Studia Ephemeridis Augustinianum 93

GIOVANNI CRISOSTOMO
ORIENTE E OCCIDENTE TRA IV E V SECOLO

XXXIII Incontro di studiosi
dell’antichita cristiana

Roma, 6-8 maggio 2004

ESTRATTO

Institutum Patristicum Augustinianum
Via Paolo VI, 25 - 00193 Roma
2005




MANTICA PAGANA Y PROFECIA CRISTIANA EN JUAN CRISOSTOMO
(IN EPISTULAM I AD CORINTHIOS XXIX, 1)

En el Comentario de Juan Criséstomo In epistulam I ad Corinthios XXIX,
1 se incluyen unas interesantes observaciones sobre la profecia cristiana y
su distincién de la mantica griega en una practica habitual en la Patristica
griega. Desde Justino hasta el Contra Juliano de Cirilo de Alejandria se
propaga entre los Padres una condena de la inmoralidad de la religion
griega, incluyendo sus précticas adivinatorias. Con Juan Cris6stomo no es
ya época de apologia, sino de pruebas y demostraciones claras y racionales,
en un momento en que los circulos oraculares y teirgicos son aun
baluartes de la resistencia pagana a la cristiandad’.

El tema adivinatorio y profético es uno de los motivos que mejor permite
analizar el enfrentamiento y el encuentro entre el nuevo mensaje cristiano
y la civilizacién greco-romana, es un punto cardinal, aunque contradictorio,
en la polémica antipagana®. En el rumbo de los acontecimientos de los
siglos III y IV la hostilidad se impondra definitivamente en el campo
profético impidiendo que existiese otra verdad anunciada fuera de la
verdad cristiana, sobre todo en boca de dioses paganos, como Apolo.

El objeto de esta breve nota es analizar el pasaje de In Epistulam I ad
Corinthios dentro de la tradicién patristica de critica a los oraculos griegos y de
sus procedimientos apologéticos, y mostrar la dependencia de Juan Criséstomo
del texto de la Praeparatio euangelica Eusebio de Cesarea, tanto en la cita de
Porfirio y su obra, De philosophia ex oraculis haurienda, como en el hecho de
servirse de los adversarios, de las palabras de los propios griegos, para
combatirlos mejor. En efecto, los mismos argumentos de la polémica
antioracular los encontrabamos ya en Eusebio de Cesarea, cien afos antes,

' No obstante en el caso del Discurso sobre Babilas se trata en realidad de un
escrito apologético en la liena de las antiguas defensas cristianas, pues el reinado
de Juliano demostraba atn la vitalidad del paganismo, como apuntaban las obras
filosoficas de Porfirio, Hierocles, Juliano y Libanio. Frente a Porfirio, Cirséstomo
intenta hacer ver que Cristo estd por encima de los ordculos paganos y del propio
Apolo, que no ha sabido defender su templo y su estatua del fuego a causa de los
restos del santo y martir Babilas enterrado en Dafne junto a él; M.A. Schatkin, C.
Blancy B. Grillet, Jean Chrysostome. Discours sur Babylas, Paris 1990.

? G. Sfameni Gasparro, Oracoli, Profeti, Sibille. Rivelazione e Salvezza nel mondo antico,
Roma, p. 63.
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dentro de una argumentacién mas general sobre la demonologia. Eusebio
pertenecia a un momento transcendental del panorama cultural vy
religioso entre el siglo III y la edad constantiniana, en el que la reflexion
sobre las pricticas adivinatorias ocupaba un puesto de relieve. En efecto,
fue éste el momento de los dos grandes neoplaténicos, Porfirio y Jamblico,
que elaboraron toda una teologia sistematica de los textos oraculares. El
tratamiento que el profetismo antiguo adquiere en la obra de Eusebio,
tanto en calidad como en cantidad, lo distingue netamente de los Padres
anteriores a él y le convierten en fuente a imitar en esta polémica.

Comemzaremos parafraseando el texto de Criséstomo’. El comentario
del pasaje paulino de 1 Corintios 12,2, TTept 3¢ 1@V TVELHATIKGY, AOEAPOL, 0D
9l Ludg ayvogiv. Oidate 6t Gte £Bvn Nte, TPOG Td. E8®AL 10 dPOVE, KOG GV
fiyeoPe, anaydpevol, “Sabéis que, cuando erais paganos, al tener raptos, erais
arrebatados hacia los idolos mudos™, le permite a nuestro autor entrar en
el tema de la profecia. El espiritu que se recibe con el bautismo da numerosos
poderes, entre los que se encuentra el hablar diferentes lenguas, el
resucitar muertos, expulsar demonios y el don profético, pues en 1 Cor.
12, 7 se dice que® “A cada uno se le concede la manifestacién del Espiritu
para el provecho de todos™.

