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INTRODUCCIÓN GENERAL 
Se conoce como Biblioteca de Nag Hammadi a una colección de trece códices (en 
el mismo formato de los libros actuales) hallados en 1945, enterrados en una vasija 
de barro en la comunidad de Nag Hammadi ubicada a la orilla del río Nilo en Egipto. 
La colección consta de 52 textos religiosos y filosóficos gnósticos que totalizan 
casi mil páginas de las cuales un poco más de 800 están intactas.  
Todos estos manuscritos son copias de otros más antiguos dado que hacer copias 
manuscritas de los textos era la manera de comunicar y conservar las enseñanzas 
entre las diversas comunidades cristianas. Se sabe que después que el cristianismo 
fue adoptado como religión oficial del imperio romano (siglo IV) se inició una 
persecución de las comunidades que quedaron fuera del canon oficial, la cual 
incluía la quema de los libros que utilizaban. Estas persecuciones y también la 
búsqueda del ascetismo hicieron que muchos hombres y mujeres buscaran lugares 
remotos para vivir solos o en comunidades. A estos antecedentes históricos se 
atribuye que los miembros de la comunidad que utilizaba los libros que hoy 
conocemos como “Biblioteca de Nag Hammadi” los recopilaron, sellaron y 
escondieron para evitar su destrucción.  Algunos de estos originales datan del siglo 
I de nuestra era, aunque la mayor parte están datados en siglo IV, por lo que los 
textos que hoy podemos estudiar permanecieron en esa gran ánfora de barro por 
mas de 1700 años. 
Después de un largo recorrido que hizo posible que esos manuscritos fueran 
saliendo poco a poco a la luz y que los hizo pasar de mano en mano, finalmente 
fueron publicados juntos todos en el año 1977. Veinte años después esa misma 
colección completa fue traducida al español en el año 1997, de donde se han 
derivado múltiples publicaciones con todo tipo de interpretaciones. 
Antes del año de descubrimiento de esta extensa colección (1945) ya se habían 
encontrado otros manuscritos provenientes también de Egipto y de la misma época 
de los de esta colección, de entre los manuscritos que no pertencen a la biblioteca 
de Nag Hammadi pero que son más o menos contemporáneos destaca el conocido 
inicialmente como códice Askew -por su antiguo propietario que lo adquirió en el 
año 1772- y actualmente conocido como “Pistis Sophia”, con el sugerente 
subtitulo de “Los Libros del Salvador”. Ese extraordinario y extenso manuscrito es 
conocido como “La Biblia de los Gnósticos”. 
Con estos antecedentes, la presente publicación de estos textos, provenientes de 
diferentes traducciones al español, será bajo el título de “Colección de Manuscritos 
del Cristianismo Primitivo”, con la finalidad de hacer las interpretaciones a nuestro 
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alcance, tomando como referencia lo que Samael Aun Weor hizo a su vez en el 
libro titulado “Pistis Sophia Develada”.   
Estos manuscritos son el testimonio arqueológico y original, no solo del gran 
impacto que produjo en sus contemporáneos la presencia física de Jeshua, 
expresada en el surgimiento de una literatura nueva para la época, cuyos autores 
fueron muchos de los que convivieron con él, sino del extraordinario impulso 
espiritual que su vida, muerte y resurrección produjo en el mundo. Es evidente que 
esta última -su resurrección-, fue como una onda expansiva que teniendo a 
Palestina como eje, se reflejó en Egipto, Turquía, Grecia, Roma, se expandió 
después a toda Europa y llegó a todo el mundo.  
 El impacto de la presencia de Cristo está profundamente grabado en la cultura 
occidental, teniendo como base los libros canónicos que forman la colección de 
libros que conocemos como la Biblia. Hasta antes de que se conocieran estos 
manuscritos las fuentes gnósticas directas eran escasas y fragmentarias. Durante 
casi dos mil  años estos textos estuvieron ocultos bajos las arenas del desierto, 
solo se conocían vagas referencias a ellos por las críticas y refutaciones que se 
hicieron en contra por parte de quienes se oponían a las ideas y postulados que 
contienen, hoy han llegado hasta nosotros con toda su fuerza y originalidad. 
Debido a que estos manuscritos tienen una característica llamada por los 
académicos “disiecta membra”, consistente en oraciones o frases aparentemente 
incompletas, pero cuya secuencia fue mencionada líneas arriba o considera 
conocimientos previos en posesión de los lectores y que deben tomarse en cuenta 
para darle sentido a las oraciones, les hemos agregado partes de color rojo para 
facilitar su lectura. Adicionalmente a eso, hemos intercalado textos en color azul 
con interpretaciones sobre el posible sentido de los contenidos.  
Nuestros comentarios e interpretaciones incluyen también una serie de notas 
numeradas al final, con todo lo cual buscamos, no solo integrar los contenidos de 
los textos apócrifos de la Biblioteca de Nag Hammadi con los evangelios 
canónicos, sino aportar referencias de otras religiones del pasado, para integrar un 
mismo y extraordinario mensaje de redención espiritual, basado en la Gnosis o 
revelación personal que ha estado presente a lo largo de la historia universal.  
Nuestro objetivo, con este trabajo es demostrar cómo el cristianismo naciente era 
más rico y teológicamente más profundo que la tradición actual nos induce a 
pensar. Los Evangelios Apócrifos son verdaderas cápsulas del tiempo, que se han 
preservado libres de interpretaciones, presiones políticas y de poder durante estos 
últimos 1900 años. Su diversidad y riqueza teológica perfuman el mensaje de 
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Jeshua, nuestro Señor el Cristo, con aromas que muchos desconocen, haciéndolo 
más aplicable a nuestra vida actual, tanto ética como filosófica y psicológicamente. 
Además, aportan una perspectiva gnóstica moderna, basada en las investigaciones 
de Samael Aun Weor, haciendo posible la comprensión profunda de diversas 
dimensiones desconocidas de la práctica cristiana común.  
 
Fernando Navarro López 
Guadalajara, Jalisco, México. 
2025 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 



Colección de Manuscritos del Cristianismo Primitivo.                           Número 15 

ETAPAS EN LAS QUE ES POSIBLE ORGANIZAR LOS CONCEPTOS 
TEOLÓGICOS DE LOS TEXTOS DE NAG HAMMADI 
 
Los manuscritos de la colección de Nag Hammadi se estudiaban juntos, así lo indica el que los 
códices están integrados por varios libros y estos a su vez estuvieran agrupados como parte del 
patrimonio de un grupo en particular, razón por la que son conocidos también como “Biblioteca de 
Nag Hammadi”. 
Del análisis de todos los libros de esta colección de códices hemos elaborado una interpretación 
general de sus contenidos colocándolos en una secuencia con la intención de facilitar su estudio. 
Todos los contenidos de naturaleza teológica podemos resumirlos en trece etapas, en cada una de 
las cuales hemos incluido el título de los libros que tocan esos temas específicos. Al estudiar esta 
biblioteca descubriremos que hay temas que se repiten y que hay libros duplicados, por lo que es 
necesario el estudio de la mayoría de los textos para lograr el panorama general de sus contenidos. 
A continuación, los temas principales y los libros donde se encuentran.  
 
PRIMERA ETAPA: LOS TRES PRINCIPIOS CREADORES. 
(El Evangelio Apócrifo de Juan, El Pensamiento Trimorfo, Allógenes, El Tratado Tripartito, Epístola de Eugnostos, La 
Sabiduría de Jesucristo, El libro del Gran Espíritu Invisible, Zostrianos,Evangelio de la Verdad, Exposición Valentiniana, Sobre 
el Origen del Mundo) 
 
SEGUNDA ETAPA: LA CREACIÓN UNIVERSAL. 
(El Evangelio Apócrifo de Juan, Sobre el Origen del Mundo, Segundo Apocalipsis de Santiago, El libro del Gran Espíritu 
Invisible, Tratado Tripartito, Evangelio de Judas, Espístola de Eugnostos, El Pensamiento Trimorfo, Hipóstasis de los 
Arcontes, Evangelio de la Verdad, Asclepio)  
 
TERCERA ETAPA: LA DIVISIÓN DEL LOGOS. 
(Tratado Tripartito, Sobre el Origen del Mundo, Evangelio de la Verdad) 
 
CUARTA ETAPA: EL SURGIMIENTO DE YALDABAOTH. 
(El Evangelio Apócrifo de Juan, La Hipóstasis de los Arcontes, Sobre el Origen del Mundo, El libro del Gran Espiritu Invisible, 
Evangelio de Judas, Evangelio de la Verdad) 
s 
QUINTA ETAPA: LA GUERRA EN LOS CIELOS. 
(Sobre el Origen del Mundo, El Evangelio Apócrifo de Juan, El Pensamiento Trimorfo, El Concepto de Nuestro Gran Poder, 
Discurso sobre la Ogdóada y la Enéada, EpÍstola de Eugnostos, Sabiduría de Jesucristo, Libros de Pistis Sophia) 
 
SEXTA ETAPA: CREACIÓN DE ADÁN Y EVA TERRENALES. 
(Evangelio Apócrifo de Juan, Libro del Gran Espíritu Invisible, Pensamiento Trimorfo, Zostriano, Sobre el Origen del Mundo, 
La Hipóstasis de los Arcontes) 
 
SEPTIMA ETAPA: LA EXPULSIÓN DEL JARDÍN DEL EDÉN. 
(Sobre el Origen del Mundo, Hipóstasis de los Arcontes, Evangelio Apócrifo de Juan, Evangelio de Felipe, Tratado Tripartito, 
Primer Apocalipsis de Santiago, Evangelio Apócrifo de Santiago, Evangelio de Tomás, Evangelio de la Verdad, La Sabiduría 
de Jesucristo, Exégesis del alma, El Diálogo del Salvador, Segundo Tratado del Gran Seth, Paráfrasis de Sem) 
 
OCTAVA ETAPA; SURGE EL PLAN DE SALVACIÓN. 
(La Redención del Alma, Discurso Soberano, Evangelio de la Verdad, El Pensamiento Trimorfo, Evangelio Apócrifo de Juan, 
La Sabiduría de Jesucristo, El Himno de la Perla, Libros de  Pistis Sophia, Diálogo del Salvador, Sobre el Origen del Mundo, 
La Hipóstasis de los Arcontes, Discurso sobre la Ogdóada y la Enéada, Evangelio de Felipe, Primer Apocalipsis de Santiago, 
Evangelios Canónicos, Apocalipsis de Adán, Tratado Tripartito, Tratado de la Resurrección, Asclepio) 
 
NOVENA ETAPA: LA VIDA DE JESHUA ES LA ESCENIFICACIÓN DEL PLAN DE SALVACIÓN. 
(Evangelio Apócrifo de Juan, Evangelio Canónico de Juan, Asclepio, Evangelio de Tomás, Evangelio Apócrifo de Santiago, 
Evangelios Canónicos, Evangelio de María Magdalena, Evangelio de Felipe, Evangelio de Judas, Libros de Pistis Sophia, 
Diálogo del Salvador, Primer Apocalipsis de Santiago, Apocalipsis de Pedro). 
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DÉCIMA ETAPA: LOS TRES TIPOS DE SERES HUMANOS. 
(El Concepto de Nuestro Gran Poder, Evangelio Apócrifo de Juan, Evangelio de Tomás, Apocalipsis de Adán, Exposición 
Valentiniana, Tratado Tripartito, Evangelio de Felipe, La Interpretación del Conocimiento, La Sabiduría de Cristo, Evangelios 
Canónicos: Marcos 4:10-12, Lucas 8:9-10) 
  
ONCEAVA ETAPA: EL MATRIMONIO MÍSTICO. 
(La Redención del Alma, Evangelio de la Verdad, Evangelio Apócrifo de Juan, Libro del Gran Espiritu Invisible, la Exégesis 
del Alma, Tratado Tripartito, Evangelio de Felipe, La Sabiduría de Jesucristo, Paráfrasis de Sem, Asclepio, Evangelio de María 
Magdalena, Libros de Pistis Sophia, Diálogo del Salvador, Exposición Valentiniana, Zostrianos). 
 
DOCEAVA ETAPA; REDENCIÓN DEL ALMA Y REGRESO AL REINO DEL PADRE. 
(La Redención del Alma, Evangelio de la Verdad, Evangelios Canónicos, Evangelio Apócrifo de Juan, Libros de Pistis 
Sophia, El Pensamiento Trimorfo, el Segundo Tratado del Gran Set, Tratado Sobre la Resurrección, Evangelio de Felipe, 
Nuevo Testamento; Cartas de Pablo de Tarso) 
 
TRECEAVA ETAPA: EL CRISTO RESURRECTO NO ASCIENDE SOLO  
(Libros Pistis Sophia, Evangelio de la Verdad, Evangelio de Judas, La Exégesis del Alma, Discurso sobre la Ogdóada y la 
Enéada, Zostrianos, Alógenes, Apocalipsis de Santiago, Apocalipsis de Pablo, Himno de la Perla, Paráfrasis de Sem, 
Evangelio Apócrifo de Santiago, Nuevo Testamento: Apocalipsis de San Juan, Marcenas).  
 
