviiiiiiiiiiiiiiiiiiiiiiiiiiiiisiissisinninninnnnnnn, 13
Hillel Il y manteniendo a 10s romanos feliCes ............uuuuuvrevvvvvvvvvivvvviiieiiivninsissnssnsssnssnnsnnnnnns 13
El camino iluminado al Cielo...............uuueeeeeeeeeenieeeeeveeereiiisicieeeeeeseesssssissssseesssssssssssssssnnns 15
22 s o T 7 S 17
1. Calculos de tiempo.. . . . 17
2. Correcciones de calculo.. . . . 21
3. El primer chasco.. . . . 22
C. El climax de la actividad misionera Millerita .....................euueeeeeeeevievvissueeeeereerscssssssunnnnns 24
1. El “dia diez del séptimo mes”... . . 24
2. El “Verdadero Clamor de Medianoche”... . . 27
3. El segundo o gran chasco.. . ceessreessssnneesssnsteessnsareessnns 29
=R 71 = o PPN 30



iQué calendario deberiamos usar?

Para aquellos que hemos llegado a la conclusién de que hay un patrén divino de bendicion en
el sdbado y las fiestas, naturalmente la pregunta surge, équé calendario deberiamos seguir?

Este folleto es para aquellos que creen que Dios guié a los adventistas a una sélida e
inamovible plataforma en los afios 1840 a 1848. Si tienes poco interés en el trabajo de los
pioneros adventistas o confianza en que realmente Dios establecié una firma plataforma en
la predicacién del mensaje del tercer angel, entonces por favor, detente aqui. No encontraras
la informacion que sigue a continuacion relevante para ti.

La culminacién de la profecia de los 2300 afios de Daniel 8 el 22 de octubre de 1844 es la
columna central de la fe adventista:

“El pasaje biblico que mds que ninguno habia sido el fundamento y el pilar
central de la fe adventista era la declaracion: “Hasta dos mil y trescientas
tardes y mafnanas; entonces serd purificado el santuario”. Daniel 8:14
(VM)”1.

La forma bajo la cual los adventistas llegaron a la fecha del 22 de octubre de 1844 fue por
medio del movimiento del séptimo mes que estaba basado en el calendario judio caraita. He
incluido en este folleto historia detallada del movimiento adventista de 1843 y 1844 para
mostrar evidencia de que éste fue realmente el caso. Elena de White detalla esta historia en
el libro El Conflicto de los Siglos. Citaré un poco aqui:

“Bajo el régimen mosaico, la purificacion del santuario, o sea el gran dia de
la expiacion, caia en el décimo dia del séptimo mes judio (Levitico 16:29-
34), cuando el sumo sacerdote, habiendo hecho expiacion por todo Israel y
habiendo quitado asi sus pecados del santuario, salia a bendecir al pueblo.
Asi se creyo que Cristo, nuestro Sumo Sacerdote, apareceria para purificar
la tierra por medio de la destruccidn del pecado y de los pecadores, y para
conceder la inmortalidad a su pueblo que le esperaba. El décimo dia del
séptimo mes, el gran dia de la expiacion, el tiempo de la purificacion del
santuario, el cual en el afio 1844 caia en el 22 de octubre, fue considerado
como el dia de la venida del Sefior. Esto estaba en consonancia con las
pruebas ya presentadas, de que los 2.300 dias terminarian en el otofio, y la
conclusion parecia irrebatible.

En la pardbola de Mateo 25, el tiempo de espera y el cabeceo son seguidos
de la venida del esposo. Esto estaba de acuerdo con los argumentos que se
acaban de presentar, y que se basaban tanto en las profecias como en los
simbolos. Para muchos entranaban gran poder convincente de su verdad;
y el “clamor de media noche” fue proclamado por miles de creyentes.

Como marea creciente, el movimiento se extendio por el pais. Fue de
ciudad en ciudad, de pueblo en pueblo y hasta a lugares remotos del campo,
y consiguio despertar al pueblo de Dios que estaba esperando. El fanatismo

1 Ellen White, {CS 405.1}



desaparecio ante esta proclamacion como helada temprana ante el sol
naciente. Los creyentes vieron desvanecerse sus dudas y perplejidades; la
esperanza y el valor reanimaron sus corazones. La obra quedaba libre de las
exageraciones propias de todo arrebato que no es dominado por la
influencia de la Palabra y del Espiritu de Dios. Este movimiento recordaba
los periodos sucesivos de humillacion y de conversion al Sefior que entre los
antiguos israelitas solian resultar de las reconvenciones dadas por los
siervos de Dios. Llevaba el sello distintivo de la obra de Dios en todas las
edades. Habia en él poco gozo extdtico, sino mds bien un profundo
escudrinamiento del corazdn, confesion de los pecados y renunciacion al
mundo. El anhelo de los espiritus abrumados era prepararse para recibir al
Senor. Habia perseverancia en la oracion y consagracion a Dios sin
reserva”,

El clamor de medianoche

Elena de White describe la influencia del espiritu como una oleada en respuesta al clamor de
medianoche del movimiento del séptimo mes. Poca gente es consciente de cudn poderoso
fue ese movimiento. Note cuidadosamente las siguientes palabras:

“Entre todos los grandes movimientos religiosos habidos desde los dias de
los apdstoles, ninguno resultd mds libre de imperfecciones humanas y
engafios de Satands que el del otono de 1844. Ahora mismo, después del
transcurso de muchos afos, todos los que tomaron parte en aquel
movimiento y han permanecido firmes en la verdad, sienten aun la santa
influencia de tan bendita obra y dan testimonio de que ella era de Dios”3.

El otofio de 1844 fue septiembre y octubre de ese aio. No debemos perder la conexidn entre
el mensaje que fue traido por Samuel Snow, llamado el clamor de medianoche, y el calendario
gue presentd. El uso del sistema caraita no era Unico de él. En julio de 1843, Himes escribid
lo siguiente:

“Ahora, hay una controversia entre los judios rabinicos y los caraitas
respecto de cudndo es el tiempo correcto para dar comienzo el aio. Estos
ultimos afirman que el afio debe comenzar con la nueva luna mds cercana
a la cosecha de cebada, de acuerdo a Levitico 23. En Judea, esa cosecha no
estd lista hasta sino una luna posterior a la pascua judia™.

2 Ellen White, {CS 397}
3 Ellen White, {CS 398}
4 Signs of the Times, 12 de Julio de 1843



El calendario caraita

Al usar el sistema rabinico del equinoccio de primavera, habian establecido la crucifixién en
el afio 33 DC, pero algunos cdlculos aun no cerraban. La introduccion del calendario caraita
ayudo a ordenar las cosas. En la siguiente cita, Himes hace referencia al afio 30 DC en lugar
del afio 31 DC.

“Si los judios caraitas estdn en lo correcto, la verdadera pascua en el afo 33
DC fue guardada una luna, o 29 dias mds tardes que lo que Ferguson
supone, lo que lo traeria, ese aio, a un sdbado. En la misma tabla, Ferguson
nos muestra que en el aio 30DC, la pascua rabinica acontecid un jueves; si
por consiguiente contamos de alli 29 dias para la pascua caraita, nos llevaria
al viernes de la siguiente luna. Consiguientemente encontramos que, de
acuerdo a Ferguson, si los judios caraitas estdn en lo correcto, la crucifixion
fue en el afio 30 DC, a la mitad de la semana, y esto dejaria 3 afios y medio
desde el séptimo mes del afio 26 DC y 3 afios y medio™.

Anteriormente, Guillermo Miller habia declarado que la venida de Cristo ocurriria entre el
equinoccio de primavera del 21 de marzo de 1843 y el equinoccio de primavera de marzo de
1844. Pero a medida que el tiempo se aproximaba, el deseo por un entendimiento mas exacto
empez6 a ser acuciante. El 20 de marzo, el dia anterior al equinoccio de primavera de 1844,
Himes afirmd en forma mas completa su confianza en el calendario caraita.

“La pregunta es a veces hecha, ¢ cudndo termina el afio judio? La impresion
general ha sido que se extiende sélo hasta el 21 de marzo. Esta opinion, sin
embargo, esta tan sélo de acuerdo con el actual sistema de computo del
tiempo, utilizado por los rabinos judios: pero en esto, ellos se han alejado
de los requerimientos de la ley mosaica. De acuerdo con Levitico 23, el aio
ha de comenzar con la luna nueva mds cercana a la cosecha de la cebada,
la cual, en Judea, es una luna entera mas tarde que aquella en la cual los
rabinos comienzan su ano.

Originalmente, el afio judio, como es mostrado por el Dr. Prideaux, era
completamente natural, y continud asi mientras permanecieron en su tierra,
antes de que sus enemigos comenzaran a reinar sobre ellos. Unos cientos
de afnos antes de Cristo, utilizaron un ciclo astronémico de 84 anos, con
cierto numero de anos intercalares, teniendo cada uno trece lunas, en
lugar de doce, el numero usual. Se descubrio que este ciclo era defectuoso,
y fue sustituido por el ciclo de 19 anos de Meton. Para solucionar sus
problemas, el calendario judio en la actualidad fue elaborado por el rabino
Samuel sin haber sido perfeccionado, fue mejorado por el rabino Adda, y
posteriormente por el rabino Hillel, alrededor del afo 360 DC. (Lea
Prideaux Con vol I, pdginas 49-54). De acuerdo a este calendario, el afio
judio terminaba con la primera luna nueva luego del equinoccio de
primavera, el cual este aio es el 21 de Marzo. Pero de acuerdo a los judios
caraitas, el verdadero aino no puede comenzar hasta la aparicion de la
luna nueva en abril.

5 Joshua Himes, Signs of the Times, 12 de Julio de 1843



Es claro por Levitico 23 que los judios caraitas estdn en lo correcto, el cual
requiere que la cebada esté madura para la pascua, el dia 14 del primer
mes, el cual, en Jerusalén, es una luna completa después de la de los rabinos
usan para guardar la pascua, quienes no prestan atencion a este pedido de
Dios™.

Mas tarde en el afio, Himes nuevamente nos muestra su método para calcular el séptimo
mes:

“Existen dificultades en determinar el comienzo del séptimo mes dentro del
rango de un mes. La ley de Moisés requiere que la pascua comience en la
luna llena, cuando la cosecha de cebada estd madura, la cual varia desde
fines de marzo al primero de mayo. Los judios rabinicos observan la
primera luna llena después del equinoccio de primavera,
independientemente de la cosecha de cebada y usualmente es un mes
antes de cuando la observan los judios caraitas, quienes se sujetan a la ley
de Moisés. El afio judio comienza con la luna nueva anterior a la pascua. Si
los judios caraitas siempre observaron la pascua en la segunda luna llena
después del equinoccio vernal, podriamos saber siempre cudndo el afio
comienza, sin embargo, ellos guardan la pascua con los judios rabinicos en
la primera luna llena si la cebada estd madura. La primera luna llena
después del equinoccio varia desde el 20 de marzo hasta el 5 de abril.
Cuando estd cercana al 20 de marzo, la cebada no estd madura, y los
caraitas guardan la segunda, pero cuando se acerca al primero de abril, la
cebada frecuentemente estd madura, y ahi es cuando los caraitas y los
judios rabinicos guardan la pascua en la misma luna llena. Este ano, la
primera luna llena ocurrid el 3 de abril, y no tenemos manera de saber si la
cebada estaba madura y la verdadera pascua guardada, o fue observada en
la siguiente luna. Como la primera luna llena fue tan tarde este aio, es
probable que los caraitas entonces hayan guardado la pascua, a menos
que la cosecha se haya demorado mds de lo usual. De ser asi, se deduce
que pronto estaremos en el séptimo mes.

Calmet, en su tercer volumen pdgina 489, dice que al final de marzo, la
cebada, de acuerdo con Shaw, ya estaba madura en Jericd, como asi
también lo estaba 14 dias mds tarde en Acre. También, de acuerdo con
Hoest, al final de marzo, ya estaba espigada en Marruecos, que tiene el
mismo clima que Judea. El afirma que la cebada es sembrada en Judea y
Marruecos a mediados de febrero. Ibid. Volumen 3 pdgina 486. Las judias
verdes [ejotes, chauchas, vainas, habichuelas], dice Shaw, segun como lo
cita Calmet, pueden ser cosechadas toda la primavera, y estdn maduras en
marzo™.

