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208 Jost ANTONIO ANTON PACHECO

Ya en esta misma revista he publicado un articulo sobre el tema
de la Jerusalén celeste o Nueva Jerusalén y sobre algunos de
sus desarrollos a partir de Isafas 54,14-17.! Como el simbolo en
cuestion es en si mismo de una extraordinaria riqueza de sen-
tidos y, de hecho, ha producido continuos desarrollos, vuelvo
de nuevo sobre él. Pero antes, creo conveniente encuadrar la
problemaética en su contexto y para ello intentaré trazar las coor-
denadas que determinan el tratamiento filoséfico del simbolo
en cuestion. Conviene precisar que el meollo de esta linea de
investigacion radica en la consideracion del espacio como lu-
gar cualitativo y sagrado, ontolégicamente distinto al espacio
cuantitativo y profano, lo que abre un amplio horizonte de ex-
pectativas donde caben determinaciones como morada, ciudad,
templo, region, etc. Precisamente, la Jerusalén celestial, por su
rico desarrollo tematico y simbolico, en un ejemplo ideal de esas
determinaciones.

II

En primer lugar, hay que resefiar que se trata aqui de un dis-
curso filoséfico que acttia como exégesis biblica. Esto quiere
decir que la filosofia sirve para explicar un contenido biblico
y viceversa, imagenes de la Escritura ofrecen argumentos a
la meditaciéon metafisica. No es, desde luego, el caso del que
nos ocupamos ahora una rareza o excepcion. Tan solo a modo
de ejemplo, recordemos los planteamientos ontolégicos que
autores como Origenes, Escoto Erigena, Maestro Eckhart o
Jacob Boehme han establecido a partir de interpretaciones de
Génesis 1 ss y de Juan 1 ss (paradigmaticamente, esto es lo
que llevan a cabo los gndsticos desde una perspectiva neopla-
tonica). Por tanto, los desarrollos tematicos que del simbolo de
la Jerusalén celeste vamos a ver ahora, funcionan a modo de
hermenéutica biblica. Y con ello se muestra la compatibilidad

1 Cf. José Antonio ANTON PacHEcO, “La Jerusalén celeste, un simbolo re-

currente”, Isidorianum 21/42 (2012) 363-375.
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entre un discurso filoséfico y un discurso escrituristico.

En segundo lugar, estamos ante un ejemplo privilegiado
para entender el dinamismo de un simbolo: cémo este genera
interpretaciones que a su vez producen otros simbolos y otras
interpretaciones. Se pone aqui en funcionamiento lo que de-
nominamos la transitividad simbdlica, es decir, la capacidad
de un simbolo de estar siempre abierto a nuevas interpretacio-
nes que extraen las potencialidades significativas que encie-
rra. Nos encontramos, pues, ante una interpretacion siempre
abierta. Entran en juego, entonces, las categorias hermenéu-
ticas de aceleracion exegética, trasposicion y transparencia de
personajes, condensacion metaférica... Todas estas nociones
hacen referencia al hecho de que un simbolo (en este caso la
secuencia Jerusalén destruida — Nueva Jerusalén —Jerusalén
celeste) se trasmite a otras figuras que asumen el conteni-
do anterior y lo enriquecen con otra configuraciéon simboli-
ca. También podemos aplicar la idea de Biblia abierta o Biblia
inacabada, como un procedimiento exegético que explica las
transformaciones que ha ido tomando la imagen de Jerusalén
a partir del texto de Isaias. En realidad, lo que hallamos aqui es
un fenémeno de intertextualidad que se incardina entre un hi-
potexto y un hipertexto. Pero en el fondo todo este dinamismo
hermenéutico que estamos aplicando a la Jerusalén celeste ;no
entra dentro de la categoria tradicional de midras? En efecto,
la continua apertura del texto, el sentido inacabable, la per-
manente puesta al dia de los contenidos simbdlicos, todo ello
pertenece al espiritu del midras. Por otro lado, no es extrano
este caracter midrasico desde el momento en que nos estamos
moviendo en un ambito biblico-escrituristico que lleva consi-
go este tipo de hermenéutica.

En tercer lugar, nos vamos a referir a la fenomenolo-
gia en la que se instala el simbolo de la Jerusalén celeste.
Consideramos que es esta una dimensién fundamental,
pues nos ayuda a una mas profunda comprension del tema.
Antes que nada, hay que senalar que el fenémeno de la nue-
va Jerusalén o Jerusalén celeste pertenece a la categoria de
espacio cualitativo, que en este sentido se opone al espacio
cuantitativo (de la misma manera que el tiempo cualitativo se
opone al tiempo cuantitativo); esto es, pertenece a lo sagrado
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210 Jost ANTONIO ANTON PACHECO