Nota: en la parte final de este documento se encuentra esta misma síntesis con 
citas de los textos originales y explicaciones relacionadas a cada etapa. 
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INTRODUCCIÓN AL TEXTO “DISCURSO SOBERANO” 
 
El códice seis contiene ocho libros: 
1.- Los Hechos de Pedro y los Doce Apóstoles: una alegoría gnóstica sobre la 
misión de los apóstoles y la pobreza). 
2.- La Trueno, Mente Perfecta: Un poema revelatorio de una figura femenina 
divina que se expresa a través de paradojas; esa figura ambibalente es el alma. 
  
3.- Enseñanza Autorizada: Presentado en esta publicación. 
 
4.- El Concepto de Nuestro Gran Poder: Una cosmología gnóstica que contiene 
la historia del mundo desde su creación hasta la historia de la salvación. 
5.- Platón, La República 588A-589B: Una traducción parcial al copto del célebre 
pasaje filosófico sobre la naturaleza del alma describiéndola como una criatura 
compuesta por tres elementos: una bestia de múltiples cabezas (los deseos), un león (el 
coraje y la emoción) y un hombre (la razón).  
6.- El Discurso sobre la Ogdóada y la Enéada: Un texto de tradición hermética 
que describe un ritual de iniciación para ascender a esferas celestiales superiores. 
7.- La Oración de Acción de Gracias: Una breve plegaria hermética. 
8.- Asclepio: Una sección del tratado hermético latino/griego que incluye una 
famosa profecía sobre la decadencia de Egipto y el triunfo de la nueva religión. 
 
 
 
El texto titulado “enseñanza Autorizda” es de origen cristiano-gnóstico encontrado 
en la Biblioteca de Nag Hammadi contenido en la códice número 6 que corresponde 
al tercer libro y abarca de la página 22 a la 35. 
 
También conocido como el “Discurso soberano” es un escrito que se caracteriza por 
ser una reflexión teológica sobre la condición del alma humana, su caída en el 
mundo material y contener un exhorto para la búsqueda del retorno a la divinidad.  
 
Aunque se encuentra en una colección gnóstica, el texto es inusual porque no 
menciona figuras cristianas específicas (como Jesús o los apóstoles), enfocándose 
más en una espiritualidad filosófica que refleja los conceptos básicos sobre el alma 
de los grupos gnósticos.  
 
En este texto se presenta al alma como una entidad de origen divino que desciende 
al mundo material y en esa condición es "prostituida" por las pasiones corporales. 
Incluyendo la importancia de renunciar al mal y “vestirse como una novia” para 
unirse al Salvador (correspondiente a la etapa número once de las 13 en que hemos 
organizado todos los contenidos de esta colección) 
.  
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El mundo y sus placeres se comparan con un anzuelo utilizadas por “el diablo” o 
“los arcontes” que actúan como pescadores con la intención de capturar al alma 
mediante el engaño de los sentidos (correspondiente a la etapa número cuatro). 
El alma se libera cuando reconoce su origen celestial, rechaza las ilusiones del 
mundo y se une a su "esposo" espiritual (el Logos o Cristo). Al final, el tratado 
menciona los "caminos del logos" como la vía de retorno a la plenitud 
(correspondiente a la etapa número once).  
Es un texto exhortativo, es decir, llama a la reflexión y la acción espiritual para 
motivar a renunciar a los placeres de la vida material y buscar al Logos; “la palabra” 
como cuando la oveja se refugia en el rebaño protegido por su “pastor”, papel que 
corresponde a Cristo  (correspondiente a la etapa número doce). 
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NOTAS:  
Los textos en color rojo son anotaciones para reconstruir la secuencia del texto o agregados colocados ahí con 
la intención de hacer más legible la lectura.  
 
Los textos de color azul incluyen las interpretaciones que hemos hecho tomando como base de referencia las 
explicaciones que están en el libro “Pistis Sophia Develada” escrito por Samael Aun Weor y algunos datos de 
contexto para facilitar el estudio. 
 
Al final de los manuscritos se encuentra una sección de NOTAS en donde ampliamos nuestras interpretaciones, 
con referencias a las ideas arquetípicas provenientes de otras religiones y culturas de la antigüedad. 
 

CÓDICE SEIS, libro tres 

 (...) en el cielo (...) dentro de él 
(...) cualquiera aparece (...) los 
cielos ocultos (...) aparecen, y antes 
aparecieron los mundos invisibles e 
inefables. De éstos provino el alma 
invisible de justicia, siendo un 
miembro (-del pleroma-), un cuerpo 
y un espıŕitu. Ya sea que esté en el 
descenso (-del mundo material-) o 
esté en el Pleroma (-plenitud 
espiritual)-, no está separada de 
ellos, ellos la ven y ella (-el alma-) 
los mira en el mundo invisible.  

(Este parrafo inicial, aunque incompleto, si consideramos el contexto siguiente, permite interpretar 
que se está refiriendo al alma y “sus acompañantes” cuando está encarnada -el cuerpo y el espíritu-
, como cuando no lo está)  

En secreto, su novio (-del alma-) la fue a buscar. Se lo presentó (-el 
conocimiento-) a la boca para que lo comiera como alimento, y aplicó la 
palabra a sus ojos como medicina para que viera con la mente y percibiera 
a sus parientes y conociera su raíz (-su origen-), para que (-en posesión de 
ese conocimiento-) se aferrara a ella. (su novio es la) rama de la que 
habıá salido primero, (-por lo que recibirlo a él es-) para recibir lo suyo y 
renunciar a la materia.  

(Este pasaje es una referencia a la pareja o zizigia formada entre el Salvador y Sophia, el alma del 
ser humano. Cuando el Salvador es mencionado como “novio” es la etapa cuando él baja del cielo 
para unirse al alma anhelante. La mención explicita del alma como “novia” y el Cristo como esposo 
está en el texto titulado “la exegesis del alma” de esta misma colección)  

(-después de cometer el error-) él (-alma terminó-) teniendo (-muchos-) 
hijos. Los hijos (que ella tuvo) en verdad, han venido de su simiente, 
llaman a los hijos de la mujer (Sophia, el alma) "nuestros hermanos". De 
esta misma manera (-debido a esto-), cuando el alma espiritual fue 
metida en el cuerpo, se hizo hermana de la lujuria, del odio y de la 
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envidia, y (-se convirtió en-) un alma material. Ası́ pues, el cuerpo 
procede de la concupiscencia, y la concupiscencia procede de la sustancia 
material. Por eso el alma (cuando tomó cuerpo) se hizo hermana para 
ellos.  

(La caída caída del alma a la materia es sinónimo de pérdida de las condiciones de pureza original, 
que en la teología gnóstica es personificada por Sophia; “sabiduría”, símbolo del alma, de naturaleza 
femenina. La condición de estar dentro del cuerpo material es en la que el alma se hace “hermana” 
de los defectos, sin embargo, la secuencia teológica que se describe en otros manuscritos de esta 
misma colección indica que originalmente los defectos psicológicos son sus propias creaciones o 
“hijos”. En el manuscrito titulado “Evangelio Apócrifo de Juan”  hay una amplia descripción del origen 
del falso demiurgo, llamado Yaldabaoth, producto de una desición unilateral de Sophia y a partir del 
cual surgen multiples creaciones que terminan por afectar a Sophia, su madre)  

Y, sin embargo, (-las creaciones de Sophia-) son forasteros sin poder para 
heredar del varón, sino que heredarán solo (-lo que proviene-) de su 
madre. Siempre, pues, (-lo que-) el alma quiera (-o desea lo-) hereda a los 
extraños, porque las posesiones de los extraños son las pasiones soberbias, 
los placeres de la vida, las envidias odiosas, las cosas vanagloriosas, las 
cosas disparatadas, las acusaciones (-todo lo cual se vuelve-) contra ella 
(-el efecto de todos estos vicios la conduce a-) la prostitución, la excluye 
(o enferma) y la mete en el burdel. Por (-eso todo es-) desenfreno para 
ella. (-al ser afectada por sus propias creaciones-) Dejó atrás la modestia.  

(Los vicios, errores, pasiones, placeres de la vida, etc., son algo extraño que estan anidadas en el 
alma, que en el fondo fueron originadas por ella misma.  Todas esas cosas la conducen a un estado 
similar al de un prostituta, sin pudor, sin virtud y sin modestia, todo lo contrario al estdo de belleza y 
virginidad en el que estaba antes de cometer su error inicial. 
Cabe destacar que el uso de la condición de “prostituta” para el alma es un rasgo que aparece en 
otras culturas. Ver nota número 1)  

 Porque la muerte y la vida 
están puestas delante de todos. 
Cualquiera de estas dos (-
opciones-) que deseen (-los seres 
humanos-) lo elegirán por sı́ 
mismos. Aquel (-que escoje la 
muerte-) entonces caerá en beber 
mucho vino en desenfreno. 
Porque el vino es (-el origen-) 
del libertino. Por eso (-al estar 
ebrio-) no se acuerda de sus 
hermanos y de su padre, porque 
el placer y las dulces ganancias 
la engañan. Habiendo dejado 

atrás el conocimiento, cayó en la bestialidad. Pues el insensato vive en la 
bestialidad, sin saber lo que conviene decir y lo que conviene no decir.  

(La condición de ebriedad es equiparada con el olvido del Padre y de sus hermanos lo que además 
lo hace olvidarse del conocimiento. Para mayores datos sobre la metáfora de la ebriedad para 
referrise a la condición común de los seres humanos alejados del Padre, ver la nota número 2)  
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Pero, por otro lado, el hijo manso hereda de su padre con alegría, 
mientras que su padre se regocija por él porque recibe honor de todos a 
causa de él, mientras busca de nuevo la manera de duplicar las cosas que 
ha recibido (-de su Padre-).  

(Condición que se contrasta con la “del hijo manso” que si hereda lo de su Padre. La cualidad de 
“multiplicar las cosas que ha recibido del Padre” es una referencia a la parábola de los trabajadores 
de la viña que está en Mateo 20:1-16 y también en el Evangelio apócrifo de Santiago)  

Pero los de afuera (-lo que es ajeno, no se debe-) mezclar con el (-alma-
). Porque si un pensamiento de lujuria entra en un hombre virgen, ya se ha 
contaminado. Y su glotonerıá no puede mezclarse con la moderación. 
Porque si la paja se mezcla con el trigo, no es la paja la que se 
contamina, sino el trigo. Porque como están mezclados unos con otros, 
nadie comprará su trigo, porque está contaminado. Pero ellos lo 
engatusarán, "¡Danos esta paja!", viendo el trigo mezclado con ella, hasta 
que la obtienen y la echan con toda la otra paja, y esa paja se mezcla 
con todos los demás materiales (-de que está hecho el hombre-). Pero la 
semilla pura se guarda en almacenes seguros. Todas estas cosas, pues, 
hemos hablado.  

(Una velada referencia a la importancia de no permitir la expresión y libre manifestación de los 
defectos personales como la glotoneria y la lujuria ya que los vicios y defectos son como la paja que 
contamina el trigo y esa paja “se mezcla con los demás materiales” que intregran al ser humano y la 
semilla pura debe estar contenida en “almacenes seguros”. Ejemplos apropiados para grupos de 
gente que con las dificultades de es época cultiva la tierra y cuyas cosechas son lo más valioso que 
tiene)  
 
Y antes de que nada llegara a ser, era el Padre solo quien existıá, antes de 
que aparecieran los mundos que están en los cielos, o el mundo que está en 
la tierra, o el principado, o la autoridad, o los poderes (-los arcontes-). (-
el Padre es quien hizo-) aparecer (-los cielos-) y (-el mundo-). Y nada 
llegó a existir sin su deseo.  
  
(Un principio teológico fundamental; todo lo que sucede en el mundo es por voluntad del Padre) 

El, pues, el Padre, queriendo revelar sus riquezas y su gloria, hizo esta 
gran contienda en este mundo, (-el enfrentamiento del bien y el mal-) 
queriendo hacer aparecer a los contendientes, y hacer que todos los que 
contiendan dejen atrás las cosas que habıán llegado a ser, y menosprecien 
(-el mal-) con un conocimiento sublime e incomprensible, y huyan del (-
mal-) que existe (-en el mundo-).  

(La importancia de saber optar por el bien. La existencia del bien y el mal fue obra del Padre con la 
intención de poner al alcance de “los contendientes” el conocimiento sublime que es él y ese 
conocimiento sea el motivo para que el ser humano decida rechazar el mal)  

Y (-en cuanto a-) aquellos que contienden con nosotros, siendo 
adversarios que luchan contra nosotros, debemos ser victoriosos sobre su 
ignorancia a través de nuestro conocimiento, puesto que ya hemos 
conocido al Inescrutable (-el Padre-) de quien hemos salido. No tenemos 
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nada en este mundo, no sea que la autoridad del mundo que ha llegado a 
ser (-asi como es-) nos detenga en los mundos que están en los cielos, (-y 
nos arroje a-) aquellos en los que existe la muerte universal, rodeada por 
la (-muerte-) individual (...) mundana (-el Hades o inframundo-). También 
nos hemos avergonzado de los mundos (-que estan en los cielos-), aunque 
no nos interesamos por ellos cuando nos calumnian. Y los ignoramos 
cuando nos maldicen. Cuando nos arrojan vergüenza en la cara, los 
miramos y no hablamos.  

