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El Nuevo Testamento y las “nuevas generaciones”:
Reflexiones teoldgicas desde la perspectiva adventista
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Resumen

El traspaso de verdades y tradiciones de una generacion a otra, sin duda, es un
tema que merece ser examinado. Este trabajo ofrece una reflexion teoldgica sobre lo
que el Nuevo Testamento puede ensefiarnos en el contexto adventista acerca del dialogo
entre las antiguas y nuevas generaciones. Tomando el evangelio de Juan como un texto
fundamental para establecer ese dialogo, se analiza la historia de tres personajes
biblicos que, siendo jovenes, rechazaron o aceptaron seguir y servir a Cristo: el joven
rico, Saulo de Tarso y Timoteo. El estudio concluye sefialando que el didlogo debe tener
siempre a Cristo como centro, comprendiendo los relatos desde una perspectiva
transformativa y aplicandolos al contexto de las nuevas generaciones presentes en la
Iglesia Adventista.

Palabras clave: Nuevas generaciones, Evangelio de Juan, Evangelios sinopticos, Pablo,
Timoteo

Abstract

The transmission of truths and traditions from one generation to the next is
undoubtedly a subject worthy of exploration. This paper presents a theological
reflection on what the New Testament can teach us, within the Adventist context, about
the dialogue between older and younger generations. Using the Gospel of John as a
foundational text for establishing this dialogue, the study examines the stories of three
biblical figures who, as young people, either rejected or chose to follow and serve
Christ: the rich young man, Saul of Tarsus, and Timothy. The study concludes by
emphasizing that this dialogue must always focus on Christ, interpreting the narratives
from a transformative perspective and applying them to the context of the younger
generations within the Adventist Church.

Keywords: New generations, Gospel of John, Synoptic Gospels, Paul, Timothy

Introduccion

Una generacion, desde una perspectiva sociocultural, es un conjunto de
individuos que comparten creencias, conductas y rangos de edad similares. Por
otro lado, una “nueva generacion” se refiere a la cohorte social que le sigue, en
la cual los elementos fundamentales de la generacion previa persisten o se
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modifican.' Desde el punto de vista de la fe, y en especial de la Iglesia
Adventista, comprender este traspaso es fundamental, pero ain mas importante
es reconocer el papel que los jovenes desempefian hoy en este proceso.

Para contribuir a esta discusion, este trabajo examina brevemente la vida
de tres personajes del Nuevo Testamento. El plan es analizar el papel que ellos
tienen, tanto positivo como negativo, dentro de la iglesia, en relacion con el
tema de las nuevas generaciones. Aunque el Nuevo Testamento menciona
mujeres involucradas en la predicacion del Evangelio (e.g., Lc 8:1-3), no hay
informacion explicita que permita especular sobre su juventud.? Por lo tanto,
este trabajo se centra nicamente en personajes masculinos. Todos ellos, como
se vera, cumplen el rango etario que envuelve el concepto de juventud que la
Iglesia Adventista determina en el Manual de Iglesia, lo cual incluye personas
que rondan los 16 y 30+ afios.® Sin embargo, las lecciones extraidas en el
desarrollo del articulo son aplicables a ambos sexos y, de hecho, a cualquier
grupo etario.

La metodologia propuesta se basa en un analisis semantico de
determinados vocablos griegos que permitiradn establecer la edad de los
personajes seleccionados. Se presta especial atencion a los contextos literarios e
historicos donde se examinan eventos de la vida de estos jovenes, y es a partir
de estos ejemplos que surgen las consideraciones teoldgicas presentadas. No
obstante, antes de exponer estas reflexiones, es fundamental primero mostrar el
interés del Nuevo Testamento en las nuevas generaciones, especialmente al
analizar el publico al que el Evangelio de Juan pretende dirigirse.

El evangelio de Juan y las nuevas generaciones

Desde una perspectiva estrictamente biblica, resulta dificil afirmar, como
algunos lo han hecho,* que todos los discipulos de Jesus eran jovenes. No
obstante, sin entrar en un analisis detallado, es posible sostener que al menos
uno de ellos si lo fue. Juan, el discipulo amado, quien vivié (o sobrevivio) hasta
finales del primer siglo, formo parte del ministerio de Jests siendo muy joven.

"'Ver Jackie Scott, “Generation(s)”, en Cambridge Dictionary of Sociology, ed. Bryan S.
Turner (Cambridge: Cambridge University Press, 2006), 233-235; John Scott y Gordon
Marshall, Oxford Dictionary of Sociology (Oxford: Oxford University Press, 2009),
252.

% El tnico lugar que tal vez puede contribuir para imaginar con certeza la edad que
mujeres jovenes tenian en tiempos del Nuevo Testamento es recurrir a la literatura extra
biblica. En el Protoevangelio de Santiago (8,2), por ejemplo, Maria habria tenido 12
afios de edad cuando fue entregada como esposa a José. Sin embargo, el objetivo
metodologico de este trabajo es biblico, por lo que no tendria sentido explorar ese tipo
de especulaciones.

? Ver Asociacion General de la Iglesia Adventista del Séptimo Dia, Manual de la Iglesia,
ed. Walter Steger, 8* ed. (Florida: Asociacion Casa Editora Sudamericana, 2022), 125.

* Otis Cary y Frank Cary, “How Old were Christ’s Disciples?”, BW 50 (1917): 3-12.
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Lo anterior se deduce a partir de evidencias historicas externas e
internas. En estas se localiza cronologicamente a Juan, a quien se le vincula
con el discipulo a quien Jesus amaba (cf. Jn 13:23; 19:26; 20:2; 21:7, 20), y con
el evangelio que lleva su nombre, en la Gltima mitad del primer siglo.” De este
modo, considerando que la muerte de Jesus ocurrio en el afo 31 d. C., se espera
que Juan haya sido lo suficientemente joven para vivir hasta el fin del siglo.

Es posible que, al escribir el evangelio después de la muerte de
probablemente todos los apdstoles, Juan hubiera visto pasar la primera
generacion de cristianos. El estaba entre los tltimos testigos vivos del grupo, y
al redactar el evangelio tuvo en mente la generacion que venia, aquella que no
habia conocido a Jesus en persona.® El evangelio de Juan, entonces, esta
construido pensando en las nuevas generaciones, para lo cual dispone sus
mensajes y sefiales en funcion de este concepto.’

Respecto a las sefiales, Juan registra escenas en las que Jesus realiza
proezas o sana a las personas sin tener contacto fisico alguno (2:1-12; 4:43-54;
5:1-9; 6:1-15; 9:1-12; 11:1-44). Al transformar el agua en vino, por ejemplo,
Jests ordena realizar ciertos procedimientos, y el milagro sucede (2:1-12).
Asimismo, al resucitar a Lazaro, este vuelve a la vida al momento en que Jesus
lo llama, diciendo: “jLazaro, ven fuera!” (11:41-44).* En ambos casos, el
“toque” material de Jesus esta ausente, y es su voz el aspecto que es realzado.’
En este sentido, el mensaje que Juan quiere comunicarle a la nueva generacion
es que, si bien Jesus no esta fisicamente con ellos, su palabra, a la distancia, es
tan poderosa como su presencia corporal.'

Aunque esta interpretacion resalta el énfasis de Juan en la voz de Jesus en
lugar del contacto fisico, es importante reconocer que esta lectura es posible,
pero no necesariamente obligatoria. El proposito de Juan parece ser mucho mas

3 Acerca de la posicion que fecha el evangelio de Juan en torno al final del primer siglo
AD, ver D. A. Carson and Douglas J. Moo, An Introduction to the New Testament, 2nd
edition (Grand Rapids: Zondervan, 2005), 264-267.

¢ Paul S. Minear, “The Audience of the Fourth Evangelist”, Int 31 (1977): 339-354.

7 Jon Paulien, John: Jesus gives Life to a New Generation (Boise, ID: Pacific Press,
1995), 19-23.

% A no ser que se indique lo contrario, las citaciones de la Biblia han sido tomadas de la
version Reina-Valera 1995.

? La uinica excepcion parece ser la sanidad del ciego de nacimiento, en la que Jests unta
los ojos del discapacitado con lodo (Jn 9:6). No obstante, el ciego solo es sanado
cuando este obedece el mandato de Jesus, y va y lava sus ojos en el estanque de Siloé
(9:7), una fuente ubicada a més de un kilometro de distancia.