Inserto en esta cuestién se empieza por delimitar la diferencia entre la
adivinacién, pavteia, y la profecia, npognreia, incluso desde el el punto de
vista léxico, dado que en Roma, donde reinaba, segiin Juan Cris6éstomo, la
desunién y la locura, habia muchos adivinos, pues la ciudad estaba
organizada al modo griego, dte' EAAnvikdtepov thg moreng dtakelpévng. En
el fondo para nuestro autor la clave estd en diferenciar los espiritus que
producen esta actividad, es decir, quién habla con espiritu puro, y quién lo
hace con un espiritu impuro. Cuando se diferencie este punto se sabra
quién es el profeta y quién es el embustero, tig pév 6 mpogetedwv, tig 8¢ O

* Edicién de Migne, PG 61.

* Para los textos biblicos seguimos la traduccién de F. Cantera Burgos y M.
Iglesias Gonzalez, Sagrada Biblia, Madrid 1979.

% Ekdot 8¢ Sidotar f| puvEP®OLG TOD TVEVHATOG TTPOG TO GUUPEPOV.

® Una cita de Rom. 12, 6-7 corrobora esta afirmacién de los diferentes dones,
que hacen que cada uno obre de acuerdo con lo que ha recibido, “Y como
tenemos dones diferentes, segiin la gracia que se nos concedio, si tenemos don de
la profecia, usémoslo' de acuerdo con la fe; si tenemos don del ministerio,
ejercitémoslo en el ministerio,...”; cfr. también Rom. 12, 3, donde se insiste en el
reparto de dones de forma individual Aéyw ydp Sia tfg dodeiong pot mavti 1@ dvt &v
DMV pr) brepepovely map’ & 8€L QPovely, GALE PPOVELV €15 T0 COPPOVELV, £KAOT® OG O
Be0g EPéPLoE PETPOV TOTEWDG.
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yevdopevog, lo que ya nos estd anunciando que el pdvtig es un mentiroso.
A diferencia de otras actividades, como nuestro autor precisa, la autenticidad
de la profecia no puede demostrarse en el momento en que se emite, sino
en el momento de su cumplimiento. El culpable es el malvado diablo,
popog dudBorog, el daipwv de los paganos, que entra en los profetas y los
convierte en falsos profetas, en adivinos, de los hechos futuros. El cumplimiento
de las predicciones pone en evidencia al que miente y al que dice la verdad.
En la demonologia de Eusebio, que sigue en parte la de Porfirio, también
se distinguian los espiritus que enganan al hombre, asumiendo la forma
de dioses, de los démones positivos.” En este punto concreto hay que traer
también a colacion otra obra, Fragmenta in Jeremiam, en la que Juan Crisos-
tomo distingue cuatro tipos de profecias, ademas de una natural o mecénica
y otra vulgar y popular, una la espiritual y otra la diabodlica, que él mismo
precisa que es la de la Pitia, la de Dodona y la de otras manifestaciones de
la antigiedad pagana®.

Este tema es precisamente el comienzo del capitulo 12 de In epistulam
I ad Corinthios 12,1, Tlept 8¢ 1®V MPELUATIKAV, GOEAPOL, 00 DEA® LHOG GyVOELV.
“Sobre los dones espirituales, hermanos, no quiero que estéis en la
ignorancia”. Las hechos inspirados por el Espiritu no pueden realizarse
por obra humana. El hacer hechos maravillosos, Savpatovpyeiv, no puede
estar en manos de los démones, sino en las del Espiritu de Dios. En este
momento es cuando Cris6stomo entra de lleno en el comentario del
pasaje inicial de esta Homilia, OiSate 611 6t &9vn e mpog ta €idwia ta
Geova g Gv fiyeode amaydpevol. Lo interpreta de la siguiente manera:
cuando alguien en la idolatria estaba sometido por un espiritu impuro,
profetizaba, gpovteveto, arrastrado, poseido, por él y no sabia lo que decia.
En el comentario se distinguen con claridad las actividades propias de
un adivino y de un profeta: el primero se pone fuera de si, aguarda la
fatalidad, se mueve hacia delante, se mueve, se arrastra, como enloquecido.
En cambio, el profeta no actda asi, sino que con sobrio entendimiento y
cordura sabe lo que dice. De esta forma, a su juicio, se puede distinguir,

