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Prologo

Los descubrimientos de Nag Hammadi han supuesto un cambio coper-
nicano en el estudio del gnosticismo. Las informaciones de los Padres de la
Iglesia, sobre todo las que tienen su origen en Ireneo de Lyon y en Hipodlito
de Roma, se han convertido en una fuente junto a los textos provenientes
directamente de los autores gnosticos. El acceso a un gran namero de docu-
mentacién original ha comportado un cambio sustancial en los parametros
de la investigacion. Los trece codices de Nag Hammadi (I-XIII) (NHC), el
coddice Berolinensis Gnosticus 8502 (BG) y el Codice Tchacos o Minia (TC)
aportan un total de cincuenta textos distintos que pertenecen a la constela-
cioén gnostica (sesenta, si contamos los repetidos). Ocho de estos textos,
entre los mas representativos, se editan en este volumen: Evangelio de To-
mas, Evangelio de Felipe, Evangelio de la Verdad, Dialogo del Salvador,
Evangelio de Maria, Primer Apocalipsis de Santiago, Apdcrifo de Juan y
Evangelio de Judas. Los otros dos, la Carta a Flora y el Himno de la Perla,
transmitidos, respectivamente, en el Panarion de Epifanio de Salamina y las
Actas de Tomas, se editan en el Apéndice de este volumen.

Estos diez textos pertenecen a diversos géneros literarios, y como tales
han sido colocados en el libro en cuatro secciones diferenciadas. El Evange-
lio de Tomas / Tomas es una coleccién de dichos o sentencias de Jests que
en parte se nutre de las distintas corrientes de la tradicion de Jests que pro-
piciaron la escritura de los evangelios sinopticos y, parcialmente, del Evan-
gelio segin Juan. Se trata de un caso tnico, comparable a Q, la fuente de
dichos de Jestis comun a los evangelios de Mateo y Lucas. El otro elemento
presente en Tomas es bien distinto: una parte importante de los materiales
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se alinea con concepciones netamente gnosticas, que tienen paralelos en
otros documentos gnésticos, mayormente valentinianos, sin que se pueda
destacar uno en particular. La importancia de Tomas lo hace merecedor de
una parte entera (la primera) en este libro.

Otra parte (la segunda) contiene dos obras doctrinales o teolégicas: un
florilegio (el Evangelio de Felipe, en el que se atribuyen a Jests algunas uni-
dades literarias) y una homilia (el Evangelio de la Verdad). Estas dos obras
son representativas de un gnosticismo que no se aparta de la Iglesia aposto-
lica, sino que en tltima instancia la quiere «convertir» al pensamiento gnoés-
tico.

La tercera parte presenta cinco obras que son didlogos de revelacion
entre Jests y los discipulos, o bien en un contexto anterior a su pasion,
muerte y resurrecciéon, o bien en un contexto revelativo posterior a su resu-
rreccion. El Didlogo del Salvador, el Evangelio de Maria y el Primer Apoca-
lipsis de Santiago (en la version de NHC V,3) son textos que orbitan alrede-
dor de un gnosticismo no radical de tintes valentinianos, que atiin no ha
roto sus lazos con la Iglesia apostolica: todavia presentan a los apostoles sin
animadversion alguna. En cambio, tanto la version del Primer Apocalipsis
de Santiago que se encuentra en el Cédice Tchacos (CT, 2) como el Apocrifo
de Juan y, sobre todo, el Evangelio de Judas, son documentos cuya produc-
cion tuvo lugar en medios alejados de la Iglesia apostélica o que le eran
claramente hostiles. Ya se habia producido la ruptura de algunos grupos
gnoésticos con esta y ya habian surgido el gnosticismo llamado de Barbelo
(el del Apocrifo de Juan) y el gnosticismo radical que caracteriza el Evange-
lio de Judas.

Como se puede apreciar, este libro se mueve en una graduacién inten-
cionada de géneros literarios y de intensidades, que va desde un gnosticis-
mo mas suave, que queria hacer triunfar su vision del cristianismo dentro
de la Iglesia apostdlica, hasta un gnosticismo mucho mas especulativo, que
muchas veces se muestra agresivo contra el cristianismo apostélico, ya ma-
yoritario, y que se sitiia claramente fuera de aquella. Finalmente, el Apéndi-
ce recopila una obra netamente valentiniana, la Carta de Ptolomeo, disci-
pulo de Valentin, a Flora, una dama cristiana simpatizante del gnosticismo,
y el Himno de la Perla, de autor anénimo, que ofrece una version poética
del itinerario gnostico.

Esta edicién ha sido posible gracias a la colaboracién del profesor Xa-
vier M. Vicens Pedret, experto en lengua copta y en liturgias orientales. Su
solvencia como traductor contribuye de manera decisiva a aproximar los
escritos antiguos al lector moderno. Igualmente, debo hacer mencion de las
aportaciones de los profesores J. Montserrat Torrents (Barcelona) y G. Wurst
(Augsburgo), asi como del conjunto de expertos que participaron en los
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congresos celebrados en la Facultat de Teologia de Catalunya (AUSP) en
mayo de 2011y 2017, cuyas aportaciones figuran en la Bibliografia general
al final del libro.

Vaya mi agradecimiento mas amistoso a David Salas, traductor eficaz y
preciso, que se ha ocupado de asegurar la traduccién de las notas desde el
original catalan. Mi agradecimiento se extiende a Regino Etxabe y a Guiller-
mo Santamaria, de Editorial Verbo Divino, que han aceptado este volumen
en sus colecciones y han realizado una edicion excelente de esta obra.

Armand Puig i Tarrech
Barcelona, 6 de agosto de 2017,
festividad de la Transfiguracién del Senor
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Introduccion general al gnosticismo

En lineas generales, se denominan gndsticos aquellos evangelios que cir-
culan en el interior de un movimiento religioso cristiano con fuertes in-
fluencias de la filosofia platénica y que estuvo activo sobre todo durante los
siglos 11y 1. Este movimiento suele recibir el nombre de gnosticismo o gno-
sis. El término «gnosis», de origen griego (gnosis), significa «conocimiento»
y se utiliza indistintamente en el mundo de la filosofia y de la religion'.

1. Bases e inicio del pensamiento gnostico cristiano

Platon explica que el objetivo de su filosofia es conocer el ser real de las
cosas que esta detras del mundo visible y de los sentidos, es decir, llegar al
mundo de las ideas, el mundo divino de la verdad y del amor. El objetivo
de la vida -y a este respecto Aristoteles coincide con Platén- es la contem-
placion que lleva al conocimiento: el fil6sofo es aquel que busca y encuen-
tra la verdad, el bien, la belleza. Los encuentra quien se esfuerza por obte-
nerlos con las herramientas del intelecto que rememora un pasado
primordial, pero no los encontraria sin recibir la luz del conocimiento, al-
canzado mediante un acto de claridad del propio «yo». Por eso aquel que
llega al mundo real, a la patria del ser, alcanza el conocimiento de Dios. En
un fragmento del Criton, uno de los didlogos de Platon, se lee: «Quien en-

! Este estudio sobre diez textos gnosticos va precedido por esta Introduccién, que ya se
publicé en el volumen Els Evangelis apocrifs: textos gnostics (A tot vent 649), vol. II, Proa, Bar-
celona 2015, pp. 21-164.
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tiende en materia de justicia y de injusticia (es decir, Dios) es el Unico y es
la Verdad» (48a 8).

En el mundo antiguo, la filosofia y la religiéon caminan codo con codo.
En este contexto no es de extranar que los cristianos gnosticos descubrieran
la filosofia —sobre todo el platonismo medio y el neoplatonismo, en boga
durante los siglos 11 y 11—, la utilizaran para desarrollar especulativamente la
confesion de la fe en Jesucristo e intentaran establecer asi un dialogo inte-
lectual con la cultura de la época, un didlogo que no era ajeno a un cierto
interés misionero. De ese modo, ampliaron las perspectivas de su fe, como
harian, utilizando también un instrumental filoséfico, los te6logos alejan-
drinos Clemente y Origenes en la primera mitad del siglo 1. No obstante,
a diferencia de estos y muchas veces casi sin darse cuenta, los gndsticos
llevaron paulatinamente a cabo una transformacién de la fe de la Iglesia
apostolica que se basaba en los libros del Nuevo Testamento. De ese modo
abandonaron algo que es fundamental en el cristianismo: la historia con-
creta de Jestis muerto y resucitado como instrumento de la salvacién de
Dios en un mundo que no puede ser condenado como si estuviera degra-
dado por el hecho de ser material, sino que fue creado por Dios en un acto
de amor, culminado en la donacién de Jests, su propio Hijo (Jn 3,17). Los
gnosticos cristianos quedaron fascinados por la filosofia platonica y la rica
mitologia que conlleva, la cual, en el gnosticismo, se desarroll6 especulati-
vamente. Asi pues, se puede afirmar que para ellos la filosofia no fue un
instrumento para interpretar el mensaje cristiano, sino una clave para rein-
terpretarlo al mismo tiempo que lo modificaban. El cristianismo que deri-
va de las grandes teologias neotestamentarias (Pablo y Juan, sobre todo) no
coincide con el cristianismo de los representantes mas conspicuos de pen-
samiento gnostico.