Consecuentemente, el movimiento millerita cambié del método rabinico del equinoccio al
método caraita de la cebada.

5 Joshua Himes, Signs of the Times, 20 de Marzo de 1844
7 Joshua Himes, Septiembre 11 de 1844, HST 45.4



“La segunda correccion estaba relacionada con el afio correcto para la
parusia. El ‘afio judio’ de Miller desde el 21 marzo [equinoccio] de 1843 al
21 de marzo [equinoccio] de 1844 era al principio mayormente aceptado
entre sus sequidores. De todas maneras, gradualmente, a medida que la
atencion fue puesta en las distintas maneras judias de computo, la
tendencia general de la discusion favorecio el método caraita como siendo
mds biblico por sobre el rabinico. La aceptacion del método caraita los
llevo a corregir la fecha de la crucifixién, porque Ferguson, hasta ese punto
la principal autoridad usada por Miller en lo referente a la fecha de la
crucifixion, habia usado el método rabinico para su determinacién”.

El equinoccio de primavera en el Conflicto de los Siglos

La realidad histdrica de la proyeccion original de Miller esta explicada en un pie de pagina del
volumen cuatro de Spirit of Prophecy, el cual posteriormente vino a ser El Conflicto de los
Siglos.

“El aflo 1843 fue considerado, sin embargo, como extendiéndose hasta la
primavera del afio 1844. La razon por esto, dicha brevemente, es la
siguiente: antiguamente el afho no comenzaba a mitad del invierno, como
ahora, sino que en la primera luna nueva luego del equinoccio de
primavera. Consecuentemente, como el periodo de 2300 aios fue iniciado
computando el método antiguo, fue considerado que era necesario
utilizar el mismo método para su cierre. De alli, el afilo 1843 fue contado
como terminando en la primavera, y no en invierno.

Pero los 2300 dias no pueden ser computados desde el principio del afio 457
AC, porque el decreto de Artajerjes, su punto de inicio, no entro en vigencia
sino hasta otoio de dicho afo. Consecuentemente los 2300 dias,
comenzando en otofo del 457 AC, deben extenderse hasta el otofio de 1844
DC. (Vea el pequefio diagrama en la pdgina opuesta 328).

Este hecho, no siendo al principio percibido por Miller y sus asociados, los
llevd a esperar la venida de Cristo en 1843, o en la primavera de 1844; de
alli el primer chasco, y la aparente demora. Fue el descubrimiento del
verdadero tiempo, en conexion con el testimonio de otras escrituras, lo
que llevo al movimiento conocido como el “clamor de medianoche” de
1844. Y hasta este dia el computo de los periodos proféticos ubicando el
cierre de los 2300 dias en el otofio de 1844 permanece sin desafios”.*°

8 Gerard Damsteegt, Foundations of the Seventh Day Adventist Message and Mission, 1977, pagina 89.

% Ellen White, The Great Controversy, 1888 edition, 682.1)

10 Nota del traductor: El traductor de este trabajo consulté al Centro White respecto de quién fue el autor de la
nota del apéndice. La respuesta fue que algunas pocas por ella misma, pero en general, las notas de los
apéndices fueron escritas J. H. Waggoner, Uriah Smith, M. C. Wilcox conjuntamente con Marian Davis.



En tiempos antiguos muchas culturas utilizaban el equinoccio de primavera. Esta era
ciertamente la practica de los romanos y adoptada por los judios cuando estuvieron bajo la
autoridad de Roma.

“Jahn en su Archaology, dice en las pdginas 111y 112 que Moisés “obligaba
a los sacerdotes a presentar ante el altar en el sequndo dia de la pascua, o
el dia dieciséis después de la primera luna nueva en abril, una gavilla
mecida. Porque vieron que, si en el ultimo mes del afio el grano no iba a
estar maduro, como esperaban, estaban obligadas a intercalar, algo que
comunmente sucedia cada tres anos. Los rabinos judios afirman que, en
marzo y septiembre, en lugar de abril y octubre, eran los meses iniciales
de esos dos anos. Se admite que lo fueran en un periodo tan tardio, pero
el cambio se debe probablemente al ejemplo de los romanos, que
comenzaban su afio en el mes de Marzo. Los judios, estando conformes
con este ejemplo en este respecto, o gobernados por su autoridad,
adoptaron la misma prdctica. Que esta es la declaracion mds probable, es
evidente por el hecho de que la posicion de los rabinos es opuesta no sdlo
por Josefo, sino por el uso de los idiomas siriaco y ardbigo; y también por
el hecho de que las observancias prescriptas de los dias de las tres grandes
fiestas no concuerdan con los meses de marzo y septiembre, como ha sido
mostrado por Michaelis: Vea el Commentat, de Mensibus Hebraorum, in
Soc. Reg. Goett. 1763-1768, p. 10, et. Seq.”**.

“La palabra caraita significa ‘un periodo en la ley’. Estos acusan a los rabinos
de haberse alejado de la ley, y de haberse conformado a las costumbres de
los paganos, y la acusacion es justa, dado que regulan sus afios por el
equinoccio de primavera, imitando a los romanos, mientras que la ley nada
dice del equinoccio de primavera”?.

El apéndice en el Spirit of Prophecy volumen 4 indica que el calculo general original fue luego
corregido por el clamor de medianoche, el cual utilizé obviamente el sistema de calculo
caraita.

Fue el descubrimiento del verdadero tiempo, en conexion con el testimonio
de otras escrituras, lo que llevé al movimiento conocido como el “clamor de
medianoche” de 1844. Y hasta este dia el computo de los periodos proféticos
ubicando el cierre de los 2300 dias en el otofio de 1844 permanece sin
desafios™>.

Asi que el apéndice de este libro no esta apoyando el método del equinoccio de primavera
como el momento para comenzar el afio. Simplemente relata la realidad histérica de cémo
Miller originalmente lo calculé de acuerdo a su entendimiento de los tiempos antiguos, y
luego explica cémo fue corregido mas tarde en el clamor de medianoche.

11 Joshua Himes, Signs of the Times, 12 de Julio de 1843

12 samuel Snow, The True Midnight Cry, 22 de Agosto de 1844. Reimpreso en Signs of the Times, 2y 9 de Octubre
de 1844.

13 Ellen White, The Great Controversy, 1888 edition, 682.1)
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Pero, éacaso los caraitas actuales no niegan el 22 de octubre de 18447
Cuando uno le pregunta a los actuales caraitas sobre la fecha del 22 de octubre de 1844, ellos
le dirdn que ese afio guardaron Yom Kippur en septiembre. Esta informacién ha sido utilizada
para desacreditar a los caraitas, como no siendo confiables. Pero un actual lider caraita en
Israel nos dice exactamente porqué fue guardada en septiembre:

“La tradicion adventista parece haber escuchado de esta prdctica caraita, o
tal vez asumieron de que era una prdctica caraita basada en la (correcta)
presuncion de que los caraitas siguen estrictamente la Biblia. El abib era un
tema central para los caraitas, y hasta el dia de hoy un contrato de
casamiento caraita incluye un compromiso de que la pareja que se casa
celebrarda las fiestas “de acuerdo con la visibilidad de la luna y la aparicion
de abib en la tierra de Israel”. Sin embargo, ya en la Edad Media habia
comunidades caraitas que lentamente adoptaron el ciclo rabinico de 19
afios. Al principio eran tan sélo los caraitas que estaban en tierras
distantes de la dispersion quienes adoptaron el ciclo rabinico de 19 afios.
Afirmaban que era dificil recibir informes del estado de la cebada en Israel
desde tan lejos. Tan tardiamente como en el siglo XV, sin embargo, los
caraitas de la santa tierra continuaban con la prdctica del abib mientras sus
compatriotas de la dispersion habian aceptado el ciclo rabinico de 19 afos

Sin embargo, para el siglo XIX, los caraitas universalmente seguian el ciclo
rabinico de 19 afios tanto en la didspora como en Israel. El caraita del siglo
XIX Hacham Shlomoh ben Afedah Hacohen escribid una frase abreviada del
Aderet Eliyahu de Elijah Baschyatchi. En su resumen, Shlomoh Afedah
parafrasea lo mencionado anteriormente, pero agrega las siguientes
palabras:

'Y ya desde hace un tiempo la busqueda del abib ha sido abandonado aun
en Israel, y ellos [los habitantes de Israel] intercalan afios usando el sistema
anteriormente mencionado [es decir usan el ciclo rabinico de 19 afios] como
lo hacemos los que estamos fuera de Israel, [esto es] contrario a la decision
legal del rabi [es decir de Baschyatchi] y los Hachamim [mencionado en la
cita de arriba de Aderet Eliyahu] tal vez con la finalidad de unirse a todas las
comunidades y asi tal vez no tenemos un desacuerdo entre ellos y nosotros
fijando el afno’. De ‘Gefen Ha Aderet’, Shlomoh ben Afedah Hacohen, Israel,
1987, pp. 22-23 (escrito en 1860) [traducido del hebreo por Nehemias
Gordon, los corchetes agregados por el traductor para agregar claridad].

Claramente, en el tiempo de Shlomoh ben Efedah Hacohen (1860), todos los
caraitas alrededor del mundo desde hacia ya mucho tiempo venian usando
el ciclo rabinico de 19 afos. Por lo tanto, Yom Kippur debe haber sido
celebrado por los caraitas a finales de septiembre de 1844 de acuerdo con
el ciclo rabinico de 19 afios y no hacia finales de octubre de 1844”4,

14 Carta de Nehemias Gordon en relacién con el tema de Yom Kippur de 1844, 27 de noviembre de 1998.
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Vemos que realmente los caraitas no guardaron el Yom Kippur en octubre, y eso es por causa
de que abandonaron su propio método y adoptaron el método rabinico de calculo. El hecho
de que los adventistas milleritas hayan estudiado cuidadosamente la historia para descubrir
el método real de los caraitas aunque ellos mismos no lo estaban siguiendo nos habla de su
dedicacion para seguir la verdad.

Las Padres de la iglesia anteriores a Nicea

El sentimiento del cristianismo hacia los judios se fue apartando de ellos mas y mas. Hay
evidencia en los escritos de los padres de la iglesia anteriores a Nicea de que los cristianos no
debian mezclarse con los judios en las fiestas. También serian disciplinados si tomaban parte
de las fiestas judias que eran calculadas antes del equinoccio de primavera:

“XVII Cémo se debe celebrar la pascua.

Es por lo tanto su responsabilidad, hermanos, redimidos por la preciosa
sangre de Cristo, de guardar los dias de la pascua con exactitud, con todo
cuidado, luego del equinoccio de primavera, a menos que se vean
obligados a guardar el memorial de la unica pasion dos veces en un afo.
Gudrdala una vez al aflo por quien murid tan sélo una vez.

Uds. no calculen, pero si gudrdenlo cuando los hermanos de la circuncision
lo hagan: gudrdala junto con ellos, y si erran en su cdlculo, no os preocupéis.
Guarden sus noches de vigilia en medio de los dias de los panes sin levadura.
Y cuando los judios estén celebrando su fiesta, Uds. ayunen y laméntense
por ellos, porque en el dia de su fiesta ellos crucificaron a Cristo, y mientras
ellos estén lamentando y comiendo panes sin levadura en amargura, Uds.
estén de fiesta. Pero no continuden en ser cuidadosos en guardar las fiestas
con los judios, porque ahora no tenemos comunion con ellos, porque han
sido extraviados en lo que al cdlculo mismo se refiere, el cual ellos piensan
que hacen perfectamente, para de esa manera ellos mismos extraviar a
otros por doquiera, y ser separados de la verdad. Pero Uds. observen
cuidadosamente el equinoccio de primavera, el cual ocurre el 22 del mes
doce, el cual es Dystros (Marzo), guardando cuidadosamente hasta el
veintiuno de la luna, no sea que el catorce de la luna caiga en otra semana,
y habiéndose cometido un error, Uds. deban por ignorancia celebrar dos
veces la pascua en el afio, o celebrar el dia de la resurreccion de nuestro
Sefior en otro dia que no sea domingo”*>.

“8. Si cualquier obispo, o presbitero, o didcono, celebrara la fiesta de la
pascua antes del equinoccio de primavera con los judios, que sea
degradado™.