que se opone a lo profano. En realidad, habria que hablar mas
de lugar que de espacio, tal como nos lo presenta Aristoteles
(Fisica IV, 212a). Aqui Aristoteles nos da su conocida defini-
cioén de lugar (tomog): “El limite del cuerpo continente”? y un
poco mas adelante anade: “El lugar de una cosa es el primer
limite inmdvil de lo que la contiene”.? La definicién de lugar
de Aristételes significa el arrancamiento a partir del vacio
precisamente para crear un lugar, una determinacién (un li-
mite) frente a lo indeterminado. Decimos esto en el sentido
en que el tomog designa siempre el surgimiento de la deter-
minacién por el limite y por tanto la posibilidad de la apa-
ricion del ordenamiento ontoldgico. La riqueza intelectual
que encierra esta definicion aristotélica de lugar, y también
su cierta oscuridad, motivé un gran desarrollo especulati-
vo por parte de los neoplaténicos: Porfirio, Jamblico, Proclo,
Damascio, Simplicio... todos ellos interpretan la cita aristo-
télica sobre el lugar en términos de luz e incorporalidad, es
decir, como apertura a la presencia y a la determinacion, y
con ello, creemos, conectan con el contenido profundo de la
reflexion aristotélica. El lugar es la condicion de posibilidad
del espacio: se afirma asi la logica neoplatonica segtn la cual
lo sensible siempre esta producido por lo espiritual o inteligi-
ble, en este caso el témog o @pdog.*

Dentro de esta fenomenologia del lugar cualitativo nos
encontramos con figuras como la nocién griega de polis o
la irania de Eran Veh. Un analisis desde estas premisas de la
idea de polis nos muestra a esta como una realidad anterior a
connotaciones politicas: la polis aparece como lugar metafisi-
co que da un lugar a categorias como logos, cosmos, morada

2 ARISTOTELES, Fisica. Introduccién y notas de Guillermo R. de Echandia

(Biblioteca Clasica Gredos 203). Madrid, Gredos, 1995, § 1V, 212a, p.239.
3 ARISTOTELES, Fisica, § IV, 212a, p.240.
Téngase en cuenta que toda esta disquisicién se lleva a cabo a partir dela
interpretacién de un fragmento de los Oraculos Caldeos, es decir, en un
contexto mistérico e incluso mistico. Cf., Philippe HOFFMANN, “@dog et
t6m0¢: le fragment 51 (v. 3) des Places (p. 28 Kroll) des Oracles Chaldaiques
selon Proclus et Simplicius (Corollarium de loco)”, en Adrian LECERF —
Lucia SaupeLL — Helmut SENG (éds.), Oracles Chaldaiques: Fragments et
philosophie (Bibliotheca Chaldaica 4). Heidelberg, Universitdtsverlag
Winter, 2015, 101-152.
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(MBog)’, medida (uétpov) o forma (nopen). Y en reciprocidad,
también la polis estd constituida de logos, cosmos, morada,
medida, forma. La polis constituye morada y donde hay mo-
rada hay apertura a la posibilidad de relacién, de lenguaje, de
ordenamiento, de convivencia. En cuanto espacio cualitati-
vo, la polis abre un horizonte ontolégico y delimita el orden
significativo. Por eso, en el fragmento de Heraclito donde se
alude a la muralla de la ciudad, hay que ver en esa muralla no
tanto una medida defensiva como el boje que delimita el lu-
gar de aparicién de lo habitable: “Ha de luchar el pueblo por
su ley (vopog) igual que por su muralla” (fr. 44).° El vopog que
distribuye partes y determina (pues aqui se trata del vopog en
su aspecto también metafisico y no politico) cumple la misma
funcién que la muralla en cuanto limite, separacion y dis-
criminacion. También la Aikn se encuentra en este terreno:
no es un término juridico ni politico sino metafisico, pues se
trata de la diosa que distribuye lote y parte. En gran medida,
esta misma reflexion es valida para la arquitectura, hasta el
punto de que la arquitectura puede constituir una ontologia
regional como modo privilegiado de apertura al sentido. La
arquitectura (casa o templo) abre un espacio, signa una ex-
tension, enraiza la morada, constituye orientacion y direc-
ciéon (es decir, hace funcién de quibla). La polis formas parte
de este ambito de significar la presencia. Todo este discurso
acerca de la construccion (ciudad, casa o templo) responde a
la nocién de temenofania, es decir, la presencia epifanica a
través de la construccion.

A partir de lo dicho con respecto a la polis, podemos
establecer una analogia con la nocién irania de Eran Veh
(Aryana Vaeyah en avéstico), que significa “el lugar de la es-
tirpe de los iranios”, es decir, alli de donde provienen los
iranios. Pero mas alld de su connotacién geogréfica, este
término toma una serie de caracteristicas que hacen de él

Para la traduccién de 10og como “morada”, cf. infra nota 10.

