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Numero cuatro

En Isaias veintiocho, los "hombres escarnecedores que gobiernan" "Jerusalén" son presentados
como los "borrachos de Efrain", y como la "corona de soberbia". "Corona" representa el liderazgo
y "soberbia" representa un caracter satanico.

Los borrachos se contrastan con el remanente ("residuo") que llega a ser la "corona" de gloria de
Dios, pues durante la lluvia tardia el Sefior establece su "reino de gloria", tipificado por el
establecimiento del "reino de gracia" en la cruz. El reino de gracia en la cruz tipifica el reino de
gloria en la ley dominical. La lluvia tardia comenzo el 11 de septiembre, cuando comenzaron el
sellamiento de los ciento cuarenta y cuatro mil y el juicio de los vivos.

Vi que todos estaban mirando con intensidad y extendiendo sus pensamientos hacia la
inminente crisis que tenian delante. Los pecados de Israel deben ir a juicio de antemano. Todo
pecado debe ser confesado en el santuario; entonces la obra avanzara. Debe hacerse ahora. El
remanente en el tiempo de angustia clamara: Dios mio, Dios mio, ;por qué me has
desamparado?

“La lluvia tardia viene sobre los que son puros; entonces todos la recibirdn como antiguamente.

«Cuando los cuatro angeles suelten, Cristo establecera Su reino. Nadie recibe la lluvia tardia
sino aquellos que estan haciendo todo lo que pueden. Cristo nos ayudaria. Todos podrian ser
vencedores por la gracia de Dios, mediante la sangre de Jesus. Todo el cielo esta interesado en
la obra. Los angeles estan interesados.» Spalding and Magan, 3.

Los cuatro vientos de Apocalipsis también son representados por Isaias como un viento recio que
habia sido detenido durante el dia del viento del oriente, asi como los cuatro vientos de contienda
de Apocalipsis estan refrenados por los cuatro angeles. La hermana White identifica los cuatro
vientos como un “caballo airado que busca soltarse”, trayendo “muerte y destruccion”. Los cuatro
vientos se liberan progresivamente, a partir del 9/11, luego se intensifican grandemente con la ley
dominical, y finalmente quedan totalmente desatados cuando se cierre el periodo de prueba para la
humanidad.

Liberado y contenido

La séptima trompeta, que también es el tercer ay, que anuncia la consumacion del misterio de Dios,
fue tocada proféticamente el 11 de septiembre, cuando el islam fue desatado y luego fue
proféticamente refrenado por George W. Bush después del 11 de septiembre. La madre del islam,
Agar, la madre de Ismael, es un simbolo de restriccion y liberacion. Fue desatada por Sara para
procrear con Abraham, a instancias de Sara; luego, por celos, fue refrenada por Sara, lo que hizo



que Agar huyera, hasta que el angel impidi6 que Agar siguiera huyendo y le dijo que regresara.
Tras el nacimiento de Isaac, la contienda entre Agar y Sara continu6 hasta que Abraham echo fuera
a la sierva, imponiéndole asi otra restriccion.

Los cuatro angeles del Islam fueron liberados al comienzo de la profecia de trescientos noventa y
un afos y quince dias de Apocalipsis capitulo nueve versiculo quince, y luego fueron restringidos
el 11 de agosto de 1840.

Y el sexto angel tocd la trompeta, y of una voz de los cuatro cuernos del altar de oro que esta
delante de Dios, que decia al sexto angel que tenia la trompeta: Desata a los cuatro dngeles que
estan atados en el gran rio Eufrates. Y fueron desatados los cuatro angeles, que estaban
preparados para la hora, el dia, el mes y el afio, para matar a la tercera parte de los hombres.
Apocalipsis 9:13-15.

Después de que el Islam del tercer ay se desatd para atacar el 11 de septiembre, George W. Bush
inicid su guerra mundial contra el terrorismo y puso un freno al Islam. La primera mencion de
Ismael, simbolo del Islam, indica que los descendientes de Ismael estarian contra todo hombre y
que todo hombre estaria contra ellos.

Y el angel del Sefior le dijo: He aqui que has concebido, y daras a luz un hijo, y llamaras su
nombre Ismael; porque el Sefior ha oido tu afliccion. Y €l sera hombre fiero; su mano sera
contra todos, y la mano de todos contra €él; y habitara en presencia de todos sus hermanos.
Génesis 16:11, 12.

El Islam es el poder del fin del mundo contra el que estara "la mano de cada hombre", y el Islam
estara contra cada hombre, tal como se esta cumpliendo perfectamente hoy. La obra particular del
Islam como simbolo de la profecia es provocar una guerra mundial. Este asunto se confirma por la
historia de Elias, de Juan el Bautista y se representa como "el enojo de las naciones" en el libro de
Apocalipsis.

"'El comienzo de ese tiempo de angustia', mencionado aqui, no se refiere al tiempo en que las
plagas comiencen a derramarse, sino a un breve periodo justo antes de que sean derramadas,
mientras Cristo esta en el santuario. En ese tiempo, mientras la obra de la salvacion esté
llegando a su fin, vendra angustia sobre la tierra, y las naciones se enojaran, pero seran
contenidas para no impedir la obra del tercer angel. En ese tiempo vendra la 'lluvia tardia', o
refrigerio de la presencia del Sefior, para dar poder a la fuerte voz del tercer angel y preparar a
los santos para mantenerse en pie en el periodo en que se derramen las siete tltimas plagas."
Primeros Escritos, 85.

En los "dias" en que cae la lluvia tardia, Cristo establece su reino de gloria, tal como se representa
en el libro de Daniel.