7 Epist. ad Aneb. 1 1a 1 Sodano; cf. H. Lewy, Chaldean Oracles and Theurgy. Mysticism
and Platonism in the Later Roman Empire, E1 Cairo 1956, pp. 259-262; sobre la dependencia
de esta doctrina de los Oraculos Caldeos vid. también I. Rodriguez Moreno, Influencias
de los Ordculos Caldeos en Porfirio de Tiro, en Actas del XI Congreso Espariol de Estudios
Cldsicos, Madrid 2003 (en prensa).

® Fragmenta in Jeremiam 741, 4-6, Kal xaBOLov 1@V TpOQNTEI@Y, 1| HEV EGTL TVELHATIKT, T
8¢ Swafolik, 1| € péon ToVTOV EUOIKN TG § TEYVIKT, N 3¢ TeTdpTn KON Kai Snuoddng;
cf. también In proditionem Judae 715, Ivdie daipovi.
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antes de que se cumplan los hechos profetizados, al adivino del auténtico
profeta, simplemente por su forma de hablar y comportarse’.

Juan Criséstomo se extiende entonces en el tema de la adivinacién
entre los griegos, kol yap oidate 8te "EAAnveg Mte, ndg anryecde EAkSpuevor
tote. Bl 8¢ T1g xai Tt00TOUg (¢ MOTOVC £lval Qaivn, Qépe kal £k AV EEmdev
10070 UiV momom @avepdv. Crisostomo quiere demostrar la inconsistencia
de los adivinos de Grecia mediante testimonios tomados de los propios
griegos. Aduce en primer lugar un texto de Platén’, en el que se dice que
los adivinos no saben lo que dicen. En el didlogo Menén se comenta esta
idea del don profético al hablar del conocimiento y de la “opinién
verdadera”, que es también una gracia y un don divino, que no se ensena
ni se aprende, como el conocimiento inspirado de los vates y adivinos. El
texto estd utilizado por los Padres en un sentido en parte distinto, pues
Platén lo que queria decir es que el conocimiento sobre el futuro no lo
aprendia un individuo por si mismo, sino que lo recibia por inspiracion.
En la Apologia S6crates compara la inspiracién de los poetas con la de los
adivinos, que tampoco comprenden lo que dicen. No son sabios, sino
inspirados y no pueden explicar el oraculo que la Pitia dio a Querefén
sobre si habia alguien mas sabio que Sdcrates'.

A continuacién el Comentario a Corintios incluye un testimonio de
Porfirio®, al que llama &tépog mointrg, aunque en realidad el testimonio lo
ha tomado de Eusebio de Cesarea. Este Gltimo autor precisa que esta idea
no es “nuestra”, sino de un testigo sabio, que conoce muy bien estos temas
y que ha refutado perfectamente el error de los pretendidos dioses”. En
concreto cuenta el caso de un individuo que con una serie de ritos
magicos introdujo un demonio en un hombre, que se puso a profetizar
(epavtedeto) y se arrojé al suelo retorciéndose, sin poder quietarse el
demonio. Cuando iba asi a morir despedazado, dijo al que le habia hecho
la magia:

* Los primeros autores cristianos son conscientes del problema de los falsos
profetas, de los adivinos y charlatanes ambulantes que circulaban en el final de la
Antigiedad. En el Pastor de Hermas, Mand. XI, se encuentra la primera distincién
clara entre un profeta y un mantis.

' “Qomep ol ypnopmdol kal ot deopdvielg Aéyovot pév moAld xal koAd, icact 8¢
o0&V Av Aéyouoty; Ap. 22 ¢y Men. 99 c3.

" Como después hard también Origenes, Cels. VII 6, la Coh. Gr, XXXVI 4,
pseudojustiniana aduce el famoso oraculo sobre Socrates para demostrar la falsedad
e ignorancia de la filosofia griega.

' 350 F, edicion de A. Smith, Porphyrius. Fragmenta, Stuttgart 1993.

