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Hacia una Historia social del θεῖος ἀνήρ pagano en la Antigüedad Tardía. Un 

estudio sobre la figura del hombre divino como maestro carismático de la 

educación superior helena en los siglos III y IV a través de las obras biográficas de 

Porfirio de Tiro y Eunapio de Sardes 

 

RESUMEN 

 

El θεῖος ἀνήρ es un concepto que define a un determinado individuo de especial 

carisma sin el cual la Antigüedad Tardía, en su cronología de más amplio rango (siglos 

III-X), no podría comprenderse. No se trata de una figura cuyo origen fuera en el citado 

periodo. Al contrario, la idea aparece en el mismo momento en el que lo hace la 

civilización griega de la mano de Homero y sus obras magnas de la literatura. Los 

primeros autores helenos comenzaron a manifestar por escrito que en el seno de su 

sociedad había una serie de seres humanos que poseían una relación más cercana que el 

común de sus contemporáneos con aquello que consideraban divino. Estos sabios 

primitivos moldearon su arcana y mistérica erudición dando lugar a los diferentes 

sistemas filosófico-espirituales que, en adelante, constituirían el ámbito de acción de los 

hombres divinos. Los cuales, en la Tardoantigüedad, adquirirán una forma hasta ahora 

inexplorada sobre la cual pretendemos poner el foco, la de maestros carismáticos de las 

escuelas de educación superior de filosofía y retórica. 

Se trata de una cuestión cuyo análisis entraña suma complejidad, pues requiere de una 

aproximación desde una perspectiva necesariamente multidisciplinar. De otra forma, el 

resultado que obtendríamos sería parcial y las conclusiones infructuosas desde el punto 

de vista de la disciplina histórica, que es la que aquí nos ocupa. En concreto, el campo de 

trabajo que vertebra y fundamenta nuestro estudio es el de la Historia social. Pero nuestro 

enfoque integrador incluye, en un plano jerárquico de tipo horizontal y en diferentes 

intensidades, la Historia de la educación, la Historia de las religiones, la Sociología de la 

religión, la Arqueología, la Filosofía y la Filología clásica. Como procedemos a demostrar 

a continuación, ha sido la investigación moderna la que venía solicitando un trabajo con 

las características como el que aquí presentamos. 

Nuestra área de estudio hunde sus raíces en los años setenta del siglo pasado. Momento 

en el que nace esta «”new” type of social history» (Elm 1998: 349), como la define la 

Escuela browniana. Dos obras que vieron la luz en el año 1975 encuadran la forma de 

trabajar que sentó cátedra en dicha década e inspiraron a toda una generación de 

historiadores: la Römische Sozialgeschichte de Géza Alföldy, en la que propuso un nuevo 

modelo heurístico de trabajo cuyo horizonte de aproximación sistemática al objeto social 

de estudio hacemos nuestro; y Montaillou, aldea occitana de Emmanuel Le Roy-Ladurie, 

una de las cabezas de la tercera generación de Annales cuyo genio a la hora del tratamiento 

de las fuentes inspirara la línea investigadora de Richard Goulet (2014: 1.1), de la cual 

hemos dado aquí buena cuenta. Pero si hay un historiador de la Tardoantigüedad que 

iniciara la vía de estudio con caracteres propios del hombre divino ese es Peter Brown. A 

los veinticinco años de la publicación de su artículo seminal (Brown 1971b) echó la vista 

atrás para contextualizar el momento historiográfico en el que lo compuso: «In the 1970s, 

a strong tradition of social and cultural anthropology had encouraged us to concentrate 

on the imaginative and social role of the few, dramatic figures on the margins of late 

antique society. The ascetic “holy man” is the best known of these; but the holy man 

could be joined by the rabbi, the philosopher, the magician, the brigand and even the 

charioteer. It was believed that the admiration bestowed on such figures by late antique 
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society would enable us, as it were, to “read off” a transcript of the values, needs and 

conflicts of that society» (Brown 1997: 76). Así pues, abría la puerta al estudio, entre 

otros, del filósofo como holy man a través de la nueva metodología en ciernes. Y no 

desaprovecharía la oportunidad de entrar Fowden (1977: 361), «they [the great 

philosophers of the age] were holy men as much as philosophers, and their followers 

were inspired as much by personal devotion as by desire for intellectual instruction.» 

Unos homini numinosi que estaban adquiriendo renombre y sobre los cuales igualmente 

se estaba reclamando la atención desde la Fenomenología de la religión y la Historia 

social, cultural y de las ideas (Speyer 1985: 143-148). 

Como resultado, se pusieron las bases en los estudios sobre el hombre divino de la 

rama de los practicantes de los cultos politeístas tradicionales —pagana— de la 

Antigüedad Tardía (Fowden 1979: xiii; 1982: 33; cf. Jones 1973, Tiede 1972). Y, desde 

entonces, los filósofos de la Antigüedad Tardía han pasado a ser contemplados como 

«Neoplatonic saints» (Edwards 2000a). De hecho, este mismo autor ha llegado a afirmar 

que «Porphyry’s protagonist [Plotinus] is intended to be, not merely a pagan saint, but 

a pagan Christ» (Edwards 2000b: 54). Por nuestra parte, como enseguida explicaremos, 

hemos ampliado la perspectiva para incluir a los más distinguidos rétores como maestros 

carismáticos, con lo que, para ser exactos, siguiendo la lógica propuesta, estaríamos 

hablando propiamente de «pagan saints» (Athanassiadi 2014: 127). Nuestra investigación 

viene motivada como respuesta a unas específicas solicitudes de actuación por parte de 

la comunidad académica en los últimos años: «What we must do is ask social questions 

about these producers of and consumers of intellectual and cultural work, combining 

different kinds of sources, to try to understand how they engaged with both the past and 

their present» (Maccoull 2007: 68). Y para llevarlo a cabo no perdemos de vista dos 

breves apuntes metodológicos anotados por los especialistas. Por un lado, trabajamos 

directamente sobre las fuentes siguiendo la tendencia actual de que «historians of late 

antiquity who are not technicians —epigraphers, philologists, archaeologists, and so 

on— are in search of the personal» (Cameron 2004: 76). Y, por el otro, tratamos los 

θαύματα, la característica que en mayor medida se suele citar de nuestros protagonistas 

—y, por lo general, simplemente para señalar lo anécdotico del asunto—, en un contexto 

que pretende darles una explicación lógica en el ámbito del carisma y de la comunidad en 

la que se manifestaban; de esta manera pretendemos enmendar algunas aportaciones ya 

que, como critica Lewis (2014: 280), «while modern scholars have noted these activities, 

they have failed to comment at length on their social significance.» 