(La importancia de “no tener nada en este mundo” en el sentido de saber renunciar a las cosas y 
posesión del mundo y preferir “los mundos que estan en los cielos”, lo cual está relacionado con el 
auto control personal)  

Porque ellos (-los adversarios-) trabajan en su negocio, pero nosotros 
andamos con hambre (y) con sed, (-de la virtud-) mirando hacia nuestra 
morada (-el pleroma del Padre-), el lugar hacia el cual miran nuestra 
conducta y nuestra conciencia, no aferrándonos a las cosas que han 
llegado a ser (-parte del mundo-), sino retirándonos de ellas. Nuestros 
corazones están puestos en las cosas que existen (-en los mundos que 
están en los cielos-), aunque estemos enfermos (y) débiles (y) con dolor. 
Pero hay una gran fuerza escondida dentro de nosotros.  

(La importancia de “poner el corazón”, es decir la conducta y la conciencia en las cosas del Padre, 
ese impulso, a manera de un profundo anhelo, es “la gran fuerza escondida dentro”) 

 Nuestra alma en verdad está enferma 
porque habita en una casa de pobreza 
(-el cuerpo como envoltura material)-, 
mientras la materia le da golpes en 
los ojos, queriendo dejarla ciega. Por 
eso (-el alma-) persigue la palabra (-el 
Logos-)  y la aplica a sus ojos como 
medicina (-abriéndolos-), desechando 
(las cosas de este mundo) el 
pensamiento de una (...) ceguera en 
[...] después, cuando aquélla (cae) 
otra vez en la ignorancia, está 
completamente oscurecida y es 
material.  

Ası́ el alma (-busca-) la palabra (-el Logos-) cada hora, para aplicarla en 
sus ojos como medicina para que vea, y su luz (-la del Logos-) oculte las 
fuerzas enemigas que luchan con ella, y las cegue con esa luz, y los 
encierre en su presencia, y los haga caer en el desvelo, y ella (-el alma 
ayudada por el logos) actúe con denuedo con su fuerza y con su cetro.  

(El alma del ser humano necesita del Logos para poder vencer a sus enemigos. El alma se encuentra 
sumida en la oscuridad de la ignorancia por lo cual el Logos llega a ella “como una medicina opara 
sus ojos”, es decir para depertarla o devolverle la vista, ya que solo con su presencia puede lograr 
vencer a las fuerzas enemigas que la aprisionan)  
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Mientras sus enemigos la miran avergonzados, ella (-el alma, apoyada en 
el Logos-) corre hacia la casa del tesoro, en la que está su mente, y (-
hacia)- el almacén en el que está segura, ya que nada entre las cosas que 
han surgido se ha apoderado (-permanentemente-) de ella, ni ha recibido 
a un extraño en su casa. Porque muchos son sus nacidos en casa (-que ella 
produjo y-), que luchan contra ella de día y de noche, sin descansar ni de 
día ni de noche, la oprimen por su (-propia-) concupiscencia.  

(Los enemigos que oprimen sin descanso al alma, son productos de ella misma, son los que se han 
apoderado temporalmente de ella valiendose de la concupiscencia)  

Por eso, pues, no dormimos, ni olvidamos las redes que están tendidas a 
escondidas, acechándonos para atraparnos. Porque si estamos atrapados en 
una sola red, nos succionará hacia abajo en su boca, mientras el agua 
fluye sobre nosotros, golpeándonos la cara. Y seremos llevados a la red, y 
no podremos salir de ella (-sin ayuda-), porque las aguas están muy altas 
sobre nosotros, fluyendo de arriba hacia abajo, sumergiendo nuestro 
corazón en el lodo inmundo. Y no podremos escapar de ellos.  

(Metáfora de una red escondida para señalar la necesidad de estar alertas, y evitar que el alma 
quede atrapada sin poder salir de ella sin ayuda. Quedar atrapado es esa red es similar a “tener 
sumergido el corazón en el lodo inmundo de la concupiscencia” sin poder escapar. Sobre la metáfora 
de la red ver la nota número 3)  
 
Porque los devoradores de hombres (-los Arcontes-) nos agarrarán y nos 
tragarán, regocijándose como un pescador que echa el anzuelo al agua (-y 
agarra peces-). Pues él arroja muchas clases de comida al agua porque cada 
uno de los peces tiene su propia comida. Lo huele y persigue su olor. Pero 
cuando come el anzuelo escondido dentro de la comida lo agarra y lo saca 
a la fuerza de las aguas profundas. Ningún hombre puede, pues, atrapar ese 
pez en las aguas profundas, excepto la trampa que le tiende el pescador. 
Con el ardid de la comida subió el pez al anzuelo. De esta misma manera 
existimos en este mundo, como peces.  
 
(Metáfora de la condición del ser humano perecida a la del pez que es capturado con difefrentes 
carnadas por las acciones de “los devoradores de hombres”, es decir los Arcontes o gobernantes 
que dominan en el mundo terrenal. Es interesante la metáfora en la que los seres humanos “somos 
como peces” mientras que los Arcontes son los pescadores)	 

El adversario (-Yaldabaoth-) nos espía, nos acecha como un pescador, 
deseando apoderarse de nosotros, regocijándose de poder tragarnos. Porque 
él pone ante nuestros ojos muchos alimentos (-placeres-) que pertenecen a 
este mundo. El quiere hacernos desear uno de ellos y probar solo un poco, 
para que nos tome con su veneno oculto y nos saque de la libertad y nos 
lleve a la esclavitud. Porque cada vez que nos sorprende con un solo 
alimento, en verdad nos hace que deseemos el resto. Finalmente, entonces, 
tales cosas se convierten en alimento de muerte.  

(El adversario es llamado inicialmente Yaldabaoth; “el que originó el caos -en el mundo-”, llamado 
después el diablo)	 
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Ahora bien, estos son los alimentos con los que el diablo (-el adversario-) 
nos acecha. Primero te inyecta un dolor en el corazón hasta que te duele 
el corazón por una pequeña cosa de esta vida, y te toma con sus venenos. 
Y después (-inyecta-) el deseo de una túnica para que te enorgullezcas de 
ella, y amor al dinero, soberbia, vanidad, envidia que rivaliza con otra 
envidia, belleza de cuerpo, fraude. Los mayores de todos estos (-venenos-) 
son la ignorancia y la facilidad (-con la que son puestos a nuestro 
alcance-)  

(Los peligros de la ignorancia y el actuar irreflexivamente; el orgullo, la avaricia, la soberbia, la 
vanidad, la envidia, la lujuria y el fraude)  

Ahora bien, todas estas cosas las prepara bellamente el adversario y las 
extiende ante el cuerpo, queriendo hacer que la mente del alma la incline 
hacia una de ellas y la abrume, como un anzuelo, atrayéndola a la fuerza 
en la ignorancia, engañándola hasta que conciba el mal y de fruto de 
materia, y se complace en la inmundicia, persiguiendo muchos deseos y 
codicias, mientras que los placeres carnales la arrastran a la ignorancia.  

(Los peligros de la ignorancia y “los placeres carnales” se deben a la condición del alma cuando 
está dentro de un cuerpo material)  

Pero el alma, la que ha probado estas cosas, (-se puede dar-) cuenta de 
que las dulces pasiones son transitorias. (-la vida en el mundo le permite-
) aprender sobre el mal; y alejarse de el y entrar en una nueva conducta. 
Después (-llega hasta-) despreciar esta vida, porque es transitoria. Y buscar 
los alimentos que la llevarán a la (-verdadera)- vida, y dejar atrás esos 
alimentos engañosos. Y ella (-el alma-) aprende acerca de su luz, a 
medida que se va despojando de (-las cosas de-) este mundo, mientras su 
verdadera vestidura la viste por dentro, (y) su ropa nupcial se coloca 
sobre ella en la belleza de la mente, no en el orgullo de la carne.  

(Cuando el alma “se viste con su ropa nupcial” es cuando se está preparando para recibir a “su 
novio”, En esa unión del Alma es “la novia”y el Salvador “el novio” y el matrimonio es una metáfora 
de la unión que debe de realizarse entre ambos y en la cual se basa la salvación o redención del 
alma. Llama la atención que el escrito intenta no ser explícito, dejando en el lector parrte de 
conocimiento previo que le permitirá ser entendido)  

Y ella aprende acerca de su profundidad (-de esa unión-) y corre a su 
redil, mientras su pastor  está en la puerta. A cambio de toda la 
vergüenza y el desprecio, pues, que (en el pasado) recibió en este mundo, 
recibe diez mil veces la gracia y la gloria.  

(El Cristo es “el buen pastor” que cuando llega al alma le da “diez mil veces gracia y gloria”) 

Ella entregó el cuerpo a los que se lo habıán dado a ella (-a los Arcontes-
), y se avergonzaron, mientras que los traficantes de cuerpos se sentaron y 
lloraron porque no podıán hacer ningún negocio con ese cuerpo, ni 
encontraron ninguna (otra) mercancıá excepto él (-cuerpo-). Soportaron 
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grandes trabajos hasta que dieron forma al cuerpo de esta alma, deseando 
derribar el alma invisible. 

(En el texto “Sobre el origen del mundo” se describe la creación del ser humano con la 
participación de Yaldabaorth y sus arcontes, por lo que el texto asume que el lector ya tiene ese 
conocimiento previo)  

Por lo tanto, (-los arcontes-) se avergonzaron de su trabajo; sufrieron la 
pérdida de aquel por quien habıán soportado trabajos. No se dieron cuenta 
de que ella (-el alma-) tiene un cuerpo espiritual invisible, pensando: 
"Somos su pastor que la alimenta". Pero no se dieron cuenta de que ella 
conoce otro camino (-rumbo al Padre-), que está oculto para ellos. Esto 
(es lo que) su verdadero pastor le enseñó. 

(El verdadero pastor del alma es el Cristo, él es el que le enseña el verdadero camino que la 
conducirá de regreso al reino del Padre. El Cristo no solo es “el pastor” sino que él es el camino)  

Pero estos, los que son ignorantes, no buscan a Dios. Tampoco preguntan 
por su morada que existe en reposo, sino que andan en bestialidad. Son 
más malvados que los paganos, porque en primer lugar no consultan a 
Dios, porque la dureza de su corazón los atrae para convertirlos en su 
crueldad. Además, si encuentran a alguien más que les pregunta por su 
salvación, la dureza de su corazón se pone a trabajar sobre ese hombre. Y 
si no deja de preguntar, lo matan con su crueldad, pensando que han 
hecho algo bueno para ellos.  

(Los que andan en el mal llegan a tener dureza en su corazón, expresada en una lógica al reves; lo 
que es bueno lo consideran malo y lo que es del mal lo consideran del bien)  

¡Ciertamente son hijos del diablo! Porque aun los paganos dan caridad, y 
saben que existe Dios que está en los cielos, el Padre del universo, 
exaltado sobre sus ídolos, a los cuales adoran. Pero ellos no han oido la 
palabra, para que indaguen acerca de sus caminos. Así el insensato oye la 
llamada pero ignora el lugar al que ha sido llamado (-el reino del 
Padre-). Y no preguntan durante la predicación: "¿Dónde está el templo al 
que debo entrar y adorar mi esperanza?"  

Su insensatez, entonces, es peor que (-la de-) un pagano, porque los 
paganos conocen el camino para ir a su templo de piedra, el cual 
perecerá, y adoran a su idolo, mientras que su corazón está puesto en él 
porque es su esperanza. Pero al hombre insensato (-a pesar que-) se le ha 
predicado la palabra, enseñándole: "Busca e infórmate sobre los caminos 
por los que debes ir, ya que no hay nada que sea tan bueno como esto". El 
resultado es que la sustancia de la dureza del corazón asesta un golpe en 
su mente, junto con la fuerza de la ignorancia y el demonio del error. No 
dejan que su mente se levante, porque se fatiga en buscar conocer su 
esperanza.  

(La ignorancia del Padre y la reincidencia en el error “endurece el corazón” y eso es  lo que mantiene 
a las personas sometidas al dominio del mal)  
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Pero el alma racional que (-no-) se cansó de buscar, aprendió acerca de 
Dios. (-esa alma-) Se afanaba en inquirir, soportando angustias en el 
cuerpo, cansando sus pies (-por ir-) en pos de los evangelistas, 
aprendiendo acerca del Inescrutable.  

(Esta parte del texto sugiere que fue escrito por quienes aprendieron de los evangelistas o tal vez 
en la siguiente generación, pero no de contemporáneos del Salvador) 

(-como resultado de esa búsqueda, el alma-) Encontró (-lo que buscaba-) 
levantándose. Ella vino a reposar en el que está en reposo (-siendo ella 
misma el reposo-). Ella se reclinó en la cámara de la novia (-siendo ella 
misma la novia-). Ella comió del banquete que tanto anhelaba (-siendo 
ella misma el banquete-). Ella participó del alimento inmortal (-siendo 
ella misma el alimento-).  