10 Paulien, John, 19-23.
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complejo que lo sugerido anteriormente.' En este sentido, vale la pena sefialar
que una forma alternativa de entender la distincion literaria entre toque y voz
esta profundamente arraigada en la creencia de Juan de que Jesus es la Palabra
(1:1-3, 14). Si el prologo joanico tiene como trasfondo intertextual el relato
creacional del Génesis (Jn 1:1-18; Gn 1:1-2:3), la identificacion de Jesus como
la Palabra en Juan representa al acto creador divino (Jn 1:1-5), donde el toque
se vuelve innecesario, ya que las palabras de Dios se manifiestan en hechos
concretos creados (cf. Gen 1:3, 6, 9, 11, 14, 20, 24, 26)."? Considerando que
Juan fue escrito a finales del primer siglo, su intencioén es enfatizar que Jesus,
como la Palabra, es el creador eterno que ya existia en la creacion y que
permanecera con la iglesia, la generacion de Juan y la nuestra, para siempre. De
esta manera, la generacion a la que Juan escribe es universal, trascendiendo las
limitaciones temporales y geograficas impuestas por los seres humanos. ;La
razon? Jesus, la Palabra, esta y estara presente con las generaciones venideras
hasta el fin de los tiempos (cf. Mt 28:20).

Volviendo a Juan, y con relacion al objetivo evangelistico propuesto por
é1," el discipulo amado sefala que Jesus se preocupa por los discipulos desde
incluso antes de ser glorificado." Rumbo al jardin, Jesus ora por los discipulos,
pero también por aquellos que creerdn en €l en el futuro (17:20). Creer es
fundamental para Juan," por lo que al final del Evangelio declara expresamente
su proposito al escribirlo, afirmando que todo ha sido registrado para que crean
en Jesus y tengan vida en su nombre (20:21). Dicho de otro modo, el evangelio
no tiene un fin meramente informativo, sino uno cristologico y soteriologico,
resaltando la figura de Jesus y enfatizando que solo a través de €l se hereda la

' Referente a las diversas propuestas que intentan determinar propdsito literario de
Juan, ver Andreas J. Kostenberger, ““In Order That You May Believe’ (John 20:31): The
Apologetic Thrust of John’s Gospel”, Jurnal teologic 21 (2022): 63-76; J. A. T.
Robinson, “The Destination and Purpose of St John’s Gospel,” NTS 6 (1960): 117-131;
J. W. Bowker, “The Origin and Purpose of St John’s Gospel” NTS 11 (1965): 398-408;
A. Wind, “Destination and purpose of the Gospel of John”, NovT 14 (1972): 26-69;
Donald A. Carson, “The Purpose of the Fourth Gospel: John 20:31 Reconsidered”, JBL
106 (1987): 639-651.

12 Para un excelente studio entre Genesis 1 y los primeros versos del prologo de Juan,
ver Edward W. Klink, JoAn, ZECNT (Grand Rapids, MI: Zondervan, 2016), 86-96.

1 Cf. Carson, “The Purpose of the Fourth Gospel: John 20:31 Reconsidered”, 639-651;
Kostenberger, “‘In Order That You May Believe’ (John 20:31): The Apologetic Thrust
of John’s Gospel”, 63-76.

!4 Minear, “The Audience of the Fourth Evangelist”, 339-354.
15 Cf. G. Barth, “moted®”, EDNT 3:95-96.
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vida eterna.'® De esta manera, Juan intenta entablar un didlogo con todas las
futuras generaciones, haciéndoles notar que todo comienza y acaba en Jesus,
siendo €l el tinico camino para la salvacion (11:25-26; 14:6): la Palabra de Vida
(cf. 1Jn 1:1-3).

Al analizar estos datos, el mensaje que la nueva generacion debe
aprender y transmitir es la persona de Jesucristo, junto con todo lo que ello
implica. Esto significa que el punto de partida para crear vinculos entre la
generacion antigua y la nueva inicia al meditar en escenas donde jovenes
interactiian con Jesus, o con aquellos que pertenecen a la generacion anterior,
pero desean que el mensaje de Cristo siga avanzando. En este sentido, a
continuacion, se describen los desafios y oportunidades que tres escenas del
Nuevo Testamento presentan respecto al tema en cuestion. El primer ejemplo
tiene matices tristes, mientras que los dos ultimos transmiten esperanza. Con
ello, se busca reflexionar sobre los aspectos negativos y positivos que se
manifiestan en la vida misionera y activa de la iglesia al relacionarse con las
nuevas generaciones.

El dignatario rico: el joven que prefirié el dinero antes
que seguir a Jesus

En los tres evangelios sindpticos se cuenta la historia de un individuo que
se acerca a Jesus preguntandole qué debe hacer para alcanzar la vida eterna (Mt
19:16-30; Mc 10:17-31; Lc 18:18-30). El didlogo en los tres relatos es similar.
En cada uno se ve como el hombre, a quien se le describe como teniendo
muchas posesiones, parte triste después que Jests lo invita a que venda todo, lo
dé a los pobres y le siga (Mt 19:21-22; Mc 10:21-22; Lc 18:22-23).

Segun el Evangelio de Mateo, el personaje de la historia era un veoviockog
(Mt 19:20), un vocablo griego que describe a una persona joven'” que ha pasado
la etapa de la pubertad.' Se cree que la edad representada por un veaviokog
fluctuaba entre los veintitin y veintiocho afios," y se podia extender hasta un
maximo de treinta.”

'® Adelbert Denaux, “The Twofold Purpose of the Fourth Gospel a Reading of the
Conclusion to John’s Gospel (20,30-31)”, en Studies in the Gospel of John and Its
Christology: Festschrift Gilbert Van Belle, BETL 265 (Leuven: Peeters, 2014),
519-536.

" BDAG, 667; LSJ, 1164; cf. Franco Montanari, The Brill Dictionary of Ancient Greek
(Leiden: Brill, 2015), 1385.

8 L&N, 108.

1 Mark Golden, Children and Childhood in Classical Athens, ASH (Baltimore, MD:
Johns Hopkins University Press, 1990), 14.

2 R. Larry Overstreet, “The Greek Concept of the ‘Seven Stages of Life” and Its New
Testament Significance”, BBR 19 (2009): 541-545.
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Un detalle adicional que ayuda a comprender el mensaje de la historia es
notar que Lucas lo llama de dpywv (Lc 18:18), vocablo que ha sido traducido
como “principal” (RV 1960, cf. BJ), “dirigente” (PDT), “magistrado” (NBE),
“prominente” (LBLA), “uno de los jefes” (DHH) o “dignatario” (NVI, RV
1995). Este término griego era usado en la antigliedad para designar a personas
de influencia que ostentaban puestos de liderazgo,*' tales como autoridades
civiles (Mt 20:25; Hch 13:27; Ro 13:3) o lideres religiosos (Lc 8:41; 24:20; Jn
3:1; Hch 14:5).> En el contexto del relato lucano, el vocablo apunta
posiblemente en esta ultima direccion,” identificando a un lider de la sinagoga
(Lc 8:41) 0 a un miembro del Sanedrin (23:13, 35; 24:20; cf. 14:1).

En ambos casos, el énfasis estd en su interés religioso. Este salta a la vista
no solo en el contenido de la pregunta inicial del joven (“;qué haré para heredar
la vida eterna?” Lc 18:18), sino también al afirmar el haber guardado los
mandamientos desde su juventud (Mc 10:19-20; Lc 18:20-21), es decir, desde
que tenia la responsabilidad y obligacion legal para hacerlo.* Esta afirmacion y
actitud de suficiencia surge a partir del didlogo que el joven tiene con
Jesucristo. En opinion de Jesus, a fin de heredar la vida eterna, el joven debia
guardar la ley de Dios, enumerando los preceptos mencionados en la segunda
tabla del decalogo (Mt 19:16-17; Mc 10:17-19; Lc 18:18-20). Todos los
mandamientos citados por Jesus tienen en comun aspectos ligados al bien de la
comunidad, en donde el respeto y valor al ser humano son determinados.” El
joven, quien asegura haberlos guardado todos, miente. Pues al rechazar la
invitacion para vender sus posesiones y seguir a Jesus, esta abiertamente
quebrantando la segunda parte de la ley, la cual, segliin Jesus, se resume en amar
al préjimo como a uno mismo (Mt 22:39; Mc 12:31; Lc 10:27). Al negarse a
desprenderse de aquello que mas amaba, para asi ayudar al necesitado, infringe
la ley por completo. Al actuar asi, ¢l demostraba amar mas a sus posesiones y su
titulo de &pywv que al projimo, y por ende también al Creador.

Pero el punto clave de la historia no estd en que, para obtener la vida
eterna o ser un discipulo de Jesus, se deban vender las posesiones. Zaqueo,
quien irrumpe en escena un poco después de esta historia, se transformé en un

2l James Hope Moulton y George Milligan, The Vocabulary of the Greek Testament:
Hllustrated from the Papyri and Other Non-Literary Sources (London: Hodder and
Stoughton, 1952), 83; J. Reiling y J. L. Swellengrebel, 4 Translator s Handbook on the
Gospel of Luke (Leiden: Brill, 1971), 604.