Por lo tanto, la cautela y la precisión terminológica resultan imprescindibles para 

abordar una tesis sobre este, últimamente, «ubiquitous “divine man”» (Lane Fox 1986: 

686 n.34). Y es que, «despite decades of scholarly exertions, the θεῖος ἀνήρ remains an 

elusive and controversial figure» (Flinterman 1996: 82). Así pues, teóricamente, nosotros 

compartimos la distinción que recalcara Brown (1971b: 92) entre el holy man cristiano y 

el θεῖος ἀνήρ pagano en términos de outsider-insider con respecto a la sociedad; y, en el 

ámbito geográfico, seguimos el cambio general de perspectiva en el ámbito académico 

hacia la pars orientalis del Imperio, cuyas fuentes han sido menos explotadas por los 

historiadores (James 2008: 25; Cameron 2002: 176). 

La decisión de incluir en nuestro estudio sobre los θεῖοι ἄνδρες paganos de los siglos 

III y IV a la figura del rétor, en tanto que individuo carismático, no es infundada. Y para 

justificarla nada menos que, de una contribución fundacional (1971b) a la más reciente 

(2016), Peter Brown. Pues acaba de definir nuestro periodo de estudio como «An Age of 

Teachers» en el que predominaba una «intellectual hunger —a hunger to understand 

things divine» (Brown 2016: 29). Añade, además, que da ya por superada la obra de 
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Dodds (1965) y su «Age of Anxiety» proponiendo en su contra «an Age of Questioning,» 

subrayando la labor de los maestros como verdaderos guías espirituales, pues ellos eran 

los encargados de apuntalar las certezas de las creencias de la sociedad tardoimperial 

(Brown 2016: 30-33). Pero incluso antes que Brown se hablaba ya de la relación hombre 

divino-maestro, por ejemplo, Hengel (1968: 27-28), precisamente en un estudio sobre la 

comunidad carismática de Jesús de Nazaret afirmaba «daß auch in der nicht jüdischen 

hellenistischen Welt ‘Nachfolge’ und ‘Jüngerschaft’ vor allem dort zu beobachten ist, wo 

der Lehrer zu gleich Charismatiker im Sinne des θεῖος ἀνήρ war. So in der 

Pythagorasüberlieferung.» Es en este contexto en el que acudimos a una renovada 

Historia de la educación que está «asking different questions about what teaching and 

learning were in the ancient world, and we are discovering that the material speaks in 

different ways» (Too 2000b: 10). Parece, por lo tanto, aceptado que los maestros de 

educación superior tardoantiguos componían una «microsociedad» razonable de ser 

estudiada como un todo. Un ejemplo de las conclusiones que se están extrayendo y a la 

que contribuímos específicamente con nuestro enfoque es la concepción de las συνουσίαι 

como reuniones íntimas de filósofos y rétores con sus discípulos. Estas poseían un 

carácter muy distinto del que podemos concebir con una rápida comparación con las 

clases escolares o universitarias en la actualidad; así, con Too (2001b: 18), «teaching and 

learning in antiquity occur elsewhere apart from childhood and in places other than the 

anachronistically conceived classroom.» 

Otro elemento conceptual y metodológico esencial en nuestra disertación es el carisma. 

Resultaba ya ineludible, como se infiere de muchos trabajos, su aplicación a nuestro 

ámbito de estudio. En general, «the religious or charismatic life is a universally attested 

ideal with parallels extending from the Graeco-Roman θεῖος ἀνήρ to the twentieth-

century holy man of Tibet» (Jones 1973: iv). En la Antigüedad Tardía, a nuestro juicio, a 

la hora de describir la figura del hombre divino o del maestro carismático «si osserva 

spesso che non si trattava di un semplice intellettuale, ma di una figura carismatica che 

aveva per i suoi allievi la funzione di una vera e propria guida spirituale (Chiaradonna 

2014: 39). A su alrededor se generaban una serie de comunidades de adeptos, i.e. 

carismáticas, de carácter aristocrático, internacional e itinerante (Fowden 1979: 160) cuya 

vitalidad, según Urbano (2013a: 12), «largely depended on the charismatic authority of 

the teacher, which was enhanced by his expertise, accumulation of cultural capital, and 

affiliation with a prestigious intellectual pedigree.» Así pues, dada su demostrada 

presencia como punto nodal sobre el que se circunscribía la devoción de los discípulos 

sobre su maestro, convenimos con Hernández de la Fuente (2014: 20) en que se trata de 

«un campo de trabajo idóneo para remitirse como marco conceptual a las tesis weberianas 

sobre el carisma dentro de la Sociología de la religión, por los interesantes resultados que 

ha ofrecido en los casos en que conviven lo político y lo sacro.» En este mismo sentido, 

Bremmer (1999: 56) confirma que «the views of Max Weber deserve attention also in the 

area of Greek religion.» En consecuencia, nos incorporamos a la tendencia por transpasar 

fronteras disciplinarias impuestas por una historiografía que ya no tiene cabida en el 

medio académico actual y, a lo largo de nuestro estudio, vamos a hacer uso de la teoría 

del carisma weberiana como instrumento heurístico-metodológico. Sin ir más lejos, el 

propio Weber ofrecía esta posibilidad y mantenía que sería, en nuestro caso, el 

historiador, quien debía sopesar el hecho de que sus tipos de dominación no se dieran 

nunca puros en la sociedad real, de forma que contaba, en sus palabras, con «la ventaja, 

con frecuencia nada despreciable de poder decir en el caso particular lo que en una forma 

de dominación hay de “carismático”, de “carisma hereditario”, de “carisma institucional” 