Y en los dias de estos reyes, el Dios del cielo establecera un reino que jamas sera destruido; y
el reino no sera entregado a otro pueblo, sino que hara pedazos y consumira a todos estos
reinos, y permanecera para siempre. Daniel 2:44.



En los "dias" en que Cristo establezca Su reino de gloria, los que son la "corona" de gloria de
Cristo se contrastan con los borrachos que llevan la "corona" de la soberbia. La "vision" de
Habacuc que debia ser escrita y hecha clara en "tablas" ilustra graficamente el testimonio historico
de las verdades fundamentales del Adventismo. En el testimonio de Habacuc, las dos clases de
Joel, de "soberbia" o de "gloria", se representan como una clase que es justificada por la fe o que se
enaltece en la soberbia. El versiculo cuatro del capitulo dos aborda a las dos clases, y guardan un
paralelismo con la ilustracion clasica del Fariseo y el Publicano. El Publicano volvi6 a casa
justificado y el "alma" del Fariseo "no es recta", porque estd "ensoberbecida".

He aqui, su alma, que esta envanecida, no es recta en él; pero el justo vivira por su fe. Habacuc
2:4.

En el versiculo siguiente, Habacuc identifica a la clase cuyos corazones se ensoberbecen como
borracha, con lo cual vincula a los borrachos de Isaias y de Habacuc con la "soberbia".

Si, también, porque por el vino transgrede, es un hombre orgulloso; ni se queda en casa;
ensancha su deseo como el Seol, y es como la muerte, y no puede saciarse, sino que reune para
si a todas las naciones y amontona para si a todos los pueblos. Habacuc 2:5.

Vale la pena recordar que estos versiculos en Habacuc no solo se cumplieron en la historia milerita,
sino que su cumplimiento fue un tema comun tanto para Ellen White como para los pioneros
tempranos del Adventismo. Los que fueron justificados por la fe representada en el versiculo
cuatro, en la historia milerita, fueron los que soportaron la crisis de la primera desilusion, la cual
marc6 tanto el tiempo de tardanza como la llegada del mensaje del segundo angel que anunciaba la
caida de Babilonia. Los mileritas entendieron dentro de esa historia de prueba que el antiguo
pueblo del pacto, que histéricamente habia sido protestante, se habia convertido en las hijas de
Babilonia. Aquellos protestantes eran los protestantes representados por la iglesia de Sardis, la cual
representaba a un pueblo del pacto, porque tenian un "nombre", simbolo tanto de caracter como de
relacion de pacto, pero estaban muertos.

Y al angel de la iglesia en Sardis escribe: Esto dice el que tiene los siete Espiritus de Dios y las
siete estrellas: Conozco tus obras; tienes fama de estar vivo, pero estds muerto. Apocalipsis
3:1.

En el proceso de prueba de 1844, que comenzo6 el 19 de abril y luego termind el 22 de octubre,
quienes reprobaron el proceso se envanecieron; y si tan solo leyéramos los versiculos que siguen al
versiculo cinco, alli se ejemplifica el rasgo del orgullo humano con una ilustracion de la arrogancia
papal y la autoexaltacion. Termina en el versiculo veinte, donde se proclama que el Sefior estd en
Su santo templo; que toda la tierra guarde silencio.

Pero el Sefor esta en su santo templo: que toda la tierra guarde silencio delante de él. Habacuc
2:20.

El versiculo dos del capitulo dos de Habacuc identifica la primera desilusion del 19 de abril de
1844, y el capitulo termina en el versiculo veinte, que marca claramente el 22 de octubre de 1844,
cuando el Sefior vino repentinamente a Su templo.



Cuatro venidas el 22 de octubre de 1844 (linea sobre linea)

«La venida de Cristo como nuestro sumo sacerdote al lugar santisimo, para la purificacion del
santuario, presentada en Daniel 8:14; la venida del Hijo del hombre al Anciano de Dias, como
se presenta en Daniel 7:13; y la venida del Sefior a Su templo, predicha por Malaquias, son
descripciones del mismo acontecimiento; y esto también esta representado por la venida del
esposo a las bodas, descrita por Cristo en la parabola de las diez virgenes, de Mateo 25.» El
conflicto de los siglos, 426.

Los versiculos tres y cuatro identifican las dos clases que resultan del proceso de prueba desde el
versiculo dos hasta el versiculo veinte, el proceso de prueba del 19 de abril de 1844 al 22 de
octubre de 1844. Los versiculos del cuatro al diecinueve tratan del poder papal, con la excepcion
del versiculo catorce, que trata de la historia que sigue al descenso del angel de Apocalipsis
capitulo dieciocho el 11 de septiembre.

Porque la tierra se llenara del conocimiento de la gloria del Sefior, como las aguas cubren el
mar. Habacuc 2:14.

En el proceso de prueba del segundo angel en la historia millerita se desarrollaron dos clases de
adoradores, que luego se manifestaron en la crisis del 22 de octubre de 1844. El caracter de los
impios en el pasaje es el caracter del papado, y en ese periodo de prueba los milleritas fieles
llegaron a proclamar, en armonia con el mensaje del segundo angel, que la iglesia protestante habia
pasado a ser contada entre las hijas de Roma por su rechazo del mensaje millerita. La controversia
que se desarrollo desde el 19 de abril hasta el 22 de octubre es donde el caracter se manifiesta, ya
sea como un orgulloso bebedor del vino de Babilonia, como lo fue Belsasar, o como alguien que,
como Daniel ante Belsasar, fue justificado por su fe. Esa controversia es donde se desarrolla el
drama que despierta al mundo a las realidades eternas asociadas con el mensaje del tercer angel. El
telon de fondo del ebrio frente al justificado se sitia en el contexto del argumento de como el
mundo es iluminado respecto a las cuestiones: “Porque la tierra serd llena del conocimiento de la
gloria del Sefor, como las aguas cubren el mar.” Esa iluminacion comenzdé en el 9/11.