La frase “celebrara la fiesta de la pascua antes del equinoccio de primavera con los judios”
muestra claramente que habia momentos en los cuales los judios celebraban la pascua antes
del equinoccio de primavera. La Unica manera de que esto fuera posible es por el reporte de

15 padres anteriores a Nicea, Volumen 7, Constitutions of the Apostles, 07.07.09
16 padres anteriores a Nicea, Volumen 7, Constitutions of the Apostles, 07.07.09
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abib. Los lideres cristianos que estaban rechazando a los judios observadores de la Torah
insistian en celebrar sus fiestas después del equinoccio de primavera.

iPero la cebada no es muy confiable!

La idea de basar nuestro calendario en reportes de cosecha de Israel le puede parecer
desagradable a muchos. Esta incomodidad con la dependencia de los reportes de la cosecha
por parte de judios en Israel no es nueva. Ciertamente le molesté a Constantino:

“Ciertamente su jactancia es absurda, de que no esta en nuestro poder
guardar estas cosas sin su instruccion. Porque, icomo podrian ellos ser
capaz de sensatez, quienes, desde su culpabilidad parricida en la muerte de
su Sefior, han estado sujetos, no a la direccion de la razdn, sino la pasion
descontrolada, y son llevados por cada impulso loco del mal espiritu que en
ellos estd? Asi es que en este punto, como en otros, ellos no tienen una
percepcion de la verdad, tanto que, siendo totalmente ignorantes del
verdadero cambio de este tema, algunas veces celebran la Pascua dos veces
en el mismo afio. ¢Por qué entonces nosotros tendriamos que seguir a
aquellos que declaran estar en grave error? Sin duda nunca consentiremos
en guardar esta fiesta una sequnda vez durante el mismo afio”"’.

Constantino encontrd excusas para desarrollar su propio calendario y no depender de los
judios. iEl acusa a los judios de matar a Cristo como una razén para no confiar en ellos, y de
gue algunas veces han guardado la Pascua dos veces! Esto debido al hecho de que cuando no
tenian la informacién necesaria, guardaban la Pascua dos veces para estar seguros.
Obviamente ellos querian obtener dicha bendicion, y, éno es eso acaso algo bueno? No para
Constantino.

Hillel Il y manteniendo a los romanos felices

Los romanos de hecho trataron de prevenir que los judios guardaran las fiestas. En el siglo
IV DC, Hillel Il desarrollé un sistema de calendario que era satisfactorio para los romanos y
gue evitaria dificultades:

Hillel Il Patriarca (320-385), como hijo y el sucesor de Judah Ill. En dos casos
su nombre se menciona en conexion con decisiones importantes sobre
la Halaja o ley judia: en una, Jose ben Abin le expone una ley; en la otra,
Hillel cita un mishnd para establecer una ley (Talmud Yerushalmi, Ber. II- 5a;
Yer. Terumot I- 41a.). La tradicidn le atribuye una promulgacion que resulto
de tremendo beneficio para sus correligionarios de su propia y sucesivas
generaciones. Para igualar los afios lunares con los solares, y de esa manera
lograr la celebracion universal de las fiestas en los dias designados en la
Biblia, ocasionales intercalaciones de un dia en un mes y de un mes en un
afio eran necesarias (vea Calendario). Estas intercalaciones fueron
determinadas en reuniones de una comision especial del Sanedrin. Pero
Constancio, siguiendo los hdbitos del tirano Adriano, prohibio dichas

17 Constanstine, Eusebius, Life of Constantine, chapter 18.
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reuniones, asi como también la venta de articulos con propdsitos
claramente judios. Cuan dificil vino a ser el establecimiento de un
calendario anual puede ser juzgado por una carta enigmdtica dirigida a
Raba, el director de la academia de Mahuza, y preservada en el Talmud.
Evidentemente habia sido escrita por un amigo en Palestina que queria
familiarizar a las autoridades religiosas babildnicas con las condiciones del
judaismo en su pais de origen, y con las resoluciones de una reunion
realizada con los propdsitos indicados arriba. Dice asi:

(el mes de ab; Sanedrin 129). “Un par [de discipulos], viniendo de Rakkat
[Tiberias, ver Meg. 69] fueron apresados por el dguila [romanos], porque
tenian en su posesion telas de Luz [purpura o azul hilos para flecos o tzitzit].
Por la gracia del Todo Misericordioso y sus propios méritos escaparon. Asi
también, los portadores de cargas de Nahshon [el adivinador: la comision
establecida por el patriarca] desed establecer una guardia [un mes
intercalar], pero los arameos [romanos] no les permitieron. Sin embargo, los
comandantes del encuentro [lideres del concilio] acordaron [otro tiempo] y
establecieron una guardia en el mes en el cual Aarén el sumo sacerdote
murid”.

Casi toda la didspora dependia para la observancia de las fiestas y ayunos
el calendario sancionado por el Sanedrin, sin embargo, el peligro
amenazaba a sus participantes en esas determinaciones, y los mensajeros
que comunicaban sus decisiones a las congregaciones distantes. Para aliviar
temporalmente las congregaciones extranjeras, Huna b. Abin (sin lugar a
dudas con la aprobacion, u orden de Hillel) le aconsejé a Raba no esperar
por la intercalacion oficial. “Cuando estés convencido que el trimestre del
invierno se va a extender mds alld del 16 de Nisan, declara el afio como un
afio intercalar, y no dudes (R. H. 21a). Pero como las persecuciones
religiosas continuaron, Hillel determiné proveer un calendario autorizado
para todo el tiempo futuro, aunque al hacer esto, corto los vinculos que
unian a los judios de la didspora con su madre patria y con el patriarcado.

El emperador Juliano se mostro particularmente benévolo con Hillel, a quien
honrd en numerosas ocasiones. En una carta autografiada que le envio,
Juliano le asegura de su amistad y le promete aliviar aun mds la condicion
de los judios. Antes de partir para la guerra con Persia, Juliano se dirige a
las congregaciones judias con una carta circular en la cual les informa que
él ha “destinado los impuestos a los judios a las llamas”, y que “deseando
mostrarles favores aun mayores, le ha solicitado a su hermano, el venerable
patriarca Julos, que aboliera el llamado ‘impuesto de envio 4.

El nuevo calendario incluyd por supuesto el uso del equinoccio de primavera, como ya se ha
mostrado en la investigacion de los pioneros, sobre el calendario rabinico versus el sistema
del calendario caraita. En esencia, el sistema rabinico fue disefiado para mantener a Roma
apaciguada. Para ello, era necesario cambiarlo de su calculo biblico, asi como se encuentra
enlaTora. éEs esto parte del cumplimiento respecto del pequeiio cuerno intentando cambiar

18 http://www.jewishencyclopedia.com/articles/7699-hillel-ii
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los tiempos y la ley? Es algo para considerar. Por mi parte, estoy personalmente contento que
hay gente interesada en las fiestas y que no condenan a nadie por seguir su conciencia
respecto de este tema. Asi también debo seguir mi conciencia de acuerdo a los hechos en
frente mio.

El camino iluminado al cielo

A pesar de que Samuel Snow primero imprimio su trabajo sobre el calendario caraita el 21 de
Julio de 1844, el movimiento realmente no lo aceptd sino hasta agosto de ese ano. Pero
cuando el pueblo adopté el mensaje, el Espiritu Santo vino con gran poder. Fue después que
Samuel Snow dio la fecha del 22 de octubre de acuerdo al calendario caraita, que el Espiritu
Santo dio su sello de aprobacién al mensaje que se estaba dando.

Dos meses después del chasco de 1844, Elena de White recibe su primera vision la cual esta
registrada en el libro Primeros Escritos:

“Mientras estaba orando ante el altar de la familia, el Espiritu Santo
descendio sobre mi, y me pareciéo que me elevaba mds y mds, muy por
encima del tenebroso mundo. Miré hacia la tierra para buscar al pueblo
adventista, pero no lo hallé en parte alguna, y entonces una voz me dijo:
“Vuelve a mirar un poco mds arriba.” Alcé los ojos y vi un sendero recto y
angosto trazado muy por encima del mundo. El pueblo adventista andaba
por ese sendero, en direccion a la ciudad que se veia en su ultimo extremo.
En el comienzo del sendero, detrds de los que ya andaban, habia una
brillante luz, que, segin me dijo un dngel, era el “clamor de media noche.”
Esta luz brillaba a todo lo largo del sendero, y alumbraba los pies de los
caminantes para que no tropezaran”?®.

El camino estaba alumbrado por una luz brillante al principio del sendero. Esta luz alumbraba
todo el sendero hasta la ciudad. Si caminaban en esta luz con sus ojos fijos en Jesus, estarian
seguros. El angel le dijo que dicha luz era el clamor de medianoche. El clamor de medianoche
era el mensaje traido por Samuel Snow respecto del calendario, con la finalidad de calcular la
fecha del 22 de octubre de 1844.

¢Como es que este calendario iluminaria el sendero hasta la misma ciudad? Tomen nota de
lo siguiente en relacién con el sabado:

“Se me mostré que todo el cielo observa durante el sdbado a los que
reconocen los requerimientos del cuarto mandamiento y lo guardan. Los
dngeles toman nota de su interés en la institucion divina y su alta
consideracion por ella. Los que santifican al Sefior Dios en su corazdn por
una actitud estrictamente devocional, y procuran aprovechar las horas
sagradas observando el sabado lo mejor de lo que son capaces, y en honrar
a Dios llamando al sabado una delicia, son especialmente bendecidos de
los dngeles con luz y salud y reciben fuerza especial.”?°.

19 Ellen White, {PE 14.1}
20 Ellen White, {2TI 620.2}
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El Espiritu de Dios que viene cada sabado se expande en las fiestas. Vea el folleto La fuente
del SGbado?! para un estudio expandido sobre este tema. Es a través del calendario que
aprendemos sobre las citas en las cuales el Espiritu Santo es derramado en mayor medida.

“Asi que, arrepentios y convertios, para que sean borrados vuestros
pecados; para que vengan de la presencia del Sefior tiempos de refrigerio, y
él envie a Jesucristo, que os fue antes anunciado”??.

Asi que, cuando conocemos los tiempos y las estaciones, sabemos el tiempo cuando el
Espiritu de Dios viene en mayor medida. Exactamente cuanto mas del Espiritu viene a
nosotros se encuentra en Numeros 28 y 29 segun la medida de harina y aceite que se mezclan
para hacer pan sin levadura durante los sabados, lunas nuevas y fiestas. Vea el folleto Pan de
vida del Cielo?® para leer mas sobre esto.

Asi el clamor de medianoche ilumina el sendero hasta la ciudad parcialmente al darnos el
calendario que nos muestra como obtener el aceite para nuestras vasijas para que cuando el
novio venga estemos listos para entrar con él y no ser dejados afuera. Obviamente aquellos
que eligen no recibir este aceite ya han elegido no entrar en la fiesta de bodas. No es nuestro
Sefior el que los mantiene afuera.

El calendario para las fiestas fue desarrollado por nuestros pioneros al mismo principio de
nuestro movimiento. Lamentablemente, lo pusieron a un costado por un erréneo
entendimiento de los pactos. Pero ahora somos invitados a desempolvar esta historia
adventista y aprender del verdadero calendario del pueblo de Dios de estos ultimos dias.

El resto de este folleto provee una historia detallada del movimiento adventista desde 1843
hasta 1844 y cdmo ellos terminaron aceptando el sistema de cdmputo caraita. Lo invito a
estudiarlo cuidadosamente y ver que el Espiritu Santo fue derramado con gran poder una vez
gue el calendario fue dado para mostrar la fecha del 22 de octubre de 1844.