'* Cf. también Teodoreto, Affect. 111 69.
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Avoate Aowmov, dvakto Bpotdg Bedv obkETL ywpsEL:
Kal ToALy,

AvYoate pot 6te@AvVoLS, Kal pev tédag BdaTL AEVKD
‘Pdvare, kal ypappdg droleiyate, Kol Y€ LOAOILLL.

Juan Criséstomo ha unido dos textos que en Porfirio", en su obra De
philosophia ex oraculis, irian separadamente, segtn el testimonio de Eusebio
de Cesarea, Praeparatio euangelica V 9, que es sin duda la fuente utilizada
por Criséstomo. Los dos ultimos versos, “Deshaced mis coronas, purificad
mis pies con agua brillante y borrad las letras para que me pueda ir”, son
el comienzo de una serie de cinco versos citados por Eusebio en V 9, 8,
mientras que el primero de ellos, “De ahora en adelante liberad al
soberano, un mortal ya no deja sitio al dios””, forma parte del mismo
capitulo, pero esta citado aisladamente al comienzo, en V 9, 1. Por otra
parte, también en Teodoreto, Graecarum affectionum curatio X 22, se cita a
Porfirio y este verso, pero no los otros dos, en un contexto muy similar
sobre la presiéon a que someten los hombres a los dioses dadores de
oraculos, también en clara dependecia de la obra del autor de Cesarea.

Eusebio se servia de las citas de oraculos de Porfirio para mostrar que
las divinidades paganas se manifiestan en los hombres bajo la presiéon de
ritos magicos y encantamientos y que no pueden retirarse libremente. Asi
comienza PEV 9: "Q1 8¢ onebdovoly avaywpeiv ot kKAndéviec deol, dnhwoet ta
tolodt0, AEYOVTOV: AETE AOOV dvakta: Bpotdg Deov obkéTL ywpel, “Que los
dioses invocados se esfuerzan por retirarse, lo demostraran los siguientes
testimonios”.

En efecto, un apartado de entidad particular en la demonologia eusebiana
es el referido a la fuerza constrictora de los démones sobre los dioses para
poseer a los hombres. La inspiracién profética es una de estas acciones de
los démones. Porfiro se apoyaba para ello en Pitdgoras, quien también
creia que los dioses invocados eran forzados a dar su ayuda. Diversos
oraculos demuestran como los dioses hacen su presencia a la fuerza. Seis
son de Hécate (PE V 8, 47), de un posible origen caldeo”, y otras tres
respuestas de Apolo muestran al tetrgo la staplica y palabras magicas que
ha de dirigirle para que el dios se haga presente. El Gltimo de los oraculos
recogido es, quiza, el mas claro en este sentido; Apolo es portavoz de una

'* Porphyr. 350 F Smith.

'* Con la variante Mete en Eusebio de Cesarea, en lugar de Adocate.

16 . Des Places, Oracles Chaldaiques. Avec un choix de commentaires anciens, Paris
1971, 1996° (troisiéme tirage revu et corrigé par A. Segonds), ha senalado los ecos
de los Oraculos Caldeos en este pasaje; fr. 25, p. 120.

'" Des Places, Op. cit., p. 19.
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descripcién de un espiritu que desciende desde lo alto, penetra en un
cuerpo animado, se sirve del ama y produce un sonido a través del cuerpo
como si fuera un instrumento musical. Esta coaccién es mas bien una
esclavizacion de los dioses por parte de los tetirgos, pues al final no
pueden retirarse por si mismos. Ocho son los ordculos que prueban esta
idea, en los que se pide la “liberacion” de esta coaccién magica®®. Incluso
el propio Apolo no puede liberarse. En PEV 9, 10 Eusebio concluye que
estos textos prueban que no hay nada divino en estos espiritus que son
arrastrados a capricho por la gente, que no practican la verdad ni la
sabiduria, sino la magia. No pueden ser dioses ni buenos demonios
aquellos que son “arrastrados” por los mortales y por los “charlatanes” no
por decisién propia, sino a la fuerza y por coaccion, y no tienen en sus
manos la posibilidad de liberarse de sus cadenas®. A partir de aqui el autor
cristiano entra de lleno en el tema de los “charlatanes”, yonteg, que han
aprendido sus practicas fraudulentas, kaxotéyvov yonteiag” de los demonios,
tema tomado de la Carta a Anebén de Porfirio®. Uno de estos errores es la
adivinacién, que también demuestra el fraude en boca de Apolo.