2 BDAG, 140; LSJ, 254; Montanari, The Brill Dictionary of Ancient Greek, 313.

# 1. Howard Marshall, The Gospel of Luke: A Commentary on the Greek Text, NIGTC
(Exeter: Paternoster, 1978), 684.

2 Joseph A. Fitzmyer, The Gospel According to Luke (X-XXIV), AB 28A (Garden City,
NY: Doubleday, 1981), 1200.

2 Joel B. Green, The Gospel of Luke, NICNT (Grand Rapids, MI: Eerdmans, 1997),
656-657.
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seguidor de Jesus sin desprenderse de sus propiedades (Lc 19:1-10). El
anuncia, sin embargo, su compromiso de proveer para los pobres y retornar el
dinero de aquellos que habia defraudado (19:8).”” Jesus, al escuchar esto,
anuncia que la salvacion ha llegado a la vida de Zaqueo (19:9-10), demostrando
asi que la ecuacion vida eterna y ausencia de riquezas no es un requisito
soteriologico.”

El asunto esta en amar a Dios y hacer su voluntad, revelando
publicamente su confianza en ¢l y la imposibilidad de guardar, por si mismo, el
decalogo. Al fin y al cabo, todo es una cuestion de gracia,” en donde Dios hace
posible lo que es imposible para los hombres (Mt 19:26; Mc 10:27; Lc 18:27).
El joven, aunque afirmaba haber guardado la ley desde los albores de su
juventud, estaba muy lejos de cumplirla, y sus riquezas eran una manifestacion
del problema, pues se interponian entre él y Dios. El no comprendio6 que el

% Darrell L. Bock, Luke. Volume 2: 9:51-24:53, BECNT (Grand Rapids, MI: Baker
Books, 1994), 1481-1482.

2 Es complejo, desde una perspectiva gramatical, determinar si Zaqueo asegura que al
momento de hablar ya habia realizado tales actos (e.g. “doy la mitad de mis bienes a los
pobres, y si a alguien he defraudado en algo, le devuelvo el cuadruplo,” Lc 19:8, NC;
“Sefior, la mitad de mis bienes doy a los pobres; y si en algo he defraudado a alguien, se
lo devuelvo cuadruplicado,” Lc 19:8, RV 1960, 1995; “Sefior, doy la mitad de mis
bienes a los pobres, y si he defraudado en algo a alguien le devuelvo cuatro veces mas,”
Lc 19:8, Navarra), o si es una promesa que realizara desde el momento en que habla con
Jesus (“Daré, Sefior, la mitad de mis bienes a los pobres; y si en algo defraudé a alguien,
le devolveré cuatro veces mas,” L¢ 19:8, BJ; “Ahora mismo voy a dar a los pobres la
mitad de mis bienes, y si en algo he defraudado a alguien, le devolveré cuatro veces la
cantidad que sea,” Lc 19:8, NVI; “He aqui, Sefior, la mitad de mis bienes dar¢ a los
pobres, y si en algo he defraudado a alguno, se lo restituiré cuadruplicado,” Lc 19:8,
LBLA). Para un analsis del problema sintactico en donde una u otra posicion es tomada,
ver Francois Bovon, E/ evangelio segun san Lucas, Lc 15, 1-19, 27, BEB 87 (trad.
Antonio Pifiero; Salamanca: Sigueme, 2004), 340; Nigel M. Watson, “Was Zacchaeus
Really Reforming”, ExpTim 77 (1966): 282-285; Richard C. White, “Vindication for
Zacchaeus”, ExpTim 91 (1979): 21; Alan C. Mitchell, “The Use of Zvkogavteiv in Luke
19,8: Further Evidence for Zacchaeus’s Defense”, Bib 72 (1991): 546-547; Ibid.,
“Zacchaeus Revisited: Luke 19,8 as a Defense”, Bib 71 (1990): 153-176; Dennis
Hamm, “Luke 19:8 Once Again: Does Zacchaeus Defend or Resolve”, JBL 107 (1988):
431-437; Dennis Hamm, “Zacchaeus Revisited Once More: A Story of Vindication or
Conversion”, Bib 72 (1991): 248-252.

# Carlos Olivares, “;Como un enano, ladrén y sirvenguenza se convirtioé en discipulo de
Jests? Examen Socio-Retdrico de la figura de Zaqueo en el Evangelio de Lucas” en Vi
volar por en medio del cielo...’ Festschrift a Sergio Olivares y Juan Millanao, ed. Carlos
Olivares y Sergio Celis (Chillan: Universidad Adventista de Chile, 2022), 120-121.

¥ D. A. Carson, “Matthew” en The Expositor s Bible Commentary, eds. Frank
Gacebelein y J. D. Douglas; 12 vols. (Grand Rapids, MI: Zondervan, 1984), 8:424.
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amor a Dios se manifiesta al amar a aquellos que rodean al creyente, y se
expresa en seguir a Jesus sin importar las consecuencias.

Uno de los efectos colaterales del discipulado es la inclusion en el cuerpo
de creyentes, dejando de lado realidades discriminatorias. Al renunciar a lo que
mas amaba, el joven llegaria a formar parte del séquito de Jesus, adoptando una
posicion igualitaria dentro del grupo, sin distincién econémica, social ni nada
que lo hiciera superior a sus compaieros. Esta accion es una cuestion de actitud
y de un corazoén transformado, algo que el joven rico no poseia.

La recompensa de tal acto, sin embargo, trasciende la esfera terrenal.
Pues, como afirma Jesus, quien renuncie a todo cuanto posee, poniéndolo ¢l en
primer lugar, “heredara la vida eterna” (Mt 19:29; cf. Mc 10:29-30; Lc 18:29).
Lamentablemente, el joven, descrito por Lucas como “sumamente rico” (Lc
18:23, LBLA),* se retiro triste (Mt 19:22; Mc 10:22; Lc 18:23-24), prefiriendo
el dinero y la admiracion social antes que a Cristo.

En el mundo actual, donde se venera el grado académico y se exalta el
logro personal segun el salario y los bienes materiales, la historia de este joven
acaudalado y prominente resulta especialmente relevante. Jesus quiere que
jovenes profesionales, o quienes no tengan educacion formal, pero anhelen
progresar, le sigan. Marcos afirma que Jesus, al ver al joven, lo amé (Mc
10:21), y ofrece ese mismo amor a todos quienes se acercan a ¢l. Pero al
seguirlo, exige que, al ordenar las prioridades de sus vidas, €l ocupe siempre el
primer lugar. El dinero, asi como los titulos universitarios y profesionales, son
importantes, pero Jesus no busca esas cosas, sino a las personas.

Jovenes con aspiraciones econdomicas y profesionales pueden lograr
grandes cosas en la causa de Cristo, y ¢l los estd llamando hoy para que se unan
a su rebano. Se espera que ninguno de ellos repita la historia de este joven
acaudalado e influyente, que prefirio las riquezas en lugar de a Jesus. Su
nombre, olvidado a lo largo de los siglos, ha desaparecido para siempre. Lo
mismo ha ocurrido con sus huesos, consumidos por el tiempo, al igual que sus
riquezas. Esta imagen tragica se convierte en un simbolo de que ese joven,
tristemente, no heredara la vida eterna. La esperanza, el clamor y el trabajo de
la iglesia deben orientarse a que los jovenes no sigan este ejemplo.

Saulo de Tarso: el joven perseguidor que se transformoé en Pablo

Pablo de Tarso, al igual que otros personajes biblicos (Est 2:7; Mt 4:18;
10:2; Heh 12:12, 25; 13:1), era llamado al menos de dos maneras: Saulo y Pablo

30 Cf. v yap mhovotog 6podpa. El vocablo mhodoiog tiene el sentido de “having an
abundance of earthly possessions that exceeds normal experience, rich, wealthy” (ver
BDAG, 831; cf. Montanari, The Brill Dictionary of Ancient Greek, 1689). Por su lado, el
adverbio ocpo6dpa destaca “a very high point on a scale of extent, very (much),
extremely, greatly” (ver BDAG, 980; cf. L&N, 687). Ambas palabras en conjunto, sin
duda, establecen que el hombre era sumamente rico.
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(Hch 13:9).%! La primera noticia que tenemos de él ocurre en ocasion del
asesinato de Esteban (6:8-7:60), uno de los primeros siete diaconos (6:1-6). La
descripcion de la muerte de Esteban es breve, pero dramatica. Esteban es
llevado fuera de Jerusalén, y mientras era apedreado, un joven de nombre Saulo
guardaba las ropas de aquellos que lo mataban (7:58).