(…) o bien lo que se aproxima  a estos tipos» (Weber 2014: 340, cursiva suya). 
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 El ultimo factor apuntado recientemente por la comunidad científica que señalaba 

hacia la redacción de una tesis como esta es el del género literario de la biografía. Primero, 

y en relación con lo anterior, cabe decir que la Antigüedad Tardía fue una época prolija 

en una literatura enfocada a la elaboración de nuevas nociones de santidad y carisma. No 

obstante, «it is still perhaps the form that remains least studied from an academic point 

of view. (…) Greek and Roman biography has been one of our [Classicists] more 

neglected fields of study» (Hägg 2012: x). Sobre esta laguna en la investigación insiste 

Adams (2013: 68 n.1), quien incluso cita varios manuales de literatura griega que no 

dedican ni un solo capítulo a la biografía. Aun admitiendo que se trata de un género 

sumamente escurridizo y, en cierta medida, limitado, se ha urgido a la realización de 

aproximaciones más sofisticadas (McGing and Mossman 2006b: i). Y es que huelga decir 

que posee un destacado papel para las investigaciones en el terreno de la Historia social 

(Momigliano 1993: 6) siendo definida, en comunión con el panegírico, «as keys to social 

experience» (Hägg and Rousseau 2000b: 19). Algo similar ocurre con su cognado, el 

género hagiográfico, en el que en muchas ocasiones se incluyen nuestras fuentes, y del 

que se ha afirmado que «what made hagiography important was not its capacity to convey 

historical facts, but rather, its ability to represent the tenor of its times as people felt and 

experienced them» (Ashbrook 2008: 612). Los géneros biográfico y hagiográfico son un 

componente fundamental de la Antigüedad Tardía que ayuda a comprender su origen, así 

como los cambios que se produjeron a lo largo de la misma (Swain 1997: 2). En paralelo 

a esta cuestión finalizamos con Marcone (2008: 16) y su llamada de atención sobre 

nuestra cuestión desde la Filología clásica, y que nos hemos preocupado igualmente por 

atender, «we have witnessed a progressive weakening of any vigorous philological 

approach and rigorous analysis of the sources so essential to the study of ancient 

history.» Lo cual recuerda las palabras de la obra clásica de Guthrie (2010: 19) sobre la 

necesidad de acudir al texto original por parte del investigador: «Aquí es donde el 

conocimiento del idioma se hace necesario. Estudiando la manera como los griegos 

usaban sus palabras —no sólo los filósofos, sino también los poetas, los oradores y los 

historiadores, en diversidad de contextos y situaciones— podremos penetrar hasta los 

supuestos inconscientes de la época en que vivieron.» 

En síntesis, proponemos una aproximación al θεῖος ἀνήρ pagano en la Antigüedad 

Tardía temprana (siglos III y IV) bajo la forma de maestros carismáticos de las escuelas 

de educación superior de filosofía y retórica. Desde una perspectiva multifocal vertebrada 

por la Historia social, vamos a estudiar estas figuras, sus comunidades y su influencia en 

la sociedad de su tiempo a través de unas fuentes biográficas, en su texto original griego, 

que ellos mismos y sus discípulos nos legaron y que se presenta en una nueva traducción 

comentada, como apéndice y aportación complementaria. Este trabajo doctoral, así pues, 

pretende dotar de un necesario nuevo marco definitorio a esta juntura conceptual, además 

de actualizarla y ampliarla, mostrando su relevancia como herramienta para comprender 

estos procesos histórico-culturales y para ampliar el horizonte académico de los estudios 

sobre Antigüedad Tardía. Estos caminan, y a ello pretendemos ayudar con estas líneas, 

hacia una Historia sociopolítica y cultural de amplio espectro en torno al hombre divino 

tardoantiguo, que conduce inexorablemente al mundo altomedieval y a su posteridad 

Por un lado, nuestro estudio sobre el θεῖος ἀνήρ se encuadra en la tradición 

historiográfica que ha originado el área disciplinar de la Antigüedad Tardía (Spätantike, 

Late Antiquity, Tardoantico, Antiquité tardive). Actualmente, y desde el último tercio del 

siglo XX, se halla en fuerte expansión. Pero la primera piedra de la moderna investigación 

se puso ya en el humanismo sin solución de continuidad hasta el fin de siècle y, pasando 

por la Escuela browniana, hasta nuestros días. En suma, una disciplina que dejó de ser 
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transicional para convertirse en un todo en sí misma en la antesala de la Primera Guerra 

Mundial y que tantos matices ha adquirido desde entonces con la incorporación de 

múltiples enfoques y metodologías de estudio. 

Por el otro, una de las más trascendentales preguntas metodológicas que la 

investigación moderna en nuestro campo se ha dedicado a dar respuesta es sobre 

surgimiento del concepto θεῖος ἀνήρ. La hipótesis más aceptada es que tiene su origen 

tipológico en el periodo helenístico, para después extenderse durante la era imperial. Un 

debate que regresa en el Renacimiento en torno al hombre divino pagano, alter ego de 

Jesús de Nazaret por antonomasia, Apolonio de Tiana, y ya no abandonará la 

investigación moderna. Además, aproximadamente en esos momentos, en los siglos XVI 

y XVII, dio comienzo la investigación moderna sobre la Iglesia primitiva precisamente 

trabajando en las vidas de los santos. En este contexto, la crítica de la Reforma protestante 

puso de relieve antiguas prácticas paganas que asociaban a la corrompida Iglesia católica. 