Al final de la historia representada en Habacuc capitulo dos, el Sefior vino repentinamente a Su
templo el 22 de octubre de 1844. Lo hizo en cumplimiento de la profecia que El presentd como
Palmoni en el versiculo catorce de Daniel ocho.

Palmoni

En el décimo dia del séptimo mes del calendario biblico, que en 1844 coincidid con el dia veintidos
del décimo mes, se cumplié Habacuc 2:20, y el nimero simbolico "220" puede verse en el
"capitulo y versiculo" que identifica un cambio dispensacional en la obra de Cristo en el santuario
celestial. Una caracteristica profética de los ciento cuarenta y cuatro mil es que son aquellos que
siguen al Cordero adondequiera que El vaya. Seguir a Cristo significa seguirle en Su Palabra.

En Su Palabra, el nimero "220" representa simbdlicamente la combinacion de la divinidad y la
humanidad, y la misma obra que Cristo comenz6 en esa fecha fue la obra de combinar Su divinidad
con la humanidad. En 1844, en el dia veintidds del décimo mes, o simbolicamente veintidos por



diez que da "220" (22 X 10 = 220), o, podria decirse, justamente en la fecha que equivale
simbolicamente a "220", Habacuc "2:20" se cumplié cuando Cristo pasé del Lugar Santo al Lugar
Santisimo para comenzar el juicio investigador.

Palmoni, el Numero Maravilloso, se encuentra dentro de la 'pregunta y respuesta’ que constituye el
pilar central del Adventismo, y la mayoria de los adventistas desconocen por completo esa verdad.

“La Escritura que, por encima de todas las demas, habia sido tanto el fundamento como el pilar
central de la fe adventista era la declaracion: ‘Hasta dos mil trescientas tardes y mafianas;
luego el santuario sera purificado’. [Daniel 8:14.]” El conflicto de los siglos, 409.

En el capitulo ocho de Daniel, los versiculos trece y catorce presentan una pregunta en el versiculo
trece, seguida de una respuesta en el versiculo catorce. La palabra hebrea Palmoni se traduce como
«ese santo en particular» en el versiculo trece, y ese nombre en particular de Cristo significa el
Numerador Maravilloso o el Numerador de Secretos.

Cuando Ellen White identifica que el versiculo catorce es el pilar central y fundamento del
Adventismo, coloca el énfasis divino en la pregunta y la respuesta de estos dos versiculos, lo cual
exige que Cristo, como el Maravilloso Contador, sea el punto de referencia principal. La hermana
White enfatizo6 repetidamente la importancia de ver a Cristo como la verdad central de cualquier
pasaje, y en los versiculos trece y catorce hay una aparicion directa de Cristo —«aquel cierto
santo»—, que es Palmoni.

Cuando el adventismo rechazo los “siete tiempos” de Levitico veintiséis en 1863, cerr6 los ojos a
Palmoni, porque la estructura profética de la pregunta y la respuesta se basa en la relacion entre los
“siete tiempos” de Moisés y los “dos mil trescientos dias” de Daniel. La relacion profética entre los
“siete tiempos” de Moisés —o dos mil quinientos veinte afios— y las “dos mil trescientas tardes y
mananas” de Daniel —o dos mil trescientos afilos— se establece por medio del tiempo, que esta
representado por nimeros, y el Maravilloso Numerador esté justo en el centro de la pregunta y la
respuesta que constituyen el pilar central del adventismo. Quienes hayan leido los escritos de
Josefo quiza recuerden sus argumentos 16gicos que identifican dos cosas especiales creadas por
Dios. Una era la lengua hebrea y la otra el tiempo mensurable, que a su vez requiere matematicas.

El versiculo trece pregunta ";Hasta cuando?". El versiculo no pregunta ";cudndo?", pregunta

"¢ hasta cuando?". Determinar si la pregunta trata sobre la duracion (;hasta cuando?) o sobre un
punto en el tiempo (;cuando?) es esencial para comprender correctamente. La respuesta a la
pregunta en el versiculo catorce o bien identifica un punto en el tiempo, o bien un periodo de
tiempo, y posiblemente ambos; pero sea cual sea la respuesta, debe situarse dentro del contexto de
la pregunta del versiculo trece. Para dividir correctamente la palabra, o dicho de otro modo, para
entender correctamente la respuesta del versiculo catorce, se requiere una correcta comprension del
contexto de la pregunta. ;Es "cuando" o "entonces"?

Los borrachos de Efrain ensefian vagamente que el versiculo catorce esta identificando un punto en
el tiempo, al cual ellos sefialan como el 22 de octubre de 1844, y al hacerlo muy bien pueden
referirse al pasaje que acabamos de citar de El Gran Conflicto, pero la Palabra de Dios nunca



cambia y nunca falla. La pregunta de ";hasta cuando?" esta identificando una duracidn, no un
punto en el tiempo. El 22 de octubre de 1844 comenz¢ el periodo del juicio investigador, y las
verdades asociadas con esa obra representan el evangelio eterno y son mucho mas importantes que
simplemente la fecha en que comenzo.