En esta escena introductoria, Saulo es retratado como un veaviag, un
término griego que describe en general a un hombre joven.** Se especula,
basado en una interpretacion extraida de fuentes judias y griegas (Filon de
Alejandria, Cher. 114; Didgenes Laercio, Vidas 8.10), que el término describe a
una persona entre los veinticuatro y cuarenta afios.*® Tal interpretacion, sin
embargo, es cuestionable. En particular, al prestar atencion al contexto en que
las fuentes citadas aparecen, y al observar que el vocablo, en funcion de su
cognado griego véoc, apunta a un rango etario que va de los veinte a los treinta
afios.* Asumiendo que esta tltima informacion es correcta, es probable que la
edad de Saulo, al momento de participar de la muerte de Esteban, fluctuara en
torno a estas dos cifras.*

Desde una perspectiva educacional, Saulo, también 1lamado Pablo (Hch
13:9), era ciertamente un joven instruido. El afirma haber sido formado a los
pies de Gamaliel (22:3), quien era erudito de la ley judia (5:34), y un hombre
respetado en el siglo I d. C.** Como su maestro, Pablo era fariseo (Hch 5:33;
23:6; 26:5; Flp 3:5) y un excelente estudiante (Gl 1:14). La educacién de Pablo
se hace notoria al examinar las cartas que ¢l compondria en el futuro. En estas
se observa que Pablo podia escribir en griego, siguiendo las reglas de la

’! Para un estudio socioretorico que explica la presencia de ambos nombres, y la
preferencia por el nombre Pablo, ver Carlos Olivares, “;Por qué Pablo y no Saulo?
analizando los motivos que explican el cambio de nomenclatura” en Teologia vivente:
Festschrift em homenagem a Mario Veloso, ed. Carlos Olivares y Adolfo Suérez
(Engenheiro Coelho: UNASPRESS, 2021), 277-300.

32 Pierre Chantraine, Dictionnaire étymologique de la langue grecque: histoire des mots
(Paris: Klincksieck, 1970), 746; LSJ, 1163.

3 BDAG, 667.

¥ Overstreet, “The Greek Concept of the ‘Seven Stages of Life” and Its New Testament
Significance”, 541-545.

» Cf. Stanley E. Porter, When Paul Met Jesus: How an Idea Got Lost in History (New
York: Cambridge University Press, 2016), 20-21; Gilmore Henry Guyot, “The
Chronology of St. Paul”, CBQ 6 (1944): 29.

36 Craig S. Keener, Acts: An Exegetical Commentary. Volume 2 (3:1—14:28) (Grand
Rapids, MI: Baker Academic, 2013), 1222.
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retorica,”” y conocia y hacia uso de la LXX, asi como también de la Biblia
Hebrea.*® Ademas, hasta donde se sabe, hablaba en griego y arameo (Hch 21:37,
40), y en sus lecturas incluian obras diversas (e.g. Hch 17:28; Tit 1:12).

Lamentablemente, a pesar de esta educacion formal de excelencia, el
accionar de Pablo, en su etapa joven, esta cargado de hechos violentos y
sangrientos. El mismo, al recordar su vida pasada, informa que destruia y
perseguia a hombres y mujeres hasta la muerte (Hch 22:4; GI 1:13). Esto debe
haber calado fuertemente en el inconsciente de las personas, pues, incluso, aun
unos pocos afos después de los eventos, la gente le recordaba como el
perseguidor (Gl 1:23).

Esta evocacion negativa se basa en lo que Pablo hacia, y que él recuerda
al relatar su conversion. El afirma haber perseguido a los cristianos incluso en
ciudades extranjeras, encerrandolos en la carcel, y cuando los mataban, él daba
su aprobacion (Hch 26:10). Ademas, actuando de un modo semejante a lo que
hoy se conoce como bullying, visitaba los lugares en que se reunian, y los
castigaba, forzandolos a blasfemar (26:11).

Fue en una de estas incursiones a tierras foraneas en la que Pablo tuvo un
encuentro con el Cristo resucitado. Camino a Damasco, una ciudad ubicada
fuera de los limites de Israel, Jesus se le aparece (1 Co 15:8), y le llama por su
nombre (Hch 9:1-1; 22:6-11; 26:12-18). Jesus tenia el proposito de usar a Pablo
como su testigo “ante todos los hombres™ (22:15; 26:16). Este episodio
cambiaria para siempre la vida de Pablo, y el objetivo de su experiencia en
Damasco lo marcaria por completo, siendo mas tarde enviado a trabajar al
campo gentil (13:1-12), convirtiéndose en Pablo (13:9).

El arte antiguo y moderno ha ayudado a perpetuar una imagen en la que
Pablo se le presenta como un hombre avanzado en edad. Esto en parte es
correcto, pues al escribir su carta a Filemon alrededor del 60 d. C., Pablo

7 Changwon Song, “Reading Romans through the Macro-atructure of Diatribe” SBLSP
40 (2001): 260-277; John Fotopoulos, “The Rhetorical Situation, Arrangement, and
Argumentation of 1 Corinthians 8:1-13: Insights Into Paul’s Instructions on Idol-Food
in Greco-Roman Context”, GOTR 47 (2002): 165-198; John Fotopoulos, “Arguments
Concerning Food Offered to Idols: Corinthian Quotations and Pauline Refutations in a
Rhetorical partitio (1 Corinthians 8:1-9)”, CBQ 67 (2005): 611-631; Simon Gathercole,
“Romans 1-5 and the “Weak” and the “Strong”: Pauline Theology, Pastoral Rhetoric,
and the Purpose of Romans”, RevExp 100 (2003): 35-51.

* Ver Brian J. Abasciano, Pauls Use of the Old Testament in Romans 9:10-18: An
Intertextual and Theological Exegesis, LNTS 317 (London: T&T Clark, 2011); E. Earle
Ellis, Paul’s Use of the Old Testament (Grand Rapids, MI: Eerdmans, 1957).
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declara ser un “anciano” (Flm 9).* Sin embargo, este autorretrato literario
ocurre unos 25 afos después de su conversion, la cual se cree ocurrio en torno
al afio 34 0 35 d. C.,* es decir, poco tiempo después de la muerte de Esteban.
Lo anterior implica que la experiencia transformadora que este tuvo con Jesus
ocurri6 cuando él era atin joven, y luego, después de alrededor de diez afios,
Jesus lo enviaria en su primer viaje misionero (Hch 13:1-14:28).*!

La influencia que Pablo tuvo en el desarrollo y formacion de la iglesia es
indiscutible. El libro Hechos de los Apostoles dedica casi la mitad de su
contenido a hablar de él (Hch 13-28); y Pedro, en torno al tiempo en el que
Pablo se declara anciano (c. 60 d. C.), informa que sus cartas eran ampliamente
conocidas en el mundo cristiano (2 P 3:15-16). Esta influencia supera incluso
las barreras de su época, como el impacto que tuvo en otro joven, Martin
Lutero, un sacerdote y profesor de teologia catolica, que encontr6 en la Carta a
los Romanos un mensaje de salvacion oscurecido por los dogmas de su época.

La misma influencia positiva que tuvo en Lutero, y en tantos otros, puede
tener en la vida de una persona hoy. Pero al reflexionar en esa verdad que a
Pablo le fue dada a través de una revelacion especial por Jesucristo (Gl 1:12; Ef
3:3), no se debe olvidar que este hombre de influjo gigante, una vez fue un
joven con un pasado ensangrentado, al que Jesus llamo, limpid y transformo,

¥ El término griego usado aqui es mpeofing, el que en el Nuevo Testamento describe
hombres avanzados en edad (Lc 1:18; Tit 2:2). En la LXX se observa un significado
analogo (e.g., LXX: Gn 25:8; Nm 10:31; Dt 28:50; 32:25; Jos 6:21; Jue 19:16-17, 20,
22;1S2:22,32;3:21;4:18; 1 R 1:15; 13:11, 25; 2 R 4:14; 1 Cr 23:1; 1 Esd 1:50; Tb
12:4), aunque en ciertos casos este puede significar “embajador” (e.g., LXX: 2 Mac
11:34). Considerando este ltimo significado, algunos suponen que Pablo en Filemoén 9
afirma ser un “embajador de Cristo” (cf. Robert G. Bratcher y Eugene A. Nida, 4
Translators Handbook on Paul's Letters to the Colossians and to Philemon [Stuttgart:
United Bible Societies, 1977], 123). A fin de lograr este sentido, algunos proponen
enmendar el texto griego de presbytes (anciano) a presbeutés (embajador) (e.g. Peter
Thomas. O’Brien, Colossians, Philemon, WBC 44 [Waco, TX: Word Books, 1982],
284, 290). Sin embargo, esta interpretacion falla en dos aspectos. Primero, como es
registrado en NA? (cf. NA?"), no existe un apoyo textual importante que avale el
cambio (J. Neville Birdsall, “Presbyt&s in Philemon 9: A Study in Conjectural
Emendation”, NTS 39 (1993): 625-630). Segundo, el contexto sugiere que el término se
lea como anciano, no como embajador (cf. Eduard Lohse, Colossians and Philemon: A
Commentary on the Epistles to the Colossians and to Philemon, Hermeneia
[Philadelphia, PA: Fortress Press, 1971], 199).