21 http://maranathamedia.net/downloads/books/La%20Fuente%20del%20sdbado.pdf
22 Hechos 3:19
23 http://maranathamedia.net/downloads/books/Pan-de-Vida-del-Cielo-corregido.pdf
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Extracto de
Fundamentos del Mensaje y Mision Adventista del Séptimo Dia
Parte 1, capitulo 3, La crisis de 1843-1844

Gerard Damsteegt

1977

B. El “ano 1843”

1. Cdlculos de tiempo

Cuando el afio 1843 comenzd, el empuje misionero millerita vino a ser mas fuerte que nunca,
porque éste era el afio de la terminacidn de varias profecias de tiempo, el afio del retorno
personal de Cristo, y la ultima oportunidad para la iglesia y el mundo de aceptar la verdad.
Los milleritas estaban unanimes de que “el afio 1843” era el afio de la Segunda Venida.
Algunos, sin embargo, esperaban que Cristo viniera dentro del afio regular gregoriano (1 de
enero a 31 de diciembre de 1843), mientras que Miller mismo esperaba este evento entre el
21 de marzo de 1843 y el 21 de marzo de 1844. Miller asumié que el “modo judio de
computar el tiempo” estaba basado en el recuento desde el equinoccio de primavera de
1843 al equinoccio de primavera de 1844'. Posteriormente en el afio 1843, cuando los
calculos del ano judio fueron adicionalmente analizados, se descubrié que habia dos
métodos para determinar el aiio judio. Un método, el sistema rabinico, regulaba el
“comienzo del ailo mediante calculos astrondmicos”, y comenzaba con el “primer dia de la
luna nueva mas cercana al equinoccio de primavera cuando el sol se encuentra en Aries”?.
De acuerdo con este método, el afo judio de 1843 comenzo el 1 de abril de 1843, y finalizé el
20 de marzo de 1844, un periodo de tiempo que caia dentro del afio de Miller. El otro método
era el sistema de calculo caraita, un pequeio grupo que “aun adhiere a la letra de la ley
mosaica, y comienzan el afio con la luna nueva mas cercana a la cosecha de cebada en Judea
... la cual es una luna nueva mas tarde que el afio rabinico”. Los caraitas enfatizaban Levitico
23:10, 11, el cual requeria de los judios que lleven una gavilla de los primeros frutos de su
cosecha al sacerdote como una ofrenda de gavilla mecida el 16 del primer mes, una
ceremonia que obviamente solo podia ser observada si la cosecha de cebada estaba madura
en Judea. Sobre esta base, el afo judio caraita comenzé el 29 de abril de 1843 y termind el 17
de abril de 1844. Los milleritas también aprendieron que la mayoria de los judios seguian el
cémputo rabinico dado que era mas practico calcular el afio por el sistema astronémico
relacionado con el equinoccio de primavera que por la maduracion de la cebada en Judea.

1 Guillermo Miller, “Synpsis of Miller’s Views”, p. 147, Cf. Editorial, “The Vernal Equinox”, AH, April 3, 1844, p.
68. El afio de miller fue un afio equinoccial.

2 Editorial “The midst of the Week”, ST, Diciembre 5 de 1843, p. 134; Editorial “Cronology”, p. 123.
Posteriormente, el final del afio judio rabinico de 1843 fue terminado el 18 de Marzo de 1844 [Hale], “The tenth
Day of the Seventh Month”, AH. Septiembre 25 de 1844, p. 60. Cf. Nathan Daboll, The New England Almanac ...,
1844, p. 7; Editorial, “The Jewish Year”, MC, Octobre 11 de 1844, p. 117.



Durante el ano 1843, varias fechas fueron contempladas con diversos grados de interés como
posibles fechas para el retorno de Cristo, pero no habia unanimidad de opinién sobre ninguna
de ellas. Las mas tempranas estaban asociadas con la finalizacién de los 1335 dias de Daniel
12:12. Los 1335 dias fueron considerados por muchos milleritas como extendiéndose
exactamente 45 anos después de la terminacidon de los 1290 dias de Daniel 12:11, una fecha
a ser identificada por cualquiera de dos eventos ocurridos durante la revolucién francesa. La
fecha mas temprana fue la captura de Roma el 10 de febrero de 1798 por el ejercito francés
bajo el general Berthier. El otro evento fue el 15 de febrero de 1798, e indicd “la abolicién del
gobierno papal y el establecimiento de la republica romana”3. Asi, los 1335 dias fueron
considerados como extendiéndose hacia el 10 de febrero o el 15 de febrero de 1843. A
medida que estas fechas se aproximaron, “las expectativas de muchos estaban en puntas de
pie, creyendo completamente que el gran dia del Sefior entonces irrumpiria sobre el
mundo”?.

El segundo grupo de fechas determinado por varios milleritas estaba relacionado con la
terminacion de los 2300 dias de Daniel 8:14, un evento considerado 1810 afios después de la
terminacion de las 70 semanas de Daniel 9:24-27. Muchos colocaron la terminacién de las 70
semanas en la crucifixion de Cristo; otros, en la ascensién del Pentecostés; adicionalmente,
habia dos escuelas de pensamiento respecto de la fecha exacta de la crucifixion, dando como
resultado dos fechas para la ascensién y dos fechas para el pentecostés.

La fecha mas cercana para la crucifixién que llamoé mucha atencion fue la del 3 de abril del
afio 33 D.C., “cuando muchos supusieron que las 70 semanas habian expirado”>. Los célculos
astrondmicos de Ferguson constituian el fundamento de esta fecha, haciendo que los 1810
afios se completen el 3 de abril de 1843°. Aquellos que adherian a esta postura pensaron que
el cambio de calendario de 1752, cuando los dominios britanicos adoptaron el calendario
gregoriano, no tenia impacto en los calculos hechos sobre la fecha original’.
Consiguientemente, en contraste con otros que serdn comentados a continuacién, no
aceptaban el 14 de abril como la fecha de la muerte de Cristo como habia sido indicado por
el calendario liturgico gregoriano de 1843. Cuando Cristo no aparecié en abril, algunos de este
grupo sefialaron a la posibilidad de que las 70 semanas se terminaron con la ascensién de
Cristo, y pensaron “que los 2300 dias expirarian a mitad de mayo, de tal manera que en el
aniversario de la ascensidon de nuestro Sefior [14 de mayo], los santos ascenderian para
encontrarse con él en el aire”. Bliss, uno de los defensores lideres de la fecha del 3 de abril
para la crucifixién, favorecia la fiesta del Pentecostés. El declaré que como la fecha de la
crucifixion fue el “3 de abril del 33 DC, y como las setenta semanas parecerian haber
terminado dentro de los 50 dias siguientes, los 2300 dias que se extienden hasta la segunda
venida de Cristo, 1810 anos desde las 70 semanas, parecerian terminar el 23 de mayo de
1843, momento en el cual los justos tienen razon para esperar encontrarse con su Sefor en
el aire”®.

3 [Litch], “RPA,” p. 73

4 |bid., pp. 73, 74

5 [Bliss], “The end of the Prophetic Periods,” ST, 5 de Abril de 1843, p. 34.

5 Ibid.

7 [Bliss], “Prophetic Periods,” p. 34.

8 Ibid. La fecha del 23 de mayo estaba apoyada por una interpretacién inusual de los 1335 dias de Daniel 12:12.
La finalizacion de estos dias significaba, de acuerdo a Bliss, la fecha en la que los justos estarian sobre la tierra
nueva. Para determinar esto, él asocio la finalizacién de los 1290 dias de Daniel 12:11 con la frase “Pero al cabo
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La mayoria de las milleritas, sin embargo, abogaban por como se encontraban en el calendario
gregoriano las fechas para la crucifixion, ascension y pentecostés. Dijo Litch: “El 14 de abril
fue una fecha esperada por muchos con la mayor expectativa. Tenian la confianza mas
completa de que no pasaria sin traer la esperada crisis”®. Cuando la fecha pasd, miraron hacia
otra fecha posible y continuaron con su actividad misionera “con mayor celo que antes”,
estando convencidos de que sus esperanzas serian realizadas durante el resto del afio. Otros
miraron hacia la “estacion de la ascension o la fiesta del pentecostés como siendo el tiempo
mas probable para el advenimiento”!?, relacionado no con el 3 de abril sino con el 14 de
abril2,

La siguiente fecha establecida que atrajo la atencidn de los milleritas estaba basada en la
significancia tipoldgica de las fiestas ceremoniales judias y fue introducida por Miller mismo.
El sefialé que uno “encontrard que todas las ceremonias de la ley tipoldgica que eran

del tiempo el rey del sur contenderd con él” (Daniel 11:40). Este versiculo simbolizd un aspecto de la guerra
entre Egipto y Napoledn en 1798. Los 1290 dias se iban “a extender hasta el tiempo en que Egipto (rey del sur)
contendiera con Napoledn, lo cual ocurrid el primero de Julio de 1798. Los 1335 dias se extienden 45 afios desde
ese momento, consecuentemente terminaria el primero de Julio préximo, y que, desde la terminacién de los
2300 dias para el 23 de mayo, incluiria tan sélo cuarenta dias. En ese momento entonces, los justos tenian
razones para anhelar estar de pie en su lugar en la tierra nueva y brillar como la luz del firmamento, para
siempre, aun por siempre y para siempre” (ibid. P. 35). En este argumento, el periodo de 40 dias jugaba un rol
importante, como lo indicaban las numerosas referencias al nimero cuarenta en el Antiguo Testamento (ibid.)
Luego del fracaso de esta prediccion, fue sugerido que el fin de los 1335 dias iba a ocurrir en algin momento
entre el 45 aniversario del periodo entre el 2 de julio de 1798 y el 27 de febrero de 1799 cuando Napoledn estaba
en Egipto y el rey del sur contendid con el (Editorial “Reply to Brother Turner,” ST, 12 de Julio de 1843, p. 148).
9 [Litch], “RPA,” p. 76. Cf. “Letter from Brother H. B. Skinner,” ST, 31 de Mayo de 1843, p. 99. lLa fiesta de la
Pascua de 1843 también sefiald la significancia topoldgica de la liberacién del pueblo de Dios de Egipto ([Litch],
“RPA,” p. 74). El hecho de que la pascua rabinica cayé el 14 de abril le podria haber dado mayor significancia a
esta fecha (Editorial, “Midst of the Week,” 9. 143).

10 [Litch], “RPA,” p. 76.

11 |bid. De acuerdo al calendario littrgico, las fechas para la ascensién y el pentecostés eran el 25 de mayoy el 4
de junio de 1843 (Daboll, Almanac, 1843, pp. 9, 10). En 1844 Litch reafirmé su conviccidn anterior de que los
2300 dias terminaban con “el aniversario de la ascension” en la primavera de 1843 (“Where are we?,” AH, 17
de Abril, 1844, p. 87). Este argumento estaba basado en la idea de que la terminacién de las 70 semanas estaban
determinadas por el comienzo del ministerio sacerdotal de Cristo en el cielo. Remarcd que “el Ultimo evento
que iba a tener lugar en las setenta semanas era el ungimiento del santisimo, o literalmente, el santo de los
santos, el Sancto Sanctorum [Daniel 9:24].” Dice: “este ungimiento [del santuario terrenal, Exodo 30:25-31;
Levitico 8:10-13] tuvo lugar inmediatamente antes y como preparatorio de la presentacién de la sangre de la
ofrenda para el pecado en el lugar santo. El arca construida por Moisés era un modelo perfecto del tabernaculo
en el cielo, en el que Cristo ha ingresado por nosotros con su sangre como la ofrenda para el pecado, la cual fue
derramada fuera del campamento. Vea Hebreos capitulos 7 al 10. Por lo tanto, lo que Moisés y el Sumo
Sacerdote hicieron en el modelo, Cristo nuestro profeta y sacerdote hizo en el taberndaculo verdadero, el cielo
mismo. Esto tiene que haber sido ungido inmediatamente luego de su ascensidn al cielo y antes del pentecostés,
porque alli fue cuando la respuesta apacible vino, la evidencia de que él prevalecioé ante el propiciatorio” (ibid.).
Cf. Litch, “Discussion,” ST, 15 de septiembre de 1840, p 89. Aqui el dice que “fue el ‘santisimo’, ‘el cielo mismo’,
del cual el santisimo era un tipo en el tabernaculo, lo que fue consagrado [dedicado] para nosotros por el
sacrificio de Cristo, y que su aparicion alli por nosotros con su propia sangre”. (Los paréntesis son del autor). Cf.
Hotchkiss, “Prophetic Periods,” p.39. Miller asocié Daniel 9:24 con la entrada de Cristo en el santisimo (ESH,
1833, p. 16 [ST, 15 de mayo 1841, p. 25]).