La gramatica hebrea es clara, y ese mismo significado se tradujo en la Version King James. No
solo la gramatica sitia claramente la pregunta en el contexto de la duracion, sino que la pregunta
";hasta cuando?" es un simbolo de la profecia biblica. Se puede demostrar por medio de varios
testigos que la pregunta ";hasta cudndo?", como simbolo, representa la historia del 11 de
septiembre hasta la ley dominical. Primero consideraremos el simbolo de ";hasta cuando?" antes
de volver a Palmoni y a Joel.

¢ Cuanto tiempo? Isaias seis

En Isaias capitulo seis, versiculo tres, los dngeles declaran que la tierra esta llena de la gloria de
Dios.

Y uno clamaba a otro, y decia: Santo, santo, santo, es el Sefior de los ejércitos; toda la tierra
esta llena de su gloria. [saias 6:3.

La hermana White vincula el descenso del angel de Apocalipsis 18 con los angeles del versiculo
tres.

Al contemplar [los angeles] el futuro, cuando toda la tierra esté llena de Su gloria, el triunfante
cantico de alabanza resuena de uno a otro en melodioso cantico: «Santo, santo, santo es el
Setior de los ejércitos». Review and Herald, 22 de diciembre de 1896.

Isaias estd en el 11 de septiembre y pregunta ";hasta cudndo?" debe presentar el mensaje del 11 de
septiembre a un pueblo laodicense que no desea ver ni oir. Se le dice que debe perseverar hasta que
las ciudades sean derribadas; y la destruccion de las ciudades comienza en la ley dominical, cuando
a la apostasia nacional le sigue la ruina nacional.

Entonces dije: Seior, ;jhasta cuando? Y él respondid: Hasta que las ciudades queden asoladas,
sin habitante, y las casas, sin hombre, y la tierra quede totalmente desolada, y el Sefor haya
llevado lejos a los hombres, y haya un gran abandono en medio de la tierra. Pero todavia
quedara en ella una décima parte, y volvera, y sera consumida; como el terebinto y como la
encina, que, cuando arrojan sus hojas, conservan su tronco; asi la simiente santa sera el tronco
de ella. Isaias 6:11-13.

El 11 de septiembre, cuando la tierra fue iluminada con la gloria de Dios, Isaias es ungido para
presentar el mensaje de la lluvia tardia y pregunta "hasta cudndo" debe presentar el mensaje del 11
de septiembre a un pueblo cuyos corazones estan engrosados. La respuesta es "hasta" la ley
dominical, cuando habra "un gran abandono en medio de la tierra". El "gran abandono" lo lleva a
cabo el adventismo laodicense, a quien Isaias, en el capitulo veintidos, representa como Sebna.

He aqui, el Sefior te llevara en un duro cautiverio y ciertamente te cubrira. Sin duda te hara
girar y te arrojara con violencia como una pelota a una tierra extensa; alli moriras, y alli los



carros de tu gloria seran la vergilienza de la casa de tu sefior. Y yo te expulsaré de tu puesto, y
de tu estado €l te derribara. Isaias 22:17-19.

Los adventistas laodicenses abandonan la verdad ante la ley dominical y alli son "derrocados",
como se representa en Daniel capitulo once versiculo cuarenta y uno.

Entrara también en la tierra gloriosa, y muchos paises seran derribados; pero éstos escaparan
de su mano: Edom, Moab y la parte principal de los hijos de Amoén. Daniel 11:41.

Cuando Isaias pregunta ";hasta cuando?", se le dice que presente el mensaje al Adventismo hasta
la ley dominical, cuando los "muchos" de Daniel once versiculo cuarenta y uno seran "derribados",
cuando abandonen el sdbado y a Dios. Entonces seran vomitados de la boca del Sefior, como se
representa en el libro de Apocalipsis, donde todos los libros de la Biblia se encuentran y terminan,
y donde, en Isaias veintidos, Sebna es "violentamente" arrojado "como una pelota a un pais
grande", al ser "removido" "lejos".

En ese periodo de tiempo, el remanente, representado como una “décima parte” (que es un
diezmo), “volvera”; en el pasaje se lo compara con arboles que tienen “sustancia” que permanece
cuando se desprenden las hojas. Las “hojas” representan la profesion en el simbolismo profético.
Cuando el Adventismo llegue a la ley dominical y acepte el primer dia de la semana en lugar del
sédbado de Dios, se desprendera de sus hojas de “profesion” y ya no pretendera guardar el sdbado
del séptimo dia de Dios.

La maldicion de la higuera fue una parabola representada. Aquel arbol estéril, ostentando su
pretencioso follaje ante la misma presencia de Cristo, era un simbolo de la nacion judia. El
Salvador deseaba dejar claro a Sus discipulos la causa y la certeza de la ruina de Israel. Con
este propdsito, revistio al arbol de cualidades morales y lo convirtio en expositor de la verdad
divina. Los judios se distinguian de todas las demds naciones, profesando lealtad a Dios.
Habian sido especialmente favorecidos por El, y se atribuian una justicia por encima de la de
cualquier otro pueblo. Pero estaban corrompidos por el amor al mundo y el afan de lucro. Se
jactaban de su conocimiento, pero ignoraban las exigencias de Dios y estaban llenos de
hipocresia. Como el arbol estéril, extendian en lo alto sus ramas pretenciosas, lozanas en
apariencia y hermosas a la vista, pero no daban "nada mas que hojas". La religion judia, con su
magnifico templo, sus altares sagrados, sus sacerdotes mitrados y ceremonias impresionantes,
era en verdad hermosa en su aspecto exterior, pero carecia de humildad, amor y benevolencia.