(El secreto de la redención está en la unión perfecta entre el salvador y el alma, esos son los novios 
que se convierten en conyúges, los que comen juntos en el banquete y llegan juntos al lugar de 
reposo, es decir el Reino del Padre. El alimento inmortal es la resurrección: quien logra la 
resurrección es el Cristo, unido al alma)  

(al unirse a su Salvador, ella) Encontró lo que habıá buscado. Recibió 
descanso de sus trabajos, mientras que la luz que brilla sobre ella no se 
apaga. A ella (-el alma redimida por el Cristo-) pertenece la gloria y el 
poder y la revelación por los siglos de los siglos. Amén.  
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NOTAS 
 
Nota número 1 (página 7) 
Sobre la condición del alma como “prostituta”. 
En el texto titulado “la exégesis del alma” atribuido a Tomás es donde se le atribuye al alma la condición de 
prostituta. Demás de tener una sintesis de los distintos personajes que han sido utilizadas para referirse al 
alma.  
Por el contexto es posible interpretar que atribuirle haberse prostituido, además de señalar una obvia 
condición de estar machada y alejada de la virtud, agrega la reincidencia en el delito sexual. 
 
IDEAS ARQUETIPICAS 
En la mitologia nahua estan presentes dos diosas que representan el mismo papel. Xochiquetzal fue descrita 
como una mujer de belleza sin igual, viviendo en un lugar de abundancia y esplendores dedicada a tejer 
preciosos vestidos al pie del árbol sagrado de las flores. Ese estado virginal corresponde a Sophia, el alma del 
ser humano recien creado y viviendo en el Jardín del Edén.  
En cierto momento Tezcatlipoca, que ya la observaba desde lejos, se presentó ante ella y la raptó, sacadola de 
ahí y llevandosela a la tierra “donde la conviertió en diosa del buen querer -el sexo-”.  
Ese es el origen de inextli; “la que está cegada por la ceniza -que dejó el fuego”- , una diosa representada con 
la figura de una joven mujer con el torso desnudo y el cuerpo contorcionado -símbolo de transgresión sexual-, 
que muestra el pelo suelto, unas flores “arrancadas” y excremento humano en la otra. Inextli era la patrona de 
las prostitutas en la ciultura nahua. Esta diosa es la misma Xochiquetzal despues de haber sido raptada por 
Tezcatlipoca y corresponde a la Sophia Achamoth de los textos de Nag Hammadi. 
 
 
Nota número 2 (página 7) 
Sobre la condición de ebriedad de la humanidad. 
 
En los textos gnósticos se plantea una curiosa disyuntiva. “Los seres humanos al nacer vivimos como si 
estubieramos  encarcelados, dormidos, borrachos, caídos, ignorantes. Esa es la razón por la que hecesitamos ser 
despertados, hechos sobrios, elevados e iluminados, es decir alcanzar la gnosis”, pero sobre todo ser liberados 
o salvados por el Cristo. 
En el Evangelio de Tomás esto es mencionado: “Dijo Jesús: Yo estuve en medio del mundo y me manifesté a 
ellos en carne. Los hallé a todos ebrios (y) no encontré entre ellos uno siquiera con sed”. 
 
En el Evangelio de la Verdad se dice: “El que llegue a poseer el conocimiento de este modo sabe de dónde 
viene y a dónde va. Sabe cómo una persona que habiendo estado embriagada ha salido de su embriaguez, ha 
vuelto a sí misma y ha corregido lo que le es propio”. 
En el Evangelio apócrifo de Juan se dice: 
“..Hice esto para enseñar a los seres humanos y para despertarles del sueño profundo”. 
“Dije: “Que quien oiga se alce de su sueño profundo”.  “Un durmiente lloró y derramó lágrimas amargas. 
Secándoselas, el durmiente dijo: “¿Quién pronuncia mi nombre? ¿Cuál es la fuente de esta esperanza que ha 
venido a mí, morando en la atadura de la prisión?”. 
“..Protégete contra los ángeles de la miseria, los demonios del caos, y todos los que te atrapan, y ten cuidado 
con el sueño profundo, y la trampa en el centro del infierno”. 
 
A lo largo de la historia de la humanidad hay un rasgo recurrente al presentar a los seres humanos en estado 
permanente de “borrachera”, “embriaguez” o “ebriedad”. 
En  uno de los textos de “corpus hermeticus”, llamado Pomaindres, esta escrito:“...Agradecí y bendije al padre 
de todos, y fui enviado, empoderado e instruido concerniente a la naturaleza de todos y con una visión suprema. 
Y comencé predicar a la gente de la belleza, de la piedad y de la gnosis: “Oh gente nacida de la tierra, entregada 
a la borrachera y al sueño y a la ignorancia de Dios, sed abstemios, cesad de revolcaros en la crápula (borrachera, 
embriaguez), hechizados como estáis por un sueño de bruto”. 
En esa misma colección de textos antiguos esta un apartado subtitulado: “El mal mayor entre los hombres es la 
ignorancia de Dios”. 
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“¿Adónde vais, oh, hombres, en estado de ebriedad, después de haber bebido el vino sin mezcla de la instrucción 
de la ignorancia, que ni lo podéis asimilar, sino que estáis por vomitar? ¡Manteneos firmes en estado de 
sobriedad! ¡Mirad hacia lo alto con los ojos del corazón! Y si todos no podéis, al menos los que puedan, porque 
la maldad de la ignorancia inunda toda la tierra y corrompe al alma aprisionada en el cuerpo sin permitirle 
anclarse en los puertos de salvación”. 
 
En la literatura griega clásica también se encuentra el mismo mensaje. 
En “El Fedón”, Platón pone en boca de Sócrates  la analogía de la embriaguez como la ilusión de los sentidos. 
Sócrates, afirma lo siguiente: “¿No decíamos que, cuando el alma se sirve del cuerpo para considerar algún 
objeto, ya por la vista, ya por el oído, ya por cualquier otro sentido (porque la única función del cuerpo es 
atender a los objetos mediante los sentidos), se ve entonces atraída por el cuerpo hacia cosas que no son nunca 
las mismas; se extravía, se turba, vacila y tiene vértigos, como si estuviera ebria; todo por haberse ligado a cosas 
de esta naturaleza?”. 
 
En la mitología nahua es significativo que la caída de Quetzalcóatl ocurrió por haber sido engañado por 
Tezcatlipoca, quien primero lo embriagó y después el cometió un acto sexual que lo avergonzó en sumo grado, 
al extremo que mejor se auto exilió y perdió su reino y todas sus posesiones. 
En la cultura nahua los macehuales, es decir, la gente común se les consideraba estar dominados por los 
conejos (tochtli), deidades muy numerosas asociados al pulque y a la condición de embriaguez”.  
 
La presencia de esas deidades estaba asociada a la condición de debilidad o embriaguez, por medio de la 
cual Tezcatlipoca ejerce su dominio sobre el mundo y asocia a los conejos con los defectos de carácter de tipo 
psicológico.  Tenían una curiosa forma de referirse a las personas que estaba completamente dominadas por 
Tezcatlipoca -y por lo tanto por las deidades del pulque-,a las que consideraban “estar aconejados”, es decir 
borrachos. 
No es casual que en la escuela del cuartto camino se define la condición común de los seres humanos como 
“dormidos”, o con la conciencia dormida. 
 
 
Nota número 3 (página 9) 
La metáfora de la red 
 
El uso de la red como metáfora para algo que te atrapa y por lo que solo con ayuda puedes 
salir de esa condición es de gran interés. Aquí se menciona “las redes que están escondidas 
listas para atraparnos”. 
 
En la mitología nahua hay una deidad llamada Tezcatlipoca, con múltiples nombres y 
capacidades que tenía la red como uno de sus elementos iconográficos que lo distinguían de 
los demás.  
Para enseñar el poder de dominio de Tezcatlipoca era llamándolo “el enemigo principal”, el 
jaguar de la noche” un adversario temible para quien camina solo por la oscuridad del 
bosque. Incluyendo el ponerle una red sobre uno de sus hombros, como quien la porta listo 
para utilizarla para atrapar nuevas presas y el uso de una curiosa expresión de advertencia: 
“cuando Tezcatlipoca habla, esta tendiendo sus redes...” 
 
 
 
Contenido de la colección completa de los manuscritos de Nag Hammadi 
 
Códice I (Códice Jung): Libro Apócrifo de Santiago, Evangelio de la Verdad, Tratado de la 
Resurrección o Epistola a Regino, Tratado Tripartito y Plegaria del Apóstol Pablo. 
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Códice II: Libro Apócrifo de Juan -versión larga-, Evangelio de Tomás, Evangelio de Felipe, 
Hipóstasis de los Arcontes, Sobre el Origen del Mundo, Exégesis del Alma y el Libro de Tomás, el 
Atleta. 
Códice III: Libro Apócrifo de Juan -versión corta-, el Evangelio Copto de los Egipcios también 
llamado Libro del Gran Espíritu Invisible, Carta de Eugnosto el Bendito, La Sabiduría de Cristo, 
Diálogo del Salvador. 
Códice IV: Libro Apócrifo de Juan -versión larga- y Evangelio Copto de los Egipcios (Libro del 
Gran Espíritu Invisible) -duplicados de textos del Códice III-. 
Códice V: Carta de Eugnosto el Bendito, Apocalipsis de Pablo, Primer Apocalipsis de Santiago, 
Segundo Apocalipsis de Santiago, Apocalipsis de Adán. 
Códice VI: Los hechos de Pedro y los Doce Apóstoles, El trueno-mente perfecta, Enseñanza 
Autorizada o Discurso soberano, El Concepto de Nuestro Gran Poder, República de Platón -
fragmento-, Discurso sobre la Octava y la Eneada, Oración de Acción de Gracias y Discurso 
Perfecto o Asclepio (del Corpus Hermeticum). 
Códice VII: Paráfrasis de Sem, El Segundo Tratado del Gran Set, Apocalipsis de Pedro, Las 
Enseñanzas de Silvano y las Tres Estelas de Set. 
Códice VIII: Zostriano, y la Carta de Pedro a Felipe. 
Códice IX: Melquisedec, El Pensamiento Norea y el Testimonio de la Verdad. 
Códice X: Marsanes. 
Códice XI: La Interpretación del Conocimiento, Exposición Valentiniana, Allogenes,  y Fragmento 
de Hipsifron. 
Códice XII: Textos muy fragmentarios (Sentencias de Sexto, el Evangelio de la Verdad y 
fragmentos gnósticos). 
Códice XIII: Pensamiento Trimorfo y Sobre el Origen del Mundo (fragmento) 
 
Textos adicionales 
Códice Berlín:  
El Evangelio de María Magdalena, El Apócrifo de Juan, Sabiduría de Jesucristo, Hechos de 
Pedro (resumen). 
 
Códice Tchacos:  
La Carta de Pedro a Felipe, El Primer Apocalipsis de Santiago, El Evangelio de Judas, El 
Libro de Alógenes (fragmentario).  
 
Manuscrito independiente: 
Hechos de Tomás; el Himno de la Perla.  
 

 
Nota:  los libros en color azul están publicados en esta colección 
 
 
 
 
 
 
 
 
SÍNTESIS DE LOS CONCEPTOS TEOLÓGICOS DE LOS TEXTOS DE NAG HAMMADI 
 
Los manuscritos de la colección de Nag Hammadi se estudiaban juntos, así lo indica el que los 
códices están integrados por varios libros y estos a su vez estuvieran agrupados como parte del 
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patrimonio de un grupo en particular, razón por la que son conocidos también como “Biblioteca de 
Nag Hammadi”. A continuación, los temas principales señalando los libros donde se encuentran y 
una explicación de la secuencia que es posible identificar del contenido general.  
 
Guía de la síntesis: Los textos de color negro son resúmenes que provienen de los manuscritos, los textos de color rojo 
indican los libros donde es posible encontrar esos contenidos y los textos de color azul son las interpretaciones personales 
que hemos realizado después de haber estudiado todos los libros de esta colección.    
 
PRIMERA ETAPA; LOS TRES PRINCIPIOS CREADORES. 
El Padre increado. Mencionado siempre al principio para referirse a quien contiene y originó todo el 
universo. Los autores de los manuscritos de Nag Hammadi utilizan lo que los académicos llaman 
“teología negativa” cuando se refieren al origen primordial el cual es descrito no por lo que ES sino 
por lo que NO ES. (El Evangelio Apócrifo de Juan, El Pensamiento Trimorfo, Allogenes, El Tratado Tripartito, Epístola de 
Eugnostos, La Sabiduría de Jesucristo) 
 
(El absoluto, llamado en griego Agnostostheos es Dios antes de la manifestación. En la cábala fue 
descrito con tres niveles, el Ain Sop Aur, El Ain Sop y el Ain. Cuando inicia el universo surge el Gran 
Espiritu Invisible, Dios manifestado).  
 