Una tercera vía se corresponde con el interés por el concepto del θεῖος ἀνήρ helenístico 

por parte de la Cristología neotestamentaria, cuyos teólogos discutían la posibilidad de su 

aplicación sobre la figura de Jesús de Nazaret. Fueron las comparativas de este último 

con el citado Apolonio las que centraron los primeros estudios sistemáticos sobre la idea 

de hombre divino. Desde entonces se produjo la gradual apertura de una serie de vías de 

trabajo que han ensanchado sobremanera una panorámica investigadora de la que nuestro 

estudio forma parte. 

La metodología que hemos empleado sigue el cauce del concepto de carisma 

weberiano y de la categorización de los ámbitos de acción del hombre divino. Por un lado, 

la primera de dichas claves metodológicas proviene de otra disciplina de las ciencias 

sociales como es la Sociología de la religión. Más concretamente, tiene sus raíces en el 

estudio sobre el concepto de carisma que Max Weber llevara a cabo y que encontramos 

en los capítulos tercero, noveno y décimo de su obra póstuma Wirtschaft und Gesellschaft. 

Podemos enmarcar la idea de carisma de Weber en el moderno debate en torno a la 

ejemplaridad pública de un siglo XX (e.g. Arendt 1994) y comienzos del XXI (e.g. Gomá 

2009) en el que han coexistido y continúan haciéndolo regímenes democráticos con 

totalitarios. Este hecho, sin duda, ha ayudado a la difusión de la interpretación weberiana 

del liderazgo carismático ante la proliferación de figuras de llamada «excepcionalidad 

pública.» Un fenómeno que, como es sabido, hunde sus profundas raíces en la Antigüedad 

grecorromana y, muy especialmente, en la Antigüedad Tardía. En la reinterpretación del 

concepto de carisma que popularizó Weber, la cual hemos tomado para nuestro análisis, 

el fundamento es el liderazgo y la autoridad individual de carácter innato. El investigador 

encuadró el mismo dentro de su sociología de la «dominación» (Herrschaft, Autorität), 

esto es, «la probabilidad de encontrar obediencia dentro de un grupo determinado para 

mandatos específicos (o para toda clase de mandatos)» (Weber 2014: 334). Insiste Weber 

en que la característica sustancial de esta atracción es que el adepto o grupo de adeptos 

ciertamente posee interés en ser dominado y sus actos de obediencia se realizarán por 

razones de afecto, costumbre, materiales —de tipo económico, que en ocasiones pueden 

resultar definitivas—, ideales —i.e. valores, moral, ética— y, sobre todo, legitimidad —

«la creencia de los dominados en la validez del dominio» (Weber 2014: 335 n.5), es decir, 

por qué lo consideran digno de ser seguido—. Esta última es un elemento primordial que 

todo líder carismático busca cimentar en todo momento en loor de sus propias virtudes, 

aunque también se dan casos de legitimidad por debilidad o por pura fuerza de las armas 

—e.g. emperador y su guardia pretoriana o el ejército que lo ha investido—. 

En cuanto a la segunda clave metodológica, si en un principio los investigadores 

trataron de plantear una definición de hombre divino o de ofrecer una tipología del mismo 
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que sirviera de aplicación universal para todo el periodo antiguo, la tendencia más 

reciente habla de la dificultad de tamaña empresa debido a la complejidad del concepto y 

las trabas para su generalización. Los estudios se dirigen, por lo tanto, bien hacia 

individuos concretos o bien hacia pequeños grupos contemporáneos entre sí. Es esta la 

manera más óptima de generar herramientas heurísticas y aplicaciones metodológicas que 

ulteriormente le otorguen una mayor validez a los estudios. Tal es el objetivo de nuestra 

propuesta al encarar el análisis de las pequeñas comunidades de adeptos que se asociaban 

fervorosamente a un líder carismático. Ante la necesidad de generar un aparato 

metodológico renovado que ayude a su vez al avance de la investigación hacia una 

Historia social del θεῖος ἀνήρ en la Antigüedad Tardía, el segundo de nuestros cauces 

metodológicos es el de la categorización de estándares de actuación. Nuestro objeto no 

es otro que el de ofrecer una nueva forma de trabajar que no se encamina a una enconada 

búsqueda de una tipología fija y universal de los θεῖοι ἄνδρες, sino que pretendemos 

realizar una mirada con un prisma novedoso que aúna distintas tradiciones 

historiográficas y disciplinas investigadoras. El resultado nos permitirá trazar la 

influencia a distintos niveles de estas figuras en una sociedad en el seno del cambio 

religioso de la Tardoantigüedad. Para lograrlo hemos dispuesto cinco categorías que, 

según creemos, envuelven el marco de acción de todo hombre santo. A saber, la social, 

la política, la ascética, la sobrenatural y la mística. El modus operandi parte de una 

relectura del original griego, cuyas traducciones comentadas aportamos en los apéndices, 

tanto de la Vida de Plotino de Porfirio de Tiro como las Vidas de los filósofos y sofistas 

de Eunapio de Sardes, como otra aportación original de esta tesis. 

Las fuentes básicas de nuestro trabajo, la Vida de Plotino de Porfirio de Tiro y las 

Vidas de filósofos y sofistas de Eunapio de Sardes, pertenecen al género literario de la 

biografía. En la Antigüedad grecorromana, y muy especialmente en la Antigüedad Tardía, 

resulta difícil de definir con exactitud —«an elusive genre» (Urbano 2017: 14)—. Algo 

que demuestra la sumamente genérica definición de Momigliano (1993: 11), «an account 

of the life of a man from birth to death» y que Hägg (2012: ix) tratara de hacer un poco 

más concisa, «a literary text of book length [as long as the life of the individual(s) is the 

structuring principle and main interest] telling the life story of an historical individual 

from cradle to grave (or a susbstantial part of it);» Adams (2013: 70) ajustó su final 

haciéndola incluir «the events and people which led to this life, and the effects of this 

person’s actions that survived his death;» y con el trabajo de Cox (1983: 55) añadimos 

una última sutileza: «The hero’s activities provide points of reference for the insertion of 

material not always related in an obvious way to the narrative’s presumed biographical 

purpose.»  