Todos los arboles en el huerto de higueras estaban desprovistos de fruto; pero los arboles sin
hojas no despertaban expectativas ni causaban desilusion. Con estos arboles se representaba a
los gentiles. Estaban tan carentes de piedad como lo estaban los judios; pero no habian
profesado servir a Dios. No hacian alardes de bondad. Eran ciegos a las obras y a los caminos
de Dios. Para ellos atin no era el tiempo de los higos. Todavia esperaban un dia que les trajera
luz y esperanza. A los judios, que habian recibido mayores bendiciones de Dios, se les
considerd responsables del abuso de estos dones. Los privilegios de los que se jactaban solo
aumentaron su culpa. El Deseo de las Edades. 582, 583.



En la ley dominical, la profesion del adventismo laodicense de ser el pueblo del pacto de Dios
desaparece, pues aceptan la marca del pacto de muerte y rechazan el sello del pacto de vida.
Entonces se despojan de las hojas de su profesion y lo que queda a la vista es un remanente
representado por Isaias, que el 11 de septiembre “regres6” a las sendas antiguas, luego fue
humillado hasta el polvo cuando ¢l (Isaias) reconocid su experiencia corrompida, y después fue
purificado con un carbon del altar. La hermana White nos informa que el carbon del altar
representa la purificacion, pero la purificacion es simplemente lo que se logra cuando el carbon
toca los labios de Isaias.

"El carbon encendido es un simbolo de la purificacion. Si toca los labios, no saldra de ellos
ninguna palabra impura. El carbon encendido también simboliza la eficacia de los esfuerzos de
los siervos del Sefnor." Review and Herald, 16 de octubre de 1888.

El "carbon" del altar que se arroja a la tierra en los iltimos dias corresponde a los carbones
arrojados a la tierra cuando se abre el séptimo y tltimo sello en los primeros cinco versiculos del
capitulo ocho de Apocalipsis. Isaias, y por lo tanto los ciento cuarenta y cuatro mil, son purificados
por el carbon al tocar sus labios, pero el "carbon" es un mensaje. Toca sus labios cuando toman el
libro de la mano del angel y lo comen.

Santificalos en tu verdad; tu palabra es verdad. Juan 17:17.

Aquellos que "regresan" y se convierten en el remanente (residuo) se representan como el roble y
los arboles teal, y asi como Cristo habia "investido el arbol de cualidades morales, y lo habia hecho
el expositor de la verdad divina", los arboles de Isaias tienen la "cualidad moral" dentro de si, como
lo representa la "sustancia". La sustancia permanece con los arboles, aun cuando aquellos que eran
solo hojas de profesion son desechados. La "simiente santa" es la "sustancia" y Cristo es la
"simiente santa" de la profecia. Esos arboles que se representan como el remanente y por el propio
Isaias en el capitulo seis representan a los hombres y por lo tanto a la humanidad, y la simiente
santa representa la divinidad. Asi, [saias seis identifica la purificacion del Adventismo desde el
9/11 hasta la ley dominical, y los detalles que Isaias aporta a esa historia profética estan todos
representados por su pregunta de ";hasta cuando?". Para Isaias, la respuesta a ";hasta cudndo?" era
desde el 9/11 hasta la ley dominical.

¢ Cuanto tiempo? 1840-1844

El 11 de agosto de 1840 prefigur6 el 11 de septiembre y, en la historia profética que va del 11 de
agosto de 1840 al 22 de octubre de 1844, tuvo lugar la batalla del monte Carmelo entre Elias y los
profetas de Jezabel. Finalmente, se demostro que los profetas de Baal eran falsos profetas y fueron
ejecutados por Elias, pero al inicio mismo del enfrentamiento Elias planteo la pregunta: «;Hasta
cuando vacilaréis entre dos opiniones?»

Y Elias se acerco a todo el pueblo y dijo: Hasta cuando vacilaran entre dos opiniones? Si el
Sefior es Dios, siganlo; pero si Baal, siganlo. Y el pueblo no le respondié palabra. Entonces
Elias dijo al pueblo: Yo, solo yo, he quedado como profeta del Sefior; pero los profetas de Baal
son cuatrocientos cincuenta hombres. 1 Reyes 18:21, 22.



Elias estd en el 11 de agosto de 1840; preguntandole a esa generacion: el mensaje milerita es
verdadero o es falso? Es otro mensaje a Laodicea, como lo fue Isaias 6.

«Miles fueron inducidos a abrazar la verdad predicada por William Miller, y siervos de Dios
fueron levantados con el espiritu y el poder de Elias para proclamar el mensaje. Como Juan, el
precursor de Jesus, quienes predicaban este solemne mensaje se sintieron constrefiidos a poner
el hacha a la raiz del arbol y a llamar a los hombres a producir frutos dignos de
arrepentimiento. Su testimonio estaba destinado a despertar y afectar poderosamente a las
iglesias, y a manifestar su verdadero caracter. Y al proclamarse la solemne amonestacion de
huir de la ira venidera, muchos que estaban unidos con las iglesias recibieron el mensaje
sanador; vieron sus apostasias y, con amargas lagrimas de arrepentimiento y profunda agonia
del alma, se humillaron ante Dios. Y cuando el Espiritu de Dios reposo sobre ellos, ayudaron a
hacer resonar el clamor: “Temed a Dios, y dadle gloria; porque la hora de su juicio ha
llegado.”» Primeros escritos, 233.