El conocimiento, sin embargo, no es una categoria exclusiva de la filo-
sofia griega. Es frecuente encontrarlo en la tradicién judia, tanto la de len-
gua hebrea, que crece en el territorio del antiguo Israel, como la que se de-
sarrolla en lengua griega, sobre todo en los dos grandes centros de judios de
la diaspora dentro del Imperio romano: Egipto (Alejandria) y Siria (Antio-
quia). Para el judaismo biblico y posbiblico, el conocimiento va unido a la
sabiduria y al juicio, que son fruto de una vida justa y honrada. En el libro
de los Proverbios (2,9-10) leemos: «Entonces comprenderas la justicia, el
derecho y la rectitud, y todos los caminos del bien. Pues la sabiduria pene-
trard en tu mente y el saber se te hara atractivo». De manera similar se expre-
sa el libro de la Sabiduria, escrito en griego en la Alejandria del siglo1a. C.:
«(El justo, el que cumple la Ley de Dios) presume de conocer a Dios y se
presenta como hijo del Sefor» (2,13). Mas atn, «la atencion a las leyes (de
Dios) es garantia de inmortalidad» (6,18). Cruzar con éxito el umbral de la
muerte es la recompensa que recibe aquel que, en la vida presente, conoce
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a Dios, es decir, guarda sus caminos. A este, como reza el Salmo (50,23),
Dios le hara «ver la salvacion». Los gnosticos cristianos, que se consideraron
una raza inmortal, se inspiraron también en la literatura sapiencial del An-
tiguo Testamento y, de forma practicamente general, contrariamente a
cuanto afirmaban sus detractores que hablaban desde la Iglesia apostdlica,
unieron la pasién por el conocimiento a una conducta irreprochable, carac-
terizada por la austeridad y mas bien por el rigorismo. La sabiduria, siempre
femenina (véase el libro biblico del Eclesiastico en 24,7-8) —Sofia, en grie-
go-, ocupa un lugar preeminente en el pensamiento gnéstico.

Existe una segunda corriente del mundo judio que guarda relacién con
el nacimiento del gnosticismo: la apocaliptica judia. El pensamiento apoca-
liptico desarrolla una interpretacion de la historia en términos de conflicto
y destruccion, pero también en términos de esperanza en la llegada del
mundo nuevo y definitivo. La historia avanza hacia su final, y el mundo
presente, lleno de mal y de injusticia, quedara aniquilado para dar paso a
un mundo justo, patria de los elegidos que habran soportado con paciencia
la maldad y las agresiones del mundo presente. A estos elegidos se les reve-
laran los secretos ocultos o «misterios», que permanecen velados desde la
creacion del mundo. Parece ser que el gnosticismo -o al menos una parte
significativa del mismo- nace como evolucién de un cierto judeocristianis-
mo que, tras el conflicto permanente con Roma entre los afios 66 (inicio de
la Primera guerra judia) y 135 (final de la Segunda guerra judia, una feroz
revuelta antirromana que termina en una derrota rotunda), ha perdido su
lugar en la historia y se siente huérfano de visiones y de futuro. En un mun-
do interpretado por el pensamiento apocaliptico como dmbito de maldad y
de lucha contra el mal que al final sera aniquilado, los gndsticos cristianos
abandonan el sentido de la historia y la relacion entre el «<ahora» (presente)
y el «después» (futuro), y sitian el ndcleo de su concepcién en la relacion
entre lo que estd «<mas abajo» (mundo inferior) y lo que esta «mas arriba»
(mundo superior). Las preguntas importantes ya no afectan al futuro de un
pueblo o de la humanidad sino al presente de cada persona, que recibe un
mensaje de salvacion y se reconoce a si misma como parte de la estirpe di-
vina. De este modo, el gnostico rechaza el dualismo histérico (ahora-des-
pués) y se entrega en brazos de un dualismo ontolégico (arriba-abajo) que
pretende superar incluso toda dicotomia (por ejemplo, el binomio den-
tro-fuera) y que, en determinados momentos, cuestiona el principio filoso-
fico occidental de no contradiccion.

Sin embargo, por los documentos existentes sabemos a ciencia cierta que
el ambito principal en el que se mueve el gnosticismo de los siglos 11 y 111 es el
cristianismo. La documentacién gnostica conocida y el testimonio indirecto
de los autores antiguos sobre los gnosticos (la mayoria de estos autores son
te6logos pertenecientes a la Iglesia apostodlica) demuestran que el gnosticis-
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mo es un fenémeno fundamentalmente cristiano. Incluso el maniqueismo,
la tinica religion gnoéstica independiente, que naci6 en el siglo 11, se presenta
como el auténtico cristianismo. Asi pues, los grupos gnésticos del inicio, que
dialogaban con la filosofia platonica y eran herederos «ideologicos» de cier-
tas ramas judeocristianas, nacen en las comunidades cristianas establecidas
en las grandes ciudades de Egipto y Siria. Y cabe destacar que, de buenas a
primeras, estos gnosticos cristianos de los primeros tiempos hacen perfecta-
mente compatible su fe como miembros de la Iglesia apostélica, la mayori-
taria, con aquellas maneras de pensar que solo comparten con algunos
miembros, gndsticos como ellos, de la comunidad cristiana.

Un cristianismo urbano y numeroso como el de Corinto, en Grecia, con
una comunidad fundada personalmente por el apéstol Pablo en la década
de los anos cincuenta del siglo 1d. C., tendia a considerar que habia resulta-
do agraciado «en todo, en palabras y en conocimiento» (1 Cor 1,5). Son
palabras del propio Pablo, pero también proviene de Pablo una palabra de
atencion al constatar que este don podia convertirse en algo vano e inttil si
se confundia «la sabiduria de este mundo» con «la sabiduria de Dios». Efec-
tivamente, la sabiduria de Dios se identifica directamente con la cruz de Je-
sts (1,21), e implica que Dios ha elegido a aquellos que son «necios» y
«débiles» a los ojos del mundo (1,27). Pablo insiste en que debemos real-
mente gloriarnos de la «sabiduria de Dios, misteriosa, escondida», que se
concreta en la sabiduria de la cruz (2,6-7), la del Mesias crucificado, que es
norma tltima de todo «conocimiento» (1,5).

Observamos que el apostol Pablo toca dos de los puntos que, mas ade-
lante, seran sendas piedras de tropiezo del pensamiento gnostico: la salva-
cién mediante la muerte real y redentora de Jesus en la cruz, y la apertura de
esta salvacion a la humanidad de todos los tiempos, incluidos, por supuesto,
los seres humanos mas débiles. De hecho, las doctrinas docetas (la muerte
de Jests no tiene fuerza salvifica, ya que la salvacion, al fin y al cabo, no pasa
por la cruz) y el elitismo espiritual (solo unos pocos tienen acceso a la salva-
cioén, los espirituales, los que poseen el conocimiento) caracterizan amplios
segmentos del movimiento gnoéstico. Aun asi, en mi opinién, no se puede
afirmar que haya gnosticismo en Corinto, sino simplemente dificultades
para captar dos de los elementos mas paraddjicos y caracteristicos del men-
saje cristiano: el amor de Dios pasa por la humanidad radical de Jests, que
se manifiesta en la cruz, y este amor se derrama de manera preferencial sobre
los pobres y los débiles, que deben ser tenidos entre los primeros del Reino.

La Primera epistola a los Corintios ya estaba escrita en el 55 d. C. Cin-
cuenta o sesenta anos mas tarde, a principios del siglo 1, la situacion ya no es
la misma. En el intervalo, han visto la luz textos tan significativos del Nuevo
Testamento como las epistolas a los Colosenses y a los Efesios, de clara ma-
triz paulina (entre los anos 60 y 90), y el Evangelio segin Juan (entre los
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anos 90 y 100). Cabe destacar que el impacto césmico de la salvacién de
Cristo, de acuerdo con la reflexién de las epistolas a los Colosenses y a los
Efesios, y la cristologia del Logos (Palabra, Verbo) preexistente, tal como se
presenta en el Evangelio segtin Juan, no son doctrinas gnosticas sino desa-
rrollos del mensaje cristiano totalmente compatibles con el querigma o
anuncio fundamental que vive y transmite la Iglesia apostolica. Las primeras
referencias a personas que, dentro de la comunidad cristiana, profesan doc-
trinas que podrian identificarse como gndsticas, aparecen en las denomina-
das Cartas pastorales, mayoritariamente documentos de la escuela paulina
que fueron escritos bastantes anos después de la muerte de Pablo (hacia los
anos 110-120). Asi, leemos en la Primera epistola a Timoteo: «Timoteo,
guarda el depésito. Evita las palabrerias profanas (o bien: impias), y también
las objeciones (o bien: antitesis) (o bien: polémicas) de lo que, falsamente,
lleva el nombre de «conocimiento» (pseudonymou gnoseds)» (6,20).

Evidentemente, «conocimiento» aqui no tiene el mismo sentido que en
1 Cor 1,5. El conocimiento de Jesucristo, abierto a todos, que se adquiere
acogiendo la sabiduria de la cruz (véase 2,2), ahora se ha convertido en un
conocimiento particular y sectorial de un grupo de la comunidad cristiana,
un conocimiento espiritual contra el que alerta el autor de la Primera epis-
tola a Timoteo, pues, en su opiniéon, no merece dicho nombre. Esta «falsa
ciencia» basada en el «conocimiento» parece concretarse en otro texto de la
Primera epistola a Timoteo, donde se habla de «fabulas (o bien: mitos, en
griego mythois) y genealogias interminables» (1,4), como contenido de unas
especulaciones expresadas de forma dialéctica y polémica (véase también
1 Tim 4,7: «fabulas [o bien: mitos] profanas»). La frase «mitos y genealogias
interminables» evoca, por ejemplo, los muchos nombres de las emanacio-
nes divinas surgidas de Yaldabaot en el Apdcrifo de Juan (NHC II,1 10,18-
12,33; véase asimismo la obra de Ireneo Adversus Haereses 1,30,5), y parece
conectar con una interpretacion mitolégica de Gn 1-6, que también se en-
cuentra, entre otros, en dos escritos mas de Nag Hammadi: la Hipostasis de
los Arcontes (NHC II,4) y Sobre el origen del mundo (NHCII,5).