Este fragmento es transmitido por D10GENEs LaErcto IX 2. Otra traduc-
cién en Los filésofos presocrdticos. Introducciones, traducciones y notas
por Conrado Eggers Lan y Victoria E. Julia (Biblioteca Clasica Gredos
12). Madrid, Gredos, 1981, § 753, p. 386: “El pueblo debe combatir més
por la ley que por los muros de su ciudad”.
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212 Jost ANTONIO ANTON PACHECO

un espacio espiritual y simbdlico, un lugar meta-empirico y
meta-histérico que no se encuentra en ningtin mapa. El Eran
Veh es el centro del mundo, el simbolo axial que regula y or-
dena la realidad toda y donde suceden los acontecimientos
fundamentales para el ser humano.” Segtn el Yasna 9,14, y
el Vendidad 1,° en el Eran Veh Ahura Mazda cred el primer
hombre, Gayomard, y la primera pareja de animales; alli na-
ci6 Zaratustra, y recibi6 la revelacion del Ahunvar (oracién o
Logos prolaticio del zoroastrismo) y de la religién avéstica
(Den), alli ofrecié Zaratustra el primer sacrificio a Anahita,
y alli surgira el Saosyan o Mesias mazdeo. Es decir, en el
Eran Veh acaecen todos los acontecimientos trascendentales
que afectan a la humanidad y a la creacién toda. Significa la
emergencia de inteligibilidad y sentido. El Eran Veh es creado
en medio del mundo (in medio mundi, dice Henry Corbin’):
es el séptimo késvar (clima o pais) rodeado por los otros seis
climas o paises. El rico simbolismo del centro o simbolismo
axial es completamente aplicable al Eran Veh, como por otra
parte también lo es a la idea de polis metafisicamente funda-
da. En cierta medida, con Eran Veh sucede lo mismo que con
Paraiso. Este término proviene del avéstico pairi-daiza, lugar
donde se encierran los animales;"” en griego es mapddeicog;

7 Este simbolo axial lo podemos comparar con el que representa la cruz
del Golgota en cuanto centro del mundo, cf. Pilar GonzALEz CasaDO
(ed.), La cueva de las tesoros (Apdcrifos cristianos 5). Ciudad Nueva,
Madrid, 2004.

8 Cf. Pierre Lecoq (éd.), Les Livres de I'’Avesta. Les textes sacrés des
Zoroastriens. Cerf, Paris, 2016.

?  Cf. Henry CorsIN, Corps spirituel et Terre celeste. Paris, Buchet — Chastel,
1979.

10 Tgual que el significado arcaico de fjfog, como estd atestiguado en
Howmero, Iliada 6,511 y Odisea 14,411. Traducimos f0og por “morada”,
como ya es habitual, basandonos en el frag. 119 de Heraclito: “Para el
hombre la morada (R00oc) es el angel (Baipuwv)” (en cambio, la edicion
de Gredos traduce “El caracter es para el hombre su demonio”, § 817, p.
393). Sin embargo, como deciamos, el sentido de fiog como morada, lu-
gar familiar, guarida de animales esta presente en Homero. Traducimos
daipov por angel porque creemos que ambas nociones responden a una
fenomenologia analoga: mediacion, alfer ego y pertenencia a lo sagrado.
Por cierto, también en el zoroastrismo encontramos una figura seme-
jante, que lleva a cabo las mismas funciones: nos referimos a la fravarsi.
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en arameo pardaysa, y en hebreo pardes: en todas estas versio-
nes toma el sentido de lugar protegido, lugar con corrientes
de agua y arboles, huerto. Y a partir de ahi llega a significar
paraiso como estado de plenitud, como espacio espiritual y
trascendente."! Este pairi-daeza zoroastriano no deja de estar
profundamente relacionado desde un punto de vista feno-
menolégico con Eran Veh, como leemos en unas memorables
reflexiones de Henry Corbin."

Al comparar la nocion griega de polis con la nocién zo-
roastriana de Eran Veh, hemos querido hacer dos aproxima-
ciones a la idea de lugar como morada propia y especifica
del ser humano en la medida en que aquellos dos concep-
tos proporcionan habitabilidad y fundamentacion. Es decir,
dos aproximaciones a una experiencia cualitativa, antes que
cuantitativa, del espacio frente al caos. En el caso de la polis,
un analisis de su contenido nos acerca a la morfologia del lu-
gar cualitativa y espiritualmente vivido, experimentado. Por
eso la hemos puesta en relacion con la nocion aristotélica de
t6mog, lo cual a su vez nos conduce a la simbologia de la ciu-
dad, del templo, de la casa, del limite, de la construccion...
es decir, a la simbologia de aquellas referencias que marcan
y bojean la presencia del sentido.” A estas dos nociones que
hemos brevemente analizado, se puede afiadir asimismo el
término hebreo de makom (aipy), que significa lugar también.
Pero al mismo tiempo designa un atributo de Yahvé o inclu-
so puede convertirse en un nombre de Yahvé: lugar en su
sentido esencialmente cualitativo es donde se hace presente

" Cf. Michel Tarpiey, “Le paradis chaldaique (fr. 107 et 165)”, en Adrian
Lecerr — Lucia SaupeLLl — Helmut Senc (éds.), Oracles Chaldaigues:
Fragments et philosophie (Bibliotheca Chaldaica 4). Heidelberg,
Universitatsverlag Winter, 2015, 15-30.