En el periodo de prueba de 1840 a 1844, los protestantes que rechazaron el mensaje de Elias se
convirtieron en las hijas de Roma y entregaron el manto del protestantismo al adventismo millerita.
Con Isaias y Elias, tenemos dos testigos que testifican del hecho de que la pregunta ““;hasta
cuando?” es un simbolo de la historia que comienza el 11 de septiembre y termina en la ley
dominical. En la historia millerita, el 11 de agosto de 1840 se alinea con el 11 de septiembre, y el
22 de octubre de 1844 se alinea con la ley dominical. Cuando descendio fuego del cielo y
consumio la ofrenda de Elias, las doce piedras fueron todas iluminadas junto con la ofrenda,
marcando asi a los ciento cuarenta y cuatro mil como un pendoén representado por piedras
iluminadas. Luego los falsos profetas fueron muertos por Elias, asi como los Estados Unidos, el
falso profeta, es muerto como el sexto reino en la ley dominical.

Isaias 6 enfatiza un proceso de prueba, purga y purificacion entre el pueblo de Dios desde el 11 de
septiembre hasta la ley dominical. Elias esta abordando la actitud laodicense del pueblo de Dios,
pero también aportando evidencia para distinguir entre un profeta verdadero y uno falso y, a su
vez, entre un mensaje verdadero o falso. Asi, desde el 11 de agosto de 1840 y hasta el 22 de
octubre de 1844, recayd una prueba profética sobre los protestantes del periodo de Sardis, y asi
como el fuego en el Monte Carmelo produjo una division en dos clases, en 1844 se manifestaron
dos clases. Una de las clases en el proceso de prueba era el pueblo del pacto que pronto dejaria de
serlo, y la otra clase era el adventismo millerita con el cual Dios entraria en pacto el 22 de octubre
de 1844. El periodo de prueba y division es la historia de la vifia, pues el adventismo millerita se
mostré como el profeta verdadero en el mismo punto en que el protestantismo de Sardis comenzo a
cumplir su papel como protestantismo apdstata. Asi como los profetas de Baal fueron
desenmascarados como falsos, de igual manera el antiguo pueblo del pacto fue expuesto y luego
identificado por los milleritas como una hija de Roma. La historia del Monte Carmelo, y también el
cumplimiento de esa historia en el tiempo de los milleritas, proporciona un segundo testigo para
Isaias 6: que la pregunta, ";hasta cuando?", es un simbolo del periodo de tiempo desde el 11 de
septiembre hasta la ley dominical.



'Seior, Dios de Abraham, de Isaac y de Israel', implora el profeta, 'sea hoy manifiesto que Tu
eres Dios en Israel, y que yo soy Tu siervo, y que he hecho todas estas cosas por Tu palabra.
Oyeme, oh Sefior, dyeme, para que este pueblo sepa que Tu eres el Sefior Dios, y que Tt has
hecho volver su corazon otra vez.'

Un silencio, opresivo en su solemnidad, reposa sobre todos. Los sacerdotes de Baal tiemblan
de terror. Conscientes de su culpa, aguardan una pronta retribucion.

Apenas ha terminado la oracion de Elias cuando llamas de fuego, como fulgurantes
reldmpagos, descienden del cielo sobre el altar erigido, consumiendo el sacrificio, lamiendo el
agua de la zanja e incluso consumiendo las piedras del altar. El fulgor de la llamarada ilumina
la montafia y deslumbra los ojos de la multitud. En los valles de abajo, donde muchos observan
con ansiosa expectacion los movimientos de los que estan arriba, el descenso del fuego se ve
claramente, y todos quedan asombrados ante el espectaculo. Se asemeja a la columna de fuego
que en el Mar Rojo separ? a los hijos de Israel del ejército egipcio.

El pueblo en el monte se postra con asombro ante el Dios invisible. No se atreven a seguir
contemplando el fuego enviado desde el cielo. Temen que ellos mismos sean consumidos; y,
convencidos de su deber de reconocer al Dios de Elias como el Dios de sus padres, a quien
deben lealtad, claman todos a una, como con una sola voz: «;El Sefior, El es Dios; el Sefior, El
es Dios!» Con asombrosa claridad el clamor resuena por el monte y repercute en la llanura de
abajo. Por fin Israel esta despierto, desengaiiado y arrepentido. Por fin el pueblo ve cuanto ha
deshonrado a Dios. El caracter del culto a Baal, en contraste con el servicio razonable que
exige el Dios verdadero, queda plenamente revelado. El pueblo reconoce la justicia y la
misericordia de Dios al retener el rocio y la lluvia hasta que han sido llevados a confesar Su
nombre. Ahora estan listos para admitir que el Dios de Elias esta por encima de todo idolo.
Profetas y Reyes, 153.

¢ Cuanto tiempo? Moisés

La primera vez que se plantea la pregunta simbolica «;hasta cuando?» en la Palabra profética es en
la octava plaga sobre los egipcios en tiempos de Moisés. La octava plaga consiste en «langostasy
(un simbolo del islam) traidas por un «viento del este» (un simbolo del islam).

Y Moisés y Aaron entraron ante Faradn y le dijeron: Asi dice el Sefor, Dios de los hebreos:
(Hasta cuando rehusaras humillarte delante de mi? Deja ir a mi pueblo, para que me sirva.
Porque, si rehusas dejar ir a mi pueblo, he aqui que mafiana traeré las langostas a tu territorio; y
cubriran la faz de la tierra, de modo que no se podré ver la tierra; y comeran el resto de lo que
se salvo, lo que quedo tras el granizo, y comeran todo arbol que crece en el campo; y llenaran
tus casas, las casas de todos tus siervos y las casas de todos los egipcios; cosa que ni tus padres
ni los padres de tus padres han visto, desde el dia en que estuvieron sobre la tierra hasta hoy. Y
se volvio y sali6 de la presencia de Faraon.