Por otra parte, la referencia a «espiritus enganadores y a doctrinas dia-
bolicas» de la misma Primera epistola a Timoteo (4,1) parece estar vincula-
da a la practica de algunos que «prohiben el matrimonio y el uso de ciertos
alimentos» (4,3). Una actitud refractaria ante el matrimonio es habitual en
los circulos gnésticos, en los que la materia es considerada una degenera-
cion de la realidad espiritual (véase, por ejemplo, EvMar 8,2-4 o bien la
posicién de Saturnino de Antioquia, Adv. Haer. 1,24,2). En cuanto a la no
ingestion de ciertos alimentos, se trata mas bien de una herencia de las
practicas judias sobre las prohibiciones alimentarias (véase Rom 14,2),
aunque estas prohibiciones no cuentan con un seguimiento uniforme en
todas las comunidades gnosticas (véase, por ejemplo, EvIom 14).
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Por otra parte, en la Segunda epistola a Timoteo (2,16-18) se pone
como ejemplo de «palabrerias profanas (o bien: impias)» el comportamien-
to de Himeneo y Fileto, que «se han desviado de la verdad al afirmar que la
resurreccion ya ha sucedido, pervirtiendo asi la fe de algunos». Las dudas
sobre la resurreccion de los muertos no son nuevas en las comunidades
cristianas. También en Corinto (véase 1 Cor 15,12) hay cristianos que la
niegan, quizas porque piensan que el conocimiento de los misterios cristia-
nos ya les ha dado acceso, aqui y ahora, a la plenitud final y definitiva. In-
dependientemente de esto tGltimo, lo que esta claro es que en las Cartas
pastorales se advierte la presencia de algunas doctrinas gnoésticas que poste-
riormente encontramos en los textos gnoésticos provenientes de Nag Ham-
madi o citados por los Padres de la Iglesia.

2. Los testimonios directos del pensamiento gndstico
cristiano: los documentos

Podemos afirmar que hacia el afio 120 el pensamiento gnéstico cristiano
ya ha emprendido claramente su camino, aunque aquellos que lo aceptan
todavia se mantienen dentro de las comunidades cristianas. Una prueba de
ello es que, unos treinta anos mas tarde (150-155 d. C.), Justino de Roma,
martir hacia el 165, uno de los primeros pensadores cristianos, cita en sus
obras las ensefianzas de Sim6n y Menandro, ambos provenientes de Samaria
como el mismo Justino, y de Marcién, mercader proveniente del Ponto (Asia
Menor, la actual Turquia) pero asentado en Roma. Subrayamos que las ense-
nanzas de estos son presentadas como una «filosofia» que practican algunos
que se autodenominan «cristianos» (1 Apol. 26,6). La existencia de estos gru-
pos parece que se fortaleci, al menos en Roma y en las Galias, en las ulti-
mas décadas del siglo 1. A este respecto, la fuente basica de informacién es
Ireneo, originario de Esmirna, en Asia Menor, y obispo de Lyon (180-
185 d. C.). De hecho, Ireneo es el primero que utiliza el término «gnostico»
para referirse a Valentin y a otros maestros y grupos, y escribe una «Denuncia
y refutacion de lo que, falsamente, lleva el nombre de conocimiento (pseu-
donymou gnoseds)» (jla misma expresion que aparece en 1 Tim 6,20!). Ese es
el titulo de la obra paradigmatica de Ireneo, que se divide en cinco libros y
que, desde Eusebio de Cesarea (Hist. Eccl. 3,20,23), es conocida, tal como
hemos indicado, con el titulo de Adversus Haereses (abreviado: Adv. Haer.)
(= «Contra las herejias»). El titulo de la obra de Ireneo manifiesta que el tér-
mino «gnosis», es decir, «conocimiento», resume la doctrina que quiere de-
nunciar; y, ademas, indica que existe una «gnosis» falsa y otra verdadera?.

2 Por eso el Coloquio de Mesina (1966) propuso distinguir entre «gnosis» (= doctrina
general sobre el conocimiento de los misterios divinos reservado a una élite) y «gnosticismo»
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Efectivamente, como hemos visto mas arriba, en el Nuevo Testamento,
concretamente en la Primera epistola a los Corintios, se establece un vinculo
entre la sabiduria escondida de Dios y la sabiduria revelada en la cruz de Jests
(2,6-7), que se convierte en criterio y referencia de todo «conocimiento» (1,5).
El mensaje del Mesias crucificado, que es «locura para los gentiles» (1,23),
resulta que es la fuente de salvacion, y conocerlo significa unirse a él y vivirlo
como medio de transformacién de la persona. La unién de fe y conocimiento
(el «conocimiento perfecto» como culmen de la fe) aparece también en la
Carta de Bernabé (1,5), mientras que, anilogamente, en Clemente de Alejan-
dria se habla de la «transmision del conocimiento» como contenido del men-
saje cristiano (Strom. 1,1,15,2). Asi pues, segiin Clemente existe una gnosis, un
conocimiento, que se alcanza mediante la fe cristiana, la «perfecta gnosis», y
una «falsa gnosis», que se contrapone a la anterior. De hecho, la unién con
Cristo es inseparable de una vida vivida en la docilidad a la voluntad de Dios.

Ireneo pretende desenmascarar la «falsa gnosis» sacando a la luz puablica
las doctrinas gnosticas para, de ese modo, privarlas de su caracter esotérico,
que cautiva y atrae. Luego se esfuerza por refutarlas proponiendo una teolo-
gia en la que creacion y salvaciéon no sean conceptos especulativos atempo-
rales sino expresiones determinantes de la presencia activa de Dios en la
historia humana. Es cierto que, salvo algunos grupos —como los de la escue-
la de Carpécrates (Adv. Haer. 1,25,6) y, quizas, los gnosticos de Barbelo
(Adv. Haer. 1,29,1)-, los cristianos que profesan doctrinas gnosticas no se
denominan a si mismos «gnoésticos», pero Ireneo sostiene que hay que in-
cluir en esta categoria a todos los que defienden esas doctrinas, incluidos los
valentinianos y los basilidianos.

La terminologia de Ireneo se puede discutir, y asi lo hacen algunos au-
tores como M. A. Williams y K. King, quienes, siguiendo las fuentes anti-
guas, querrian reservar el término «gnéstico» tinicamente para los «gnosti-
cos setianos» (incluyen a los grupos ya citados de Carpocrates y de los
llamados «gnoésticos de Barbelo»). Sin embargo, a pesar de que el pensa-
miento cristiano gnéstico no es homogéneo ni en las doctrinas que profesa
ni en su relaciéon con el dogma de la Iglesia cristiana, si que es posible iden-
tificarlo, total o parcialmente, en un grupo importante de documentos anti-
guos y en las referencias que, sobre el gnosticismo, encontramos en los au-
tores cristianos y en algunos autores grecorromanos.

(= un cierto namero de doctrinas y sistemas del siglo 11, que todos estaran de acuerdo en de-
signar con este término). Véase U. Bianchi (ed.), Le origini dello gnosticismo. Colloquio di Messi-
na (13-18 Aprile 1966), Brill, Leiden 1967, pp. XX-XXXII. Esta distincién pretende superar los
usos lingiiisticos actuales, en los que el término inglés Gnosticism y el término aleman Gnosis
se refieren a un mismo fenémeno: el pensamiento y el movimiento gnédsticos, activos duran-
te los siglos 11y 1. En el mundo latino, precisamente a raiz del Coloquio de Mesina, se tiende
a utilizar el término «gnosticismo» para referirse a este fendmeno.
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Los documentos gnosticos conocidos, hallados entre los siglos xix y xxi,
se encuentran en las fuentes siguientes: los trece cdices de la biblioteca de
Nag Hammadi que se conservan en el Museo Copto de El Cairo (sigla NHC,
con 52 textos, seis de los cuales, repetidos), el cédice de Berlin (llamado
Papirus Berolinensis Gnosticus, sigla BG 8502, con 4 textos), el cédice de Mi-
nia (Egipto) (llamado Tchacos, sigla CT, con 4 textos), el c6dice de Londres
(llamado Askewianus, sigla CA, con un solo texto: la Pistis Sophia) y el codi-
ce de Oxford (llamado Brucianus, sigla CB, con un solo texto: los dos libros
de Jeht). Esta edicion pone al alcance del lector seis textos que se encuen-
tran en los manuscritos de Nag Hammadi (Evangelio de Tomas, Dialogo
del Salvador, Primer Apocalipsis de Santiago, Apdcrifo o Libro secreto de
Juan, Evangelio de Felipe y Evangelio de la Verdad), dos que se encuentran
en el codice de Berlin (Evangelio de Maria y Apocrifo o Libro secreto de
Juan, este en paralelo con el que se encuentra en Nag Hammadi), dos que
se encuentran en el cddice de Minia o Tchacos (Primer Apocalipsis de San-
tiago, que también se encuentra en Nag Hammadi, y el Evangelio de Judas)
y otros dos escritos (Carta a Flora e Himno de la Perla) que se encuentran,
respectivamente, en el Panarion de Epifanio y en las Actas de Tomas. En to-
tal, los escritos editados son diez, ya que el Primer Apocalipsis de Santiago
y el Ap6crifo o Libro secreto de Juan han sido copiados, con bastantes va-
riantes, en Nag Hammadi y en el Codice Tchacos (el primero) y en el codice
de Berlin (el segundo)?.