* Stanislas Dockx, “Chronologie de la vie de Saint Paul, depuis sa conversion jusqu’a
son sejour a Rome”, NovT 13 (1971): 261-304; George Ogg, “A New Chronology of
Saint Paul’s Life”, ExpTim 64 (1953): 120-123.

*I El primer viaje misionero de Pablo ocurri6 alrededor del afo 45 d. C. (cf. Guyot, “The
Chronology of St. Paul”, 28-36). Por lo tanto, si su conversion ocurrié en torno al 34 o
35, son diez afios los que transcurrieron entre ambos eventos.



12 | Advenimiento — Universidad Adventista de Chile

para glorificar su nombre. Porque, aunque poseia una educacion de excelencia,
esta no bastd para transformar su vida.

Es verdad que, quizas, la historia de muchos jovenes sea un tanto distinta.
Las manos de algunos pueden estar limpias, y nunca tuvieron la intencion de
perseguir a la iglesia. En otros casos, quizas, el relato es diferente, y su pasado
les parece vergonzoso. Con todo, en ambos casos, la cronica de sus vidas no
puede variar en al menos un aspecto. Y este es que Jesus quiere invitarlos,
siendo jovenes, para permanecer o unirse a la iglesia. Para que el nombre de
Dios sea exaltado, y sean, como Pablo, testigos de Cristo a donde quiera que
vayan.

Timoteo: el joven de la “eterna” juventud

Timoteo aparece en escena por primera vez en el segundo viaje misionero
de Pablo (Hch 15:36-18:22). En términos cronologicos, el inicio del viaje puede
datarse en torno al afio 49 d. C.,” y es alrededor de esta fecha, segun el relato
biblico, que Pablo lo toma como su ayudante (16:1-4).

Los miembros de las comunidades cristianas ubicadas en las regiones de
Derbe y Listra, ambas localidades del Asia Menor en las que Pablo habia
instituido iglesias previamente (14:6-23), “daban buen testimonio” de Timoteo
(16:1-2). A diferencia de Pablo, quien en su juventud inicialmente perseguia a
los discipulos de Jesus (7:58; 9:1-2), Timoteo era valorado positivamente por su
comunidad cristiana base (16:1-2). Subrayar este detalle es valioso, pues indica
que existen jovenes que desde muy temprano aman a Dios, siendo ejemplos en
sus iglesias, y que estan dispuestos a seguirle.

Hechos de los Apdstoles informa que la madre de Timoteo era una judia
creyente, y su padre griego (16:1-2). El hecho de que Timoteo no estaba
circuncidado, un rito que, para evitar conflictos con los judios del area, Pablo
lleva a cabo inmediatamente después de elegir a Timoteo como su ayudante,
sugiere que su progenitor no tenia inclinaciones religiosas (16:3). Empero, a
pesar de esta herencia gentil, Pablo asegura que Timoteo conocia las Sagradas
Escrituras desde la nifiez (2 Tim 3:15), y que habia heredado la fe de su abuela
Loida y su madre Eunice (1:5). Esto, sin duda, tuvo gran influencia en su vida
posterior como misionero, y demuestra el peso que la madre tiene en la
identificacion religiosa de los nifios y, por ende, también de los jovenes.

Si bien no se especifica cuan joven era Timoteo al momento en que se
convierte en el asistente de Pablo (Hch 16:1-3), esto es inferido a partir de la

2 Dale Moody, “A New Chronology for the Life and Letters of Paul” PRSt 3 (1976):
249-272.
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primera epistola que Pablo le dirige.* En esta, el apdstol aconseja a Timoteo,
quien actuaba como pastor de la Iglesia de Efeso (1 Tim 1:3), a que nadie lo
menospreciara por ser joven (4:12). El vocablo griego que Pablo usa para
describir la juventud de Timoteo es veotnc. Este vocablo era empleado en la
antigiiedad para denotar el periodo en el cual una persona todavia podia ser
considerada joven,* lo cual explica por qué los contemporaneos de Timoteo atin
veian en ¢l rasgos que apuntaban en esa direccion.”

La primera epistola a Timoteo fue escrita por Pablo algun tiempo después
de su primer encarcelamiento en Roma, esto es, entre el 62 o0 66 d. C. Esto
significa que, si Pablo tomd a Timoteo como su ayudante al comienzo de su
segundo viaje misionero, es decir, alrededor del afio 49 d. C., habian pasado
alrededor de trece a diecisiete afios entre ambos eventos. Esto ha llevado a
algunos a proponer que Timoteo debi6 haber tenido unos veinte afios, o incluso
una edad mucho menor, cuando se embarcé con Pablo;* y que al recibir la carta
tenia unos treinta y cinco afios, o0 menos.*’

En general, a pesar de las diferencias expuestas, se puede concluir que la
juventud acompaid a Timoteo tanto al comienzo de su mision itinerante como
en su etapa de pastor de iglesia. Una conclusion tal es significativa. La labor de
Timoteo fue importante en el desarrollo de la naciente iglesia cristiana. Timoteo
acompaid a Pablo en dos de sus viajes misioneros (Hch 16:1; 17:14-15; 18:5;
19:22; 20:4), y estuvo con €l cuando Pablo estaba preso en Roma (Flp 1:1; Col
1:1; Fim 1).

La tarea de Timoteo incluia actuar como emisario, siendo destinado por
Pablo a diferentes comunidades eclesiales (e.g., 1 Co 4:17; 16:10; Flp 2:19; 1
Tes 3:2, 6). Esto envuelve un acto de responsabilidad importante, y sugiere que
Pablo veia en ¢l una persona digna de confianza y preparada para enfrentar

“ Este no es el lugar para discutir acerca de los pormenores que tratan sobre la
autenticidad de las cartas que Pablo le escribi6 a Timoteo. A pesar de la creciente duda,
existen excelentes trabajos que informan y defienden la autoridad paulina de las
Epistolas Pastorales. Ver, por ejemplo, M. Klinker De-Klerck, “The Pastoral Epistles:
Authentic Pauline Writings” EuroJTh 17 (2008): 101-108; Edward Young Hincks, “The
Authorship of the Pastoral Epistles” JBL (1897): 94-117; Stanley E Porter, “Pauline
authorship and the Pastoral Epistles: implications for canon” BBR 5 (1995): 105-123.
Soélo basta afirmar que en este trabajo se asume que Pablo escribio ambas cartas, y que
Timoteo fue su receptor.

“ L&N, 649; BDAG, 669.

* Daniel C. Arichea y Howard Hatton, 4 Handbook on Paul’s First Letter to Timothy
(New York: United Bible Societies, 1995), 103.

* Qverstreet, “The Greek Concept of the ‘Seven Stages of Life’ and Its New Testament
Significance,” 561.

4 Cf. William D. Mounce, Pastoral Epistles, WBC 46 (Nashville, TN: Thomas Nelson,

2000), 258; Ralph Earle, “1 Timothy” en The Expositor’s Bible Commentary, ed. Frank
Gaebelein y J. D. Douglas; 12 vols. (Grand Rapids, MI: Zondervan, 1985), 11:374.
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dificultades. Tal actitud explica por qué Pablo lo envia como pastor a Efeso,
para que, entre otras cosas, solucionase algunos problemas de tipo doctrinal que
alli habian surgido (1 Tim 1:3-4).

Timoteo, con todo, carecia de ciertas aptitudes, y Pablo, preocupado por
su desarrollo y desempefio pastoral, le escribe dos cartas. Una de ellas, la
primera, ya fue mencionada. La segunda, Pablo la escribi6 antes de morir (2
Tim 4:6-8), lo cual refleja una disposicion especial hacia quien €l tenia en su
coraz6n al momento de enfrentar la muerte. Esto envuelve preocupacion,
aunque también denota un apego personal entre Pablo y Timoteo (4:9-13, 21).
En al menos dos ocasiones, Pablo se refiere a ¢l como su “hijo amado” (1 Co
4:17; 2 Tim 1:2), y en una, como “hijo en la fe”” (1 Tim 1:2). Al hacer esto,
Pablo asume quizas ser el responsable de su conversion, y también muestra un
interés pastoral y afectivo en aquel que ¢l habia elegido como su ayudante.