12 Cf. CorsIN, Corps spirituel et Terre celeste, 44.46-47.55.69.76.100.130.

13 Cf. José Antonio ANTON PacHEco, “La construccién. Notas sobre el
tiempo y el espacio cualitativos”, Pensamiento 64/240 (2008) 289-314.
Es interesante recordar que en Ap 21,15, el angel “tenfa una medida
(uétpov), una cafia de oro (kdAapov xpvoodv) para medir la ciudad y sus
puertas y su muro”. Esto quiere decir que estamos ante una figura, el
angel, con atributos de constructor que con su medida introduce inte-
ligibilidad, determinacién y ordenamiento; y todo ello concretado en la
imagen de la Jerusalén celestial.
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214 Jost ANTONIO ANTON PACHECO

Yahvé, donde aparece la Presencia. La secuencia topos-makom
se consolida como denominacién de la Divinidad en la lite-
ratura gnostica (Tratado Tripartito, Extractos de Teodeto), Filon
de Alejandria, el Talmud y la cabala.*

Que no parezcan digresiones todas estas referencias. Por
el contrario, las traemos a colacién porque consideramos que
los planteamientos anteriormente expuestos se concretan en
la imagen de la Jerusalén celeste, de tal manera que nos ayu-
dan a comprender en gran medida el desenvolvimiento de esa
imagen.

La cuarta particularidad a la que, en relacién con el tema,
queremos aludir es la pertenencia de la Jerusalén celeste y de
sus desarrollos al ambito de una filosofia figurativa."” Esto
quiere decir que nos estamos desenvolviendo en una dimen-
sion filosofica que actda a través de la imagen vy la figura, y
no solo a través del concepto, sin dejar de ser por eso genuina
filosofia. Se trata, pues, de una filosofia donde la narracion y la
representacion adquieren un papel preponderante. En nuestro
caso concreto, la Jerusalén celeste actiia como un detonante
para la especulacion filoséfica. Es decir, los planteamientos
y la problemaética propios de la reflexion se llevan a cabo por
medio de la figura de la Nueva Jerusalén — Jerusalén celeste.
Como es natural, en esta filosofia representativa es una pieza
fundamental de su discurso. En este contexto figurativo hay
que inscribir, pues, el tratamiento filoséfico de la imagen de la
Jerusalén celeste.

4 Cf. Algo Macris, La logica del pensiero gnostico (Scienze e storia delle
religioni), Brescia, Morcelliana, 2012, 289, nota 43.

Esta caracteristica la ha visto muy bien Aldo Macris, La Logica del pen-
siero gnostico (Scienze e storia delle religioni). Brescia, Morcelliana,
2012, mostrando cémo su olvido ha producido mdltiples equivocos
e incomprensiones de la gnosis. En relacién con esta cuestion, cierta
teologfa, obsesionada con la “desmitologizacién”, ha dado lugar a un
empobrecimiento de la interpretacion de los relatos biblicos al eliminar
arbitrariamente su rica variedad simbdlica.

15
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III

Me remito de nuevo a mi anterior articulo publicado en esta
revista,'® solo que ahora insistiremos de manera especial en al-
gunos desarrollos filosoficos (midrasicos, podriamos decir) del
simbolo en cuestion. La ciudad es por antonomasia un simbolo
trasparente y transitivo. Hemos de tener en cuenta, por tanto,
las referencias a Isaias 54,11-17; 60,1-14; Ezequiel 40"; Zacarias
2,1-5'%: Tobias 13,20-22; Daniel 9,25. Son hitos donde vemos
como se va desplegando la imagen de la nueva Jerusalén.

Un momento crucial en el desenvolvimiento del simbo-
lo de la Jerusalén celeste, sobre todo en lo que respecta a su
plasmacién en modelos filoséficos, lo encontramos en Filon de
Alejandria, lo cual nos parece algo 16gico y natural dado el pa-
pel fundamental que desempena el filésofo judeo-alejandrino
en el pensamiento de la koiné. En efecto, en Filon leemos lo
siguiente refiriéndose a Jerusalén:

Por otro lado, la ciudad de Dios es llamada por los hebreos Jerusalén,
que quiere decir “vision de paz”. Pero no vayas a buscar la ciudad del
Ser (v 100 dvtog mOAW) entre las regiones terrestres, pues no esta
construida de madera y piedra, sino en un alma donde la guerra estd
eliminada, que tiene una vision penetrante y que tiene por finalidad
una vida contemplativa y pacifica (Oempnrucov kot gipnvaiov Biov).”

1 Cf. ANTON PacHECO, “La Jerusalén celeste”, 363-375.

7 Aunque todo este capitulo (Ez 40) esté referido al templo ideal, el sim-
bolismo de la descripcion es facilmente trasladable al simbolismo de
la ciudad, en este caso la nueva Jerusalén. Es de notar como el angel o
varén que va relatando la vision tiene en su mano “una cuerda de lino
y una caia de medir” (77 7321 1772 2°nwd 2°nv), lo cual nos instala una
vez mas en el &mbito del simbolo de la construccién con las implicacio-
nes metafisicas que conlleva: medir es delimitar, definir, determinar.
También aqui encontramos a un dngel que tiene una “cuerda de medi-
dor” (MI7p ¥2IR) para medir a Jerusalén: la delimitacion indica la ins-
tauracion de inteligibilidad, asociada a la imagen de Jerusalén.