2.1. La biblioteca de Nag Hammadi

En Nag Hammadi, una pequena localidad del Alto Egipto situada cerca
del Nilo, a cien kilémetros al norte de Luxor, en diciembre de 1945 unos
jovenes egipcios hallaron casualmente una jarra con trece codices de media-
dos del siglo v d. C. escritos en copto. A diez kilometros de Nag Hammadi
se encuentra el antiguo monasterio copto de Quenoboskion, y por eso el
contenido de la jarra, acertadamente, se puso en relacion con el monasterio.
En los trece cddices de la jarra se habian copiado 52 textos, de los que solo
seis eran conocidos hasta entonces, y seis titulos mas estaban repetidos. Eso
significa que el hallazgo de Nag Hammadi proporcioné 40 documentos
nuevos, aunque 10 estin en un estado muy fragmentario y son practica-
mente ilegibles. Por primera vez, pues, los investigadores del gnosticismo

3 No estan incluidos en esta edicion la Pistis Sophia (Codice Askewianus) y los dos libros
de Jeht (Codice Brucianus). Los dos Gltimos textos estan escritos en copto, provienen de Egip-
to y son del siglo 1v. Se trata de documentos escritos originalmente en griego, de lectura com-
plicada y confusa, que se han refundido y reutilizado repetidamente. Pistis Sophia (= «fe-sa-
biduria») es el nombre de un personaje. Jeht es una alusién a una de las pronunciaciones del
nombre de Dios en hebreo, cuyas consonantes son YHWH.

24



INTRODUCCION GENERAL AL GNOSTICISMO

de los siglos iy 1 tenian a su disposiciéon una biblioteca gnoéstica del siglo v
con unos treinta (!) titulos completos que sumaban un total de 1.200 pagi-
nas, no siempre perfectamente legibles. Es habitual citar los textos de Nag
Hammadi con un niimero romano que indica el namero de codice seguido
de un ntimero ardbigo que senala la colocacién de la obra dentro del c6di-
ce. De ese modo, por ejemplo, en el caso del Evangelio de Tomas la referen-
cia NHC 11,2 32,10-51,28 significa Nag Hammadi Codices (= «Codices de
Nag Hammadi») (NHC), cédice segundo (II); obra segunda de las que in-
cluye este codice (2); situacion del documento entre los folios 32 (linea 10)
y 51 (linea 28) del cédice en cuestion.

Los numerosos términos griegos intercalados en el texto copto demues-
tran que los originales estaban escritos en aquella lengua y que la traduccién
del griego al copto -la mayoria de los documentos, al dialecto sahidico- se
complet6 probablemente hacia el ano 350 d. C. El ambito en el que se llevo
a cabo esta traduccion son los ambientes monasticos egipcios ansiosos por
acceder a doctrinas de una espiritualidad distinta, que permitieran alimentar
una busqueda interior de tintes mas bien especulativos. Este monaquismo
no tiene por qué ser necesariamente gnostico, y todo hace pensar que estaba
en plena comunién con la Iglesia apostdlica, concretamente, con la sede
patriarcal de Alejandria. Con todo, hace gala de una sensibilidad especial
por unos textos que, de hecho, no habian sido condenados formalmente por
sinodo alguno, si bien habian sido objeto de una réplica frontal por parte de
Ireneo de Lyon y otros autores. Parece bastante seguro que los textos origina-
les griegos de los documentos que se descubrieron en Nag Hammadi provie-
nen en buena parte de Siria, aunque algunos, como el Evangelio de los Egip-
cios (111/2 y IV/2), son muy probablemente autoctonos.

Los documentos copiados en los trece codices tienen paralelos en los
distintos géneros literarios que configuran el Nuevo Testamento canénico.
A pesar del aparente desorden y las repeticiones en la colocacién de los li-
bros dentro de los codices de la biblioteca de Nag Hammadi, se mantienen
algunas constantes. Por ejemplo, encontramos «evangelios», con este u otro
nombre, que son en realidad revelaciones, en forma dialogal, de Jests a
un/a discipulo/a o a los discipulos antes o, sobre todo, después de su resu-
rreccion. En esta linea, la biblioteca contiene textos que se titulan Evangelio
de Tomas (NHC II, 2), pero también Apdcrifo de Juan o Libro secreto de
Juan (NHC II,1; IIL,1; IV,1), Primer Apocalipsis de Santiago (NHC V,3) y
Dialogo del Salvador (NHC III,5), que se presentan como revelaciones de
las palabras secretas de Jesus. En otras ocasiones, documentos que llevan el
nombre de evangelios, como Evangelio de Felipe (NHC I1,3) o Evangelio de
la Verdad (NHC I,3; XII,2), son mas bien obras doctrinales que siguen una
forma literaria préxima a la recopilacién o florilegio (Evangelio de Felipe) o
a un tratado teoldgico. Incluso el evangelio conocido como Evangelio de
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los Egipcios (I11,2; 1V,2) gracias a una referencia secundaria lleva por titulo
real «Libro santo del Espiritu invisible». Asi pues, en Nag Hammadi el tér-
mino «evangelio» es mistificado y heterogéneo.

Del mismo modo, los documentos que llevan el nombre de «cartas»
son, en realidad, discursos didacticos, tratados doctrinales con un aspecto
de forma epistolar, para que sean equiparables a las cartas del Nuevo Testa-
mento. Asi, existe una Carta de Pedro a Felipe (VIII,2) y otra carta que lleva
por nombre Apécrifo de Santiago (I,2). También existen unas Actas de Pe-
dro y de los Doce Apostoles (VI,1) en las que se habla de un viaje mitico, no
histérico, de los discipulos de Jests. En cambio, los «apocalipsis», término
que significa «revelacién», ocupan, como era previsible, un lugar importan-
te en una biblioteca que destaca los viajes celestiales. Asi, en el c6dice V
encontramos hasta cuatro textos que llevan el nombre de «apocalipsis» y
que se refieren a Pablo, Santiago (2) y Addn. Ademas, esta el «Apocalipsis
de Pedro» (VII,3), en un codice encabezado por una obra titulada «Parafra-
sis de Sem» (VII, 1) y que también contiene el «Segundo tratado del gran
Set» (VII,2). Estas obras se sitGan en una tesitura revelatoria similar a la de
«Zostrianos» (VIIL, 1), un escrito que contiene una revelacion dirigida a los
seguidores de Zoroastro, a quienes se les comunican palabras secretas de su
maestro. Por altimo, en Nag Hammadi hay otros materiales de contenido
variado: una «Oraci6n del apostol Pablo» (I,1), dos anaforas para la cele-
bracién de la eucaristia (XI,2d-e), de la escuela valentiniana, y un texto de
caracter himnico, el Bronte o «Trueno, mente perfecta» (V1,2).

Por otra parte, entre los textos recopilados en la biblioteca de Nag Ham-
madi hay obras de origen no cristiano. Algunas parecen ser de origen judio,
como «Melquisedec» (IX,1). Otras son filoséficas, como «La Hipostasis de los
Arcontes» (11,4), e incluso hay un fragmento del didlogo La Repiiblica, de Pla-
tén, que era muy copiado en el mundo antiguo (VI,5). Otras obras pertene-
cen a la literatura hermética, de origen egipcio, como el «Discurso sobre la
Ogdodada y la Enéada» (VI,6), que describe el ascenso a la octava y novena
esferas celestiales. El Hermes tres veces grande (trismegistos) es, en este texto,
el personaje que revela la comprension correcta del mundo. También perte-
necen al hermetismo una «Oracién de accion de gracias» (VI,7) y un diélo-
go que lleva por nombre «Asclepio» 21-28 (VI,8). Por tltimo, encontramos
en Nag Hammadi una version cristianizada de las «Sentencias de Sexto»
(XIL,1), colecciéon de normas de sabiduria muy conocidas y difundidas en el
mundo antiguo.

Ante una biblioteca tan heterogénea, en la que el Antiguo y el Nuevo
Testamento se mezclan con la filosofia griega y, eventualmente, con sabidu-
rias judias, egipcias y persas, surge la pregunta sobre los motivos que lleva-
ron a unos monjes cristianos de mediados del siglo v a recopilar tan desta-
cable cantidad de documentacién. Hay dos hipotesis al respecto, y ambas
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tienen como punto de partida un monaquismo inquieto y de caracter mas
bien intelectualista, que se interesa por varios tipos de sabiduria. La primera
hipotesis es que los monjes querian reunir material gnéstico para luchar
contra las doctrinas del gnosticismo egipcio. La segunda hipoétesis, la mas
verosimil, considera la biblioteca gnéstica de Nag Hammadi como una co-
leccion de obras destinadas a alimentar la espiritualidad de unos monjes
que, a pesar de leer y orar cada dia con los libros biblicos, necesitaban una
literatura contemporanea, de tono mas mistico-especulativo, en la que bus-
caban herramientas de interpretacién de los textos biblicos. No se trataria,
pues, de un canon de las Escrituras alternativo, sino de un grupo de libros
de una biblioteca monastica que tenian un caracter de obras diferentes, «al-
ternativas», con finalidades de crecimiento espiritual e intelectual. Eso ayu-
daria a explicar el caracter miscelaineo de unos textos copiados conjunta-
mente y también que, cuando hubo que hacerlo, todos los codices fueran
sacados de la biblioteca monastica y escondidos. Tal vez los libros gnosticos
fueron ocultados cuando desde la sede episcopal de Alejandria se puso en
marcha una campana contra la literatura gnoéstica que habia en las bibliote-
cas de algunos monasterios egipcios, y los monjes consideraron prudente
librarse de aquellas obras. Este contexto corresponde a la actuacion de Epi-
fanio (siglo 1v), que comentaremos mas adelante, y quizas, como sugiere
H.-J. Klauck, a la preocupacién del obispo Atanasio de Alejandria por fijar
el canon de los libros del Nuevo Testamento (carta pascual del 367 d. C.).
Asi pues, es abusivo e inexacto referirse a Nag Hammadi como la «Biblia de
los herejes», como hace G. Liidermann.