Esta actitud deja entrever que Pablo veia en €l alguien con potencial, el
cual, si bien atn tenia mucho por aprender, habia mostrado evidencias
pastorales en su vida misionera. Entre las deficiencias que al parecer Timoteo
revelaba, estaban su timidez o cobardia (2 Tim 1:6-18),* y, en términos
socioculturales, su juventud (1 Tim 4:12). El primer asunto constituia un
problema fundamental para enfrentar a los falsos maestros (2 Tim 2:14-3:17),
pero se podia remediar con un cambio de actitud y confianza en el poder de
Dios (1:6). El segundo, en tanto, era mas dificil, pues estaba vinculado con su
persona, siendo imposible para Timoteo envejecer a voluntad.

En una cultura en donde se esperaba que los jovenes reverenciaran y
respetaran a los ancianos (cf. Lv 19:32; Eclo 32:7-9 [LXX]), la designacion de
Timoteo como pastor de la comunidad cristiana en Efeso debe haber causado
algln tipo de friccion cultural.” Para encontrar una solucion, Pablo amonesta a
Timoteo a convertirse en un ejemplo para los demads (1 Tim 4:12). Al hacer esto,
Timoteo demostraria madurez en su forma de actuar,® y lograria alcanzar la
autoridad que al parecer algunos cuestionaban. En la iglesia hoy, la invitacion
es que los lideres jovenes adquieran el respeto de los creyentes, al ver en estos
“un ejemplo a seguir en la manera de hablar, en la conducta” y en el “amor, fe y
pureza” (4:12, NVI). Pablo ofrece algunos ejemplos al respecto. El exhorta a
Timoteo, y a quienes actualmente asumen puestos de liderazgo todavia en la
juventud, a no reprender a los ancianos con dureza, sino aconsejarlos como a
padres (5:1). Igualmente, al tratar con personas de su misma edad, Pablo
recomienda que se les trate como hermanos, y con pureza (5:1-2). Haciendo

* El término griego dekia (2 Tim 1:7) que la Reina-Valera 1995, entre otras (e.g.,
LBLA, VM), traduce como cobardia, también denota el sentido de timidez (cf. NVI,
BJ). Ver BDAG, 215.

* 1. Howard. Marshall y Philip Towner, 4 Critical and Exegetical Commentary on the
Pastoral Epistles, ICC (Edinburgh: T&T Clark, 1999), 559-560.

0 George W. Knight, The Pastoral Epistles: A Commentary on the Greek Text, NIGTCT
(Grand Rapids, MI|: Eerdmans, 1992), 205.
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esto, se ganan el respeto y admiracion de los creyentes, quienes, al ver un
comportamiento tal, deben reconocer que la juventud de los lideres no es un
impedimento eclesiastico, y que es incorrecto menospreciarlos.

En concreto, Timoteo, en virtud del testimonio biblico, fue llamado joven
y continud siéndolo hasta la muerte del apdstol. Pablo le otorgd
responsabilidades y confid en él, aunque sin despreocuparse de las cualidades
que debian mejorar. Porque, si bien el ministerio de Timoteo era altamente
valorado por Pablo, ¢l estaba abierto a ayudarle en instancias en las cuales podia
fallar, animandolo a seguir adelante.

En cierta medida, Pablo, al saber que su tiempo se acababa, deseaba
animar a un joven pastor para que este siguiera con la tarea, estableciendo un
puente entre el pasado y el futuro. La generacion antigua, representada por
Pablo, estaba preocupada por la generacidén nueva, personificada por Timoteo, y
que esta siguiera manteniendo en alto los principios del evangelio, y haciendo
brillar atin mas que ellos la luz de Cristo.

Los resultados, como es posible verlos en nuestros dias, contintian
todavia en el presente, lo cual no exime que a través de los siglos el pueblo
remanente y el mensaje de Cristo hayan experimentado dificultades. Con todo,
es importante destacar que estos no fueron frutos del acaso, pues en la historia
hubo un Pablo y un Timoteo, y fue por medio de esta unién, entre un adulto
experimentado, simbolo de la antigua generacion, y un joven aprendiz, simbolo
de la nueva generacion, que el evangelio crecid, y el nombre de Jesus, el
Salvador, fue exaltado.

Conclusion

Dios no es indiferente a los cambios generacionales. Al leer el Evangelio
de Juan, se percibe que existe un interés en la generacion proxima, aquella que
heredara el mensaje de Jesus. Este mensaje se centraba en Cristo, y es en
funcién de esta premisa basica que la conversacion entre grupos etarios
distintos debe centrarse. Al considerar esto, la historia de los tres personajes
biblicos estudiados ilumina.

La iglesia esta abierta para que jovenes con convicciones, con o sin
recursos, educados, emprendedores y profesionales entren por sus puertas. El
llamado, no obstante, es a que pongan a Jesus en primer lugar, sirviéndole sin
distincion, y usando sus recursos y dones para el avance de la obra. En el caso
de aquellos que tienen mas, Dios no esta tan interesado en sus riquezas, su
preparacion o sus titulos, como si lo esta en sus corazones. En base a esto, Dios
espera que ellos le sirvan con pasion y con la actitud correcta y humilde de
aquellos que dicen seguir al Maestro.

En definitiva, Dios busca que adultos y jovenes, la antigua y la
generacion proxima, se unan en la predicacion del evangelio. Porque
aprendiendo del pasado para construir el futuro, se abren los caminos del
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presente, y se prepara a un pueblo, y a la generacion que viene, para recibir a
Jestus cuando vuelva en las nubes del cielo.
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Abstract

Rooted in the Millerite movement, Seventh-day Adventism shared a particular
interest in Bible prophecy, and the Sabbatarian Adventists who emerged from it focused
early on the two-horned beast of Revelation 13:11-17. The Seventh-day Adventist
Church remains the only sizeable evangelical denomination whose prophetic system
centers on the interaction between Roman Catholicism and American Protestantism, an
end-time scenario lying at the core of its eschatological motif of the mark of the beast.
How this distinctive reading first took shape, however, has received limited attention.
This study investigates the first steps in the development of Adventist thought
concerning the United States as a prophetic figure, examining how the cultural,
political, and religious factors of the nineteenth century shaped this interpretation and
its relationship to republican and Protestant ideals. Tracing the interpretation from its
antecedents through Andrews, Loughborough, and Uriah Smith, the study shows how
early Sabbatarian Adventists identified America with the two-horned beast on the basis
of its western location, republican government, Protestant principles, and rapid growth,
while reading Spiritualism, slavery, and Sunday legislation as its draconic acts. It
further argues that, after the Civil War, Ellen G. White broadened this reading into a
worldwide, principle-based framework, less bound to factual fulfillments and to the
shifting course of American politics, that became the denomination’s mainstream
interpretation well into the twentieth century.

Keywords: Sabbatarian Adventism, history of Seventh-day Adventism, Revelation 13,
United States in prophecy.

Resumen

Arraigado en el movimiento millerita, el Adventismo del Séptimo Dia compartid
un interés particular por la profecia biblica, y los adventistas sabatarios que surgieron de
este movimiento centraron tempranamente su atencion en la bestia de dos cuernos de
Apocalipsis 13:11-17. La Iglesia Adventista del Séptimo Dia sigue siendo la Ginica
denominacion evangélica de tamaifio significativo cuyo sistema profético se centra en la
interaccion entre el catolicismo romano y el protestantismo estadounidense, un
escenario escatologico que constituye el nicleo de su interpretacion de la marca de la
bestia. Sin embargo, el proceso mediante el cual esta lectura distintiva tom6 forma ha
recibido una atencion limitada. Este estudio investiga las primeras etapas del desarrollo
del pensamiento adventista acerca de los Estados Unidos como figura profética,
examinando cémo los factores culturales, politicos y religiosos del siglo XIX moldearon
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esta interpretacion y su relacion con los ideales republicanos y protestantes. Al rastrear
esta interpretacion desde sus antecedentes hasta las contribuciones de J. N. Andrews, J.
N. Loughborough y Uriah Smith, el estudio busca mostrar como los primeros
adventistas sabatarios identificaron a los Estados Unidos con la bestia de dos cuernos
basandose en su ubicacion occidental, su forma republicana de gobierno, sus principios
protestantes y su rdpido crecimiento, mientras interpretaban el espiritualismo, la
esclavitud y la legislacion dominical como manifestaciones de sus actos draconicos.
Ademas, se argumenta que, después de la Guerra Civil americana, Ellen G. White
ampli6 esta interpretacion hacia un marco global basado en principios, menos
dependiente de cumplimientos facticos especificos y de los cambios en el panorama
politico estadounidense. Esta reformulacion lleg6 a convertirse en la interpretacion
predominante dentro de la denominacion durante gran parte del siglo XX.