FILON, Sobre los suefios 2,250. Tomo la edicién griega de R. ARNALDEZ —J.
Pourroux — C. MONDESERT (éds.), Les Oeuvres de Philon d’Alexandrie, 35
vols. Paris, Cerf — Université de Lyon, 1961-1973; y la traduccién espa-
fola de la edicion de Juan Pablo MARTIN, en FILON DE ALEJANDRIA, Obras
completas, 8 vols. Madrid, Trotta 2009. Ademas, he consultado la edicién
de José Maria TriviNo, Obras completas de Filon de Alejandria, VI vols.
Buenos Aires, Acervo cultural, 1976.

18

19
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216 Jost ANTONIO ANTON PACHECO

Claramente se aprecia aqui de qué modo la imagen de la
ciudad ha sido interiorizada y espiritualizada para integrarla
en el discurso de lo inteligible. Ahora la ciudad es nada me-
nos que la expresion de la sustancialidad ontologica, y su ex-
periencia coincide con la experiencia contemplativa y con la
vida del intelecto. Dicho de otra manera, la Jerusalén celestial
es una categoria metafisica. Con Filén de Alejandria compro-
bamos como este simbolo se integra en el discurso neoplato-
nico, adquiriendo asi las connotaciones conceptuales propias
del mismo. Recalquemos, una vez mas, que la especulacion
filoniana se lleva a cabo en un contexto exegético, lo que de-
muestra la compatibilidad, e incluso idoneidad, entre filosofia
e interpretacion biblica.

En este despliegue especulativo ocupan una posicion
privilegiada Galatas 4,26 (“Mas aquella Jerusalén de arriba
es libre, la cual es madre de todos nosotros”); Hebreos 11,10:
(“Porque tenia puesta mirada en aquella ciudad de funda-
mentos cuyo arquitecto y fundador es Dios”); y Hebreos 12,22
(“Mas vosotros os habéis acercado al monte Sion y a la ciu-
dad del Dios viviente, la celestial Jerusalén, al coro de muchos
millares de dngeles”). Son auténticos textos fundacionales
que unidos a la decisiva aportacion platonica van a dar lugar
al surgimiento del gnosticismo.” Y con el gnosticismo nos
adentramos en otro momento crucial del tratamiento filosé-
fico de la Jerusalén celeste, mas en concreto, del tratamiento

2 Utilizo el término gnosticismo propedéuticamente y por comodidad,

pues como una gran mayoria de estudiosos actuales del tema, creo que
la denominacién de gnosticismo es imprecisa, generalizadora y no hace
justicia a la riqueza y variedad que caracteriza a las corrientes y pro-
puestas que ese término encierra. Para este tema me remito a MAGRIS,
La Logica del pensiero gnostico; Francisco Garcia BazAN, EI gnosticismo:
esencia, origen y trayectoria. Buenos Aires, Guadalquivir, 2009; David
BRAKKE, Los gndsticos (Biblioteca de Estudios Biblicos 140). Salamanca,
Sigueme, 2013; Lautaro RoiG LanziLLoTTa, “Cristianismos diversos en
los dos primeros siglos: De los Hechos apécrifos de los Apostoles a
los escritos de Nag Hammadi”, en Patricia CINER — Juan Carlos ALpy
— Juan Bautista Garcia BazAN (eds.), EI Conocimiento oculto. Homenaje a
Francisco Garcia Bazdn. Buenos Aires, Trotta — Guadalquivir, 2020, 173-
191; Hugo LunpHauG —Lance Jenotrt, The Monastic Origins of the Nag
Hammadi Codices (Studien und Texte zu Antike und Christentum 97).
Ttibingen, Mohr Siebeck, 2015.
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neoplatonico (aunque hay que tener en cuenta el antecedente
de Filén de Alejandria). Veamos algunos ejemplos.

Ireneo de Lyon nos describe la situacion mediadora en-
tre lo inteligible y sensible (mAMjpopa y dotépnuo en version
gnostica) de la siguiente manera: “A esta Madre la llaman
también Ogddada, Sabiduria, Tierra, Jerusalén, Espiritu Santo
y, con denominacién masculina, Sefior”.?! Es decir, Jerusalén
se encuentra identificada con la Sabiduria (y con ello se re-
coge toda la tradicién sapiencial de la hokmd, mpam) y con la
Ogdoada, término este muy importante en los gnosticos, pues
designa el lugar que estad mas alla de la Hebdémada, esto es,
mas alla del cosmos (realidad negativa para este pensamiento,
pues el mundo planetario esta regido por los arcontes mante-
nedores de la Heimarmerne, ‘Ewappevn, o destino fatal®?), por
tanto, la mediacion o frontera ente el tomog vontég y el tomog
aeOntikog (el Timeo de Platén esta detras de esta especula-
cién). En cualquier caso, lo que nos interesa resenar ahora es
como la Nueva Jerusalén o Jerusalén celeste estd plenamente
convertida en una categoria filoséfica que comparte elementos
biblicos (judios y cristianos) y elementos griegos (platonicos,
pitagoricos y neoplaténicos).”® Es muy significativo que este
ambito mediador de imagenes determinadas ontolégicamente
por el Logos lleve los nombres de ciudad, lugar, eén, reino,
etc., pues recalca su condicion de fundamentacion, habitabili-
dad, residencia,* y al mismo tiempo su condicién de figuracion
representativa (como corresponde a la dimensién mediadora).