2.2. El cédice gnéstico de Berlin

El cédice gnostico de Berlin (BG) (Papyrus Berolinensis 8502), que, como
la biblioteca de Nag Hammadi, proviene de Egipto, lleg6 a la capital alema-
na en 1896 gracias al coptélogo Carl Schmidt, que adquiri6é dicho docu-
mento en un anticuario egipcio. Escrito en el siglo v, el cddice habia perte-
necido a un monasterio copto, como se puede deducir por el nombre del
abad Zacarias que figura en la cubierta, que es posterior. De hecho, por una
serie de circunstancias desafortunadas, el documento no se publicé hasta
1955 y, mas tarde, fue revisado y publicado de nuevo por H.-M. Schenke.
Las obras que contiene el cédice BG son cuatro: Evangelio segiin Maria
(BG,1), Apécrifo o Libro secreto de Juan (BG,2), Sabiduria de Jesucristo
(BG,3) y Actas de Pedro (BG,4). La tiltima obra no tiene nada que ver con el
gnosticismo. Se trata de un fragmento de un relato muy conocido en el mun-
do cristiano antiguo que narra algunos viajes y milagros atribuidos al ap6s-
tol Pedro que no figuran en el libro canénico de los Hechos de los Apodsto-
les. El hecho de que nuestro codice incluya un texto de caracter popular y
piadoso indica que los intereses de quien mando copiar el codice iban des-
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de la alta especulacion teolégica (propia de las tres primeras obras del codi-
ce) hasta la literatura devocional y edificante. Concretamente, como co-
menta Ch. Markschies, la actitud de prevencién ante la sexualidad que
manifiesta el fragmento de las Actas de Pedro es un motivo mas que sufi-
ciente para que esta obra fuera apreciada en un ambiente monastico y que
los monjes decidieran copiarla.

No sabemos los motivos por los que se mando copiar los otros tres tex-
tos. Aun asi, el hecho de que dos de ellos (el Apocrifo de Juan y la Sabiduria
de Jesucristo) estén también en la biblioteca monastica de Nag Hammadi
pone de manifiesto que entre los monasterios habia intercambio de obras
que eran consideradas como alimento espiritual y que, de hecho, contenian
doctrina gnoéstica. Los monjes egipcios de los siglos vy v, pues, leian bas-
tantes textos gnosticos traducidos al copto que habian sido escritos en grie-
go dos o tres siglos atras, sin que eso significara que ellos profesasen ideas
gnosticas. Los libros eran literatura pensada como alimento espiritual, con
la intencion de alimentar la biisqueda y la experiencia de Dios en unas per-
sonas que constituian un grupo elegido de creyentes y que anhelaban alcan-
zar la contemplacién pura. Asi pues, estos textos, que gozaban de una con-
siderable difusiéon, entraban en aquella categoria de obras que, segtn la
terminologia de F. Bovon referida a los apdcrifos, servian «para la medita-
cién y la edificacion personales». La doctrina que destilaban estaba al servi-
cio de la vida espiritual de los monjes que los leian.

El contenido del Evangelio que lleva el nombre de Maria es la revela-
ci6én de Jests resucitado precedida por un didlogo de Jests con los discipu-
los masculinos. Aunque el Evangelio de Maria (BG, 1) se ha conservado solo
de manera fragmentaria (se han perdido diez paginas de las diecinueve que
formaban el texto original), su interés es excepcional. Es el Ginico evangelio
antiguo que lleva el nombre de una mujer discipula de Jests, en este caso,
Maria Magdalena. Adema3s, se presenta a esta discipula como alguien que
afirma haber tenido revelaciones especiales del Sefior, y precisamente ese
aspecto es contestado por algunos discipulos destacados del grupo de los
Doce. El Evangelio de Maria se edita en este volumen, cap. 5.

En cuanto al Apocrifo de Juan, es un «clasico» de la biblioteca de Nag
Hammadi, ya que aparece copiado hasta tres veces, y siempre en una posi-
cién predominante, al inicio de los respectivos codices (11,1; I11,1; IV,1). En el
cédice BG, en cambio, ocupa el segundo lugar (BG,2), después del Evangelio
de Maria. Se podria plantear la hipétesis de que el cédice BG fue encargado
por un monasterio femenino, que, obviamente, se interes6 por una obra en
la que Maria Magdalena era destinataria de una revelacién especial y superior
ala de los otros apostoles (es evidente que aqui el autor se ha inspirado en Jn
20, donde la primera persona visitada por Jesus resucitado es precisamente la
Magdalena). Volviendo al Apdcrifo de Juan, cabe destacar que las cuatro ver-
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siones existentes difieren bastante entre si'y que se agrupan en un «texto cor-
to» (representado por BG,2 y NHCIII, 1) y un «texto largo» (representado por
NHCII,1 y IV, 1). Parece ser que el texto mas corto es el mas primitivo y que,
por lo tanto, la version que aparece en el codice BG es la mas antigua de to-
das (aunque los manuscritos de Nag Hammadi sean del siglo v, mientras
que el cddice BG se copiara un siglo después). Sea como sea, se puede afir-
mar que el Apdcrifo de Juan, con su pretension de ser una summa theologica
gnostica, es el texto mayor entre los documentos gnosticos del siglo 1 (véase la
edicion en este volumen, cap. 7, donde se presentan, en paralelo, el texto
corto y el texto largo). El Apdcrifo solo es comparable, en importancia y por
otros motivos, con el Evangelio de Tomas (editado en este volumen, cap. 1).

El tercer escrito copiado en el manuscrito gnostico de Berlin es la Sabi-
duria de Jesucristo (BG,3), que también estd en Nag Hammadi (1I1,4). Tam-
bién aqui, al igual que en los otros dos textos de BG citados, quien se revela
a sus discipulos es Jesus resucitado, el cual es presentado como alguien que
tiene un cuerpo de «carne pura, inmortal y espiritual». No obstante, su reve-
lacién no tiene por objeto tinicamente a la discipula por excelencia (Maria
Magdalena), como en el Evangelio de Maria, o al discipulo amado (Juan),
como en el Apdcrifo de Juan, sino a doce discipulos masculinos y a siete
mujeres discipulas. De todos modos, Maria Magdalena ocupa un lugar des-
tacado entre los discipulos que hacen preguntas a Jestis: Maria es, de hecho,
la inica mujer que interviene con dos preguntas, la segunda de las cuales es
la Gltima del escrito, y esta pregunta merece una respuesta larga y detallada
de Jests. También en esto se constata el caracter «femenino» del codice BG.
Jests resucitado habla desde lo alto de una montana (véase Mt 28,16) y
explica la naturaleza de Dios y de los eones o seres divinos (entre los que
figura un ser humano primordial, que es andrégino e inmortal, modelo del
mismo Jesus, el Redentor), aunque igualmente subraya que a Dios, «el Pa-
dre del universo», no se le puede conocer. En la segunda respuesta a Maria
Jests explica el error de Sofia, la madre del universo: intentar crear seres
humanos sin su consorte. La Sabiduria de Jesucristo viene a ser la cristiani-
zacion de otro escrito de Nag Hammadi, del que depende, y que lleva por
titulo «Eugnostos el Bienaventurado», copiado dos veces en la biblioteca
egipcia (NHC I11,3; V,1). Este altimo escrito, que carece de alusiones bibli-
cas y cristianas, se mueve en los parametros del platonismo medio, y por
eso parece que la obra «Sabiduria de Jesucristo» lo ha remodelado y lo ha
adaptado en sentido cristiano.

2.3. El Codice Tchacos o Minia

El Cédice Tchacos (CT), como la biblioteca de Nag Hammadi (NHC) y
el codice de Berlin (BG), proviene de Egipto. Fue descubierto clandestina-
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mente hacia 1978 en una tumba cerca de Jebel Qarara, en Egipto Medio, a
60 km al norte de El-Minya o Minia (por dicho motivo algunos estudiosos
proponen llamarlo «Cédice Minia»). El cédice, que primero estuvo en ma-
nos de un anticuario de El Cairo, fue robado, pero volvié al mismo anticua-
rio al cabo de cuatro afios, en 1982. En aquel intervalo, el cddice, que origi-
nalmente habia sido hallado en buenas condiciones y estaba encuadernado
en cuero, ya sufrié una primera agresion, pues lo doblaron por la mitad y
todas las hojas se partieron en dos; ademas en la zona de corte de cada pa-
gina hicieron un agujero con la consiguiente pérdida de material. La segun-
da agresion llego entre los anos 1993 y 2000, periodo en el que el codice se
fue deteriorando atin mas porque estuvo depositado en una caja fuerte de
una agencia bancaria situada en un suburbio de Nueva York, ciudad con
una climatologia htimeda, harto distinta del clima seco del Egipto rural.