12 purante este periodo, fuentes no milleritas mencionaron el 23 de abril de 1843 como una fecha millerita para
la parusia. Esto fue fuertemente negado por las milleritas y fue indicado que este rumor se origind con el New
York Suny que inclusive levantd las expectativas de la Segunda Venida en dicha fecha en Chile ([Litch], “RPA,”
p. 87; Ltch, “Gospel of the Kingdom,” p. 109).
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observadas en el primer mes [abib o nisan], o equinoccio de primavera, tienen su
cumplimiento en la primera venida de Cristo y sus sufrimientos, pero que todas las fiestas y
ceremonias del séptimo mes [tishri], o el equinoccio de otofio, pueden tan sdélo tener su
cumplimiento en su segunda venida”?3. Algunos de sus argumentos eran: (1) “El santuario,
sus adoradores, y todo lo relacionado con él, eran purificados en el séptimo mes en los dias
diez al diecisiete” (Levitico 16:29-34); (2) “la expiacion era hecha en el dia diez, séptimo mes,
y esto es ciertamente tipo de la expiacién que Cristo ahora esta haciendo por nosotros”
(Levitico 16:1-34; Hebreos 9:1-28); (3) “cuando el sumo sacerdote salia del santisimo luego
de la expiacidn, bendecia al pueblo. Levitico 9:22, 23; 2 Samuel 6:18. Asi también hard nuestro
gran sumo sacerdote. Hebreos 9:28. Esto era en el séptimo mes dia diez”4; (4) La fiesta de
los tabernaculos (Levitico 23:34) era un tipo del gran dia cuando “la voz de Jesus llame a los
justos muertos” (Juan 5:28, 29; 1 Tesalonicenses 4:16)*°. Dado este razonamiento, que explica
Levitico 8:14 a la luz de Levitico y Hebreos, él no esperaba la venida de Cristo sino hasta el
equinoccio de otofio. A esta altura de la experiencia millerita, el séptimo mes del afio judio
probablemente fue determinado por el método rabinico, dando como limites para este mes
el 24 de septiembre y el 24 de octubre de 1844. Otra razén adicional por la cual este periodo
era mirado con tanto interés es porque el afio civil judio terminaba en el mes de octubre. La
idea de Miller respecto de la importancia anti-tipica del séptimo mes era muy bien
considerada por al menos un lector, dada una carta publicada en el Signs of the Times que
dice que “el séptimo mes del padre Miller traerd el fin”. Cuando el “equinoccio de otofio se
aproximo, se incrementaron las expectativas de muchos de que el Sefior vendria en la
estacion de la fiesta de los tabernaculos”.

El liderazgo millerita rechazé la idea de un regreso de Cristo en 1847. Aquellos que proponian
esta idea en general dudaban del punto de vista de que la crucifixién fuera al final de las 70
semanas e interpretaban la frase “a la mitad de la semana hara cesar el sacrificio y la ofrenda”
(Daniel 9:27) como significando que Cristo moriria a mitad de la semana setenta. Las 70
semanas terminarian entonces “tres afios y medio después de la crucifixion, con la visién de
Pedro, que le fue mostrado que el muro de separacion entre judios y gentiles era derribado,
y Cornelio fue convertido. Este es el punto de vista de Wolff y otros, quienes estaban mirando
el afio 1847 como el fin de los 2300 dias, y el fin del mundo”?®.

13 Carta, de Miller a Himes, ST 17 de Mayo de 1843, p. 85. Esto fue escrito “porque algunos estaban mirando
especificamente algunos dias en la primavera” (Miller, Apology, p. 25).

14 Por una tipologia similar, vea a Macknight, Apostolic Epistles, sobre Hebreos 9:28 y John Bunyan, Solomon’s
Temple Spiritualized ..., 1814, p. 177 (Editorial, “Tipos,” p. 117).

15 Editorial, “Midst of the Week” p. 134.

16 [Bliss], “Prophetic Periods,” p. 35. Esto fue propuesto por Silar Hawley Jr., un presentador millerita (“Is it not
so?” ST, 5y 20 de diciembre de 1843, pp. 130-132, 145-149). Para una reaccién editorial, vea “Midst of the
Week,” pp. 132, 133. El editorial afirmd que la frase “a la mitad” (Daniel 9:27) tenia varios otros significados
aparte de “mitad” de tal manera que uno podria haber concluido que “la crucifixién podria haber sido a la mitad
de la semana, cerca de la mitad, al final, o tan sélo en algun lugar cerca del final; asi como el criticismo sobre
esta frase lo ha podido fijar” (ibid. P. 133). Litch traté de demostrar que la finalizacidn de los 2300 dias dependia
de un fuerte apoyo cronoldgico para el afio 26-27 DC como el final de la semana 69 y no sobre el tiempo de
cuando la crucifixion ocurrié (“The Vulgar Era,” ST, 20 de diciembre de 1843, pp. 150-152. Cf. Editorial, “Watch
Meeting,” ST, 3 de enero de 1844, p. 168). Para un vistazo de los intérpretes no milleritas sobre la terminacién
de Daniel 8:14 en 1847, vea a Froom, PFF, IV, 404. Cf. Rev. J. L. Wilson, D.D., “When shall the sanctuary be
cleansed?” ST, 31 de enero de 1844, pp. 194, 195.
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2. Correcciones de célculo

Durante 1843, como resultado del cuidadoso analisis de los cdlculos de tiempo profético,
varios cambios fueron introducidos, los cuales fueron gradualmente aceptados. La primera
correccidn podria ser llamada el concepto del “afio completo”. Se descubridé que era un error
calcular el periodo entre 457 ACy el 1843 DC sumando simplemente los afios como si fueran
numeros cardinales. Son niumeros ordinales, no estando separados por un afio cero, asi que
tan sélo un afo separa al afo 1 AC del afio 1 DC. Asi que fue reconocido que, para obtener
2300 aiios completos, era necesario de que hubiera 457 afios completos, AC, y 1843
completos, después de Cristo. Es evidente que desde cualquier punto del afio 1 AC hasta el
mismo punto del afio 1 DC, habria tan sélo 1 afio entero. Bajo el mismo principio, desde un
punto cualquiera del aflo 457 AC hasta el mismo punto del afio 1843 DC, habria 2299 afios
completos; es un afilo menos que los 2300 afios completos ... Si, entonces, los 2300 afos
comenzaron en un punto del afio 457 AC, no terminardn sino hasta que el mismo punto es
alcanzado en el afio 1844 DC.Y’

La segunda correccidn estaba relacionada con el afio correcto de la parusia. El “afo judio” de
Miller desde el 21 de marzo de 1843 al 21 de marzo de 1844 era al principio generalmente
aceptado entre sus seguidores. Gradualmente, de todas maneras, como la atencién fue
dirigida a las distintas formas de su cdmputo, la direccidn general de las discusiones
favorecia el sistema caraita por sobre el rabinico por ser mas biblico. La aceptacidn del
sistema caraita los llevé a la correccién de la fecha de la crucifixion, porque Ferguson, hasta
ese momento la principal autoridad millerita en lo que se refiere a la crucifixién, habia
utilizado el sistema rabinico para su calculo'®. Sobre la base de que la pascua judia, de
acuerdo al computo rabinico, fue guardada en el dia de la primera luna llena después del
equinoccio de primavera, y de que Cristo fue crucificado un viernes, Ferguson feché la
crucifixién en el afio 33 DC. Sin embargo, de acuerdo al recuento caraita, la pascua fue
guardada en la siguiente luna llena un mes mas tarde, con el resultado de que no podria
haber caido un viernes en el aiio 33 DC, haciendo de esa manera imposible que ese afio
fuera el de la crucifixién'®. Dado este punto de vista, la posicién del Dr. William Hales?°, un
clérigo y cronologista irlandés, quien determiné la fecha de la crucifixién en el afio 31 DC
basado en el recuento histdrico sobre el oscurecimiento del sol, vino a ser generalmente
aceptada. Hale ubicaba la crucifixiéon a la mitad de la semana 70 (Daniel 9:27), haciendo
caer el final de la semana en el afio 34 DC. Su interpretacion vino a ser particularmente

17 Editorial, “Chronology,” p. 123. Cf. Hotchkiss, “The 2300 Days,” MC, 22 de Agosto de 1844, p. 49; E. G. White,
SG, I, 137, 138, 153.

18 Editorial, “Turner,” p. 149; Hale, “Watchman’s Last Warning,” AH, 10 de Abril de 1844, p. 77.

19 Editorial, “Midst of the Week,” pp. 133, 134. El articulo afirmé que los calculos astronémicos de la primera
luna llena después del equinoccio de primavera no pueden ser considerados como evidencia absoluta para la
determinacion del dia exacto de la pascua judia porque el 14 de abib fue datado catorce dias después de la
“aparicion” de la luna: “El cambio de la luna temprano o tarde durante el dia, haria un dia de diferencia al
momento de su aparicion” (ibid.). Cf. Hale, “Watchman’s Last Warning,” p. 77; Editorial, “The Jewish Year,” AH,
20 de marzo de 1844, pp. 52, 53.

20 Hales, A new Analysis of Chronology ..., Il, 1811, p. 564 (cf. Hales, New Analysis, |, 1830, pp. 98-100; lII);
Editorial, “Midst of the Week”, p. 136. Basado en una tradicion temprana, Hales interpretd al extraordinario
oscurecimiento del sol como un evento sobrenatural (ibid.; Hales, New Chronology, I, 1830, pp. 230, 231). Cf.
E.G. White SP, IlI, 1878, pp. 163, 164.
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aceptable dado que encajaba con el cambio de énfasis del afio 1843 al afio 1844 que estaba
sucediendo en simultaneo.

En el invierno de 1843-1844, la ultima correccién fue introducida por Samuel S. Snow?!. Sus
calculos estaban basados en la presuposicion de que “la orden para restaurar y edificar a
Jerusalén” (Daniel 9:25) habia sido emitida hacia la parte final del afio 457 ACy que la semana
69 (Daniel 9:25), de acuerdo al concepto del “afio completo”, termind en el otoio del afio 27
DC cuando Cristo comenzd su ministerio como el Mesias??. Concluyd que si, entonces, las 69
semanas terminaron en el otofio del 27 DC, écuando deberiamos esperar que terminen los
2300 dias? La respuesta es sencilla. Quita 483 a 2300 y el remanente es 1817. Esos afios
quedaban por ser cumplidos en el otofio del 27 DC. Luego, afiade a esa fecha los 1817 afos
vemos que nos traen al otofio del 1844 DC%.

Los cdlculos dependientes del afio de la resurreccion (Daniel 12:11, 12) fueron también
ajustados por Snow al afio 1844%% y a pesar de que él publicé sus puntos de vista con
anterioridad a la primavera de 1844, no fueron aceptados mayoritariamente sino hasta
después del primer chasco.

3. El primer chasco

El afio gregoriano de 1843 paso sin que las esperanzas que muchos tenian a su principio se
cumplieran®. Sin embargo, porque el afio de Miller y los otros afios judios aiin no habian
terminado, las expectativas de un pronto retorno de Cristo se mantuvieron altas, y la actividad
misionera no decrecid. Las conferencias eran anunciadas con la frase “si la providencia lo
permite” o “si el tiempo continda”?®. Aln mas, el nombre del periddico principal, el Signs of
the Times (Sefnales de los Tiempos), fue cambiado dado que la venida del Sefor estd “a las
puertas”, nosotros “proclamamos” su arribo con gozo, o somos “heraldos” del mismo. Como
este periddico fue el primer Heraldo del Advenimiento como lo fue proclamado por el Sr.
Miller, y sus amigos, ahora adoptamos el titulo apropiado de “El Heraldo del Advenimiento, y
Sefales de los Tiempos”. Nosotros asi “proclamaremos” la venida del novio por la palabra
profética, a medida que Dios nos de luz, y notaremos las “sefiales de los tiempos”, que
muestran la cercania del evento?’.

21 Samuel S. Snow (1806-1870) se hizo cristiano a la edad de 17 afios y se unié a la iglesia Congregacional. Luego
de un periodo de escepticismo, recobré su fe a través de un estudio cuidadoso de las presentaciones de Miller
y otros escritos sobre la segunda venida. Comenz6 a predicar la inminencia de la parusia. En 1843 vino a ser un
presentador millerita. Fue considerado como el iniciador del movimiento del séptimo mes.

22 Carta, Samuel S. Snow a Southard, MC, 22 de febrero de 1844, p. 243. Cf. Hales, New Chronology, |, 1830, p.
97. Sesenta y nueve semanas proféticas son 483 dias o 483 afios literales. Tomando el 457 AC como el inicio, la
terminacién de este periodo era el 27 DC.