Palabras clave: Adventismo sabatario, Historia del Adventismo del Séptimo Dia;
Apocalipsis 13; Estados Unidos en la profecia.

Introduccion

Rooted in the Millerite movement, Seventh-day Adventism shared a
particular interest in Bible prophecy. The certainty that the Earth is in its last
days comes mainly from interpreting the prophecies of Daniel and Revelation,
books so often quoted and studied at the beginning of this religious movement.
After a growing understanding of the validity of the seventh-day Sabbath, the
so-called Sabbatarian Adventists focused on the two-horned beast of Rev
13:11-17. The identification of this second beast was the first new doctrine the
Adventists introduced after coming out of the shut-door period.'

The Seventh-day Adventist church is the only sizeable evangelical
denomination to have a prophetic system of interpretation centered on the
interaction between Roman Catholicism and American Protestantism. This end-
time scenario is at the core of the entire Adventist eschatological motif of the
mark of the beast. This study, therefore, investigates the first steps in the
development of Adventist thought concerning the United States as a prophetic
figure, examining how the cultural, political, and religious factors of the
nineteenth century shaped this reading and its relationship to republican and
Protestant ideals.

! Malcolm Bull, and Keith Lockhart, Seeking a Sanctuary: Seventh-day Adventism and
the American Dream, 2nd ed. (Indianapolis, IN: Indiana University Press, 2007), 58.

2 The most significant work on the development of this Adventist perspective of the
two-horned beast is the one by P. Gerard Damsteegt, but because of the nature of his
research, he did not go deep enough into the developmental processes of this Adventist
understanding. P. Gerard Damsteegt, Foundations of the Seventh-day Adventist Message
and Mission (Grand Rapids, MI: Eerdmans, 1977), 196-216. With a more sociological
and political approach, there are the PhD dissertations of Eric D. Syme and Douglas
Morgan. Both are more focused on the relationship between the Adventist Church and
the nation of the United States—the same with Jonathan Butler's chapter in The Rise of
Adventism book. The theological development of the understating of the two-horned



Adventism and North American culture: between republican ideals and... | 19

Antecedents of the Sabbatarian Adventist Interpretation of the
Two-horned Beast

At the end of the Middle Ages and during the Renascence, the study of
the prophecies of Daniel and Revelation flourished. Gradually, biblical
expositors would increasingly adopt a historicist method of interpretation. By
the time of the Reformation and post-reformation, two points became common
denominators: “First, the Papacy is the predicted Antichrist, under its various
prophetic symbols; and second, prophetic time is to be understood on the
recognized year-day principle”.’ However, regarding the interpretation of the
second beast of Revelation, opinions were very much divided.

Many in the 17th and 18th centuries identified the second beast as
variations of the papacy authority, some specific pope, or even the Jesuits.*
Others maintained the position that it was the Byzantine Empire.* Some opted
for England or the Holy Alliance of Russia, Prussia, and Austria.® With the
coming of the tumultuous French Revolution, Lorenzo Dow, the eccentric
itinerant American evangelist, identified the second beast of Revelation with

beast is marginal. Eric D. Syme, “Seventh-day Adventist Concepts on Church and
State” (American University, 1969), Douglas Morgan, Adventism and the American
Republic (Knoxville, TN: The University of Tennessee Press, 2001), Jonathan M.
Butler, “Adventism and the American Experience”, in The Rise of Adventism, ed. Edwin
Scott Gaustad (New York: Harper & Row, 1974), 173-206.

3 Le Roy E. Froom, The Prophetic Faith of Our Fathers: The Historical Development of
Prophetic Interpretation, 4 vols. (Washington, DC: Review and Herald Publishing
Association, 1948), 2:783.

* Some examples that identified the two-horned beast as the papacy: Joseph Mede, The
Key of the Revelation (London: Phil. Stephens, 1643), Matthias Hoé von Hoénegg,
Commentariorum In Apocalypsin B. Apostoli Et Evangelistae Johannis (Lipsiae &
Francofutt: Impensis Haeredum Schtirerianorum & Johannis Fritzschii, 1671). A
significant example that identified the second beast as Jesuitism is Johann Albrecht
Bengel, Erklarte Offenbarung Johannis oder vielnzehr Jesu Christ (Stuttgart: Fr.
Brodhag, 1834). Johann Burke argues that Bangel identified this beast as Jesuitism or
freemasonry: Johann Christian Friedrich Burk, 4 Memoir.of the Life and Writings of
John Albert Bengel, trans. Robert Francis Walker (London: William Ball, 1837),
301-303. Le Roy Froom also presents a table with multiple historicistic interpretations
of the second beast in this post-reformation period: Froom, The Prophetic Faith of Our
Fathers: The Historical Development of Prophetic Interpretation, 2:787.

> John Wesley, Explanatory Notes Upon the New Testament, vol. 11 (Philadelphia:
Pritchard and Hall, 1791), 299.

§ Morgan, Adventism and the American Republic, 15.
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Napoleon.” And few interpreters in the first half of the 19th century, arguing that
the fourth beast of Daniel 7 and the first beast of Revelation 13 are not the same
as the two-horned one, associated this second beast with Protestantism.®

The Sabbatarian Adventist inherited many of its historicist interpretations
from Millerism; however, many Millerite publications did not address the topic
of the two-horned beast.” William Miller interpreted this beast as the papacy and
the same power as the first beast of Rev.13 in a different form.' He reasoned
that both beasts are extensions of the fourth kingdom of Daniel 7:7. Rev. 13:11,
according to Miller, gives a “discovering of the same beast [first one] in his

7 Lorenzo Dow, “Hint to the Public, or Thoughts on the Fulfillment of Prophecy in
18117, in Biography and Miscellany (Norwich, CT: Lorenzo Dow, 1834), 16-21. Froom
also provides a table with the major non-millerite interpretation of Rev. 13, including
the second beast in Froom, The Prophetic Faith of Our Fathers, 4:400.

8 For example, John Bacon, Conjectures on the Prophecies: Written in the Fore Part of
the Year 1799 (Boston, MA: David Carlisle, 1805), 26, Samuel M. McCorkle, Thoughts
on the Millenium with a Comment on the Revelations (Nashville, TN: Republican &
Gazette, 1830), 54-58. It is possible that the first expositor to identify the second beast
with America was Isaac Backus. He was a Baptist American minister and a champion of
the concept of religious freedom in the 18™ century. Backus accused the protestant
countries of Germany, England, and America of being as intolerant and persecutors as
Roman Catholicism. He linked this protestant oppression with the two-horned beast.
Isaac Backus, The Testimony of the Two Witnesses Explained and Improved
(Providence, RI: Bennett Wheeler, 1786), 33, 45. See also Froom, The Prophetic Faith
of Our Fathers, 4:1099.

? William Miller’s rules of biblical interpretation were largely adopted by the
Sabbatarian Adventists. So far as apocalyptic hermeneutical principles are concerned,
Seventh-day Adventists introduced few if any new principles. Don F. Neufeld, “Biblical
Interpretation of the Advent Movement”, in Symposium on Biblical Hermeneutics, ed.
Gordon M. Hyde (Washington, DC: Review and Herald Publishing Association, 1974),
113. With the publication of Miller’s Evidence from Scripture and History of the Second
Coming of Christ, about the Year 1843 in 1836, he discusses in the introduction his
rules of prophetic interpretation. A systematized version of his rules appeared later in
1841. Rule number 13 is particularly related to the fulfillment of prophecy as a
historical event. For Miller, every word of the prophecy (after the figures are
understood) must be literally fulfilled. If one word lacks fulfillment, it is because the
prophecy refers to another event or has a future development. William Miller, Evidence
from Scripture and History of the Second Coming of Christ, about the Year 1843 (Troy,
NY: Kemble & Hopper, 1836), 3-10, Joshua V. Himes, ed., Views Of The Prophecies
And Prophetic Chronology, Selected From Manuscripts Of William Miller; With A
Memoir Of His Life (Boston, MA: Moses A. Dow, 1841), 22. Another version of
Miller's rules appeared at Apollos Hale, The Second Advent Manual (Boston, MA:
Joshua V. Himes, 1843), 103-106. This version contains 13 rules, and the rule
mentioned above is number 12.

' Miller, Evidence from Scripture and History of the Second Coming of Christ, about
the Year 1843, 55.
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ecclesiastical power”." For him, both beasts of Revelation comprehend the
same power as the second “exerciseth all the power of the first beast before
him” (Rev 13:12). The image of the beast and the papal ecclesiastical is an
image of Daniel 12:11 daily sacrifice abomination."