El primer pensamiento del Gran Espíritu Invisible es llamado también “primera emanación” con el 
nombre de Barbelo; palabra que significa “Dios se expresa en la Tétrada”, de naturaleza femenina, 
también mencionada como la Gran Matriz Universal. (El libro del Gran Espiritu Invisible, Evangelio Apócrifo de 
Juan, El Pensamiento Trimorfo, Allogenes, Zostrianos) 
 
(Esta primera etapa corresponde al inicio del período de manifestación del universo, la aurora del 
Gran Día Cósmico, cuando el espacio se expande. El nombre de la Madre espacio sugiere que de 
ser inmanifestada pasa a manifestarse en cuatro aspectos básicos que abarcan todo lo creado) 
 
Despúes de la Madre Cósmica surge Autógenes; “auto generado”, también llamado Monógenes; 
“hijo único”. (El Evangelio Apócrifo de Juan, Evangelio de la Verdad, Exposición Valentiniana, El Pensamiento Trimorfo) 
(el Hijo único del Padre es el Cristo Cósmico; el verbo creador). El universo se expresa inicialmente 
en la trimurti. Estos tres primeros, el Padre, Madre e Hijo, son el Pleroma. (El Tratado Tripartito, Sobre el 
Origen del Mundo) 
(Los tres constituyen las tres fuerzas primarias del universo) 
 
SEGUNDA ETAPA; LA CREACIÓN UNIVERSAL. 
El Cristo cósmico, también llamado Logos; “palabra -creadora-”, inicia la creación del universo. Ese 
proceso es descrito utilizando la metáfora de imágenes reflejadas en “las aguas inferiores”  o “caos 
material” en las que las ideas se reflejan en ellas (Apócrifo de Juan, Hipóstasis de los Arcontes, Sobre el Origen 
del Mundo, libro del Génesis). Este proceso ocurre después de que las aguas son separadas en aguas 
superiores y aguas inferiores (Génesis 1:6-8). De esta manera lo que surge a la manifestación se 
origina a partir de las imágenes o arquetipos pertenecientes al Pleroma que son los que se reflejan 
hacia abajo. (Apócrifo de Juan, Sobre el Origen del Mundo, Segundo Apocalipsis de Santiago, Allógenes) Este 
proceso incluye la creación de “las cuatro luminarias”, las diversas regiones del universo y a los 
inumerables Eones que van habitando esas regiones. (El Libro del Gran Espiritu Invisible, Tratado Tripartito, 
Evangelio de Judas) A los eones el creador los dota de nombre (individualidad), de conciencia propia 
(que se conciban a sí mismos y puedan conocer a su creador) y les libera la voluntad (libre 
albedrío). El Logos es el origen de miríadas de ángeles que se organizan de acuerdo a jerarquias 
correspondientes a los diferentes niveles del universo; Esos innumerables seres celestiales surgen 
a manera de “escoltas” o servidores celestiales del Logos. (Tratado Tripartito). El Logos es el Cristo 
cósmico creador del universo, que al hacerlo queda involucrado en todo lo que crea: él Cristo 
queda formando parte del cosmos. (Evangelio de la Verdad, Tratado Tripartito, Espístola de Eugnostos)   
(El universo no solo se expande sino adquiere un orden, pasa a ser cosmos; “lo que está ordenado”).  
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El Cristo Cósmico -autogenerado- inicia un proceso de cuatro etapas llamado “las cuatro luminarias”, 
que incluye simultáneamente la creación del Adán de Luz (primera etapa de lo que será el ser 
humano). Las luminarias se van desarrollando hasta llegar a la cuarta -la actual-, que es la del mundo 
terrenal. Ese largo proceso concluye con la creación del Adán terrenal, cuya naturaleza constitutiva 
incluye cinco sellos. (El Libro del Gran Espiritu Invisible, El Pensamiento Trimorfo, Evangelio Apócrifo de Juan) Esas 
cuatro luminarias dieron origen a 12, luego a 24, después 72 hasta llegar a existir 365 luminarias 
(Sobre el Origen del Mundo, Evangelio Apócrifo de Juan, El Libro del Gran Espíritu Invisible, Evangelio de Judas) 
 
(Esta secuencia nos permite hacer algunas inferencias: Las cuatro luminarias son equivalentes a las 
“rondas planetarias”, los cinco sellos corresponden a los cuatro cuerpos inferiores y el alma. Esto 
significa que la primera luminaria inicia en los niveles más elevados de los mundos espirituales y la 
cuarta es la culminación que da origen al mundo terrenal. Además, es importante señalar que el 
proceso de creación de las cuatro luminarias incluye la generación de 365 ángeles creadores, donde 
ese número indica el inicio del tiempo, es decir, esas “luces” que inician en número de cuatro son 
una forma de manifestación del fuego, las cuales al multiplicarse indican que el proceso de creación 
del ser humano es también el del inicio del tiempo) 
 
Los textos describen el proceso por medio del cual “el Pensamiento anterior” hace surgir al 
“pensamiento Posterior”, acontecimiento que ocurre simultáneamente al desarrollo de las cuatro 
luminarias (El Pensamiento Trimorfo, Sobre el Origen del Mundo, Hipóstasis de los Arcontes) 
  
(El “pensamiento anterior” es el Padre Universal de vida y el “pensamiento posterior” es el Padre 
individual, este después vendrá a ser la raíz espiritual de cada ser humano. Ese “Pensamiento 
Posterior” está unido a Sophia -el alma-; cuando el espíritu se individualiza es dotado de alma y es 
cuando comienza a tener experiencias dentro de un cuerpo, así sea este inicialmente de luz, ya que 
en la cuarta luminaria el mundo adquiere la consistencia material. Es el origen del aforismo hermético 
que dice; “Un espíritu se ES mientras que un alma SE TIENE”) 
 
La creación en su conjunto tiene una razón de ser, incluso hasta la presencia del mal fue permitida 
por el Creador -llamado el UNO-; en los textos se afirma que él no creo el mal, pero al crear las 
condiciones para que el mal existiera y pudiera ocurrir que algunos seres se alejaran de él, también 
dotó al ser humano de lo necesario para que los que hagan eso puedan reconsiderar y hacer lo 
necesario para regresar a él  (lo cual les dotará de méritos propios). (Tratado Tripartito, Evangelio de la 
Verdad, Evangelio Apócrifo de Juan, Asclepio)  La creación de los seres con todas las características y 
dones completos la hace con infinita bondad y carente de celos  (La Interpretación del Conocimiento, 
Apócrifo de Juan, La Enseñanza de Silvano, El Tratado Teripartito). 
 
(Los seres recién creados tienen un nombre propio, es decir individualidad, auto conciencia para 
concebirse a sí mismos y a quien los creó, además de disfrutar del libre albedrío, cuyas 
características unidas les permitirán – a aquellos que se alejen de él-, poder regresar por sí mismos, 
lo cual no solo les dará méritos propios sino algo aún mas profundo; la experiencia del ciclo que 
necesiten para lograrlo) 
  
TERCERA ETAPA; LA DIVISIÓN DEL LOGOS. 
En una de las etapas iniciales de estas cuatro luminarias (por medio de las cuales el mundo y todos 
los seres que hay en el van descendiendo hasta lograr ser de consistencia material) el Logos creador 
se divide en dos, dando origen al Logos superior y al Logos caído, el primero se regresa al Pleroma 
y la otra parte del Logos desciende al mundo (El Tratado Tripartito, Sobre el Origen del Mundo, el Evangelio de la 
Verdad) 
 
(El Logos o Cristo Cósmico proyecta su sombra hacia abajo y muestra dos aspectos. Una de las 
conclusiones que podemos sacar de este fenómeno de alcance universal es que el efecto de esta 
división podría ser indicativo de un proceso similar en el alma del ser humano que se divide también 
en dos, el alma espiritual y el alma humana: es decir puede estar indicando que en esta temprana 
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etapa de la creación, la raíz espiritual de lo que después será el ser humano tiene ya tres 
componentes, el espíritu individual o “Padre personal”, el alma espiritual y el alma humana) 
 
CUARTA ETAPA; EL SURGIMIENTO DE YALDABAOTH. 
Como parte del proceso de la creación, el Adán psíquico surge a partir del Adán de luz 
(correspondiente a la etapa de la tercera luminaria). En esa época Sophia “tiene un deseo” que la 
hace crear a Yaldabaoth; “el que originó el caos”. Al ser un acto unilateral sin la participación de su 
consorte, la creación de Sophia es defectuosa, sin embargo, ese ser (llamado Demiurgo; “artesano”) 
hereda su capacidad de crear, por lo que una vez separado de Sophia va creando a otros seres. A 
esas creaciones del falso Demiurgo se les llama Arcontes; “gobernantes”, los cuales se unen a los 
ángeles de la luz formando parejas como poderes de la sombra iguales en magnitud a los de la luz 
que ya existían en esos cielos, evento de alcance limitado a una zona llamada Hebdómada; “región 
de siete”. (El Evangelio Apócrifo de Juan, La Hipóstasis de los Arcontes, Sobre el Origen del Mundo, El libro del Gran 
Espíritu Invisible, Evangelio de Judas, Evangelio de Felipe) 
   
(Esta etapa corresponde al origen de la presencia del mal en el mundo. Sophia; “sabiduría” es el 
nombre del alma del ser humano. Al describir este proceso se utiliza la figura de sizigias o parejas 
integradas por principios activos -masculinos-, y principios receptivos -femeninos- presentes en 
todos los niveles del universo. En el caso de los Arcontes se trata de poderes opuestos a la luz, que 
después darán origen al mal. Es importante observar que de acuerdo a los acontecimientos 
posteriores Sophia es el nombre del alma humana y no el del alma divina) 
 
El error inicial de Sophia es llamado “olvido del Padre”. (Evangelio de la Verdad, Evangelio Apócrifo de Juan) 
Con este acontecimiento Sophia; “sabiduría”, el alma pura e inocente del ser humano da origen al 
falso Demiurgo, este a su vez crea a los Arcontes, los cuales afectan a Sophia quien a raíz de su 
presencia pierde parte de su luz. (Sobre el Origen del Mundo) 
 
QUINTA ETAPA; LA GUERRA EN LOS CIELOS. 
En esta etapa y debido a que Yaldabaoth ha creado a muchos otros seres, ocurre la blasfemia del 
Demiurgo, quien por ser ignorante de lo que existe en el universo, se declara el único Dios, la 
respuesta de Sophia a ese atrevimiento es expresar que existe el hombre perfecto. Lo hace con una 
gran voz que atraviesa los cielos y es escuchada por Sabaoth, uno de los Arcontes creado por 
Yaldabaoth. Sabaoth se arrepiente, reniega de su creador, escapa del dominio de Yaldabaoth, es 
coronado en la Ogdóada y regresa al reino de la luz. (Sobre el Origen del Mundo, La Hipóstasis de los Arcontes) 
La redención de Sabaoth desencadena una guerra en los cielos entre las potencias de la sombra y 
las potencias de la luz. Los ángeles rebeldes fueron derrotados y confinados al inframundo. (El 
Evangelio Apócrifo de Juan, El Pensamiento Trimorfo, El Concepto de Nuestro Gran Poder) 
 
Estos acontecimientos sirven para delimitar los niveles del cielo: la Hebdómada; “región de siete” es 
el ámbito donde predomina la presencia de Yaldabaoth. A la Hebdómada también se le llama “región 
del caos”, en algunos manuscritos “caos” es sinónimo del inframundo. Yaldabaoth recibe el epíteto 
de “señor de la Hebdómada”. La Ogdóada; “región de ocho” es la zona del cielo que está por encima 
de la Hebdómada y por lo tanto fuera del alcance de Yaldabaoth. También está la Enéada; “región 
de nueve” que está aún más elevada con respecto a la octava y corresponde a la región donde reside 
el Cristo Cósmico o Hijo del Padre. La Enéada es también el reino de Barbelo. (Discurso sobre la Ogdóada 
y la Enéada, Evangelio de Judas) La década es donde reside el “Gran Espíritu Invisible”, también llamado 
“la luz de todas las luces”. (El Evangelio Apócrifo de Juan, Epistola de Eugnostos, Sabiduría de Jesucristo, Libros de 
Pistis Sophia) 
 
(La Hebdómada -los primeros siete cielos-, es el ámbito del ser humano, la Ogdóada es el nivel que 
se alcanza con la resurrección, la Enéada corresponde al nivel del Cristo Cósmico y la Década es el 
lugar del “Anciano de los Días”, el Keter de la Cábala. Los diez elementos cuando se unen 
constituyen la plenitud humana; los siete que corresponden a la Hebdómada y los tres superiores 
que corresponden al Pleroma) 
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SEXTA ETAPA; CREACIÓN DE ADÁN Y EVA TERRENALES.  
El tercer Adán es el Adán terrenal que surge a partir del Adán psíquico; etapa que corresponde a la 
cuarta luminaria, época en la que los seres humanos tenían cuerpos materiales de naturaleza 
hermafrodita, por lo que ese Adán terrenal es llamado Pigeradamas o Adam Kadmon; “hombre 
primordial”. (Evangelio Apócrifo de Juan, Libro del Gran Espíritu Invisible, Pensamiento Trimorfo, Zostriano, Sobre el Origen 
del Mundo) 
 
(Las cuatro luminarias son etapas que van desde la más luminosa hasta la más densa o material, 
equivalen a las cuatro primeras rondas planetarias en las que el planeta va descendiendo de los 
mundos sutiles hasta adquirir la consistencia física y al mismo tiempo es el proceso por medio del 
cual el ser humano, de tener inicialmente cuerpo luminoso, integrado por el Padre personal y sus 
dos almas, va siendo dotado de los cuerpos internos correspondientes a cada ronda: el cuerpo 
mental, astral, etérico y finalmente el cuerpo físico. Al final del proceso de creación el Adán terrenal 
está constituido por siete componentes o siete cuerpos: el Padre que está en secreto, el alma divina, 
el alma humana y los cuatro cuerpos inferiores, Mental, Astral, Etérico y Físico). 
 