2 IreNEO DE LyoN, Contra las herejias, 1.5,3.

22 El gnosticismo es un poderoso alegato contra la astrologia.

Para estos testimonios de IRENEO e HIPOLITO me remito a José MONSERRAT

TorreNTS, Los gndsticos, 2 vols. Madrid, Gredos, 1983, y Francisco Garcia

BazAN, La gnosis eterna. Antologia de textos gndsticos griegos, latinos y cop-

tos, 3 vols. Madrid, Trotta, 2003, 2007, 2017.

#  Como se lee en el Tratado Tripartito 1, 99. Cf. Antonio PINErRO — J.
MONSERRAT TORRENTS — F. GARcia BARAN (eds.), Textos gndsticos. Biblioteca
de Nag Hammadi 1. Madrid, Trotta, 1997. Para esto puede verse también
Antonio ORrBE, Estudios valentinianos IV. Roma, Universidad Gregoriana,
1966. Para los textos de Nag Hammadi utilizo también la Biblioteque
copte de Nag Hammadi. Quebec — Louvain, Université de Laval — Peeters,
1977-2001.
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Hipdlito de Roma, hablando de los valentinianos, dice: “A
esto se refieren, segun ellos, las palabras de Moisés: La tierra
era invisible y no labrada. Esta es la buena, la celestial Jerusalén
en la que el Sefior anuncié que introduciria a los hijos de
Israel”.* Y, en otro pasaje, haciendo referencia a los naasenos,
afirma: “Yo he dicho: Dioses sois e hijos todos del Altisimo si os
apresurdis a huir de Egipto y alcanzdis el desierto mas alla del
Mar Rojo, lo que significa el paso de la mezcla de aca abajo a
la Jerusalén de arriba, que es la madre de los vivientes”.?* En
estos testimonios de Hipdlito vemos claramente el papel que
desempenia la Jerusalén celeste o nueva Jerusalén o Jerusalén
de lo alto: se trata de una ciudad lejos de cualquier comproba-
cién empirica, historica o sensible; por tanto, una ciudad que
pertenece al ambito de lo espiritual e inteligible. Mds en con-
creto, y ahi esta la impronta platénica, se trata de un simbolo
de la region que media entre lo puramente inteligible y lo sen-
sible: por eso se expresa a través de imagenes, pues ya no es
pura inteligibilidad, y por eso tiene que estar configurada por
la accién del Logos en su funcién ontolégica, o Hijo-Cristo en
su funcién teoldgica. Volvemos a insistir, ademas, en que toda
esta especulacion se realiza a partir de planteamientos de exé-
gesis biblica. Mencionamos ahora una tltima cita de Hipdlito:

También hacen divisiones de los que estan en la Ogddada, y Sabi-
duria, que es la “madre de todos los vivientes”, segtn ellos, junto
con el fruto comiin del Pleroma, emitieron setenta logoi, que son
los angeles celestiales, habitantes de la Jerusalén superior, que esta
en los cielos. Esta Jerusalén es la Sabiduria exterior, y su esposo es
el fruto comun del Pleroma.”

Este texto es una estupenda sintesis del razonar gnos-
tico, pues todo él estd gravido de nociones y categorias que
lo caracterizan. Asi, encontramos una vez mas la regién me-
diadora, pero esta vez desdoblada tal como corresponde a
su estadio de permanencia y a su movimiento procesual: la

#  HipoLito be Roma, Refutatio V1.30,9.

% HipoLito bE Roma, Refutatio V.39. En esta tltima cita parece muy eviden-
te la influencia de Galatas 4,26.

¥ HipoLro b Roma, Refutatio V1.34,3.
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permanencia (la povi} neoplaténica) esta aqui definida como
Sabiduria y Ogddada; el movimiento (la mpéodog neoplaténi-
ca) es la Sabiduria exterior (Zoeia Axoud®0 en otra terminolo-
gia gnostica), identificada ahora con la Jerusalén superior.?® En
otra version, mas aristotélica como ya vio Hipdlito, se trata de
la Inteligencia que piensa Pensamientos. También resulta muy
reveladora la aparicion del fruto predilecto del Pleroma, que
no es otro que el Logos-Cristo en su misioén de formar y de-
terminar ontolégicamente a la Sabiduria exterior (aqui simbo-
lizada por la Jerusalén superior). Un detalle digno de destacar
es que, en este texto, la Jerusalén celeste, al identificarse con la
Sabiduria exterior, corresponde a la morada de los psiquicos;
mientras que la Sabiduria pleromatica u Ogdodada es la morada
de los espirituales o perfectos.