En el afio 2000, Frieda Nussberger-Tchacos, marchante de antigiiedades
de origen egipcio y con residencia en Suiza, compr6 el codice al citado anti-
cuario. El cédice se denomina habitualmente con el apellido paterno de
esta anticuaria, quien lo vendié aquel mismo afo a un marchante nortea-
mericano, Bruce Ferrini. Este decidié congelar (!) el cddice durante unos
meses hasta que, a causa de su insolvencia, tuvo que devolver el codice a
Frieda Nussberger-Tchacos. Esta tercera agresion fue fatal, porque una parte
considerable de la savia que unia las fibras del papiro quedé destruida y las
hojas se volvieron extremamente quebradizas; ademas, muchas paginas se
oscurecieron como consecuencia de la congelacion, ya que los pigmentos
iban desapareciendo. El marchante Ferrini devolvid el manuscrito pero se
quedo algunos fragmentos, que intentd vender por separado, asi como al-
gunas fotografias. En 2001 la Fundacién Maecenas de Arte Antiguo, con
sede en Basilea (Suiza), compr¢ el cédice a la senora Tchacos y se compro-
meti6 a restaurarlo y publicarlo, y a devolverlo a Egipto, donde seria depo-
sitado en el Museo Copto de El Cairo. No obstante, esa operacién la lleva-
ron a cabo los coptélogos Rodolphe Kasser y Gregor Wurst con el patrocinio
de la National Geographic Society norteamericana. Cuando finalizaron el
trabajo, la National Geographic Society hizo un lanzamiento mundial que
tuvo una gran repercusiéon mediatica (abril de 2006, coincidiendo con la
fiesta de Pascua) y que se centrd en la pieza més codiciada del cédice: el
texto del Evangelio de Judas.

En su estado actual, y después de la rocambolesca y lamentable historia
que acabamos de explicar, el Cédice Tchacos o Minia es un papiro de 66
paginas que mide 30 cm de largo por 15 cm de ancho. De todas las paginas,
62 son mas o menos legibles, mientras que de las cuatro restantes no se
conservan mas que fragmentos muy pequefnos. Sea como sea, segin
J. Montserrat Torrents, la restauracion ha logrado salvar el 85% del manus-
crito. La publicacién de la edicion facsimil y de la edicion critica (2007) ha
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permitido constatar las numerosas lagunas y deficiencias del cédice, algu-
nas de las cuales se han subsanado con la publicacién posterior de nuevos
fragmentos, muy pequenos, por parte de G. Wurst.

Los escritos que actualmente contiene el CT son cuatro: Carta de Pedro
a Felipe (CT,1), Santiago (CT,2), Evangelio de Judas (CT,3) y Libro de Al6-
genes (nombre que le atribuyeron los estudiosos, puesto que el titulo de
este escrito, en muy mal estado, se ha perdido) (CT,4). Ademas, hay rastros
de otro escrito, el libro XIII del Corpus Hermeticum, del que se han identi-
ficado dos fragmentos, que seria el quinto que habria incluido originalmen-
te el codice (CT,5). Asi pues, no es posible saber con exactitud cuantos tex-
tos se copiaron en el CT, pero, en cualquier caso, si nos atenemos al grosor
de los codices de la biblioteca de Nag Hammadi (siete de ellos tienen me-
nos de 90 paginas) y al namero de escritos que contienen (entre 1y 8),
nuestro codice no deberia ser mas extenso. Es totalmente pertinente compa-
rar el CT con Nag Hammadi, ya que son de la misma época (segunda mitad
del siglo v d. C.) y, al igual que los escritos de Nag Hammadi, el CT fue
hallado en una sepultura. No sabemos si la tumba guarda relacién con un
ambiente monastico, cenobitico o anacorético, pero es un dato que hay que
tener en cuenta, ya que, como hemos dicho, los textos gnoésticos del siglo 1,
escritos en griego, en muchas ocasiones fueron traducidos al copto e inte-
grados en los ambientes monasticos egipcios del siglo 1v.

Dos son los textos del CT que también estan en Nag Hammadi: la Carta
de Pedro a Felipe (CT,1) (véase NHC VIII,2) y Santiago (CT,2), que en Nag
Hammadi se titula «Apocalipsis de Santiago» (NHC V,1). Este debe ser su
titulo completo. En uno y otro caso, a pesar de constatarse diferencias, pre-
dominan las similitudes y el texto es, a grandes rasgos, el mismo. De todos
modos, da la impresioén de que, al menos con relacién al (Primer) Apoca-
lipsis de Santiago, la version del CT presenta doctrinas gnosticas mas defini-
das y polémicas. Esta es la version editada en la presente obra (véase cap. 6
de este volumen). El Primer Apocalipsis de Santiago -el adjetivo «Primer»
lo diferencia de un «Segundo Apocalipsis de Santiago» que se encuentra en
NHC V,4- contiene una revelacion de Jests a Santiago, el hermano del Se-
nor, en dos momentos: antes y después de la resurrecciéon de este. La forma
literaria elegida, el dialogo, posibilita las ensefianzas que recibe Santiago,
personaje tan afin a Jestis que termina su vida terrenal con un martirio simi-
lar al suyo y que, como él, llega al pléroma o plenitud del reino divino.

Los dos textos, hasta el momento desconocidos, que contiene el Codi-
ce Tchacos son el pentltimo y el altimo. El dltimo (CT,4) tiene a un tal
Alégenes como personaje central. No obstante, el escrito no guarda rela-
cion alguna con un texto de Nag Hammadi que lleva el mismo nombre
(XL3). En cuanto al pendltimo texto del codice, tiene un titulo de lo mas
prometedor: el Evangelio de Judas (CT,3). Se trata de un escrito gnostico
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que ya conocia Ireneo de Lyon (véase Adv. Haer. 1,31,1), pero que no se
habia hallado. En forma de didlogo, Jests se dirige a los doce discipulos
para instruirlos sobre el mundo inferior, pero en seguida Judas aparece
como aquel que reconoce el origen de Jests, y este le promete que le reve-
lara los misterios secretos del Reino. Dicha revelacién se produce en la
segunda parte del escrito: Jesds le manifiesta a Judas los principios del
mundo superior o divino, el pléroma, empezando por el Primer Principio
(Dios) y siguiendo con el Autégenes o Segundo Principio, la creacion del
mundo y de la estirpe humana. Para terminar, se desvela el misterio de la
traicion de Judas. Ese es el texto editado en en este volumen, cap. 8.

3. Los testimonios indirectos del pensamiento gnostico
cristiano: los autores antiguos

La existencia de la extraordinaria documentacion gnéstica que acaba-
mos de referir (junos sesenta documentos copiados en un total de diecisiete
codices!) no resta importancia a la aportacion que hacen los autores cristia-
nos de los siglos 1-1v sobre el gnosticismo, especialmente los llamados «Pa-
dres de la Iglesia», cuando citan y comentan textos de autores gnosticos (se
calcula que la informacién aportada por los Padres de la Iglesia cabria en
unas cien paginas impresas, segiin noticia de H.-J. Klauck). Asi pues, aun-
que ya hemos dicho algo sobre Justino e Ireneo, a continuacién se conside-
rard en su conjunto la informacién que aportan los escritores cristianos per-
tenecientes a la Iglesia apostolica. Los autores cristianos se interesan por el
pensamiento gnostico por el motivo que ya hemos indicado: el gnosticismo
que se conoce a través de la documentacién que acabamos de presentar es
un fenémeno que naci6 dentro del cristianismo y que por lo tanto tiene un
fuerte impacto en la vida de la Iglesia, sobre todo en el siglo 1.

Ya hemos hablado de las referencias al gnosticismo que aparecen en las
Cartas pastorales. Es probable que Ignacio de Antioquia (hacia 110 d. C.),
contemporaneo de aquellas, sea el primero en referirse a doctrinas de tipo
gnostico cuando en sus cartas cita a los «docetas», que responden a ese
nombre porque afirman que Jests sufrié solo en apariencia (IgEsm 5). De
hecho, Saturnino, un maestro gnéstico antioqueno de la misma época que
Ignacio, afirmaba, segln Ireneo: «el Salvador (Jests) se ha manifestado
como hombre de una manera aparente (dokései)» (Adv. Haer. 1,24,2; véase
asimismo Adv. Haer. 1,23,3). Otro dato interesante es que, segin Ignacio,
«los que sostienen opiniones ajenas al don de Dios, que es Jesucristo, se
desentienden de las obras de caridad» y no participan en la eucaristia por-
que no aceptan que en ella se comulga con «la carne de nuestro Salvador»
(IgEsm 7). Por otra parte, y también segiin Adv. Haer. 1,24,2, existe un nexo
entre el rigorismo de Saturnino (quien se oponia a «casarse y tener hijos» y
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promovia la «abstinencia de carne») y las doctrinas denunciadas en las Car-
tas pastorales (1 Tim 4,3).

Hay que mencionar igualmente a Justino, quien cita a los gnosticos en su
Primera Apologia y en el Didlogo con el judio Trifén. Precisamente en este
texto (Dial. 35,6), Justino explica que estos grupos, que se consideran «cris-
tianos», son conocidos mas particularmente por el nombre de su fundador o
cabeza de filas: marcosianos (los de Marcos), valentinianos (los de Valentin),
basilidianos (los de Basilides) o saturnilianos (los de Saturnilo o Saturnino).
A mediados del siglo 1, pues, en la comunidad de Roma hay cristianos que
pertenecen a determinados grupos o escuelas de pensamiento gnostico. Justi-
no considera las doctrinas de aquellos como una amenaza para la comuni-
dad romana y los denuncia con una obra, perdida, titulada «Compilacién
(Syntagma) contra todas las herejias aparecidas hasta el momenton».