Y los siervos del Faraon le dijeron: ;Hasta cuando nos sera este hombre un lazo? Deja ir a esos
hombres, para que sirvan al Sefior su Dios. ;No sabes atin que Egipto esta destruido?



Y Moisés y Aaron fueron traidos de nuevo ante Faraon; y él les dijo: Id, servid al Sefior vuestro
Dios; pero ;quiénes son los que han de ir?

Y Moisés dijo: Iremos con nuestros jovenes y con nuestros ancianos, con nuestros hijos y con
nuestras hijas; con nuestros rebafios y con nuestro ganado iremos, porque debemos celebrar
una fiesta al Sefior.

Y ¢l les dijo: Asi sea el Sefior con vosotros, como yo os dejaré ir a vosotros y a vuestros
pequeios; miradlo, porque el mal esta delante de vosotros. No sera asi; id ahora los varones, y
servid al Sefior, porque eso pedisteis. Y fueron echados de la presencia de Faraon.

Y el Senor dijo a Moisés: Extiende tu mano sobre la tierra de Egipto para que vengan las
langostas, y suban sobre la tierra de Egipto y devoren toda hierba de la tierra, incluso todo lo
que el granizo habia dejado. Y Moisés extendio su vara sobre la tierra de Egipto, y el Sefior
hizo soplar sobre la tierra un viento del oriente todo aquel dia y toda aquella noche; y, al
amanecer, el viento del oriente trajo las langostas. Y las langostas subieron sobre toda la tierra
de Egipto y se posaron en todas las regiones de Egipto; fueron muy terribles; antes de ellas no
hubo langostas como ellas, ni después de ellas habra tales. Porque cubrieron la faz de toda la
tierra, de modo que la tierra se oscurecio; y devoraron toda hierba de la tierra y todo el fruto de
los arboles que el granizo habia dejado; y no quedod cosa verde en los arboles ni en la hierba del
campo en toda la tierra de Egipto.

Entonces Faraon llamo6 con urgencia a Moisés y a Aardn; y les dijo: He pecado contra el Sefior
vuestro Dios y contra vosotros. Ahora, pues, te ruego que perdones mi pecado solo esta vez, e
implora al Sefior vuestro Dios para que quite de mi solamente esta muerte. Y salio de la
presencia de Faraon y rogo6 al Sefior. Y el Sefior hizo soplar un fortisimo viento del occidente,
que se llevo las langostas y las arrojo al mar Rojo; no quedo ni una sola langosta en todo el
territorio de Egipto. Exodo 10:3-19.

Primero, "el Sefior Dios de los hebreos" pregunta: ";Hasta cuando te negaras a humillarte delante
de mi?"; y después los siervos del Faraon volvieron a preguntar al Faraon: ";Hasta cuando sera
este hombre un lazo para nosotros?" La pregunta se formula durante la octava plaga, que se alinea
con el 11 de septiembre por varias razones. La décima plaga es la muerte de los primogénitos, que
se alinea con la cruz, y le sigue la decepcion junto al Mar Rojo, que, segun la inspiracion, se alinea
con la decepcion de los discipulos en la cruz, la cual se alinea con la gran decepcion de los
mileritas en 1844. Esos tres testigos todos se alinean con la ley dominical. La décima plaga es la
ley dominical, y dos plagas antes la octava plaga trajo las "langostas" con un "viento del oriente".
Las "langostas" llenaron toda la tierra, asi como el islam estd sacudiendo hoy a todo el mundo al
haber difundido su oscuridad mediante la inmigracion forzada. El nombre latino de la "langosta del
desierto" es "locusta migratoria", lo cual representa la expansion del islam mediante la
inmigracion, que en el mundo natural se tipifica como migracion.

La novena plaga fue una oscuridad que se podia palpar.

Y el Senor dijo a Moisés: Extiende tu mano hacia el cielo, para que haya tinieblas sobre la
tierra de Egipto, tinieblas tan densas que se puedan sentir. Y Moisés extendié su mano hacia el



cielo; y hubo tinieblas espesas en toda la tierra de Egipto durante tres dias. No se veian unos a
otros, ni ninguno se levanto de su lugar por tres dias; pero todos los hijos de Israel tenian luz en
sus moradas. Exodo 10:21-23.

En el simbolismo de «cuanto tiempo» representado por el Monte Carmelo y Elias, hay una
distincion que se manifiesta cuando el fuego desciende del cielo. El Dios de Elias hizo lo que Baal
no puede hacer. En la historia milerita se hizo la distincion entre el protestantismo sardiano caido y
el adventismo milerita. Con Moisés la distincion era tinieblas o luz. Habia luz en los hogares
hebreos. Isaias ademas nos informa que los que no tienen luz en la linea de Moisés, que también
son aquellos destruidos por Elias, y los que pierden el manto del protestantismo en el periodo
milerita, son un «pueblo» que «oye» «ciertamente, pero no entiende; y ve» «ciertamente, pero no
percibe». Entonces se hace un pronunciamiento de este pueblo que dice: «Engruesa el corazon de
este pueblo, y haz pesados sus oidos, y cierra sus 0jos; no sea que vean con sus 0jos, y oigan con
sus oidos, y entiendan con su corazon, y se conviertan, y sean sanadosy.

Dispuesto a hacer el trabajo, pero abrumado por la tarea de predicar a quienes no quieren escuchar.
Entonces Isaias dijo: "Sefor, ;hasta cuando?"