Nuestra tltima aproximacion al gnosticismo sera un texto
del Tratado sin titulo, perteneciente al Codice de Bruce:

Y (el Hijo) elevé (consolidé) todo lo puro de la materia (psiquica) e
hizo un mundo, un eén y una ciudad que se denomina incorrup-
cién (GpBapoio) y Jerusalén. Es llamada ademas la tierra nueva y es
también llamada completa en si misma (a0to8elig). Igualmente es
llamada “no subdita” (@paciievg).”’

El Tratado sin titulo es uno de esos escritos que también
pueden considerarse como un paradigma de la filosofia del
gnosticismo, pues en él hallamos todos los elementos claves
de la gnosis cristiana, como son la inefabilidad del Uno mas
alla del ser, la vida intratrinitaria, el Intelecto o Logos en su

% La Sabiduria pleromatica y la Sabiduria exterior equivalen a la Afrodita

uranica y a la Afrodita de los matrimonios de Plotino. En el neoplatonis-
mo es un lugar comun considerar al Alma del Mundo en su doble faceta
de Alma que permanece en el mundo trascendente y de Alma que se hace
inmanente en la naturaleza sensible. Toda esta reflexién neoplaténica so-
bre el Alma del Mundo es una prolongacién de Timeo 30b.

Tratado sin titulo 5.32, en GARCIA BAZAN, La gnosis eterna, 1, p. 353 (con algu-
nos cambios). Por su parte, ORrsE, Estudios valentinianos IV, p. 484, traduce
este mismo parrafo del Codex bruciano, pero introduce unas interesantes
variaciones con respecto a la traduccién de Francisco Garcia Bazan. Asi,
al traducir afaciievg, Orbe afiade la glosa “no sujeta a Basileus, Arconte o
Demiurgo, con lo que refuerza la idea de que la Jerusalén celeste no esta
sometida al dominio de la imperfeccion y la deficiencia”.
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doble disposicién interna y manifiesta, el Pleroma como deli-
mitacién inteligible, la caida en el cielo y el consecuente res-
cate por parte del Hijo-Logos... y no podia faltar entonces la
configuracion como ciudad espiritual del eén intermedio ya
elevado y salvado. Una ciudad (la Jerusalén celestial) sobre
la que no tienen ningun poder las potencias arconticas y de-
midrgicas del cosmos material. No es 5,32 el inico sitio dentro
del Tratado sin titulo donde aparece la imagen de la ciudad de
arriba: en 5,54 el mismo Pleroma es constituido por el Padre
como una ciudad (0 como un Hombre, introduciendo asi el
tema del Macrantropos™), ciudad que en 4,15 recibe el nombre
de metropolis. En cualquier caso, lo que estamos viendo es
de qué manera la figura de la ciudad —Jerusalén en concre-
to— se integra como elemento del discurso filoséfico. Es digno
de resaltar que la asociacion llevada a cabo por las familias
gnosticas entre edn y ciudad tienen la virtud de determinar
la Jerusalén de arriba no sélo como espacio (cualitativo), sino
también como tiempo (igualmente cualitativo), dado que el
Aion lleva consigo esos sentidos.

Hablando del gnostico Heracleén,®! dice Origenes en el
Comentario al Evangelio de Juan que aquel distinguia entre una
Jerusalén singular (Tepovcainu) que es la de los hebreos, y

% Con la figura del Macrdntropos o Metatron (Hombre universal, Hombre

divino) enlazamos con la literatura apocrifa judia y cristiana y en
concreto con el corpus hendquico, sobre todo con 3 Henoc 71; 48,1;
etc. Se puede consultar en A. Diez Macho (ed.), Apdcrifos del Antiguo
Testamento. Ciclo de Henoch, IV. Madrid, Cristiandad, 1984. También la
llamada literatura apdcrifa tiene que ser reivindicada como portadora
de una gran riqueza simbdlica y una alta espiritualidad. En este sentido,
cf. Pierre GEOLTRAIN — Simon Claude Mmount — Constantinos MAcRrIs
(éds.), Apocryphité: Histoire d'un concept transversal aux religions du livre.
En hommage a Pierre Geoltrain. Turnhout, Brepols, 2002.

Es altamente notable que el primer comentario al Cuarto Evangelio sea
de un gnostico, pues revela la vinculacién temprana del gnosticismo con
los circulos joanicos. Para una matizacién sobre el caracter gndstico de
Heracledn, cf. Ansgar WUCHERPFENNIG, Heracleon Philologus. Gnostische
Johannesexegese im zweiten Jahrhundert (WUNT 142). Tiibingen, Mohr
Siebeck, 2002, quien describe a Heracleén como un cristiano, sensible
a ideas medioplaténicas, que atin no ha llegado al dualismo radical de
los Valentinianos. Pero, claro esta, la cuestion sigue siendo qué enten-
demos verdaderamente por gnosticismo.