Los textos describen la creación del Adán terrenal con la participación de los arcontes de la sombra 
juntos con los ángeles de la luz, debido a que Yaldabaoth surgió antes y sirve de explicación de la 
presencia del mal en el mundo a donde llega Adán. (Sobre el Origen del Mundo, Evangelio Apócrifo de Juan, La 
Hipóstasis de los Arcontes). Los ángeles que participaron en la creación del cuerpo de Adán terrenal son 
365 (Por ser el número de días del año, este número asocia la presencia del ser humano con el 
conteo del tiempo por lo que la creación del ser humano con cuerpo material es simultáneo al 
surgimiento del tiempo). (Sobre el Origen del Mundo, Evangelio Apócrifo de Juan, El Libro del Gran Espíritu Invisible, 
Evangelio de Judas) 
A partir del primer hombre surge después la Eva terrenal (la separación de sexos). (Sobre el Origen del 
Mundo, Evangelio Apócrifo de Juan, La hipóstasis de los Arcontes) 
 
(Los cuatro cuerpos -mental-astral-etérico-físico-, están unidos a las dos almas -la espiritual o “alma 
divina” y la humana o “cuerpo causal”-, todo en estrecha armonía con el Padre espiritual personal 
que le da individualidad al ser humano. En total la creación del ser humano culminó con siete 
presencias o cuerpos proyectadas hasta el mundo material, etapa en la que el ser humano recién 
creado estaba en plenitud, a imagen y semejanza de sus creadores. Desde el inicio de la creación 
hasta esta etapa es el mismo proceso descrito sintéticamente en las primeras líneas del Génesis en 
las que a partir de la separación de las aguas surge el mundo, los seres vivos y al final el ser humano, 
todo creado en “siete días”) 
 
SÉPTIMA ETAPA;  LA EXPULSIÓN DEL JARDÍN DEL EDÉN. 
En ese momento de la historia de la humanidad (con el ser humano viviendo en una tierra primigenia 
usando por primera vez cuerpos materiales, disfrutando del libre albedrío) con el alma en estado de 
pureza, belleza y virginidad, recién separado en dos sexos, es que la pareja terrenal “come de los 
frutos del árbol del bien y del mal”: realiza un acto sexual indebido y ocurre la expulsión del Jardín 
del Edén (es decir la pérdida de las condiciones originales). (Sobre el Origen del Mundo, Hipóstasis de los 
Arcontes, Evangelio Apócrifo de Juan)  
 (El acto sexual no autorizado es la fornicación cuyo significado es “derrame de las aguas” o pérdida 
de los líquidos corporales, hoy llamado orgasmo) 
 
La presencia de ese árbol -el del bien y del mal-, se debe a que ya estaba presente Yaldabaoth en 
el mundo. En esos ambientes es que Sophia pierde su inocencia y se convierte en Sophia Achamoth; 
“Sophia caída”, a la cual también se le llama Sophia Echmoth: la “Sabiduría de la muerte”. (Evangelio 
Apócrifo de Felipe, Tratado Tripartito, Primer Apocalipsis de Santiago) Al alma caída, encerrada en el cuerpo 
material también se le llama “chispa de luz” o “gota de luz”. (Evangelio Apócrifo de Santiago, Hipóstasis de los 
Arcontes, Evangelio Apócrifo de Juan, Evangelio de Tomás, Evangelio de la Verdad) Esa “gota de luz” se ha enfriado 
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al estar alejada del Padre por lo que es necesario “calentarla” para que anhele regresar al él. (La 
sabiduría de Jesucristo)  
 
(La fornicación le causó graves daños al ser humano; perdió el fuego en los cuatro cuerpos inferiores 
y el alma humana se separó del Padre y por lo tanto del alma divina, “quedando encerrada en la 
región terrenal”, ella es la “chispa de luz” o “gota de luz” que se encarna y queda “encerrada” dentro 
del cuerpo terrenal. Debido a la fornicación el ser humano es “expulsado del paraíso”, conserva los 
dos principios superiores -el Padre, pneuma o espíritu y el alma espiritual- pero los otros cinco “se 
caen”.  
De este proceso llamado en términos generales “la caída” o “expulsión del Paraíso”, podemos sacar 
algunas conclusiones de gran importancia para comprender el camino espiritual. Cuando sucede la 
caída sexual la parte del Logos que se proyectó hacia la tierra, -el Logos caído- quedó asociado al 
alma humana y “se fue ennegreciendo” convirtiéndose en el reflejo de esa nueva condición, 
asimilando en su naturaleza las consecuencias de la reincidencia en los delitos: Lucifer; “el portador 
de la luz” se convirtió en el diablo. A consecuencia de todo esto, cuando el ser humano quiera 
regresar al Padre debe renunciar a mal y arrepentirse de sus delitos, esfuerzo en el que el diablo es 
el enemigo a vencer) 
 
A partir de esos lamentables acontecimientos el ser humano nace y muere repetidamente sometido 
a esas fuerzas dominantes, donde la chispa divinal o pneuma, la parte espiritual que lo anima, 
nace dentro del cuerpo material como quien está en una prisión.  (Evangelio Apócrifo de Juan, Exégesis del 
alma, El Diálogo del Salvador, Segundo Tratado del Gran Seth).  A partir de la “expulsión del Jardín del Edén” el 
ser humano realiza el acto sexual mediante el uso de “la frotación inmunda”, (la fornicación) 
(Sabiduria de Jesucristo, Libro de Tomás el contendiente), la cual no solo vincula el uso de ese frotamiento 
inmundo con las pasiones o el fuego bestial emanado de los Arcontes, sino con el origen de las potestades 
inferiores, todos originados por el error de Sofía y que son los responsables de “haberle robado parte de su 
luz”. (Sabiduria de Jesucristo, Parafrasis de Sem) 
 
(Sophia queda atrapada en sus propias creaciones; los defectos psicológicos y además obligada a 
descender periódicamente al Hades -el inframundo-, el lugar de las tinieblas “donde solo se oye el 
llanto y crujir de dientes”. El hades también suele ser sinónimo de la región del caos hasta donde 
Sophia cae o es confinada periódicamente) 
 
OCTAVA ETAPA; SURGE EL PLAN DE SALVACIÓN.  
Cuando Sophia se cae, es llamada “inferior” y equiparada con una prostituta, ya que “comer de los 
frutos del árbol del bien y del mal” la hizo caer en el caos de donde necesita ser rescatada. (La 
Redención del Alma, Discurso Soberano) 
 
(“comer de los frutos” prohibidos del árbol del bien y del mal es una metáfora de un acto sexual 
indebido -la fornicación-, por lo que la condición de prostituta atribuida al alma no solo indica falta de 
pudor y suciedad, indica también re incidencia en los delitos). 
 
Ante esos acontecimientos, el Padre para evitar que el mal llegue al cielo, establece la presencia de 
Horos; “el límite”, también llamado Metagogos; “el que guía” y también Lytrotes;  “redentor” o 
“libertador”. En este concepto Horos -eje horizontal- y Stauros -eje vertical- forman la cruz de la 
redención. (Evangelio de la Verdad, El Pensamiento Trimorfo, Evangelio Apócrifo de Juan, Sabiduría de Jesucristo).  
(El límite o redentor establecido por el Padre es el Cristo). 
El Padre se apiada de Sophia que se encuentra caída, dominada por los Arcontes y obligada a 
descender al caos -la parte más inferior de la Hebdómada-, equivalente al inframundo, donde ha 
quedado atrapada y elabora el Plan de Salvación para ayudarla. (La Redención del Alma, El Himno de la 
perla). El Plan de Salvación instaurado por el Padre incluye enviar al Logos, su Hijo, a descender a la 
vida del ser humano para redimir a Sophia caída en desgracia (La Redención del Alma, El Himno de la Perla, 
Libros de Pistis Sophia, Diálogo del Salvador, Evangelio Apócrifo de Santiago). El Cristo desciende al mundo desde 
la región de Barbelo, equivalente a la Enéada. (Evangelio de Judas) La expulsión de Adán y Eva origina 
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el establecimiento -por parte del Padre que todo lo prevé-, del papel del “instructor” con figura de 
serpiente tentadora para ayudar a Sophia a salir de su condición de debilidad y exilio. (Sobre el Origen 
del Mundo, Evangelio Apócrifo de Juan). 
 
(A partir del establecimiento del “límite”, el Cristo en el papel de redentor del alma y debido a la caída 
sexual de Sophia, cada vez que va a ocurrir la redención la Madre Divina “da a luz gemelos”: el 
Logos y su hermano, la luz y su sombra. La sombra del Logos adquiere el papel de tentador o 
“portador del fuego”). 
 
Otra de las acciones del “pensamiento anterior” (el Padre Universal), fue que ante estos 
acontecimientos llamados expulsión del Jardín del Edén, “escondió” dentro del cuerpo de Adán 
terrenal al “pensamiento posterior” (El Padre que está en secreto) para ayudar al alma caída. (El 
Evangelio Apócrifo de Juan, La Hipóstasis de los Arcontes, Sobre el Origen del Mundo) 
La condición del alma de estar alejada del Padre es de sometimiento al dominio del Heimarmene; 
“lo que te encadena”; el nombre del destino como algo que te atrapa, el cual está relacionado con el 
cinturón zodiacal, el destino se encuentra bajo el control de los Arcontes que creó Yaldabaoth (El 
Evangelio Apócrifo de Juan, La Hipóstasis de los Arcontes, El Origen del Mundo, Discurso sobre la Ogdóada y la Enéada). 
En esa condición se dice que el alma está en un “estado de deficiencia” el cual solo es posible que 
se corrija cuando El Salvador se une a ella. El Cristo es el único que puede “colmar la deficiencia” 
de Sophia caída en desgracia. (Evangelio Apócrifo de Juan, Testimonio de la Verdad, Evagelio de Felipe, Sobre el 
Origen del Mundo, Libros de Pistis Sophia) A Sophia -que significa “sabiduria”-, se le asocia con 
hermeneuein, cuya traducción es “pasar un mensaje oscuro o secreto a un lenguaje que se puede 
entender”, es decir la experiencia del alma al tener un cuerpo terrenal es el medio para obtener un tipo de 
conocimiento especial: la sabiduría de la vida para conocer el camino de la redención. (Primer Apocalipsis de 
Santiago) 
Cuando el Cristo se humaniza lo hace poco a poco con el mismo procedimiento del nacimiento de 
los seres humanos (Discurso sobre la Ogdóada, la Enéada) La interacción inicial con el Cristo es como 
hacerlo con un niño. (Zostriano)  
 
(Su nacimiento es llamado la Navidad del Corazón o “iniciación de Tipheret”. Cuando el redentor 
baja al mundo recibe el nombre de Cristo íntimo).  
 
Sin embargo, para descender al mundo el Logos necesita de la virgen que lo concibe de forma 
milagrosa. (Evangelios Canónicos, Apocalipsis de Adán, Evangelio de Felipe) 
 
(La Gran Madre Espiritual está presente en todo ser humano en forma de un poder de tipo personal, 
llamado Devi Kundalini Shakty.  Cuando ese poder es desarrollado ella es “fecundada” por el Espíritu 
Santo” y así lo trae al mundo; el Cristo nace en el alma humana). 
 
La encarnación del Cristo es un proceso personal, íntimo, de naturaleza profundamente 
transformadora para lo que hay que prepararse debidamente hasta que surge “como fruto del 
corazón” o como “el Logos que aparece en el corazón”. (Evangelio Apócrifo de Juan, Evangelio de la Verdad). 
El Cristo es el mayor tesoro que es posible poseer en el mundo. (Libros de Pistis Sophia, Himno de la Perla) 
 
El Cristo es enviado por el Padre con la encomienda de luchar desde adentro por salvar al alma, 
cuando la salva se salva a sí mismo; esa es la explicación del “misterio del Salvator Salvandus”. 
(Evangelio de Felipe, Tratado Tripartito, Diálogo del Salvador) 
El Plan de Salvación incluye tres modificaciones a la estructura del universo; el Logos le quita un 
tercio de su poder a los Arcontes del destino, instaura el perdón de los pecados y hace posible las 
negociaciones con la ley. (Libros Pistis Sophia)  
 
(Al quitarle una parte del poder de los Arcontes el horóscopo ya no es predecible en forma confiable, 
el perdón de los pecados es una cualidad del Cristo íntimo, lo cual junto con las negociaciones con 
la ley para pagar las deudas del pasado a base de realizar buenas obras hace posible que el ser 



Colección de Manuscritos del Cristianismo Primitivo.                           Número 15 

humano se libere de la fatalidad del destino. El Cristo es el único que pude liberarnos de las cadenas 
del destino) 
  
El plan de salvación es de alcance universal, a partir de él los seres espirituales necesitan tomar 
cuerpo físico para recibir sus beneficios, donde el descenso a la tierra es equiparado a “enviar a la 
escuela” a quien desciende. Esto significa que derivado del error de Sophia y el creciente dominio 
de los Arcontes sobre ella el mundo terrenal fue moldeado como un escenario temporal de 
aprendizaje y redención. (Evangelio de la Verdad, Evangelio Apócrifo de Juan, Sobre el Origen del Mundo, Tratado 
Tripartito).   
El Cristo salva por medio de la resurrección, su presencia en el mundo incluye la muerte (voluntaria) 
que hace posible la resurrección espiritual. La resurrección es de tres tipos o niveles y es la que 
otorga la inmortalidad. (Tratado de la Resurrección, Evangelio de la Verdad, Evangelio de Felipe, Libros de Pistis Sophia, 
Diálogo del Salvador, Asclepio). 
 