Fue el fenicio helenizado Porfirio de Tiro (ca. 233-303) el filósofo que retomó hacia 

el primer lustro del siglo IV, en los últimos años de su existencia, la costumbre de dedicar 

un βίος a su maestro, en su caso, del neoplatónico Plotino (ca. 204-270; vd. Igal 1982; 

Edwards 2000a). Porfirio ya había escrito con anterioridad a su incorporación a la 

comunidad plotiniana —durante su periodo de estudios en Atenas— un tratado biográfico 

dedicado a quien la intelectualidad pagana tardoantigua consideró como exemplum de 

sabio ideal, el cual se esforzarían por imitar desde la escuela neoplatónica. Huelga decir 

que, como veremos a lo largo del primer capítulo, la relación entre Pitágoras y su doctrina 

con Plotino no deja de estar casi continuamente presente en la biografía que le dedicara 

su discípulo. El pequeño tratado encaja a la perfección con el parecer de Leo (1901) según 

el cual los actos de los filósofos eran recogidos en sus biografías como reflejo de sus 

postulados; se puede decir, por lo tanto, que Porfirio lo emplea como «preludio para la 

mejor interpretación de su doctrina» (Grau 2010: 441). En la misma línea, Männlein-
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Robert (2002: 601) afirma que «die Vita Plotini dient in philosophischer Hinsicht als 

praefatio zur Edition der gesamten Schriften Plotins.» Y es que formaba parte de la 

introducción a la dilatada edición en nueve libros o Enéadas que redactaría el discípulo 

de los tratados de filosofía de su maestro (Porph. Plot. 7). Por esta razón, se observan con 

facilidad su carácter protréptico y, de hecho, muy en sintonía con todo esto, se ha llegado 

a definir a la misma como una suerte de «Neoplatonic gospel» (Hägg y Rousseau 2000b: 

7). Así pues, nos hallamos ante una «spiritual and intellectual biography» de un 

profesional de la educación superior tardoantiguo, concretamente de la disciplina 

filosófica (Hägg 2012: 369, 372). Si bien es cierto que Porfirio ofrece una panorámica 

habitual de la literatura antigua en la que premia «the presentation of a sequence of facts 

or events without any adequate background or connection with one another» (Dillon 

2006: 159-160), algo que se daba por sabido y que su público objetivo consideraría 

tedioso de leer; no obstante, el autor no se adhiere a ningún patrón prefijado a la hora de 

estructurar su obra sino que, de manera opuesta, rompe toda convención del género —si 

la hubiere— y esgrime un intencionado mecanismo de inversión de los distintos τόποι 

biográficos como el del exitus, situándolo al comienzo (Porph. Plot. 2), o poniendo a un 

dios a cantar un himno en honor a un mortal (Porph. Plot. 22); mientras que sobre otros 

como el genos o la patris mantiene un silencio pitagórico (Porph. Plot. 1). Es por ello que 

Dillon (2006: 158) confía en que el retrato biográfico es fiel a la realidad y que Porfirio 

aporta «as much accurate information about him as he can, in an effort to throw light on 

his character;» de ello habla su incidencia en la metodología de sus reuniones o συνουσίαι 

(Porph. Plot. 1, 9, 14, 16) o en la composición y jerarquía de su círculo de alumnos (Porph. 

Plot. 3, 7); tan solo otorga cierta reminiscencia de tipo hagiográfico a la afirmación de 

que, «en verdad, Plotino poseía una superioridad innata sobre los demás,» aunque esto se 

contrapone a su vez con que el de Tiro expusiera igualmente una serie de defectos e 

imperfecciones de su mentor (e.g. dislexia en Porph. Plot. 13). En definitiva, la 

convergencia entre el aspecto humano y el divino de Plotino lo dibujan como un 

«charismatic teacher and beloved head of school (…) clearly a sincere expression of the 

enchanted biographer’s own experience» (Hägg 2012: 374). 

Prácticamente una centuria después, a finales del año 399 (Penella 1990: 9), el sofista 

Eunapio de Sardes (ca. 349-414, Goulet 2014: 1.24 y 1.32), quien, según Goulet (2001b: 

374, 377), se vio a sí mismo como «l’héritier [spirituel] de ce monde d’intellectuels 

païens,» escribió sus Vidas de filósofos y sofistas (vd. las recientes ediciones francesas, 

Goulet 2014 y D’Jeranian 2009; alemana, Becker 2013; e italiana, Civiletti 2007). 

Algunos han calificado el tratado como un auténtico family-tree of Neoplatonists (Cox 

2000: 239) —«une famille intelectuelle» (Goulet 2001a: 21; 2001b: 377)— pues traza 

una genealogía de διάδοχοι de la escuela platónica desde Plotino hasta sus propios días 

ya en un eje mediterráneo puramente oriental. De hecho, Buck (1992: 51) propuso que 

«Eunapius’s Lives of the Sophists is the last extant pagan example of the Succession 

(διαδοχή),» el género literario. Se asemeja al modelo maestro-discípulo de Filóstrato, el 

cual parece que leyó, de quien se puede decir que es heredero y continuador (Momigliano 

1987: 175), si bien aquel carecía del contexto sucesorio-escolástico. Los nodos de la 

sucesión en la obra eunapiana son Plotino y Jámblico, este último como iniciador de la 

rama teúrgica del neoplatonismo y padre de toda una generación de filósofos de origen 

próximo-oriental y minorasiático; una función fundadora que resulta análoga a aquella 

que adoptara Pitágoras, a la sazón protagonista de un tratado sobre la vida pitagórica del 

filósofo de Calcis (O’Meara 2014), quien trató de imitarlo y así asemejarse a quien 

consideró un hombre divino. Eunapio dice poner por escrito una tradición oral 

probablemente obtenida de las mismas comunidades de compañeros (Watts 2005b)— y, 

como novedad, incluyó, además de a los sofistas, a médicos y filósofos «as if summing 
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up the excellence of all arts» (Campos 2017: 152). Dicha idea le ha llevado a Urbano 