Con estas citas porfirianas Criséstomo demuestra que los demonios
estan esclavizados a las personas que poseen. La Pitia es, para €l, un ejemplo
claro de esta idea de posesién. Dice asi**: “Estoy obligado ahora a exponer
a la risa puablica otra torpeza, verglienza de ellos, que era mejor pasarla
por alto a causa de que nos llena de rubor contar tales hechos. De esta
forma, hay que decirlo, se puede conocer con mas claridad su verglienza,
para que asi veais su locura y os ridis mucho de los que se sirven de los
adivinos. Pues bien, se dice que la Pitia, que es una mujer, esta sentada, con
las piernas levantadas, sobre el tripode que antano fue de Apolo. Y asi
entonces aspira un malvado espiritu que viene de abajo, que penetra por
sus miembros fecundos y llena a la mujer de locura, deja sueltos sus
cabellos, entra en delirio baquico, echa espuma por la boca y asi emite las
palabras de su locura estando en estado de embriaguez. Sé que vosotros os
avergonzabais y os enrojeciais al oir estos oraculos, pero aquéllos estaban
orgullosos de ellos ...”” Como ocurria en el escrito origeniano Contra Celso,
el nicleo de la critica del autor cristiano es la inspiracién o no del hecho

" PEV 9, 1-8.

Y PEV 9,11

*® PEV 10, 12.

' El texto lo recoge también Jamblico, Myst. IV, 1, 4y 11.

* In epistulam I ad Corinthios 242, 4-18.

* Una dexcricpcién del proceso de pregunta y respuesta en el ordculo délfico
puede verse en ]J. Fontenrose, The Delphic Oracle, Berkeley-Los Angeles-London
1981, pp. 196-239.

Y

N
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profético. También para Origenes en la Pitia y en los demas adivinos no
hay nada “divino”, sino “démones” malos y espiritus hostiles al género
humano, que impiden que el alma llegue a la virtud y a la verdadera
piedad para con Dios. Pone el ejemplo de la inspiracién de esta profetisa,
que recibe el espiritu, sentada “junto a la boca de la caverna Castalia”, a
través de los senos femeninos. Realmente para el autor cristiano este
espiritu no puede ser, sino impuro y profano, por el lugar por donde
entra. Ademas, la pérdida de consciencia y el frenesi a que lleva el espiritu
a la adivina es motivo para rechazar la intervencién divina en estos hechos.
El légos cristiano de la profecia cristiana se opone a la inconsciencia de la
mantica pagana; mas ain, Origenes enfrenta el caracter masculino de la
profecia judia y el femenino de la apolinea, es decir, verdad de la revelacion
cristiana y error de la adivinacién pagana®. En Contra Celso VII 3 se inserta
un amplio relato sobre la forma de profetizar la Pitia que ha influido
directamente en el texto de Criséstomo: “Se cuenta, pues, de la Pitia, que
sentada... recibe espiritu a través de los senos femeninos... se muestra
impuro y profano ese espiritu al no entrar en el alma de la profetisa por
poros abiertos e invisibles... sacar fuera de si a la que se supone profetiza y
llevarla a un estado de frenesi, de modo que no esté absolutamente en sus
cabales; no es obra del espiritu divino”. Esta pérdida de consciencia de
la demonizacién apolinea hay que distinguirla del éxtasis consciente,
divinamente inspirado, de la tradicién judeocristiana®. Origenes destaca
el papel positivo de la racionalidad humana en el cristianismo frente a la
irracionalidad deménica del paganismo, de ahi los esfuerzos de la apologética
cristiana por parangonar la doctrina cristiana con la filosofia griega.

En la demonologia de Eusebio los démones son los responsables de la
existencia de los oraculos, pues son ellos los que poseen al hombre y le
hacen hablar sin sentido”. En el método demostrativo de Eusebio de
Cesarea el tema de los demonios es uno de los utilizados para proclamar
las consecuencias de la manifestacion de Cristo. En concreto es la muerte
de los démones y la desaparicion de los oraculos la base para su demostracion.
La argumentacion de Eusebio parte de los testimonios de los propios griegos,
PEV 1, 2-3: “Escucha, por tanto, a los griegos como reconocen que sus

2T, Sardella, Prognosis e mantiké in Origine, en Augustinianum 29 (1989), p. 303.

* Cf. D. Ruiz Bueno, Origenes. Contra Celso, introduccién, version y notas,
Madrid 1967.