23 Carta, de Snow para Southard, p. 243.

24 |bid., pp. 243, 244. Aqui el comenzé los 1290 dias en el afio 509 DC y los termind en el 1799, lo cual lo llevé a
concluir que los 1335 también terminaban en otofio de 1844 (ibid., p. 244). Cf. Snow, “Prophetic Chronology,”
AH, 14 de Agosto de 1844, p. 15; A. Flavell, “The 1290 and 1335 days,” MC, 12 de octubre de 1844, p. 123. Luego
posteriormente los adventistas del séptimo dia interpretaron a Daniel 12:11 nuevamente con el afio 508 y 1843
(vea siguiente cita, pp. 169, 170).

5 Editorial, “New Year,” p. 164.

26 Cf. Himes, “Second Advent Conference in Boston,” ST, 24 de enero de 1844, p. 190; Editorial, “Conference in
New York,” ST, 24 de enero de 1844, p. 192.

27 Editorial, “Next Volume”, ST, 31 de enero de 1844, p. 200.
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Justo antes del chasco en la primavera de 1844, los editores del Heraldo del Advenimiento
adoptaron el nombre “Adventistas” como un nombre apropiado para los participantes del
movimiento millerita. El razonamiento fue el siguiente:

“La conveniencia y la decencia demandan que nosotros tengamos un nombre que lleve al
mundo la verdad de nuestra posicion en forma tan distintiva como sea posible de la de
nuestros oponentes. No tenemos una objecidn en particular con el ser lamados “milleritas”,
el nombre actual que se nos aplica por parte de aquellos que estan acostumbrados a usar
apodos, hablando de sus vecinos; sin embargo, hay muchos de nuestra gente que no cree
como el Sr. Miller en muchos aspectos importantes. Asi mismo, es su deseo particular de que
no seamos llamados de esa manera. “Creyentes en la inminente venida de Cristo”, lo cual
expresaria la verdadera idea, es muy largo. Adventistas, entendiéndose como la venida
personal de nuestro Sefior Jesucristo, es tanto apropiado como conveniente. Su conveniencia
es lo suficientemente visible. También es apropiado, porque sefala el verdadero terreno de
diferencia entre nosotros y el gran cuerpo de nuestros oponentes”?8,

A pesar de que el computo caraita que indicaba el fin del aiio judio en la luna nueva del 17
de abril de 1844 fue el favorecido por la mayoria de los periédicos milleritas?®, la mayoria
de los creyentes miraban al 21 de marzo de 1844 como la fecha del regreso de Cristo. Fuera
del movimiento millerita, la fecha del 21 de marzo era muy bien conocida, y habia una “muy
extendida expectativa de un completo derribamiento del todo el sistema del adventismo”
para esa fecha®’. Inmediatamente de que la fecha pasara, Miller escribié que “el tiempo, asi
como lo he calculado, ha sido completado; y espero en cualquier momento ver al Sefior
descender del cielo. No tengo nada ahora que esperar, sino tan soélo esta gloriosa
esperanza”3L. El chasco fue bien real, y reconocido por muchos (incluyendo a Miller), quienes
francamente reconocieron su error. Sin embargo, muchos permanecieron fieles a la
esperanza de la inminente venida de Cristo, y los lideres podian declarar que “nuestra fe es
inconmovible en lo que se refiere a aquellos eventos que ya estdn listos para desatarse sobre
nosotros en cualquier momento. Y esto nunca podremos abandonar”. No sélo los milleritas,
sino que también los milleritas ingleses vivieron un chasco cuando la segunda venida no
ocurrio en la primavera de 1844.

Hay varias razones por la cual la fe de muchos permanecié fuerte. Primero, a pesar de que la
mayoria de los milleritas estaban convencidos de que la segunda venida tendria lugar durante
el afio 1843, habia varias opiniones respecto de la fecha especifica. Los periddicos milleritas

28 Hale, “Adventists”, AH, 20 de marzo de 1844, p. 53. Miller afirmaba que el nombre “adventista” se origind con
los milleritas (“The Albany Conference,” AH, 4 de Junio de 1845, p. 130).

29 Editorial, “Jewish Year,” pp. 52, 53; Editorial, “Vernal Equinox,” p. 68, Editorial, “Our position,” p. 93. Esta
posicion también fue manifestada en uno de los primeros recuentos histéricos de los Adventistas Sabatistas
(Bates, SAWH, p. 15). Cf. Daboll, AImanac, 1844, p. 8. 21 de marzo de 1844 era el final del afio del equinoccio
primaveral, el cual vino a ser identificado en la mente de muchos como el afio rabinico [Litch], “RBA,” p. 79).
Trabajos histéricos posteriores del Adventismo del Séptimo Dia tan sélo mencionan el 21 de marzo de 1843
como el primer chasco; vea J. White, Life, pp. 141, 154, J. N. Loughborough, The Great Second Advent
Movement: its Rise and Progress, 1905, p. 150; M. Ellsworth Olsen, A history of the Origin and Progress of the
Seventh-Day Adventists, 1925, p. 147. La autobiografia de Bates, p. 294, favorecié el 17 de abril de 1844.

30 [Litch], “RPA,” p. 79.

31 Editorial, “Will You Give It Up Now?”, AH, 17 de Abril de 1844, p. 85; Editorial, “Our position, p. 92; Miller, “To
Second Adventist Believers” in Bliss, Miller, p. 256.
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advirtieron fuertemente en contra de establecer una fecha especifica, sin embargo, tan
grande era la libertad de expresion, que articulos fueron impresos abogando por una fecha
especifica. Esta diversidad de opiniones evitd que una gran confianza fuera colocada
especificamente sobre el punto del tiempo exacto. En segundo lugar, varios cambios en lo
que respecta al tiempo fueron introducidos, los cuales, aunque no fueron generalmente
aceptados durante 1843, evitaron una posicion que sea muy explicita. Entre estos, como
hemos visto, estuvieron: (1) La discusion de los sistemas de cdmputo rabinico y caraitay su
influencia en el calculo de la fecha de la crucifixidn, lo cual a su vez genero cierta inseguridad
respecto de la validez de considerar el final de las 70 semanas como la norma para la
finalizacion de los 2300 dias; (2) la introduccién del concepto del “afio completo”, lo que llevd
a un cambio en el énfasis, del afio 1843 al afio 1844. Finalmente, hubo cierta mencién por
parte de Miller algunas semanas antes del 21 de marzo de 1844 a una posible demora: “Si
Cristo viene, como esperamos, cantaremos el cantico de victoria pronto; si no, velaremos,
oraremos y predicaremos hasta que él venga, porque pronto nuestro tiempo, y todo dia
profético, sera cumplido”32.

C. El climax de la actividad misionera millerita

1. El “dia diez del séptimo mes”.

No mucho después del primer chasco, los milleritas encontraron una explicacién que los
ayudo a mantener su fe en la inminente segunda venida, a través de su interpretacién de
Habacuc 2:3, el cual sugeria una demora:

3Aunque la vision tardard aun por un tiempo, mas se apresura hacia el fin
[de los periodos proféticos], y no mentird; aunque tardare [mds alld de su
aparente duracion], espéralo, porque [cuando esté cumplido] sin duda
vendrd, no tardard*>.

Cuando a causa del chasco varios milleritas renunciaron a sus convicciones previas, los fieles
interpretaron la demora como una forma de purificar a los creyentes adventistas, asi eran
“capacitados de saber quién habria amado que el Sefior viniera”34. Llamaron al periodo que
siguid al 21 de marzo de 1843 el tiempo de demora “cuando el novio se tarda — Mateo 25:5,
del cual el reino de los cielos sera semejante cuando ‘aquel siervo impio [habiendo una
aparente falla en su tiempo] dird en su corazén, mi Sefior se tarda en su venida’”3°. Este
periodo también fue designado como el “aln un poquito” (Hebreos 10:37), el “pronto”
(Apocalipsis 11:14), el “tiempo de espera” (Hebreos 2:1, 4), y el “dia” (Hebreos 10:25)3°,

Inmediatamente luego del chasco de primavera, la actividad misionera fue reducida, pero los
mensajes del Clamor de Medianoche y la Hora de su Juicio continuaron siendo predicados,
pero sin el énfasis de un periodo de tiempo definido. El énfasis misionero era ahora inducir a

32 Miller, “Mr. Miller at Washington,” AH, 6 de marzo de 1844, p. 39.

33 Editorial, “Fundamental Principles,” AH, 24 de abril de 1844, p. 92 (los corchetes son suyos) Cf. E. G. White,
SG, |, 138, 153; ibid., IV, 1864, pp. 241, 242. Un razonamiento similar fue usado en 1843 (Editorial, “If the Visidn
Tarry, Wait for It,” ST, 8 de agosto de 1843, p. 180).

34 Editoria, “Who Would Love To See The Lord[?]” AH, 17 de abril de 1844, p. 86.

35 Editorial, “Our position,” p. 93. (Los corchetes son suyos)

36 Himes, “The Gilmanton Feast,” AH, 17 de Julio de 1844, p. 1844, p. 190.

24



la gente a vivir “en un continuo estado de preparacion y una constante expectativa de la
venida del Sefior”%’.

Luego de unos meses, una fecha establecida presentada por Snow desperté la atencion de
muchos milleritas. Ya en febrero de 1844, sobre el fundamento de que la semana 69 (Daniel
9:27) terminaba en el otofio del 27 DC, él concluyd que la segunda venida tendria lugar en el
otofio de 184438, En mayo de 1844 Snow calculd que el fin de los 2300 dias seria en el otofio
de 1844, por su entendimiento de que la crucifixion ocurrié en la mitad de la semana 70 en la
primavera del afio 31 DC y de que la semana 70 terminaba en agosto del afio 34 DC3°,

Fue en agosto de 1844 que Snow publicé un periddico, The True Midnight Cry, con el
especifico propdsito de proclamar este mensaje. En su presentacién, Snow asume que el
comienzo de los 2300 dias y de las 70 semanas tienen que ser datados desde el tiempo de la
“promulgaciény ejecucién” del decreto (Daniel 9:25) en Judea y no desde el tiempo en el cual
el decreto fue primero emitido®. Respecto del tiempo de la ejecucién del edicto, encontré lo
siguiente:

“De Esdras 7:8, 9 aprendemos que Esdras comenzd a subir [a Jerusalén] en el primer dia del
primer mes, y arribd a Jerusalén en el primer dia del quinto mes, en el séptimo afo de
Artajerjes, 457 DC. Habiendo arribado a Jerusalén, él designd a magistrados y jueces, y
restaurd el territorio auténomo judio, bajo la proteccién del rey de Persia, como asi él estaba
plenamente autorizado por el decreto de Artajerjes. Esto necesariamente requirio un cierto
tiempo, y nos lleva al punto de que, cuando la restauracidn ha sido efectuada, la construccion
de la plaza y el muro comenzaron. Las 70 semanas estaban divididas en tres partes: 7
semanas, 62 semanas y 1 semana, vea Daniel 9:25. La conexién muestra que las 7 semanas
estaban dedicadas para la construccion del muroy de la plaza. Por lo tanto, ellas comenzaron
cuando ellos comenzaron a construir, en el otofio del afio 457 DC; desde ese punto, 2300 aiios
para llegar al otofio de 1844”41,

Otro método de verificacién de este calculo fue basado por Snow en la relacién entre la fecha
de la crucifixién y la terminacién de las 70 semanas. El ubicé la terminacién de la semana 69
al momento de la “manifestacion del Mesias”, cuando “Jesis comenzd la proclamacion del
evangelio en Galilea, en el otofio del afio 27 DC”#2. Tres afios y medio después, en la mitad de
la semana 70 (Daniel 9:27), “Jesus causa que la ofrenda y el sacrificio cesen al ofrecerse a si

37 Editorial, “Our position as to Time ...,” ASR, mayo de 1844, p. 125.

38 Cf. Snow, “Prophetic Chronology,” p. 15. Snow comenzé a propagar sus nuevos puntos de vista en enero de
1844 (Carta, Snow a Southard, MC, 27 de junio de 1844, p. 397).

39 Snow, “Dear Brethren of the Advent Faith,” MC, 2 de mayo de 1844, p. 353 [335]. Aqui el determiné el afio 31
DC en la datacion del reinado de Tiberias, el ministerio de Juan el Bautista y el ministerio de 3 afios y medio de
Cristo. Cf. Snow, “Prophetic Chronology,” MC, 19 de septiembre de 1844, p. 87.

40 Snow, TMC, 22 de agosto de 1844, p. [2]. Para un estudio extensivo de la significancia de los edictos de Ciro,
Dario | y Artajerjes para “la salida de la orden para restaurar y edificar a Jerusalén” (Daniel 9:25), vea Andrews,
The Commandment to Restore and to Build Jerusalem, 1865.