(La resurrección del Cristo íntimo es el acontecimiento más extraordinario por el que puede pasar un 
ser humano, los alquimistas medievales lo llamaban “la obtención de la piedra filosofal”)  
 
El Cristo no viene por iniciativa propia, sino que es enviado al mundo por “el Padre de todas las 
luces” 
(Libros Pistis Sophia) (El Padre de todas las luces es llamado también “el anciano de los días”, el Keter 
-la corona-, de la Cábala) 
 
(Cuando el Cristo vence al adversario con presencia dominante en el mundo y pasa por la muerte 
mística, ocurre una transformación; el Logos caído -su hermano-, además de ser el tentador se 
convierte en colaborador y guía en su viaje por el inframundo. Los alquimistas resumieron esta etapa 
en una frase; “quema tus libros y blanquea el latón”, donde el latón es el Logos caído, llamado 
también Tiphon Bafometh y ejemplificado con la imagen de la estrella vespertina, Venus. En ese 
sentido “Quemar los libros” significa que los que ya han recibido al “niño de oro de la alquimia” -el 
Cristo íntimo-, ya no necesitan seguir estudiando, “blanquear al latón” indica la necesidad de purificar 
el alma lo cual solo se puede conseguir con el descenso al inframundo. En eso consiste vivir el 
“Drama Cósmico” completo).    
 
NOVENA ETAPA; LA VIDA DE JESHUA ES LA ESCENIFICACIÓN DEL PLAN DE SALVACIÓN. 
Debemos distinguir entre el Logos que creó el universo (Cristo Cósmico), el Hijo del Padre que 
desciende al mundo para unirse al alma caída en desgracia (el Cristo íntimo) y la persona llamada 
Jeshua, el Salvador. (el Cristo histórico) (Evangelio Apócrifo de Juan, Evangelio Canónico de Juan). 
 
(El Cristo histórico es el Logos humanizado que enseñó el camino de regreso al Pleroma 
escenificándolo a la luz del día y a la vista de todos, acto por medio del cual abrió ese camino a toda 
la humanidad. La indicación general siempre fue conservar la sabiduría antigua entre los secretos 
de grupos cerrados (Asclepio). Antes de la era cristiana estos secretos fueron enseñados y 
escenificados en lo que se conoce como “los misterios de Eleusis” con énfasis en la salvación de 
Perséfone -el alma-, bajo la tutela de Apolo, el nombre griego del Logos, sin olvidar que la intrincada 
mitología griega se nutrió de la antiquísima religión egipcia en cuyos espacios sagrados y pirámides 
de acceso restringido, todo giraba alrededor de Osiris; símbolo del Logos. La epopeya de Osiris tenía 
como meta alcanzar la inmortalidad del alma (Asclepio). Lo que el Salvador mostró con su vida es un 
planteamiento tan antiguo como el mundo, llamado “Drama cósmico” e íntimamente asociado al sol 
como Padre, a la Luna como madre y a Venus como Hijo. Algunos de estos manuscritos son de una 
época anterior al inicio del cristianismo, eso explica que se utilicen contenidos de la religión egipcia. 
Es importante observar también que casi todos manuscritos provienen de originales escritos en 
griego, por lo que se entiende que sus postulados incluyen nociones provenientes de Egipto y Grecia) 
 
Las enseñanzas de Jeshuá, nuestro Señor el Cristo, son sobre la necesidad de tener una relación 
personal con el Padre: Dios está presente en el interior de cada persona. Enseña que el ser humano 
está sumergido en un "sueño" o "embriaguez" terrenal y debe despertar a su verdadera naturaleza 
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espiritual, enfatizando la importancia de la iluminación personal por medio de la revelación o Gnosis. 
Enseña que el mundo físico es un lugar de pobreza espiritual y en donde para encontrar la verdad, 
el buscador debe abstenerse de los deseos carnales y de las tentaciones materiales y ser ordenado 
en su vida personal. Enfatiza la importancia de renunciar a las riquezas y a las posiciones sociales, asi 
como la necesidad acabar con la dualidad al unir lo masculino con lo femenino -en el matrimonio 
místico-, y de la posibilidad de hacernos igual a él e incluso hacer mayores cosas. (Evangelio de Tomás, 
Evangelio Apócrifo de Santiago, Evangelios Canónicos, Evangelio de María Magdalena, Juan 14:12). 
El Cristo es el camino, la verdad y la vida: nadie llega al Padre si no es por medio de él. (Evangelio 
canónico de Juan). Los que lo conozcan deben de enseñar como llegar a él. Los que enseñan su 
mensaje no deben poner más reglas que las que él enseñó. (Evangelio de María Magdalena).  
Cuando Jeshuá, nuestro señor el Cristo, murió en la cruz y exclamó “Todo se ha consumado” fue el 
método del Padre para “publicar su edicto” a la vista de todos; poniéndolo al alcance de toda la 
humanidad. (Evangelio Apócrifo de Juan) 
La vida, pasión, muerte y resurrección del Salvador fue escenificado a la luz del día con la 
colaboración de un selecto grupo de allegados que fueron seleccionados en el cielo con anticipación 
y preparados para cumplir su papel. (Evangelio de Judas, libros de Pistis Sophia, Diálogo del Salvador, Primer 
Apocalipsis de Santiago). 
 
(El Plan de Salvación es la vida del Cristo histórico, también llamado “Drama Cósmico”: el Cristo 
nace de una concepción milagrosa con la virgen como madre, en una cueva con presencia de 
animales -los defectos-, utilizando un pesebre -los cuerpos internos- y cuando alcanza la madurez, 
vence definitivamente al Diablo, realiza los milagros que lo habrán de conducir a la muerte, la 
resurrección y la ascensión a los cielos, rumbo a la casa del padre. Todas estas etapas se viven en 
el alma). 
 
Los doce apóstoles representan papeles específicos en la vida y obra del Salvador, ninguno falta o 
está de más (Libros de Pistis Sophia). Entre sus más cercanos acompañantes destacan algunos; María 
Magdalena fue la mujer más cercana al Salvador (Libros de Pistis Sophia, Evangelio de María Magdalena) (ella 
representa no solo la esposa sino también el alma del ser humano en proceso de ser redimida) y 
Simón al que el Salvador le pone el sobre nombre de Cephas (piedra) (Mateo 16:18) (Pedro representa 
el sexo). Él es la piedra angular (el sexo) que los constructores rechazaron (Evangelio de Tomás) Pedro 
en cumplimiento de ese simbolismo intenta persuadir al Salvador de que evite su muerte y él lo 
reprende diciéndole; “apártate de mi... me eres piedra de tropiezo...” (Mateo 16:23 y Marcos 8:33).  Pedro y 
María Magdalena protagonizan un claro antagonismo (Libros de Pistis Sophia, Evangelio de María Magdalena, 
Evangelio de Tomás). A lo largo de ese antagonismo es ella la que prevalece. 
 
(Al ser una trasgresión sexual lo que hizo caer al alma, es evidente que ese es el origen del 
antagonismo entre el alma -María Magdalena- y el sexo -Pedro-. Y ahí reside también la posibilidad 
de recuperar lo que el alma perdió con la fornicación)   
 
DÉCIMA ETAPA; LOS TRES TIPOS DE SERES HUMANOS. 
Los profetas a lo largo de la historia de la humanidad (en todos los pueblos del mundo), han 
transmitido de diversas maneras diversas versiones del Plan de Salvación. (El Concepto de Nuestro Gran 
Poder, El Apócrifo de Juan, Evangelio de Tomás, Apocalipsis de Adán)  
En estos manuscritos gnósticos los seres humanos se clasifican en tres diferentes categorías en 
función de la actitud que toman ante la promesa de la salvación; los espirituales, los psíquicos y los 
materiales. Los espirituales lo buscan en forma innata, los materiales lo rechazan o son incapaces 
de comprenderlo, mientras los psíquicos tienen tendencia tanto hacia el bien como hacia el mal. 
(Exposición Valentiniana, Tratado Tripartito, Evangelio de Felipe, La Interpretación del Conocimiento) 
Aquellos que ya conocen el camino que conduce al Padre es necesario que lo enseñen a otros; “una 
lámpara no se enciende para ser guardada, sino para iluminar el camino de otros” sin embargo, por 
razón de esta clasificación es necesario comunicar los misterios del Reino usando parábolas (La 
Sabiduría de Cristo, Evangelio Apócrifo de Tomás) Esto significa que no todos pueden comprender los 
aspectos más profundos del camino que conduce al reino del Padre  (La Sabiduría de Cristo, Marcos 4:10-
12, Lucas 8:9-10) 
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ONCEAVA ETAPA; EL MATRIMONIO MÍSTICO. 
Cuando Sophia Achamoth recibe la gnosis o revelación recuerda su verdadero origen. Una vez en 
posesión de ella debe primero vivir la metanoia -arrepentirse-, empezar a limpiarse y vestirse “como 
se viste una novia cuando se va a casar” (La Redención del Alma). 
La importancia de pasar por la metanoia entendida como arrepentimiento profundo con “cambio de 
rumbo” significa iniciar el camino de retorno al Padre. (Evangelio de la Verdad, Evangelio Apócrifo de Juan, Libro 
del Gran Espíritu Invisible, la Exégesis del Alma, El Tratado Tripartito) 
 
(Debido a que el pecado original fue una decisión personal, tomada sin consultar al Padre, el camino 
de regreso hacia él debe iniciar con una decisión personal en sentido contrario, de tal impacto que 
cambie la vida del aspirante para, a partir de ahí, dirigirse hacia el Pleroma) 
 
Como parte de ese proceso que inicia con el arrepentimiento, se debe recibir el Sacramento de la 
Cámara Nupcial por medio del cual el que ha tomado esas decisiones tenga la oportunidad de 
confeccionarse “el traje de bodas del alma” para recibir al Cristo o “elaborar los vasos”, entendidos 
como “recipientes” que sirven para recibir al Hijo. Dicho sacramento es descrito como “el lecho 
nupcial sin mancha” por no incluir la fornicación, llamada “frotación inmunda” (Evangelio Apócrifo de Felipe, 
La Sabiduría de Jesucristo, Paráfrasis de Sem, Asclepio). Este planteamiento hace evidente que para recibir el 
Sacramento de la Cámara Nupcial el aspirante debe de casarse, además de un revelador dato; 
Jeshuá, nuestro Salvador, (el Cristo histórico), tuvo en María Magdalena a su pareja, (Evangelio de 
María Magdalena, Evangelio de Felipe) símbolo del alma manchada por el pecado, pero con una gran 
capacidad de arrepentimiento (Libros de Pistis Sophia). (El Salvador y María Magdalena representaron al 
Cristo y el alma manchada. Como pareja representaron físicamente el Matrimonio místico) 
En varios de estos textos es posible observar la relación especial que el Salvador tuvo con María 
Magdalena (Diálogo del Salvador, Libros de Pistis Sophia, Evangelio de Felipe) además de su relevante papel en 
los evangelios canónicos. 
 
(Con la transmutación de las energías sexuales, el poder femenino en estado latente o fuego sagrado 
-llamado Kundalini-, puede ser despertado y llevado a la cabeza; el proceso del despertar del 
Kundalini es a la vez el de la creación de los cuerpos solares. Solo quien posee los cuerpos solares 
pueda pasar por la Navidad del Corazón. Los cuerpos internos debidamente preparados constituyen 
“el traje de bodas del alma”) 
 
Cuando el alma está debidamente preparada el Logos desciende para unirse con ella en un 
“matrimonio místico”. (Evangelio de Felipe, Exégesis del Alma, Tratado Tripartito, Diálogo del Salvador, Exposición 
Valentiniana, la Sabiduría de Cristo) El Salvador “reduce su luz” al descender para unirse al alma (cuando 
el alma ya está unida al Cristo pasa de ser Sophia Achamoth; el alma caída en desgracia,  a 
convertirse en Pistis Sophia; “Sabiduría-poder”, el alma unida al Cristo íntimo), a partir de ese 
momento inicia su camino de redención en el que el Cristo (íntimo) la ha de conducir de regreso al 
Pleroma del Padre. (Libros de Pistis Sophia) 
 
(La primera etapa es la vida del Salvador, que concluye con su muerte. La segunda etapa es su 
descenso al inframundo, que culmina con su resurrección. La tercera etapa corresponde a la 
ascensión a los cielos, estas tres etapas son conocidas como “Las tres montañas”.  Los libros de 
Pistis Sophia contienen un largo relato con la historia de Pistis Sophia donde los trece 
arrepentimientos de Pistis Sophia corresponden a la segunda y tercera etapa; segunda y tercera 
montaña.  
 