* 2 Cor 12, 2-4; sobre la oposicion entre el éxtasis consciente y el incon
en la tradicién griega, judia y cristiana, vid. G. Verbeke, L évolution de la doctrine du
Pneuma du stoicisme a saint Augustin, Paris-Louvain 1945.

7 Es a través de lo demoénico como tiene lugar el didlogo entre dioses
hombres; cf. Platon, Smp. 202d- 203a; Plut., De def. orac. 416ef-417ab.
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oraculos han desaparecido y que ello no se produjo... hasta la época de
nuestro Salvador y de su ensenanza evangélica... mostraremos que después
de su manifestacién se han relatado las muertes de los demonios y han
desaparecido sus asombrosos oraculos y renombrados desde antiguo”.
Juan Crisoéstomo recoge aqui resumida toda una larga argumentacién
sobre los démones, los oraculos y el Destino expuesta por Eusebio en los
libros IV y V de su Praeparatio euangelica®. Desde Taciano y Origenes hasta
Eusebio de Cesarea y Agustin, pasando por Tertuliano y Lactancio, se
mantiene una doctrina unanime sobre el origen demoniaco de los oraculos
y de otros fenémenos adivinatorios®.

Como hemos dicho mas arriba, con estos comentarios Criséstomo
aborda el tema de la demonologia a través de los “idolos mudos” de la cita
paulina: Oidate 8t &1e &% v Mte, PG 10 €idwra Td dowva, g v fyeobe,
anayopevol. Los adivinos son arrastrados a estos idolos que son mudos®. El
demon entrega estos adivinos a las estatuas, como si fueran esclavos y
prisioneros, y los clava en ellas para que queden impresas sus palabras y
no parezcan mudas. Esto es obra, entonces, de los démones. La profecia
cristiana no es asi. Los auténticos profetas lo hacen con inteligencia y
verdad y no estan sometidos por la fatalidad, sino que son libres de hablar
o no hablar. Jonas, Ezequiel y Jeremias son citados como ejemplo. Dios les
aconseja, les exhorta, pero no nubla su entendimiento. Esta es una de las
diferencias entre la adivinacion y la profecia, la pirmera es propia de un
demon, que produce alboroto, locura y confusién, y la segunda de Dios,
que da luz e inteligencia®.

Ademas de la inspiracién demoénica, Criséstomo anade otras diferencias
entre los dos tipos de profecia, que suponen una aportacién a la
demonologia cristiana, a partir del comentario de la frase de 1 Cor. 12, 3:

* Eusébe de Césarée. La préparation évangelique, Lives IV-V, 1-17, introduction, texte
grec, traduction et anotation de O. Zink, Paris 1979, y Eusébe de Césarée. La préparation
évangelique, Livres V, 18-36-VI, introduction, texte grec, traduction et anotation de E.
Des Places, Paris 1980.

*Sobre el significado de la demonologia en la controversia que opone a los
Padres de la Iglesia frente a los tetirgos paganos, vid. J. M. Vermander, La polemique
des Apologistes latins contre les Dieux du pagansime, en Recherches Aguustiniennes 17 (1982),
pp- 30-40; J. Daniélou, Démon, démonologie chrétienne primitive, en Dictionnaire de Spiritualité
3, Paris 1957, col. 182-189, y J. Ries, Cultes paiens et démons dans l’Apologetique chrétienne
de Justine a Augustin, en J. Ries (ed.), Anges et demons, Louvain-la-Neuve 1989, pp. 337-354.

* El verbo 4ndyw tiene este sentido de “ser transportado”, de “entrar en
éxtasis”.

242, 49, Aoipovog pgv yap idtov, 10 SomuBov kai pavioy molElv kai mOAdY TOV
Cogov, Oeob 3¢, 10 POTILELY KOl HETA CLUVECEMG S18A0KELY Td SEovTaL. .
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A0 yvopilo Opiv, 611 ovdeig IMvedpatt Ogod Aarhdv, Aéyel avddepa Incodv.
Eito kol £tépa- Kai obdeic dvvaral gineiv Kopilov ‘Incodv, €1 pn &v Ivedpatt
ayi®, “Por eso os hago saber que nadie que hable impulsado por Espiritu
de Dios dice: {Jests es Anatema! y nadie puede decir {Jests es Senor!, a no
ser impulsado por el Espiritu Santo”. Un pdvtigc no dice el nombre de
Jesiis o su anatema. Asimismo, ningtin demon nombra a Dios ni, como el
propio Juan Criséstomo apunta, los que estan poseidos por los démones
no han dicho nunca “Sabemos quién eres, el Hijo de Dios”, ni dijeron a
Pablo: “;Esos hombres son esclavos del Dios altisimo?” Nuestro autor se
pregunta el motivo de que los démones hablen asi y de que Pablo los
censure, como Cristo también reprendi6 a los malos espiritus.