Josias Litch, a Methodist Episcopal minister who accepted Miller's
message in 1838, had assumed that Napoleon Bonaparte was the two-horned
beast. He reasoned that the second beast was gradually appearing after the
imprisonment of the Pope in 1798. This fitted Napoleon, appointed by the
French commander-in-chief of the foreign nation army in 1798. With the notion
that horns are kingdoms, the two horns represent France and Italy, which
crowned Bonaparte as emperor in 1804 and 1805, respectively. Napoleon
“spoke like a dragon” (Rev 13:11) when he assumed the Roman authority of the
Caesars." As the beast “exerciseth all the power of the first beast before him”
(Rev 13:12), Litch argues that Napoleon had restored the papacy, healing the
wound (Rev 13:3)."

By 1848, Litch had given up this view and expected that power to be
developed in the future, but he didn't know which power would be that. At the
time, he thought that “it is a power yet to be developed or made manifest as an
accomplice of the Papacy in subjecting the world. It will be a power which will
perform miracles and deceive the world with them”."> A clearer understanding
of this power will be developed only in the Sabbatarian Adventism. They were
the first ones to identify the two-horned beast as the United States of America.

' Miller, Evidence from Scripture and History of the Second Coming of Christ, about
the Year 1843, 56.

12 Miller, Evidence from Scripture and History of the Second Coming of Christ, about
the Year 1843, 56-57.

"% Litch quotes a circular mandate of Bonaparte, dated July 13, 1809, illustrating this
point: “Though our Lord Jesus Christ sprang from the blood of David, he sought no
worldly empire; on the contrary, he required that in concerns of this life men should
obey Caesar. His great object was the deliverance and salvation of souls. We, the
inheritors of Caesar's power, are firmly resolved to maintain the independence of our
throne, and inviolability of our rights”. Josias Litch, Prophetic Expositions, or A
Connected View of the Testimony of the Prophets Concerning the Kingdom of God and
the Time of Its Establishment, 2 vols. (Boston, MA: Joshua V. Himes, 1842), 1:106.

' Litch, Prophetic Expositions; or A Connected View of the Testimony of the Prophets
Concerning the Kingdom of God and the Time of Its Establishment, 1:107.

15 Josias Litch, The Restitution, Christ’s Kingdom on Earth, the Return of Israel,
Together with Their Political Emancipation; the Beast, His Image and Worship: also,
The Fall of Babylon, and the Instruments of Its Overthow (Boston, MA: Joshua V.
Himes, 1848), 131-133.
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The First Sabbatarian Adventists Interpretation of the
Two-horned Beast

The yet incipient Sabbatarian Adventism continued to study the Bible
prophecies seeking light and guidance for the scattered movement. They
sustained the same millerite hermeneutical principles of typology and
historicism associated with the day-year principle.'® After the Great
Disappointment of 1844, these principles gave them eschatological significance
for what occurred in 1844 and provided them the drive to continue
understanding their living times."” The historicist outline also gave them
certainty concerning their placement near the end of history but freed them from
tying that certainty to the vicissitudes of future events.'®

In 1847, in one of their earliest publications, James White identified the
two-horned beast as the image of the beast, the last oppressive power that
“treads down the saints” during “the last struggle under the seven plagues”.” By
the time of Rev. 13:11-18, the saints will pass through the period of Jacob’s
trouble (Gen 32:6-7). White argues that in “the last closing strife with the Image
Beast”, a decree goes forth that “as many as will not worship the image of the
beast shall be killed”.?® The saints will cry day and night for deliverance, but
Christ will come to rescue them.?' In the same pamphlet, Ellen White wrote that
“the first beast changed the Sabbath and the Image Beast had followed on after,

' For the historical development of the use of the day-year principle, see Alberto R.
Timm, “Miniature Symbolization and the Year-Day Principle”, AUSS 42, no. 1 (2004):
149-167. Douglas Morgan proposes that the Baconian inductionism principle of
knowledge organization was also a key to Miller's rules of interpretation and also to the
Sabbatarian approach to the Bible and Prophecies, so they continue to address
prophecies by methodological induction and not deduction. Morgan, Adventism and the
American Republic, 21-22.

'7 Both principles of historicism and typology were key for the new understanding of the
meaning of 22 October of 1844. The “cleansing of the sanctuary” (Dan 8:14) could not
be the Second Coming of Christ, but the antitype of Leviticus 16 and Daniel 8. In
accordance with the inductive process, Adventists combined these passages and
concluded that they all point to an event in heaven; there is, the cleansing of the
heavenly sanctuary by a pre-advent judgment. The methodology is evident in O. R. L.
Crosier’s article that influenced the thinking of future Sabbatarian Adventists. O. R. L.
Crosier, “The Law of Moses”, The Day Star Extra, Feb. 7, 1846, 37-44.

'® Morgan, Adventism and the American Republic, 23.

' James White, Ellen White, and Joseph Bates, 4 Word to the “Little Flock”
(Brunswick, ME: James White, 1947), 9.

20 'White, White, and Bates, 4 Word to the “Little Flock”, 10.
2 White, White, and Bates, 4 Word to the “Little Flock”, 10.
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and kept the Pope’s, and not God’s Sabbat”.* Both agreed that the second beast
is a different power than the first, but they did not clearly identify it.

The first Adventist pioneer that addressed this topic more extensively was
Hiram Edson in 1850.% Edson discarded the possibility of the two-horned beast
being Napoleon for two reasons, (1) the second beast was rising in 1798, and by
that time, Napoleon was a well-established power, and (2) neither he exercised
all the power of the first beast, associated to miracles.* He concluded that “the
two-horned beast is Protestant Rome and is the seventh head [of Rev. 13:2,
17:9,10]”.* The two horns are civil and ecclesiastical power and represent the
beast’s lamb-likeness. The liberty of conscience was the grand principle of the
Protestants churches, and the civil power became deeply imbued with the same
spirit, protecting, sustaining, and upholding the churches in this principle.*

Edson also linked the oppressing of the second beast and the image of the
beast as the imposition of the Sunday keeping instead of the seventh-day
Sabbath, following the steps of the first beast, the papal Rome.”” The two-
horned beast performs miracles and wonders (Rev 13:13), interpreted by Edson
as technological advancements such as the improvement in navigation and the

22 White, White, and Bates, 4 Word to the “Little Flock”, 19. Ellen White already
presented in this publication the idea that this beast will oppress the saints in the context
of observing the Sunday instead of the seventh-day Sabbath. She wrote that to receive
the mark of the beast, “all we were required to do, was to give up God’s Sabbath, and
keep the Pope’s”. That concept of oppression was late developed by Hiram Edson, J. N.
Andrews, and others.

# Damsteegt, Foundations of the Seventh-day Adventist Message and Mission, 196
(note 236). Edson extensively presented his view on the second beast of Rev. 13 in
Hiram Edson, “An Appeal to the Laodicean Church”, The Advent Review, Extra, Sep.,
1850, 9-13.

2 Edson, “An Appeal to the Laodicean Church”, 9.
» Edson, “An Appeal to the Laodicean Church”, 9.

%6 Edson, “An Appeal to the Laodicean Church”, 9. Actually, the first time this
interpretation appeared was in March 1850, earlier than Edson's article. George W. Holt
interpreted the lamb character of the beast as Protestantism and Republicanism, which
is the first time that this understanding appeared published in a Sabbatarian publication.
He also analyzed the dragon character of the beast as the doctrine of the false Sabbath,
namely the catholic Sunday. George W. Holt, “Letter from Bro. Holt”, The Present
Truth, March, 1850, 64.

7 The conventional Seventh-day Adventist notion that the mark of the beast is the
keeping of Sunday in the context of civil imposition was already very present in the
discussions of the two-horned beast and Rev. 13. Hiram Edson also recognizes the mark
of the beast as keeping the Sunday, under the authority of the Roman Catholic Church.
The Sunday keeping is “their most prominent characteristic MARK”. Edson, “An
Appeal to the Laodicean Church”, 10.
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magnetic telegraph that connected the world as a “common neighborhood”.*
For him also, the miracles of the lamblike beast recall the counterfeiting of
Jannes and Jambres, the Egyptian magicians that falsified the miracles of Aram
and Moses. Edson understands the Rochester knocking spirits, a sign of the
work of this second beast.”

In his understanding, he wrote that when the law preventing the sabbath
keepers from buying and or selling (Rev 13:17), the image of the beast “will
make void the law of free toleration, and the right of liberty of conscience”.’
Hiram Edson does not clearly say what he u