(2013a: 25) a afirmar que «if we talk of the Christian notion of “apostolic succession,” a 

Reading of Eunapius alone reminds us that the Greeks had a similar conception of what 

we might call “philosophical succession.”» Este mismo autor recientemente ha defendido 

que la biografía neoplatónica post-julianea describe al filósofo griego como «the 

guardian of the past and defender of truth and piety against an oppressive Christianity» 

(Urbano 2018: 24). En su conjunto, las vidas se han visto como «verdaderas hagiografías 

de superhombres espirituales» (Grau y Narro 2013: 77) —aunque con esto más bien hace 

referencia únicamente a las de los filósofos— tal vez surgidas como contrapartida pagana 

al auge cristiano de vitae de «holy men» (Cox 2000: 222). En este sentido, con 

Momigliano (1987: 175), «what counts for Eunapius is the experience of a supernatural 

reality induced by education, initiation into mysteries, and frequentation of men who 

directly speak to the gods.» Así, dos son los elementos que se repiten entre los 

investigadores cuando se aproximan a nuestro autor y su obra: su carácter religioso y el 

protréptico, los cuales, como se puede inferir, están interconectados. La biografía 

colectiva de Eunapio suele interpretarse como un todo o una visión de conjunto. Es decir, 

como la exposición de una serie de características que nos describen la identidad de una 

comunidad espiritual —esto es, religioso-filosófica— enmarcada en la doctrina 

neoplatónica, la cual se desarrolló en el siglo IV en diferentes localizaciones de la 

geografía urbana de la pars orientalis del Imperio (cf. Stenger 2009). Goulet (2001a: 19-

21) explica que la promoción religiosa o protrepticismo de la obra del de Sardes se deja 

entrever empleando además para ello un lenguaje que inspira piadosa devoción: en primer 

lugar, en la «proclamation des valeurs intelectuelles et religieuses» de la ancestral 

tradición helénica los cuales antepone a los de la pujante nueva fe; en segundo lugar, 

«Eunape ne célèbre pas seulement les saints du paganisme, mais aussi les martyrs 

persécutés par le pouvoir chrétien;» y, en tercero, «l’ensemble de ces biographies est 

comme le reflet diffracté d’un même intellectuel ideal,» aquel que propone imitar 

fervorosamente (Campos 2017: 150). En otras palabras, se trata de una composición 

«carefully designed to modify the attitudes and conduct of those who read them» (Hägg 

and Rousseau 2000b: 14). 

La geografía urbana era el lugar por antonomasia del sujeto de nuestro estudio, el θεῖος 

ἀνήρ pagano. El espacio de los maestros de las escuelas de educación superior de filosofía 

y retórica de la Antigüedad Tardía. Athanassiadi (1993a: 4-5, 10-12), estableciendo un 

paralelo geográfico-cronológico con los ἐρημοπολῖται cristianos, define la Academia 

tardoantigua ateniense «moving towards becoming something of a monastic institution, a 

theological college.» No obstante esta hiperbólica afirmación, a diferencia del hombre 

santo cristiano, el pagano era, por definición, con Fowden (1982: 38; 1979: 168), filósofo. 

Por este motivo su actividad se encontraba allí donde podía ejercitar su espíritu a la 

manera tradicional y desarrollar su profesión como experto en la materia. Se trata de algo 

arraigado en la cultura helena desde época clásica. Pues era en la πόλις —concretamente, 

en su núcleo urbano, el ἄστυ— donde residían los hombres, sujeto activo de la filosofía y 

del aprendizaje; así lo aseveraba en una célebre cita Sócrates: «Me gusta aprender. Y el 

caso es que los campos y los árboles no quieren ensenarme nada; pero sí, en cambio, los 

hombres de la ciudad.» 

En un rápido vistazo al mapa de las ciudades y regiones que aparecen mencionadas en 

los tratados biográficos de Porfirio y de Eunapio constatamos la realidad de lo que 

Fowden (1982: 38) denominara «The Geography of Holiness.» Es decir, aquellos lugares 

de donde provenían o donde abrieron sus escuelas los maestros de educación superior 

más distinguidos de la Antigüedad Tardía, quienes enseñaban embeberse de lo divino que 
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simbolizaba la παιδεία. Por otro lado, observamos el giro del eje de la intelectualidad 

pagana hacia la pars orientalis del Imperio. Así, tras Plotino y Porfirio en la Roma del 

azaroso siglo III, la διαδοχή de la escuela tardía —considerada una «estirpe sagrada,» 

ἱερά γενεά (Dam. Hist.Phil. 73A, ed. Athanassiadi 1999; cf. Athanassiadi 1993a: 5-7)— 

se trasladó a Oriente. A partir de aquí, el testigo del siglo IV lo recoge Eunapio. Apamea 

floreció con Jámblico durante el primer tercio de siglo; tal vez le abriera camino Amelio, 

filósofo toscano y asistente personal de Plotino, que se trasladó allí los últimos años de 

su vida. Tras el fallecimiento del filósofo de Calcis tomaron el relevo las ciudades de la 

costa minorasiática de Pérgamo, con Edesio y Sosípatra, y Éfeso, con Máximo. Otras 

importantes urbes como la capital, Constantinopla (Sópatro y Temistio, «filósofo de 

Estado» no mencionado por Eunapio), además de Antioquía (Libanio), Cesarea de 

Capadocia (Eustacio), Bérito (Anatolio) o el pequeño emporio egipcio de Canopo 

(Antonino), acogieron a afamados eruditos algunos de ellos igualmente venerados como 

divinos. A finales de la centuria, en época del propio biógrafo, Sardes brilló sobre las 

demás con su maestro Crisantio y sus sucesores Epígono y Beroniciano. Entretanto, los 

rétores mantenían sus rivalidad en Atenas mientras tenía lugar el último estertor de la 

escuela platónica tardía, con Prisco, Plutarco, Siriano, Proclo, Marino y Damascio (Watts 

2005a). Por otras fuentes más tardías tendremos noticias igualmente de la turbulenta 

Alejandría de Hipatia, Hierocles y Olimpiodoro. 