Después de concluir este razonamiento, Criséstomo en otro pasaje de
su Comentario, mas adelante®, vuelve a insistir en la clara diferenciacién
entre la adivinaciéon y la profecia. Esta ultima produce una certeza
(minpogopia) en los oyentes, mientras que la mantica no, lo que evita que
se introduzca furtivamente algo diabdlico en el hombre, 11 napeicddvar
dtaPorikov. En concreto para €l la profecia no debe necesitar de ningin
intérprete, sino que debe ser autosuficiente, 1 Cor. 14, 31-32, dbvacde yap
kad' €va Tdvteg TPoENTEVELY, VO TAVIEG HAVIAVMOGLY KOl TAVTES TAPAKAABVIOL.

Finalmente haremos una breve referencia a otra obra exegética de
nuestro autor en la que se insiste en alguno de estos mismos aspectos. En
la Expositio in Psalmos, 55. 184. 8, Juan Cris6stomo aborda de nuevo el tema
de la profecia, con motivo del comentario del Salmo 44, un oraculo con
ocasion de una boda regia, 2-3, 'E&npedtato 1 xapdia pov Adyov &yadov,
AMyo &yo 10 €pya pov @ Pachel, | YAGOOG HOL KAAQUOG YPUUUATEDG
o&vypdoov, “Entona, corazén mio, un cantico festivo, di fuerza mia, un
poema regio; sea mi lengua pluma de agil escriba.”

El “corazén” es el del profeta, pues al estar libre de pecados ha recibido
la gracia del espiritu y puede asi entonar en voz alta un Aéyov &yaddv. Para
Juan Cris6stomo este Salmo indica también que los profetas no son como
los adivinos. El demon, cuando entra en el alma, ofusca el entendimiento
del hombre y suena como una “flauta sin alma™”. Sélo el Espiritu permite
que el “corazén” sepa lo que dice. De nuevo se pone como testimonio de

% 311, 42.

* Sin duda aqui se estd evocando una idea presente ya en Atenagoras, que en
Leg. 9 confirma esta idea con una imagen muy plastica, “el Espiritu se servia de los
profetas como un flautista que sopla en la flauta”. Por su parte la adivinacién
oracular griega implicaba la posesion total del hombre, como instrumento divino,
que Origenes, Csel. I 70, pone en paralelo con la nocién judia del profeta como
“6rgano” de Dios.
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ello el texto antes mencionado de Platon*, sobre el hecho de que los
adivinos no saben lo que dicen. La distincién entre la actividad del demon
y del Espiritu es clara en esta actvidad profética: el demon es un enemigo y
adversario que lucha contra la naturaleza humana, mientras que el Espiritu
hace participes del conocimiento a los que le reciben.

Para concluir este breve comentario al texto de Juan Cris6stomo hemos
de senalar como el autor insiste en sus tratados exegéticos, como también
hace en su escrito apologéticos Discurso sobre Babilas, en la idea, propagada
ya en la primera Patristica, de la dependencia de los oraculos griegos de la
actividad de los démones y su demostracién por medio de testimonios
tomados de los propios griegos. La mantica griega era provocada por una
posesion demoénica, que producia locura, pérdida de sentido, mentira,
etc., como se ve en el caso de la Pitia de Delfos, mientras que la profecia es
un don auténtico de Dios. Los Padres de la Iglesia se esfuerzan por marcar
claras diferencias con el paganismo, y en este caso concreto se sigue un
uso apologeético tradicional de diferenciaciéon de la adivinacion pagana y
de la profecia cristiana como muestra de la verdad cristiana frente a la
confusién pagana. La atencién prestada por autores de la talla de San Juan
Cris6stomo a los textos oraculares griegos confirma la importancia que a
finales del siglo IV y principios del V mantenia ain el tema de la
adivinacién en la cultura y en la espiritualidad de un mundo que atn se
mantenia en contacto con formas de la antigua religiosidad politeistica y
en particular con sus expresiones oraculares.
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