41 Snow, TMC, p. [2]. Cf. E. G. White, GC, pp. 327, 398, 399. Para un estudio erudito reciente hecho por dos
adventistas del séptimo dia, quienes defienden el afio 457 DC para el viaje de Esdras en el séptimo afio real de
Artajerjes, vea Siegfried H. Horn y Lynn H. Wood, The Chronology of Ezra 7, 2nd ed. Rev., 1970.

42 Snow, TMC, p. [3]. Snow agregd que Jesus mismo le dijo a la nacién judia cudndo el periodo de 29 semanas
habia terminado al proclamar, “el tiempo se ha cumplido” (Marcos 1:14, 15; Mateo 4:12, 17; Hechos 10:37). Cf.
E. G. White, GC, p. 327.
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mismo como el Cordero, sin mancha, a Dios sobre la cruz”. 5 Snow aceptd el punto de vista
de Hales de que la crucifixién habia ocurrido en la primavera del aifio 31 DC y declaré que
era confirmado por el cdmputo caraita®®. El pacto de Daniel 9:27 él lo identificé con “el nuevo
pacto, es decir, el evangelio” mientras que su confirmacidn significaba su establecimiento
“sobre una firme plataforma” durante la semana 70, cuando “el pacto fue confirmado la
mitad de la semana por Cristo, y la otra mitad de semana por sus apdstoles”#4. La terminacion
de la semana 70 ocurrid en el otofio del aifio 34 DC cuando Pablo fue convertido y vino a ser
el dltimo testigo apostdlico que confirmé el pacto®. Desde el final de la semana 70 él arriba
al otoio de 1844:

“Como Cristo fue crucificado en la mitad o en el medio de la semana, y en el dia de la Pascua,
el cual es el dia catorce del primer mes, se deduce que la semana comenzé en el séptimo mes
del afio 27 DC, y termind en el séptimo mes del aio 34 DC ... Y desde el séptimo mes del afio
34 DC, 1810 afios se extienden hasta el séptimo mes del afio 1844 DC”4¢,

A pesar de que estos calculos indicaban la época en la cual tendria lugar la segunda venida, la
fecha exacta fue determinada por Snow a través del argumento topoldgico que habia sido
presentado por Miller mas de un afio antes. Miller habia mostrado que las fiestas eran tipos
gue iban a ser cumplidos por Cristo tanto en su primera como en su segunda venida. De
acuerdo a Snow, los tipos de primavera que se habian cumplido en el primer advenimiento
eran: (1) La pascua con su anti-tipo en la muerte de Cristo como el cordero pascual (1.
Corintios 5:7); (2) la ofrenda de las primicias de la cosecha en la mafiana posterior al Sdbado
(Levitico 23:6, 7, 10, 11) con su anti-tipo en la resurreccion de Cristo como primicias de entre
los muertos (1 Corintios 15:20-23); (3) la fiesta de las semanas (Levitico 23:15, 16), vista como
el aniversario del descenso del Sefior en el Monte Sinai cuando fue dada la ley, como un anti-
tipo del descenso del Espiritu Santo en el Pentecostés*’. Sin embargo, los tipos otofiales que
eran observados en el séptimo mes del afo judio nunca habian sido cumplidos en su anti-
tipo. La unica explicacién que él encontro para esto, fue en la presuncion de que habrian de
ser cumplidos en la segunda venida. Era el tipo del Dia de la Expiacidon, Yom Kippur, lo que
llevé a Snow a calcular el dia exacto de la fecha del regreso de Cristo, declarando que en el
dia de la Expiacidn, el dia 10 del séptimo mes, el sumo sacerdote entré en el lugar santisimo
del tabernaculo, presentando la sangre de la victima frente al propiciatorio, luego de lo cual
en el mismo dia salia y bendecia a la congregacion de Israel que estaba esperando. Vea
Levitico 9:7, 22, 23, 24, y Levitico capitulos 16, Hebreos 5:1-6 y 9:1-12, 27, 28. Ahora, el punto
importante en el tipo era la reconciliacion completada cuando el sumo sacerdote salia del
lugar santo. El sumo sacerdote era un tipo de Jeslus nuestro sumo sacerdote; el lugar
santisimo, tipo del cielo mismo; y la salida del sumo sacerdote un tipo de la venida de Jesus
la segunda vez para bendecir a su pueblo que le espera. Como este dia era el diez del mes
séptimo [de acuerdo al recuento caraita], asi en ese dia Jesus ciertamente vendrd, porque
ningln punto de la ley fallara. Todo debe cumplirse*®,

43 Snow, TMC, p. [3].

44 1bid.

% |bid., p. [4]. Cf. E. G. White, GC, p. 328

46 Snow, TMC, p. [4].

47 1bid. Sobre la significancia topoldgica de las instituciones mosaicas, vea [Hale], “Seventh Month,” pp. 52, 53,
60-62; Editorial, “Behold!, the Bridegroom Cometh!” AH, 9 de octubre de 1844, pp. 78, 79.

48 Snow, TMC, p. [4] Cf. Hotchkiss, “Prophetic Periods,” pp. 38, 39; Peavey, “The Seventh Month,” MC, 12 de
septiembre de 1844, p. 75; Peavey, “Bridegroom,” p. 103, Storrs, “Go Ye Out To Meet Him,” Bible Examiner,
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Era una creencia bastante general de que Cristo, como el sumo sacerdote anti-tipico, habia
entrado en el lugar santisimo del santuario celestial luego de su ascension para realizar su
trabajo mediatorio. Las milleritas concluyeron que, luego de completado su ministerio, Cristo
saldria del santisimo para bendecir a su pueblo, tal cual, de acuerdo a su exégesis, el sumo
sacerdote del santuario terrenal habia hecho luego de completar su trabajo de expiacion el
dia 10 del séptimo mes*.

2. El “Verdadero Clamor de Medianoche”.

Por meses, los calculos de Snow llamaron poca atencion. En la reunion campestre de Exeter
(12 al 17 de agosto de 1844), sin embargo, su fecha exacta para la venida de Cristo estimulé
a muchos milleritas con un enorme entusiasmo, llegando su esfuerzo misionero a su cuspide.
Su respuesta en conjunto vino a ser conocida rapidamente como el movimiento del séptimo
mes>C. A pesar de que los lideres milleritas reconocieron algo del valor de la postura de Snow,
eran escépticos sobre el renovado esfuerzo en determinar una fecha, y sefialaron que “en
vista de la seguridad de nuestro Salvador, de que ‘no sabemos el dia ni la hora’, o como
algunos lo leen, ningin hombre lo ‘hace saber’, deberiamos dudar antes de sentirnos
autorizados a intentar ‘hacer saber’ ese mismisimo dia”°!. Algunas semanas antes del
esperado evento, sin embargo, los lideres se unieron al movimiento del séptimo mes y
permitieron que el punto de vista de Snow sea impreso en los principales periddicos milleritas
y le dieron su apoyo completo®?. Luego de la influencia de Snow sobre los “milleritas”
britanicos ellos también le prestaron atencién al tema del décimo dia del séptimo mes.

Este entusiasta revivir del esfuerzo misionero fue interpretado como el cumplimiento
exacto de la pardbola de las diez virgenes de Mateo 25 y fue identificado como el verdadero
clamor de medianoche. De acuerdo con Storrs, el previo clamor de medianoche fue “tan
s6lo una alarma. AHORA ESTA SONANDO EL VERDADERO: y oh, que solemne es la hora”>3.
El interpreté a las diez virgenes de la parabola ya no simbolizando a la humanidad en
general como lo habia hecho Miller®4, sino como “los creyentes profesos en el advenimiento
en ‘1843’755, Luego del primer chasco, él sintié que las virgenes entraron en el periodo de
la demora porque todas cabecearon y se durmieron en relacién con el tema de la fecha
exacta de la segunda venida, pero que el verdadero clamor de medianoche los habia
despertado a medianoche para que los creyentes en el regreso inminente de Cristo

24 de septiembre de 1844, p. [1]; Editorial, “Bridegroom,” p. 79; Editorial, “Types.” Pp. 116, 117; Miller, “Bro.
Miller’s letter on the Seventh Month,” MC, 12 de octubre de 1844, p. 122; Hale, “Whiting,” pp. 82, 83, Editorial,
“Address to the Public,” AH, 13 de noviembre de 1844, pp. 109, 110. La fiesta de los tabernaculos, que
comenzaba el dia 15 del séptimo mes (Levitico 23:34, 43), Snow lo interpretd como “un tipo de la cena de bodas
del Cordero; el cual sera celebrado en la Nueva Jerusalén, el tabernaculo de Dios con los hombres” (TMC, p.[4]).
9 La idea de que Cristo entraria en el lugar santo en el anti-tipico dia de la expiacién fue descartada. (Hale,
“Whiting,” p. 83).

50 Bliss, “The Seventh Month Movement ....,” ASR, enero de 1845, p. 267.

51 Editorial, “The Exeter Campmeeting,” AH 21 de agosto de 1844, p. 20. Sobre el escepticismo de Litch respecto
del punto de vista de Snow, vea “The Seventh Month,” AH, 21 de agosto de 1844, p. 21; “The Deliverance —the
Seventh Month,” AH, 11 de septiembre de 1844, pp. 46, 47.

52 Editorial, “The Seventh Month,” Advent Harbinger and Midnight Alarm [? de agosto de 1844], pp. 7, 8. Cf.
referencia anterior p. 81.

53 Storrs, “’GoYe Out,”” p. [1]. La exposicidn de Storrs sobre Mateo 25 fue reimpresa en los principales periédicos
milleritas.

54 Vea referencia anterior, p. 40.

55 Storrs, “The Lord’s Chronology,” MC, 3 de octubre de 1844, p. 102.
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comenzaran a buscar en sus Biblias para validar el nuevo entendimiento relacionado con la
fecha exacta de la parusia.

Storr seilalo que la parabola proveia la cronologia del tiempo de demora y la explicacion
del clamor de medianoche del movimiento del séptimo mes. El tiempo de demora,
argumentaba él, duraria por medio afno, porque, nuestro Sefior dice “a media-noche”,
mientras el novio se demoraba. Esta visidn era para las “2300 tardes y mafianas”, o dias.
Una tarde, o noche es la mitad de uno de esos dias proféticos, y es por lo tanto seis meses.
Esta es la duracion del tiempo de demora. El presente fuerte clamor del tiempo ha
comenzado aproximadamente a mediados de julio, y se ha expandido con gran rapidez y
poder, y es atendido con la demostracion del Espiritu, como nunca lo he visto cuando el
clamor era “1843”. Ahora es literalmente, “salid a recibirle”>®.

Asi, el elemento de tiempo “a la medianoche” (Mateo 25:6) fue interpretado en el contexto
de los 2300 dias de Daniel 8:14 y el principio de dia por afio. El comienzo del tiempo de
demora lo feché en “marzo o abril” de 1844 y la terminacidn en el décimo dia del séptimo
mes, y “no mas lejano que el 22 o 23 de octubre: podria ser antes”>’. Storrs declaré que el
verdadero clamor de medianoche habia comenzado “a la medianoche” en el medio del
tiempo de demora en “la ultima parte de julio”, cuando Dios puso este clamor en el corazén
de algunos de sus siervos, y vieron, en la Biblia, de que Dios habia dado la cronologia del
tiempo de demora, y su duracion. Ahi est3, en el 25 de Mateo, “Y a la medianoche se oy6
un clamor: jAQUI VIENE EL ESPOSO; SALID A RECIBIRLE!”. Aqui estamos, la uGltima
advertencia esta ahora sonando®®.

Fue la parabola de Mateo 25 leida en la clave de su propia historia lo que les dio a los
milleritas la conviccidon de que habian cumplido una parte vital en la consumacion de la
historia de la salvacidn. La auto identificacion de aquellos que participaron en el
movimiento del séptimo mes con las virgenes de la parabola, explica en gran medida por
qué la inminencia de la venida de Cristo no paralizé su actividad misionera. En la parabola,
las virgenes que dormian fueron despertadas por la proclamacién del clamor de medianoche
en relacion con la venida del novio. Para aquellos que predicaban el verdadero clamor de

56 Storrs, ““Go Ye Out,”” p. [2]. Cf. Editorial, “The Advent Herald,” AH, 30 de octubre de 1844, p. 93; J. White, Life,
p. 165; E. G. White, SG, 1V, 248; 248; E. G. White, GC, pp. 398, 426-428. De acuerdo a Bates, Snow dio el clamor
de medianoche en el tabernaculo en Boston, aproximadamente el 20 de julio de 1844. Luego fue presentado en
un retiro campestre en Concord, New Hampshire, alrededor del primero de agosto, antes de que fuera
presentado en Exeter (SAWH, p. 30).