En resumen, eran las ciudades los lugares en los que tenían lugar las íntimas reuniones 

de los maestros o líderes carismáticos, de los hombres divinos, con sus compañeros o 

discípulos. A tales encuentros nuestras fuentes los denominan συνουσίαι. Una voz griega 

que consideramos pertinente analizar previamente, pues resulta pivotal para comprender 

el principal ámbito de acción de nuestro θεῖος ἀνήρ. Se trata del sustantivo verbal 

mediante el cual se hacía referencia a los cenáculos de las comunidades carismáticas. 

Aquellos se convertían en un verdadero hogar donde algunos de los discípulos pasaban 

gran parte del tiempo y hacían una vida común (κοινόβιος). Por lo general, era en la 

συνουσία donde tenía lugar el reconocimiento y corroboración de nuestros protagonistas 

por parte de los dominados o adeptos. Remarca la noción de encontrarse en un 

determinado espacio junto con una persona o en la compañía de un conjunto de ellas 

donde, generalmente, se produce algún tipo de intercambio dialéctico o conversacional 

(e.g. Pl. Tht. 150d: «relación,» Sph. 217e: «conferencia,» Smp. 176e: «reunión;» Isoc. 

4.45: «relaciones;» A. Th. 21: «conversaciones»). Más específicamente, el contexto suele 

ser el filosófico, educativo o espiritual (Pl. Plt. 285c: «cuestión, pregunta,» Prt. 318a: 

«compañía;» X. Smp. 1.2.13: «relación,» 1.2.60: «de sus bienes,» i.e. sabiduría, 

compañía, 1.6.11: «compañía»), sin olvidar en ocasiones la ya citada idea —en la 

Antigüedad no tan alejada a dicho ámbito como en principio se pudiera pensar— de 

«relaciones sexuales» (Pl. Lg. 838a-e, Smp. 206c, 192c, etc.); una metáfora de unión 

sexual que adquiere connotaciones de relieve si recordamos la idea de Cristo como esposo 

y la Iglesia como esposa y la cuestión del misticismo posteriormente asociado, por 

ejemplo, a Santa Teresa de Jesús. En definitiva, en las líneas que siguen vamos a estudiar 

la συνουσία como el legado en la Antigüedad Tardía de la «convivencia de una comunidad 

de discípulos» en torno al maestro (Hernández de la Fuente 2014: 71-72) 

 

  



Hacia una Historia social del θεῖος ἀνήρ pagano en la Antigüedad Tardía 

 

11 

 

CONCLUSIONES 

 

El horizonte último de nuestro estudio han sido los maestros carismáticos en el ámbito 

de la educación superior en las escuelas de filosofía y retórica de la Antigüedad Tardía, 

el cual se enmarca en la Historia social, cultural, de la educación y de las religiones. Los 

tópicos que conforman estas disciplinas en nuestro periodo de trabajo, alejados a la par 

que herederos de los del mundo clásico, venían siendo dibujados desde el humanismo, el 

Renacimiento y la Ilustración. Las querellas decimonónicas y de principios de siglo entre 

teólogos, filólogos clásicos e historiadores de la religión, acompañadas de tantos otros 

enfoques desde un prisma social hasta la actualidad han embebido de tal rica orientación 

multidisciplinar a nuestro objeto de estudio que lo han convertido en una cuestión 

verdaderamente compleja. Y no solo a nivel historiográfico, sino también conceptual —

por la imposibilidad de consensuar una definición universal o una figura «tipo»—, 

literario —con la polémica del género al que adscribir las fuentes antiguas que los 

estudiaron— o filosófico —al encuadrarse ellos mismos en sistemas doctrinales de tintes 

mistéricos—. Es por ello por lo que hemos abordado la materia desde una perspectiva 

disciplinar de amplio espectro de manera que cubra, en su justa medida, las lagunas de la 

investigación que han ido siendo subrayadas desde nuestro propio campo a lo largo de 

los últimos años. 

Las fuentes principales que hemos empleado en nuestro estudio pertenecen al género 

literario de la biografía. El βίος tardoantiguo, si bien con el transcurso del tiempo no se 

había constituido como género de manera unívoca, representa el mejor soporte que 

poseemos los historiadores para aproximarnos a la sociedad de su tiempo. A diferencia 

de tratados biográficos anteriores, fundamentados más en antiguas tradiciones escritas 

que seguían unas pautas encorsetadas por el género y su tipificación, las redactadas por 

Porfirio y Eunapio —y posteriormente por Marino y Damascio— se muestran más 

próximas a la realidad y, por ende, al lector, reflejando fehacientemente las relaciones 

maestro-discípulo. Porfirio recoge básicamente su experiencia personal con su propio 

hombre santo y, en menor grado, la de su generación. Mientras que Eunapio lidia con tres 

generaciones, una primera ya casi mítica en su época y que por tanto describe como 

fundacional —la de Plotino-Porfirio—, una segunda que inaugura una nueva forma de 

entender la filosofía —con Jámblico— y la de su maestro Crisantio —encabezada por 

Edesio—, de la que es heredero; Eunapio se extiende particularmente en la representación 

de dos hombres divinos, quienes lo formaron en retórica —abriendo este ámbito al 

concepto— y filosofía; añade, además, a su perspectiva, la atmósfera mistérica que había 

incorporado esta última, así como a los más distinguidos rétores y médicos de su tiempo 

completando así su visión panorámica de la παιδεία helena. 