Las tltimas tres de las diez plagas de Egipto dan testimonio de los tres pasos desde el 11 de
septiembre hasta la ley dominical. EI 11 de agosto de 1840 el mensaje del primer angel recibio
poder, y el 19 de abril de 1844 llegd el segundo angel y recibid poder en la reunion campestre de
Exeter del 12 al 17 de agosto, y el tercer angel llego el 22 de octubre de 1844. El tercer angel se
alinea con la ley dominical y, por lo tanto, identifica un proceso de tres pasos, pues no se puede
tener un tercero sin un primero y un segundo.

El primero y el segundo mensaje fueron dados en 1843 y 1844, y ahora estamos bajo la
proclamacion del tercero; pero los tres mensajes atin han de ser proclamados. Es tan esencial
ahora como lo ha sido siempre que se repitan a quienes buscan la verdad. Con la pluma y con
la voz hemos de hacer sonar la proclamacion, mostrando su orden y la aplicacion de las
profecias que nos conducen al mensaje del tercer angel. No puede haber un tercero sin el
primero y el segundo. Estos mensajes hemos de darlos al mundo en publicaciones, en
discursos, mostrando en la linea de la historia profética las cosas que han sido y las cosas que
seran. Mensajes Selectos, libro 2, 104, 105.

La décima plaga de Egipto ha sido alineada por inspiracion con la cruz y la decepcion posterior
asociada a ella. La décima plaga es, por lo tanto, el tercer mensaje, que por necesidad profética
debe ser precedido por un primer y un segundo mensaje. En el 9/11 el Sefior le pregunté a Faraon:
«¢hasta cuando?» y, inmediatamente después, los siervos de Faraon también preguntaron: «;hasta
cuando?». Después de que Moisés entregd a Faraon la pregunta de Dios, «;hasta cudindo?», y justo
antes de que los siervos repitan la pregunta de Moisés a Faraon, Moisés marca un punto de
inflexion cuando «se volvié y sali6 de delante de Faradn». Exodo 10:6.

El 11 de septiembre fue un punto de inflexion profético, prefigurado cuando Moisés hizo venir la
plaga de langostas que llego6 con el viento del oriente.



Hay épocas que son puntos de inflexion en la historia de las naciones y de la iglesia. En la
providencia de Dios, cuando llegan estas diferentes crisis, se da la luz para ese tiempo. Bible
Echo, 26 de agosto de 1895.

La siguiente plaga produjo tinieblas o luz, dependiendo de la clase en la que te encontrabas. EI 11
de septiembre fue un "punto de inflexion en la historia de las naciones y de la iglesia". En ese
momento el pueblo de Dios fue llamado a volver y andar por las sendas antiguas, pero rehusaron
andar en ellas y no escucharon el sonido de la trompeta. Después de Elias, se llevo a cabo una
separacion entre tinieblas y luz, y Moisés pregunto: ";hasta cuando?" Ella ademads afirma en el
pasaje:

Hay periodos que marcan un punto de inflexion en la historia de las naciones y de la iglesia. En
la providencia de Dios, cuando llegan estas distintas crisis, se otorga luz para ese tiempo. Si se
recibe, hay progreso espiritual; si se rechaza, sobrevienen la decadencia espiritual y el
naufragio. Bible Echo, 26 de agosto de 1895.

Continuaremos con el tema de "cuanto tiempo" en el proximo articulo.

En mayo de 1842, se convoc6 una Conferencia General en Boston, Massachutes. Al inicio de
esta reunion, los hermanos Charles Fitch y Apollos Hale, de Haverhill, presentaron las
profecias pictdricas de Daniel y Juan, que habian pintado sobre tela, con los nimeros
proféticos, mostrando su cumplimiento. El hermano Fitch, al explicar su lamina ante la
Conferencia, dijo que, mientras examinaba estas profecias, habia pensado que, si pudiera sacar
algo de esta indole como lo aqui presentado, ello simplificaria el tema y le facilitaria
presentarlo a un auditorio. Aqui habia mas luz en nuestro camino. Estos hermanos habian
estado haciendo lo que el Sefior le habia mostrado a Habacuc en su vision 2.468 afios antes,
diciendo: “Escribe la vision y hazla clara en tablas, para que corra el que la lea. Porque la
vision es aun para un tiempo sefialado.” Habacuc 2:2.

"Después de cierta discusion sobre el tema, se acordd por unanimidad mandar litografiar
trescientos cuadros semejantes a este, lo cual se logro pronto. Se les llamo 'los cuadros del 43'.
Esta fue una Conferencia muy importante." La autobiografia de Joseph Bates, 263.

«He visto que la carta de 1843 fue dirigida por la mano del Sefor, y que no debia ser alterada;
que las cifras eran como El queria que fuesen; que Su mano estaba sobre ella y oculté un error
en algunas de las cifras, de modo que nadie pudiera verlo hasta que Su mano fuese retirada».
Primeros Escritos, 74.

«Fue el testimonio unanime de los conferencistas y publicaciones del Segundo Advenimiento,
cuando se mantenian sobre “la fe original”, que la publicacion del grafico fue un cumplimiento
de Habacuc 2:2, 3. Si el grafico era un asunto de profecia (y los que lo niegan abandonan la fe
original), entonces se sigue que 457 a. C. era el afio desde el cual debian fecharse los 2300
dias. Era necesario que 1843 fuese el primer tiempo publicado, a fin de que “la visiéon”
“tardara”, o de que hubiese un tiempo de tardanza, durante el cual la compafiia de las virgenes
habia de dormitar y dormir respecto al gran asunto del tiempo, justamente antes de ser
despertadas por el Clamor de Medianoche». Second Advent Review and Sabbath Herald,
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