En la época de las primeras comunidades cristianas se consideraba que el bautismo en el río Jordán 
fue el momento del descenso del Cristo en la persona de Jeshua, por lo que se le llamaba “bautismo 
fontanal” y fue la razón por la que el bautismo con inmersión completa en el agua fue considerado el 
momento en el que una persona se convertía en “cristiano”; tener a Cristo en su persona. (Libro del 
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Gran Espíritu Invisible). El bautismo está asociado a los cinco sellos. (Evangelio de Felipe, Evangelio Apócrifo de 
Juan, Zostrianos, El libro del Gran Espíritu Invisible, Libros Pistis Sophia). 
 
(La Gnosis contemporánea enseñada por Samael Aun Weor aclara que una cosa es la navidad del 
corazón o encarnación del Cristo íntimo y otra el bautismo en el río Jordán. En este último el iniciado 
que años antes ha encarnado al Segundo Logos lo que recibe con el bautismo es al Espíritu Santo 
o Tercer Logos)  
 
DOCEAVA ETAPA; REDENCIÓN DEL ALMA Y REGRESO AL REINO DEL PADRE. 
El Cristo y el alma unidos se van fusionando poco a poco entre sí, “hasta vivir una misma vida”. (La 
Redención del Alma, Evangelio de la Verdad) En ese proceso el Cristo va poco a poco purificando a Sophia 
(Evangelio Apócrifo de Juan), le perdona los pecados y realiza todo tipo de milagros. (Evangelios Canónicos), 
proceso que culmina con su muerte por ser ese uno de los motivos por los que es enviado. (Evangelios 
Canónicos, Evangelio Apócrifo de Juan) Para lograr la resurrección desciende a los infiernos y “le acepta sus 
arrepentimientos a Pistis Sophia”. (Libros de Pistis Sophia) 
 
 (Con su muerte y resurrección el Cristo une de nuevo a las dos almas que se separaron con la caída; 
la espiritual y la humana en lo que se conoce como “las bodas del alma”. 
La redención del alma tiene tres etapas bien definidas. Donde la preparación para su advenimiento, 
el nacimiento, su vida pública hasta alcanzar la muerte -llamada la “Primera montaña”-, corresponde 
a su completa humanización, por lo que la muerte del Cristo -que está unido al alma humana- es la 
eliminación del ego visible, también conocida como “muerte mística”, con lo que culmina esa primera 
etapa)  
 
 Inmediatamente despues de su muerte el Cristo desciende a los diferentes niveles del inframundo. 
(Evangelio Apócrifo de Juan, El Pensamiento Trimorfo, el Segundo Tratado del Gran Set), después de un tiempo en 
las regiones oscuras del inframundo el Cristo alcanza la resurrección. La resurrección es de 
naturaleza espiritual y debe ocurrir en vida. (Tratado Sobre la Resurrección, Evangelio de Felipe, Nuevo 
Testamento; Cartas de Pablo de Tarso) 
 
(El descenso del Cristo al inframundo no lo hace solo; lo hace junto con su hermano gemelo con la 
intención de terminar de purificarlo por completo, es decir su descenso es para la purificación 
absoluta del alma. La resurrección es la culminación de la eliminación de la parte no visible del Ego, 
labor que el iniciado realiza bajando reiteradamente a sus propios infiernos donde están todos los 
contenidos del subconsciente y los errores de vidas pasadas. Este proceso es conocido como “la 
iniciación de Judas” y fue ejemplificado con los trabajos de Hércules en la mitología griega. Es 
importante saber que el descenso a los inframundos personales es también el proceso por medio 
del cual los cuerpos solares deben convertirse en cuerpos de oro puro. 
Al culminar esta etapa es cuando el Logos, antes escindido, se vuelve a integrar en una sola 
presencia y sale del inframundo. La resurrección del Cristo íntimo fue ejemplificada entre los 
alquimistas medievales con la obtención de la piedra filosofal, ambos acontecimientos confieren la 
inmortalidad. La resurrección espiritual es la culminación de la “segunda Montaña”). 
 
TRECEAVA ETAPA; EL CRISTO RESURRECTO NO ASCIENDE SOLO.  
Después de la resurrección el Cristo no asciende de inmediato a los cielos, antes instruye y 
perfecciona a los apóstoles y a Pistis Sophia, con la intención de llevarlos junto con él y re instalarlos 
en la corte celestial del reino del Padre. (El Libro Pistis Sophia, Evangelio de la Verdad, Evangelio de Judas).  
 
(Etapa en la que se realiza la re integración de todas las partes autónomas y auto conscientes del 
Ser, correspondiente a la tercera montaña) 
 
La creación del ser humano fue un proceso de descenso desde las alturas inefables del Pleroma, en 
el que aparecen las figuras de las cuatro luminarias, por lo que proceso de ascensión al cielo es 
descrito utilizando esas mismas figuras, pero con un recorrido en sentido de “regreso”. Cada una de 
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esas cuatro luminarias corresponde a etapas a recorrer en el camino de ascensión del alma rumbo 
al Pleroma. El ascenso al cielo es un delicado proceso del alma (Allógenes, Zostrianos) 
El ascenso del alma al cielo es posterior a la resurrección. (La Exégesis del Alma, Discurso sobre la Ogdóada 
y la Enéada, Zostrianos, Alógenes, Apocalipsis de Santiago y Apocalipsis de Pablo).  
 
(El Alma realiza ese recorrido unida con el Cristo íntimo y después de la resurrección) 
 
En esas etapas finales de la redención del alma, llamadas de la ascensión, destaca que Pistis 
Sophia, a raíz de la resurrección sube más allá de la Hebdómada y es llevada a la Ogdóada, donde 
el Cristo debe vestirse con las vestiduras de luz que dejó ahí para poder descender a la tierra -con 
lo que redujo su luminosidad- (Libros de Pistis Sophia, Himno de la Perla, Paráfrasis de Sem), como paso previo 
antes de ingresar a la Enéada, se debe colocar las tres vestiduras de luz, además de ser coronado 
en ese nivel del cielo, así como “recibir la estrella de la mañana”,  y así continuar a las alturas 
inefables del Pleroma. (Evangelio Apócrifo de Santiago, Discurso sobre la Ogdóada y la Enéada, Nuevo Testamento; 
Apocalipsis de San Juan) 
 
(La resurrección eleva al alma a la Ogdóada, y la ascensión a los cielos la conduce a la Enéada, 
etapas que incluye que el ser humano que alcanza esas alturas debe ser vestido con las vestiduras 
de gloria y ser coronado en el cielo tal y como se describe en la Pistis Sophia y en el último libro del 
Nuevo Testamento, el Apocalipsis de San Juan. En este último libro de la biblia se incluye “recibir la 
estrella de la mañana”, con lo que se asocia la presencia de Venus en todo el proceso de redención. 
Es altamente significativo que en estos procesos de naturaleza espiritual primero se utilice la figura 
de Venus vespertino para señalar el descenso a los infiernos -blanquear el latón-, y después esté 
presente la resplandeciente estrella de la mañana -Venus como estrella matutina-, para indicar el 
triunfo espiritual y la inmortalidad recobrada. Obviamente se trata del mismo astro en diferente 
momento del camino espiritual; los dos aspectos del Logos. No es posible subir al cielo si antes no 
se ha bajado al infierno)  
   
Esas etapas fueron descritas en los libros de Pistis Sophia en la forma de “trece arrepentimientos”. 
En el octavo arrepentimiento las súplicas de Pistis Sophia (el alma unida al Cristo íntimo), le son 
aceptadas (etapa que corresponde a la resurrección espiritual), a partir de ahí siguen cuatro escalas 
finales en el ascenso a los cielos, esos últimos cuatro arrepentimientos culminan en el “Aeón trece", 
su meta final. (Libros de Pistis Sophia) 
 
(La culminación de la “Tercera Montaña”. Los trece arrepentimientos de Pistis Sophia corresponden 
a la “Segunda y Tercera Montaña”)  
 
Esas trece etapas finales también son llamadas “sellos” y estan separadas también en una serie de 
8 y la última de cuatro, en el entendido que la número trece es la del reposo final. (Marcenas) 
La última etapa de Pistis Sophia es equivalente al regreso a la casa del Padre, por medio de la cual 
se señala el fin del Plan de Redención: el Cristo y el alma, fusionados entre sí (junto con los 
apóstoles) son reinstalados en el reino celestial con lo cual el Padre cumple su promesa.  
  
(Los 12 trabajos de Hércules fueron explicados por Samael Aun Weor en el libro “Las tres montañas” 
y después equiparados con los arrepentimientos del alma en su proceso de redención en otro de sus 
libros llamado “Pistis Sophia develada”. En la Pistis Sophia los arrepentimientos del 1 al 8 
corresponden a “la Segunda Montaña”; el descenso del Cristo al inframundo hasta lograr la 
resurrección espiritual. Los trabajos de Hércules numerados del 9 al 12 -mismo número de 
arrepentimientos de Pistis Sophia-, corresponden a la ascensión a los cielos o “Tercera Montaña” y 
consisten en la re integración de todas las partes autónomas y auto conscientes del Ser, proceso 
que culmina con la asimilación de las tres fuerzas primarias del Universo, a la espera del fin del Gran 
Día Cósmico para ingresar al Absoluto, llamado Aeón 13, treceava y última etapa 
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De esta manera, otra de las extraordinarias develaciones de Samael Aun Weor consiste en que el 
Génesis y el Apocalipsis son procesos que hay que vivirlos, ambos son parte del camino de la 
redención: el Génesis como tratado de Alquimia y el Apocalipsis indicativo de la ascensión espiritual. 
Es decir, los siete días de la creación del universo sintetizados en el libro del Génesis son también 
una secuencia que debemos vivir en lo individual  como proceso de preparación para recibir al “niño 
de oro de la alquimia” es decir encarnar al Cristo íntimo y a su debido tiempo obtener la piedra 
filosofal -la resurrección espiritual-, después de la cual el Cristo resurrecto al ascender a los cielos 
debe pasar por las etapas descritas en el Apocalipsis en el sentido de “romper los siete sellos”, recibir 
las vestiduras sagradas y ser coronado en el cielo, símbolos de triunfo espiritual e inmortalidad.  
 
En esta secuencia de alcance universal podemos hacer una interpretación adicional sobre el 
contenido general de la biblia:  en el Génesis observamos que después de la expulsión del Jardín 
del Edén ocurre la “dispersión del pueblo de Is-Ra-El”, es decir de las numerosas partes autónomas 
y auto conscientes del Ser. Luego sigue una larga etapa de sufrimientos y peregrinar por el mundo 
de ese pueblo en el que los numerosos libros posteriores al Génesis relatan el envío de sucesivos 
profetas que anunciaron la venida al mundo del Salvador. Todos esos libros integran el Antiguo 
Testamento. El Nuevo Testamento comienza con relatos sobre el nacimiento del mesías con sentido 
de “promesa cumplida”. Luego los evangelios canónicos contienen la vida, muerte y resurrección del 
Salvador, donde el último libro -el Apocalipsis- incluye la ascensión a los cielos. 
En la secuencia que va del principio al fin de la Biblia destaca que el Apocalipsis se refiere a las 
etapas que siguen DESPUES de la resurrección, llamados de la ascensión a los cielos, por lo que la 
Pistis Sophia contiene explicaciones que corresponden a ambas etapas; la resurrección y la 
ascensión. Esto significa que los textos cristianos de Nag Hammadi y la Pistis Sophia no contradicen 
los evangelios canónicos, sino que los complementan. 
Estas interpretaciones nos permiten entender la importancia y el contexto de los manuscritos de la 
colección de Nag Hammadi que no solo profundizan en la creación ampliando la escueta síntesis del 
Génesis, sino también dan testimonios del proceso de descenso del Salvador desde la perspectiva 
de quienes lo vivieron antes de la vida de Nuestro Señor el Cristo -como Hermes Trismegisto y 
Zoroastro, mencionados en estos textos-, y los que lo lograron poco después -como algunos de sus 
Apóstoles, Pablo de Tarso y Valentín-, así como algunos destacados alquimistas que “realizaron la 
Gran Obra”.  
La vida y obra de estas destacadas personas sirven para testimoniar que la afirmación “el Cristo es 
el Camino, la Verdad y la Vida,” siempre ha estado presente a lo largo de la historia de la humanidad 
y nunca ha perdido vigencia. 
Aún más; el camino de la salvación del alma fue llamado también “rescate”, “redención”, “liberación”, 
a lo largo de la historia de la humanidad por lo que el Logos, quien protagoniza esa extraordinaria 
labor, fue llamado Osiris entre los egipcios, Quetzalcóatl entre los toltecas, Apolo entre los griegos, 
Dios del Maíz entre los mayas, Ahura Mazda entre los persas, Rama entre los hindúes, Fu Hi en la 
antigua china, etc.  
El planteamiento básico es el mismo, aunque explicado en diferentes idiomas, protagonizado en los 
pueblos antiguos por sus propios dioses y con énfasis en aquellos aspectos que la época, la 
idiosincrasia y desarrollo de cada pueblo hizo necesario. Las conclusiones son obvias: solo hay una 
religión; la del amor del Padre por sus hijos y no hay hijos preferidos, sino hijos que tienen a Dios 
como su preferido). 
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