Sin embargo, el polemista mas brillante contra las doctrinas gnosticas es
Ireneo, obispo de Lyon. En linea con Justino, Ireneo propone una interpre-
tacion sistemadtica de estas doctrinas como doctrinas heréticas. En su obra
insignia, «Denuncia y refutacion de lo que, falsamente, lleva el nombre de
conocimiento» (0 Adversus Haereses), Ireneo refuta las doctrinas gnosticas y,
al mismo tiempo, elabora una auténtica teologia de la Iglesia apostdlica. La
aportacién de Ireneo, explicada por F. H. M. Sagnard y A. Orbe en sus traba-
jos, permite conocer a fondo las doctrinas de dos discipulos de Valentin,
Ptolomeo (Adv. Haer. 1,1-9) y Marcos el Mago (Adv. Haer. 1,13-21), y tam-
bién permite comprender el pensamiento de los autores gnosticos anterio-
res a aquel (Simén, Menandro, Saturnino y Basilides), asi como el de los
gnosticos de Barbelo (Adv. Haer. 1,29) y los ofitas (Adv. Haer. 1,30), a quie-
nes hay que identificar con los setianos. Ireneo reduce el caracter heterogé-
neo de las escuelas gnodsticas y centra su polémica en una figura central,
Valentin, y en su escuela, a la que llama «bestia de muchas cabezas, pareci-
da a la hidra de Lerna» (Adv. Haer. 1,30,15). Por otra parte, las fuentes de
informacién de Ireneo no tienen siempre el mismo peso ni son completas,
y su explicacién pone de manifiesto imprecisiones y lagunas. Ireneo descri-
be extensamente el sistema de Ptolomeo (activo en Roma, ciudad que Ire-
neo visitd) y Marcos el Mago (activo en la region del Rédano, cercana a
Lyon, ciudad de la que Ireneo era obispo) porque los conoce de primera
mano, pero en el caso de otros autores —sobre todo en Valentin- tiende a
atribuirles ensenanzas que pertenecen mas bien a su escuela. De todos mo-
dos, Ireneo es un referente basico en la investigacion sobre el gnosticismo
del siglo 1, y la informacion que aporta es de gran importancia.

Ireneo responde al gnosticismo desde la regla de la verdad, es decir, la
confesion de fe en el Dios que crea lo visible (el mundo terrenal) y lo invi-
sible (el mundo celestial) mediante el Hijo y el Espiritu (Adv. Haer. 1,22),y
subraya la unidad de la fe de la Iglesia, que se transmite por la Tradicién
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apostélica como norma y criterio aceptado por todos, como «doctrina de la
verdad» (Adv. Haer. 1,10,1-3). En sus escritos emerge una teologia que esta-
blece la unidad del Antiguo y del Nuevo Testamento, y que sienta las bases
del canon de las Escrituras, subraya la bondad del mundo creado por Dios
y muestra la continuidad del designio divino en la historia de la salvacién,
que culmina con la encarnacién y la redencion del Hijo, la Palabra del Pa-
dre. Se trata de una respuesta, predominante en Occidente (empezando por
Roma), desde la teologia de la llamada «economia de la salvacion» (el de-
signio salvador de Dios), que incluye la aceptacion incuestionada del Sim-
bolo de la Fe.

El cuarto pensador cristiano que trata el gnosticismo es el autor de una
obra antignéstica atribuida a Hipélito de Roma a la que pone por titulo
Refutacion de todas las herejias o Elenchos o Refutatio. Como se puede apreciar
por el titulo, el tono es polémico y, por tanto, el autor continda la identifi-
cacién entre «gnosticismo» y «herejia». El autor centra especialmente su
atencién en el grupo gnostico de los naasenos, término que proviene del
hebreo naash (= «serpiente»), en referencia a la serpiente del paraiso (véase
Gn 3). Segtin explica Ireneo, los ofitas ~término que proviene del griego ofis
(= «serpiente»)- creen que la serpiente del paraiso fue lanzada del cielo a la
tierra y pasé a dominar el mundo inferior (véase Adv. Haer. 1,30,8). Los
naasenos también se autodenominaban «gnoésticos» (gndstikoi) porque, se-
gan la Refutatio, «afirmaban que eran los tinicos que conocian (gindskein)
las profundidades (de la sabiduria)» (Ref. V,6,3-4). Sin embargo, para el
autor del «Elenchos» o Pseudo-Hipdlito o Refutatio estas «profundidades»
no son mas que una interpretacién equivocada de la filosofia griega y, con-
cretamente, platénica, mal aplicada al mensaje cristiano, con resultados fu-
nestos por ambos lados (Ref. Prefacio, 8-9).

De la zona africana, concretamente de Cartago, en estrecho contacto
con Roma, proviene el pensador cristiano Tertuliano, polemista inteligente
y con una excelente formacién retérica. Este, entre los anos 206-208 d. C,,
escribe sucesivamente De praescriptione Haereticorum (= «Prescripciéon contra
los herejes»), Adversus Valentinianos (= «Contra los valentinianos») y Adver-
sus Marcionem (= «Contra Marcién»)*. Estas tres obras, de gran fuerza dialéc-
tica, que Tertuliano redacta contra aquellos a los que considera «herejes», se
inscriben en la misma tesitura que utilizan Ireneo e Hipdlito. Aun asi,
mientras que estos tltimos, durante su refutacion, citan fragmentos de doc-
trinas gnosticas —por ejemplo, la descripcion que Ireneo hace de los gnosti-
cos de Barbelo (Adv. Haer. 1,29) es muy parecida a las doctrinas que encon-

4 Marcién fue objeto de otra obra polémica: el Contra Marcionem de Bardesanes de Edesa
(actual Urfa, en Turquia) (hacia el 220 d. C.). Segtn el profesor J. Rius-Camps, el texto de esta
obra se ha conservado dentro de la compilacion conocida como las Pseudoclementinas.

34



INTRODUCCION GENERAL AL GNOSTICISMO

tramos en el Apocrifo de Juan-, Tertuliano se deja llevar por la polémica y
dificilmente aporta informaciones de primera mano sobre aquellas doctri-
nas. En cambio, el conjunto de su teologia es una clara respuesta a los gnoés-
ticos, por cuanto reivindica el valor y la realidad de la encarnaciéon y la hu-
manidad de Jesus.

El gnosticismo cristiano no provoco solo la reaccion de los pensadores
cristianos vinculados a la Iglesia apostdlica, sino que también encontré
oposicion en la intelectualidad grecorromana de la época. Asi, sabemos por
el tedlogo cristiano Origenes (en su Contra Celsum) que un filésofo pagano
de Alejandria, de nombre Celso, que atacaba las creencias y los dogmas
cristianos, habia escrito una obra, perdida, titulada «Discurso verdadero»
(haciael 180 d. C.), en la que se polemizaba contra los gndsticos cristianos.
El motivo, facilmente comprensible, es el que ya encontrdbamos en Hipo6li-
to: la deformacion y el mal uso de la filosofia platénica en beneficio de una
especulacién desbordante —como la que se detecta, por ejemplo, en los
gnosticos «setianos» o de Barbelo. También el fil6sofo neoplaténico Ploti-
no (205-270 d. C.) plantea la acusacion de interpretar equivocadamente la
filosofia de Platén. En su obra Contra Gnosticos, Plotino denuncia que, al
lado del Ser divino tnico y verdadero, estos introducen una serie de entes
que desfiguran el mundo celestial (véase Enn. 11,9,6). En cuanto a la reali-
dad terrenal, Plotino critica que se utilice la filosofia de Platon para justifi-
car la afirmacién de que el mundo es fruto de un acto creador perverso.

En Oriente, concretamente en Alejandria, Clemente y Origenes apuntan
una respuesta que no tiene la misma configuracién que la de los occidenta-
les, sobre todo Ireneo. No muchos anos después de este, a caballo de los
siglos 11y 1, Clemente se interesa por dibujar la figura del «perfecto gnosti-
cow, el cristiano de la Iglesia apostdlica, opuesta a la del «falso gnoéstico», el
gnostico cristiano que vive al margen de aquella. El te6logo alejandrino
quiere arrebatarle al gnosticismo coetaneo su categoria mas valiosa, el «co-
nocimientov, y reintegrarla, como categoria mayor, en un pensamiento cris-
tiano arraigado en el Nuevo Testamento y asimilable por la Iglesia apostdli-
ca. Escribe: «Asi como la arrogancia y la imaginaciéon han dado mala fama a
la filosofia, ha pasado lo mismo con el conocimiento (verdadero) a causa
del conocimiento equivocado que lleva el mismo nombre (gndsis)» (Strom.
I1,52,5). Clemente subraya las dimensiones espirituales y misticas de la fe,
las relaciona con la practica del amor fraterno y las sittia dentro de la comu-
nién de la Iglesia apostélica. Sin embargo, no deja de interesarse por las
doctrinas gnosticas y por sus formulaciones, como se observa en una reco-
pilaciéon de pensamientos de Tedédoto, un valentiniano de Alejandria, que
Clemente escribe para su uso personal. Estos Excerpta ex Theodoto y otras ci-
tas de autores gnosticos que se encuentran en los Stromata (= «tapices»), la
obra fundamental de Clemente, aportan materiales significativos y mues-
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tran el alcance de su proyecto: «Solo es santo y piadoso el gnéstico que lo es
realmente segin la norma de la Iglesia» (Strom. VIL,41,3).