57 Storrs, “’Go Ye Out,” p. [2]. Para aclarar la incertidumbre respecto de la fecha exacta del décimo dia del
séptimo mes en el calendario gregoriano, Hale publicé el 22 de octubre de 1844 como el dia judio de la expiacién
de acuerdo al computo caraita (“Seventh Month,” p.60). A pesar de que el editor del Clamor de Medianoche
sugirié el 23 de octubre de 1844 (Editorial, “Jewish Year,” p. 117), el periédico también publicé articulos
favoreciendo el 22 de octubre para la parusia. Estuvo también la sugerencia de que el evento podria haber
tomado lugar entre el 22 de octubre y el 24 de octubre (Editorial, “Time at Jerusalem,” MC, 19 de octubre de
1844, p. 132). En el dltimo numero antes del esperado evento, el 22 de octubre fue el favorecido (Himes,
“Disturbances at the Tabernacle,” MC, 19 de Octubre de 1844, p. 136). Debido al hecho de las variaciones que
podria haber en la lunay la maduracion de la cosecha por medio del cual el afio caraita era determinado, podria
a veces ocurrir que el afio caraita y rabinico comenzaba en la luna nueva. Esto resultaba en la idea de que
inclusive podria haber una posibilidad de que el séptimo mes comenzara con la nueva luna de septiembre de
1844 (Peavey, “Seventh Month,” p. 75) Cf. Editorial, “The Seventh Month,” AH, 11 de septiembre de 1844, p.
45,

58 Storrs, “’Go Ye Out,”” p. [2].

28



medianoche esto les indicaba que, con su mensaje de una fecha definitiva para la venida
del novio, ellos tenian la responsabilidad de despertar a las virgenes dormidas. Fue
especialmente este auto entendimiento de ser participantes de un movimiento profético lo
gue transformo sus fervientes expectativas escatoldgicas en un ferviente celo misionero. Asi
Storrs pudo reportar que esta ultima advertencia progresé a lo largo de septiembre de 1844
“con la velocidad de un relampago”>°. Respecto del impacto sobre los creyentes, dijo:

Donde este clamor toma del corazén, los granjeros abandonan sus granjas, con sus cultivos
crecidos, para salir y hacer sonar la alarma, y mecanicos sus negocios. Hay fuertes sollozos
con lagrimas, y una consagracion de todo a Dios, como nunca lo he visto. Hay una confianza
en esta verdad como nunca la he sentido en mi anterior clamor, en la misma medida; y en
ella, un sollozo o una gloria que subyuga y que sobrepasa todo entendimiento excepto para
aquellos que la han sentido®.

Durante este tiempo hasta inclusive el “tabaco y las cajas de tabaco inhalable, y las pipas”
fueron sacrificadas, su uso siendo considerado “un habito improductivo y pecaminoso” que
no beneficiaba el cuerpo ni daba gloria a Dios®.

No parece que ellos contemplaran una proclamacién mundial del verdadero clamor de
medianoche (siendo el tiempo tan corto), pero muchos hicieron lo mas posible para advertir
a otros. El mayor énfasis y propdsito de esta ultima mision de advertencia, de acuerdo a
Storrs, fue para despertar a las virgenes que estaban durmiendo, aquellos que habian sido
creyentes en el mensaje del advenimiento en 18432, En relacidn con la salvacion del hombre,
el sentimiento generalizado entre los participantes del movimiento del séptimo mes
pareceria ser que aquellos que amaban a Cristo y su venida lo demostrarian por el hecho de
que aceptarian el mensaje del inminente retorno personal de Cristo y se separarian a si
mismos de la Babilonia caida antes de que la puerta de la gracia se cerrara y el destino de las
vidas humanas se haya determinado para siempre.

3. El segundo o gran chasco

Poco antes del evento esperado, casi todos los milleritas participaron en la proclamacion del
verdadero clamor de medianoche del movimiento del séptimo mes, y se afirmdé que “el
tiempo habia sido casi universalmente recibido por todos los adventistas”®3. Miller anticipd
que el tiempo de gracia para la humanidad terminaria unos dias antes del 22 de octubre,
diciendo, “Estoy firme en mi conviccion de que el proximo [13 de octubre] sera el ultimo dia
del Sefior que los pecadores alguna vez tendran de gracia y que dentro de 10 o 15 dias desde
ese momento, le verdn, a quien ellos han odiado y desechado”®. El 16 de octubre, los editores
del Advent Herald expresaron los siguientes sentimientos:

“Sentimos que hemos llegado a la mas solemne y tremenda crisis; y por la luz que tenemos,
estamos encerrados en la conviccidn de que el dia diez del séptimo mes debe traer la mas

59 Storrs, “Lord’s Chronology,” p. 102.

80 Storrs, “’Go Ye Out,”” p. [2].

61 Bates, SLG, 1849, p. 67.

62 Storrs, “’Go Ye Out,” p. [1].

83 Editorial, “The meetings at the Tabernacle,” Ah, 16 de octubre de 1844, p.88.
64 Miller, “Seventh Month,” p. 122. Cf. Bates, SAWH, pp. 40, 41.
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gloriosa aparicién de nuestro gran Dios y nuestro Salvador Jesucristo. Consecuentemente
sentimos que nuestro trabajo ahora ha terminado, y que todo lo que tenemos que hacer es
salir y encontrarnos con el novio, y preparar nuestras lamparas de acuerdo a la ocasidn ...
Ahora sentimos que nuestras controversias todas se han terminado, que la batalla ha sido
peleada, y de que nuestra guerra ha terminado. Y ahora deseamos humillarnos a nosotros
mismos bajo la poderosa mano de Dios a fin de ser aceptos en su venida”®.

Cuando el martes 22 de octubre pasd, los milleritas experimentaron un muy grande chasco
gue sdélo puede ser mejor descripto por quienes lo vivieron. Hiram Edson, un millerita de
origen metodista, dijo: “Nuestras expectativas eran altas, consiguientemente esperamos por
la venida del Sefor hasta que el reloj tafid a las 12 de la medianoche. El dia entonces habia
pasado y nuestro chasco era cierto. Nuestras mas profundas esperanzas y expectativas fueron
derribadas, y un espiritu de llanto vino sobre nosotros como nunca habia sentido antes.
Pareceria que la pérdida de todos los amigos terrenales no podria haber sido de comparacién.
Lloramos, y lloramos, hasta que amanecié. Cavilé en mi propio corazén, diciendo, mi
experiencia adventista ha sido la mas rica y la mas brillante de todas mis experiencias
cristianas. Si esto se ha demostrado un fracaso, é¢de qué valor fue el resto de mi experiencia
cristiana? ¢Se ha demostrado la Biblia un fracaso? éAcaso no hay Dios, no hay cielo, ni una
ciudad dorada como hogar, no hay paraiso? ¢Es acaso todo esto una fabula arteramente
disefiada? ¢ Acaso no hay realidad para nuestras esperanzas y expectativas mas profundas de
estas cosas? Asi, teniamos algo sobre lo cual lamentar y llorar, si todas nuestras esperanzas
mas amadas estaban perdidas”®®.

Algunos milleritas renunciaron a su fe y regresaron a sus iglesias o rechazaron la fe cristiana
totalmente. Sin embargo, muchos de aquellos que se habian separado de las iglesias se
mantuvieron fieles, esperando que el regreso de Cristo podria ocurrir en cualquier momento.
Ahora su atencion estaba dirigida a animarse mutuamente y a buscar sefiales que indicaran
la inauguracién del segundo advenimiento.

Resumen

Durante los afios 1843 a 1844 un cambio ocurrié en la eclesiologia de los milleritas. El
concepto de Babilonia vino a ser teolégicamente formulado en relacién tanto a la Iglesia
Catodlica Romana como a las iglesias protestantes. El rechazo de la proclamacién del clamor
de medianoche, el mensaje de la hora de su juicio, y el rapido crecimiento del sentimiento
anti-millerita entre los protestantes llevo a la conclusidon de que sus iglesias no sélo habian
venido a ser parte de Babilonia, sino que la caida de Babilonia era una realidad presente. Esto
agregd una nueva dimensidn a la proclamacidn de la misidon millerita: un llamado al pueblo
de Dios a separarse de Babilonia.

En este periodo de crisis, varios intentos fueron hechos para descubrir la fecha precisa del
retorno de Cristo, y varios métodos de datacién fueron empleados para determinar tanto los
limites del afio 1843 como el tiempo especifico dentro de ese afio cuando el segundo
advenimiento habria de ocurrir. Cierto numero de fechas fueron determinadas durante ese

85 Editorial, “To Our Readers,” AH, 16 de octubre de 1844, p. 88.
56 Edson, MS (Incompleto), Experience in the Advent Movement, n.d., pp. 8, 9. Cf. J. White, Life, pp. 180-182.
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afio. El fracaso en determinar fechas no disminuyd las esperanzas y el celo misionero de la
mayoria de los milleritas porque estaban convencidos de que el segundo advenimiento tenia
que ocurrir en el 1843. Cada fracaso los llevaba mas cerca de la parusia, implicando que la
proxima fecha podria ser considerada con mayor expectativa que la anterior. Estas
expectativas eran trasladadas a una activa misidn de advertir a otros de los eventos a punto
de venir porque se dieron cuenta de su responsabilidad en la salvacion de la humanidad. Asi,
estas fechas determinadas jugaron un papel importante en la actividad misionera. Cuando
finalmente el afio 1843 pasd sin la aparicion de Cristo, los milleritas experimentaron un chasco
general. Para algunos su actividad misionera decayd. Cambios adicionales a los calculos de
tiempo y un estudio de la purificacidon del santuario a la luz de las implicancias tipoldgicas
del dia de la expiacion del antiguo testamento para el ministerio sumo sacerdotal de Cristo
llevé al movimiento de la fijacion de la fecha mas importante, el movimiento del séptimo
mes, el cual anunciaba la segunda venida para el 22 de octubre de 1844, el décimo dia del
séptimo mes del aiio judio caraita. Este movimiento, el cual trajo un gran reavivamiento de
entusiasmo_misionero, fue identificado como el verdadero clamor de medianoche e
interpretado como el cumplimiento de la parabola de las diez virgenes. Estimulados por sus
convincentes argumentos, los milleritas avanzaron en un intento final de proclamar su
mensaje de advertencia. Cuando Cristo no regresé en la fecha esperada, el segundo o el gran
chasco fue una realidad.
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El movimiento del séptimo mes, el clamor
de medianoche v el calendario caraita.

“Entre todos los grandes movimientos religiosos habidos desde
los dias de los apdstoles, ninguno resulto mds libre de
imperfecciones humanas y engafos de Satands que el del otofio
de 1844. Ahora mismo, después del transcurso de muchos afios,
todos los que tomaron parte en aquel movimiento y han
permanecido firmes en la verdad, sienten aun la santa influencia
de tan bendita obra y dan testimonio de que ella era de Dios”i.

“Mientras estaba orando ante el altar de la familia, el Espiritu
Santo descendio sobre mi, y me parecido que me elevaba mds y
mds, muy por encima del tenebroso mundo. Miré hacia la tierra
para buscar al pueblo adventista, pero no lo hallé en parte
alguna, y entonces una voz me dijo: “Vuelve a mirar un poco mads
arriba.” Alcé los ojos y vi un sendero recto y angosto trazado muy
por encima del mundo. El pueblo adventista andaba por ese
sendero, en direccion a la ciudad que se veia en su ultimo
extremo. En el comienzo del sendero, detrds de los que ya
andaban, habia una brillante luz, que, segun me dijo un dngel,
era el “clamor de media noche.” Esta luz brillaba a todo lo largo
del sendero, y alumbraba los pies de los caminantes para que no
tropezaran. Delante de ellos iba Jesus guidndolos hacia la
ciudad, y si no apartaban los ojos de él, iban sequros”ii.

"Elena de White, {CS 398.3}
i Elena de White, {PE 14.1}
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