31

ISSN: 1131-7027 ISSN-e: 2660-7743
ISIDORIANUM 32/1 (2023) 207-222 https://doi.org/10.46543/I51D.2332.1010



EL SIMBOLO DE LA JERUSALEN CELESTE: NUEVAS 221
APROXIMACIONES FILOSOFICAS

otra en plural (Tepocoivpa) que es la de arriba: “La subida a
Jerusalén encierra el significado de la subida del Sefior desde
la regién material (hilica) a la psiquica”;* justamente, hasta la
Jerusalén celeste, lugar natural de los hombres psiquicos, sal-
vados pero no perfectos (como son los pneumaticos que perte-
necen a la region puramente espiritual o inteligible).

Terminaremos este nada exhaustivo acercamiento a la lec-
tura filosofica del tema de la Jerusalén celeste o nueva Jerusalén
en la antigiiedad tardia con algunas referencias a Origenes. El
adamantino dice en otro pasaje del Comentario al Evangelio de
Juan: “Se da también el nombre de Jerusalén a aquella (ciu-
dad) a la que no sube ni entra ningtn ser terrenal. En verdad,
toda alma, que posee una elevacion natural y una penetra-
cion capaz de cultivar las realidades inteligibles, es ciudadana
de esta ciudad”.?* Creo que resulta muy evidente en Origenes
que la verdadera Jerusalén se ha convertido en una categoria
filosofica: pertenece al ambito de lo noético (las realidades in-
teligibles) y por tanto la relaciéon que se pueda establecer con
ese ambito ha de pertenecer también a la esfera de lo noético.
Permanecer y vivir lo inteligible significa habitar en esa ciu-
dad: “La madre de las almas es la Jerusalén celeste (...) tienen
una Unica madre: Jerusalén”, dice Origenes en el Comentario al
Cantar de los Cantares.* El simbolo de la polis esta completa-
mente interiorizado y espiritualizado. Por eso se insiste en que
la verdadera Jerusalén esta edificada con piedras vivas,* de la
misma manera que Filén nos decia que esta ciudad no estaba
construida de madera o de piedra o que se trataba de “una
ciudad dotada de alma (Epyvyoc) y vida ((doav)”.%

2 Oricenes, Comentario al Evangelio de Juan X.23,210. Edicién, traduccién y
notas acerca de Patricia Andrea Ciner (BPa 116), 2 vol. Madrid, Ciudad
Nueva, 2020, p.88.

% OriceNes, Comentario al Evangelio de Juan X.23,132 (Ciner, p. 69).

3 OriGeNes, Comentario al Cantar de los Cantares 11.3,17 (Cant 1,6).
Traduccion de Argimiro Velasco Delgado. Madrid, Ciudad Nueva, 2007,
p. 137.

*  Cf. OriGenes, Comentario al Evangelio de Juan XI11.23,84 (Ciner, p.140).

% FILON, Sobre las virtudes 219. Edicién a cargo de P. DELOBRE — M. A. SERVEL
— A.M. VERILHAC, Les Oeuvres de Philon d’Alexandrie, Paris, Cerf, 1962.
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v

Estos sucintos acercamientos nos han mostrado la profunda
riqueza de la imagen simbdlica de la ciudad; aqui en concre-
to de la ciudad de Jerusalén. El despliegue midrasico de sus
contenidos nos permite contemplar el desarrollo de la secuen-
cia Jerusalén terrestre, Nueva Jerusalén, Jerusalén celestial,
Jerusalén pleromatica. Ademas, y siguiendo el dinamismo de
la transitividad, este simbolo se asocia y se comunica con otras
imagenes simbdlicas (como Hombre universal) que también
se ven interiorizadas. La filosofia, instrumento legitimo de la
exégesis, interviene en este proceso de desvelamiento del sim-
bolo y al mismo tiempo se ve impulsada y motivada por el
simbolo. Es de resenar que el motor que promueve todo este
movimiento interpretativo sea la imagen de la ciudad, que po-
see las determinaciones de simbolo axial, de centro del mun-
do, de espacio cualitativo, de realidad ordenada y configurada
ontologicamente... virtudes metafisicas que fundamentan la
ciudad como realidad politica. Jerusalén, por tanto, cumple y
lleva a su completitud todas esas cualidades. Pero no olvide-
mos que, como auténtico dinamismo interpretativo, esta her-
menéutica del simbolo de Jerusalén no tiene nada de movi-
miento mecanico, sino que por el contrario pertenece al orden
de lo vivido. Es decir, que detras de los pasos que marcan las
secuencias que van desplegando imagenes y contenidos se en-
cuentran experiencias concretas de vida. No puede ser de otra
manera toda vez que el simbolo tradicional siempre cumple
la funcién de articular la realizacion interna de aquel que lo
vive o interpreta; es decir, el simbolo ha de ser asumido, repe-
tido y hecho presente por cada uno pues esta dirigido a cada
uno de nosotros. Nos encontramos, pues, en un contexto de
hermenéutica restauradora, y esto hace que el simbolo (y en
concreto el simbolo de la Jerusalén celestial) pueda adquirir
caracteristicas personales. Esto nos podria llevar a una exége-
sis marioldgica de la Jerusalén celestial en el Apocalipsis de San
Juan. Pero eso seria ya motivo para otro articulo.
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