Origenes, a diferencia de Clemente, no quiere reivindicar el término
«gnostico», seguramente por las connotaciones «heréticas» que posee, y uti-
liza el término «espiritual» (pneumatikos), que, evidentemente, él relaciona
con el Espiritu Santo tal como hace Pablo en la Primera epistola a los Co-
rintios (2,15). Origenes, como Clemente, establece un didlogo critico con
los valentinianos, que son los gnésticos cristianos mas alejados de la fe de
la Iglesia apostélica. Segtun J. Rius-Camps, Origenes adopta varios elemen-
tos de la teologia valentiniana, pero se opone a ella en dos puntos funda-
mentales. Para los valentinianos, la caida de la chispa o semilla espiritual
desde el pléroma y su confinamiento en el mundo de la materia da lugar a
la aparicién de tres grupos humanos que muchas veces se presentan como
cerrados e impermeables entre si —de todos modos, en el Evangelio segin
Felipe, documento valentiniano de linea blanda, la condicién de espiritual
se puede perder y se puede ganar. Estos tres grupos humanos son los si-
guientes: los espirituales, es decir, los gnosticos, que poseen naturalmente
la semilla espiritual; los psiquicos, es decir, los miembros de la Iglesia apos-
tolica (obispos incluidos), que no la poseen; los hilicos, es decir, el resto de
los humanos, que no la poseen y, ademas, son solo materiales. En cambio,
para Origenes, todos los seres humanos -los denomina «racionales»- pue-
den ser «espirituales», ya que todos pueden recibir el don gratuito del Espi-
ritu Santo, tal como ya lo han recibido los que estan bautizados en él, y asi
pueden llegar a ser «hijos de Dios» por adopcién -no por naturaleza, como
piensan buena parte de los valentinianos.

En segundo lugar, Origenes, entre 232 y 248 d. C., escribe un Comenta-
rio al Evangelio segtin Juan, del que solo se conserva una parte, que viene a
ser una réplica a otra obra anterior, «Explicaciéon del Cuarto Evangelio», es-
crita por el valentiniano Heraclién, el primer comentarista o exegeta de este
evangelio. Frente a una lectura casi «corpérea» de Dios y de la divinidad,
muy extendida en el mundo antiguo -los estoicos, por ejemplo, pensaban
que el Espiritu tenia una realidad corporal, y los mismos gnoésticos conce-
bian la sustancia divina como algo casi corpéreo-, Origenes reacciona utili-
zando el método alegodrico para interpretar los antropomorfismos biblicos
y explicar el misterio del Dios que es comunicado personalmente a la hu-
manidad (véase su De Principiis 1,1,1-4). De ese modo, tal como hacia el
gnostico Heraclion (s. 11) y, antes que él, el judio helenista Filon (s. I), tam-
bién Origenes, igualmente alejandrino, construye su sistema teoldgico so-
bre una exégesis de la Sagrada Escritura que distingue entre el sentido filo-
légico (literal o primero) y el sentido alegérico (teolégico o segundo) y
subraya la importancia de este Gltimo para que, en muchos casos, el prime-
ro alcance su pleno significado. De hecho, gracias a Origenes conocemos
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unos 45-50 fragmentos del Comentario a Juan del gnéstico Heraclion, cita-
dos en su propio Comentario a este evangelio.

Con la llegada del siglo 1v, las doctrinas gnosticas que habian surgido en
el siglo 11 pierden peso, pero contindan siendo objeto de atencién en algunas
comunidades cristianas, sobre todo en los monasterios egipcios, de manera
que cuando Epifanio, metropolita de Salamina (Chipre), escribe la obra Pa-
narion adversus haereses (abreviada: Pan.) (= «Apotecaria contra las herejias»)
(375 d. C.), presenta estas herejias como «animales feroces» que muerden.
Epifanio es un polemista duro y a menudo partidista, que en nombre de la
pureza de la fe quiere desenmascarar todas las doctrinas y «sectas» que tengan
un deje gnoéstico para «proteger asi a sus lectores» (Pan. Prélogo 2,3). Desta-
camos que Epifanio se refiere a gndsticos que no han creado comunidades
aparte sino que se autodenominan «cristianos» (Pan. XXIX,6,6) y se sienten
en comunién con los demas miembros de la Iglesia cristiana (Pan. XXVI,17,1-
6). Precisamente por ese motivo, Epifanio explica que, siendo un joven mon-
je, a mediados del siglo 1v, hizo un viaje por Egipto para identificarlos y de-
nunciarlos. Por otra parte, como destaca Ch. Markschies, entre los nombres
que se atribuyen los cristianos egipcios de tendencias gnoésticas, destaca el de
sokratitai o sokratistai (= «imitadores de Socrates») —cabe recordar que en la
biblioteca gnostica egipcia de Nag Hammadi se encontré un fragmento del
dialogo La Repiiblica de Platon (588a-589b). Esta referencia a Socrates y la
denominacién, aplicada a los gnosticos egipcios, de borboritai o borborodes
(= «sucios»), indica mas bien que estos gnoésticos formaban grupos de alto
nivel intelectual y de vida fundamentalmente ascética.

Pocos anos después de Epifanio, los escritos de Agustin de Hipona dan
razén de su pasado gnostico (maniqueo) y desarrollan una refutacion del
maniqueismo, la tGnica religion gnoéstica autdbnoma, de base cristiana pero
con contenidos sincréticos, que naci6 en la antigiiedad. Esta religion, fun-
dada por Mani (216-277 d. C.), hijo de un judeocristiano de Mesopotamia,
pretendia superar e integrar todas las religiones existentes: Mani se conside-
raba el Gltimo apéstol de la luz, después de Adan, los patriarcas de Israel,
Zoroastro, Buda, Jesucristo y Pablo. La fuerza del maniqueismo, con su «so-
lucién» dualista radical al problema de la materia y del mal, fue extraordi-
naria, y el mismo Agustin, que se convertiria en el tedlogo cristiano mas
importante de Occidente, sigui6 en su juventud aquella religion gnostica.
Mas tarde, sin embargo, la combatié enérgicamente con sus escritos (387-
421 d. C.), que polemizaban contra algunos maniqueos norteafricanos
(Fausto, Secundino) y contra uno de los textos maniqueos mas representa-
tivos: la Carta del Fundamento (véase el texto agustiniano Contra epistulam
Manichaei quam vocant Fundamenti).

En esta edicion de escritos gndsticos no se incluye el maniqueismo,
pues no es un sistema de pensamiento interno al cristianismo. Asi pues,
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dejamos a un lado los textos propios de esta religion gnostica completa y
auténoma, que muchas veces presentan una forma extremamente fragmen-
taria. Los textos maniqueos provienen de: a) el oasis de Turfan, en el Tur-
quistan Oriental, actualmente China, y Tung-Huan, también en China; b)
la biblioteca de Medinet Madi, en el Bajo Egipto (cerca de Faytn); c) el c6-
dice de Mani, hallado también en Egipto y conservado en Colonia; d) el
oasis de Dajla, en el Alto Egipto (cerca de Nag Hammadi).

4. Los autores gnosticos
4.1. Los autores gnosticos anteriores a los grandes sistemas

4.1.1. Simon

La primera figura a la que se le atribuyen doctrinas gnosticas es Simén
el Mago, un samaritano que practicaba la magia y quiso comprar los pode-
res taumaturgicos de Pedro y Juan (véase Hch 8,9-25). Segtin los Hechos de
los Apostoles, de este Simon se decia que era «la Potencia de Dios llamada
la Grande» (v. 10). Esta noticia sobre el caracter divino que Simén reclama-
ba para si mismo parece haber dado pie, segtin Ireneo (Adv. Haer. 1,23,4), a
que sus discipulos le erigieran una estatua que lo representaba con los ras-
gos de Zeus y que lo adoraran. Justino, también samaritano, residente en
Roma, debia estar al corriente de esta adoraciéon que practicaban los segui-
dores romanos de Simén, ya que, errbneamente, identificé una estatua que
se encontraba en la isla Tiberina con la estatua dedicada a Simé6n el Mago
(1 Apol. 26,56). De hecho, en el pedestal de esta estatua, que se descubri6
en 1574 (!), no estaba escrito «simoni», sino «<semoni» y, por tanto, la divi-
nidad representada era el antiguo dios romano de los juramentos, Semo,
asimilado a Zeus-Jupiter, el padre de los dioses. Aun asi, segin K. Rudolph,
no hay que descartar que los seguidores romanos de Simén fueran los res-
ponsables de esta identificacion de la estatua y la utilizaran con relaciéon a
su fundador.

En cualquier caso, parece claro que, a mediados del siglo 11, en época de
Justino, los simonianos rendian culto a Simén y a su pareja, una antigua
prostituta de Tiro, de nombre Helena, representada como Atenea-Minerva,
la diosa que habia surgido de la cabeza de Zeus. Segtn Justino (1 Apol.
26,2-3), mientras que Simoén era la representacion del dios Supremo, del
Padre que esta por encima de todo, Helena representaba a la primera Idea
(Ennoia) que habia tenido Simén: ella, de hecho, «salté fuera de él»
(Adv. Haer. 1,23,2). Siempre segin Ireneo, la Ennoia, siguiendo la voluntad
del Dios supremo, después de salir de este se convirtié en la «Madre de to-
das las cosas», ya que alumbro6 a «los angeles, arcingeles y potencias», aque-
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