Del estudio terminológico del lenguaje griego para el ámbito escolar e intelectual en 

Porfirio y Eunapio podemos extraer varias conclusiones. Lo primero que se constata es 

un uso de voces y conceptos similares a lo largo de los siglos III y IV, lo que le otorga 

cohesión al ámbito educativo tardoantiguo. Además, una rápida comparativa entre ambos 

demuestra que, en la Antigüedad Tardía, en dicha área no se diferenciaba entre reuniones 

de sofistas y de filósofos. Es por ello que hablamos de una educación superior helena en 

retórica y filosofía. En segundo lugar, frente a una concisa jerarquización del alumnado 

en el texto de Porfirio, la lectura y análisis del de Eunapio, quizás por un empleo más laxo 

del lenguaje, nos ofrece un panorama según el cual tan solo los compañeros (ἑταῖροι) 

demuestran ser las verdaderas figuras más próximas al maestro. En efecto, es la única voz 

que es usada para referirse a estos. Formar parte de aquellos conllevaba ventajas como 

reuniones o retiros en privado e instrucción individualizada. Se trataba de una concepción 
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que resultaba, por definición, recíproca con respecto al maestro y sine die; es decir, una 

vez que un individuo alcanzaba tal relación de intimidad no dejaba de ser considerado 

como tal aun cuando abandonase esa escuela o comunidad carismática. Por lo tanto, los 

ἑταῖροι devinieron en un súmmum que implicaba el hecho de compartir una ideología 

común que integraba un espíritu de fraternidad —tanto en el sentido del ámbito familiar, 

metafórico y real, como del camarada de armas—, convivencia —muchas veces en la 

misma unidad habitacional—, solidaridad y amistad. Vemos así que estas comunidades 

compartían sentimientos más profundos que una doctrina filosófico-espiritual, pues 

abarcaban en su conjunto lo que entendemos con el concepto de παιδεία. En tercer lugar, 

si tenemos en cuenta que el resultado de la educación superior helena desembocaba en 

las construcciones de tan fuertes lazos de unión, no podemos sino definir e interpretar las 

συνουσίαι como íntimas reuniones de filósofos y rétores en ningún caso análogas con lo 

que hoy en día entendemos por clases magistrales de nuestras enseñanzas regladas. A esto 

hemos de añadir que, salvo en una ocasión en la que se emplea palabra διατριβή, no existe 

un término por el que nuestros autores se refieran a la escuela como institución; algo 

similar ocurre para el lugar físico donde se reunían. Con esto pretendemos indicar que, 

en realidad, dichos conceptos estaban integrados en el propio término de íntima reunión 

o συνουσία. 

El marco de acción de un hombre divino resulta indisociable de su entorno geográfico. 

Es más, no dejan de ser complementarios. Así, al contrario que el ἀναχωρητικός, 

ἐρημοτικός o ἀγγελικός βίος del ἅγιος cristiano en territorios inhóspitos o liminales, por 

su parte, el θεῖος ἀνήρ pagano propugnaba un θεωρητικός βίος en pleno casco urbano de 

los principales focos culturales del Mediterráneo oriental. Obligados a trasladar sus 

enseñanzas al ámbito privado, sus veneradas casas-escuela se alzaron como el último 

bastión pagano antes de que la presión legislativa de Justiniano terminara definitivamente 

con su existencia. Por tanto, a lo largo de las dos obras que han constituido nuestras 

fuentes principales, el espacio para la instrucción es principalmente la morada del θεῖος 

ἀνήρ. Sus íntimas reuniones escolares eran, en este aspecto, de naturaleza privada. Si bien 

es cierto que, cuando menos en algunos casos —siendo esta cuestión un tanto oscura—, 

las puertas de las de los filósofos permanecían abiertas y el acceso era libre y gratuito. El 

traslado del ámbito educativo al espacio doméstico era una costumbre consolidada entre 

los filósofos ya desde periodos precedentes y cada vez más habitual entre los sofistas. 

Hasta tal punto se afianzó que, entre otras causas, estimuló un cambio arquitectónico de 

las domus aristocráticas tardoimperiales. Algunas de sus estancias ampliaron en la 

Antigüedad Tardía sus funciones sociales, pues se estaba produciendo un flujo 

generalizado del ámbito público al privado, siendo una de ellas las del área para la 

recepción y entretenimiento de clientes e invitados; en nuestro contexto, en las casas de 

filósofos y rétores, para las συνουσίαι. Son precisamente las características de tales 

espacios las que definían aquellas comunidades, es decir, pequeñas y cohesionadas. Su 

aislamiento del exterior propiciaba una atmósfera de convivencia de la que surgían 

vínculos emocionales no solo entre los adeptos entre sí y con el maestro, sino también 

con el espacio físico que compartían. En efecto, estos genuinos κοινόβιοι de raigambre 

pitagórica se convirtieron, a la sazón, en su hogar espiritual; y las imágenes artísticas del 

maestro y de los filósofos clásicos instaladas en su interior provocarían una inspiración 

similar a la que proporcionaban los templos a los fervorosos devotos de los cultos 

tradicionales.  

Nos hallamos en un marco en el que Weber desarrollara su concepto de educación 

carismática, el cual es posible observar en nuestro periodo de estudio. El hombre santo 

pagano de la Antigüedad Tardía, los más excelsos filósofos y rétores profesionales de su 
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tiempo, generaba a su alrededor una comunidad de adeptos en el seno de la cual, a su vez, 

provocaba el despertar de la gracia interna que poseía alguno de sus compañeros. Esta 

suerte de elegido, a la muerte de su maestro conformaba una nueva comunidad que podía 

reiniciar el mismo proceso de desarrollo del carisma latente en algún otro de los nuevos 

fieles de que se rodease. Se trata de una dinámica que tiene su origen en el marco del 

pitagorismo y del platonismo, i.e. con lecciones públicas o abiertas presentando e 

introduciendo temas de carácter más general y otras de naturaleza privada y esotérica en 

las que tenía lugar la comunión espiritual a modo de revelación por vía oral de la doctrina 

mistérica e inefable. En este marco es posible comprender el proceso de educación 

carismática y de despertar de la gracia que tenía lugar en el seno de estas comunidades. 

Un fenómeno que se va a reproducir generación tras generación de maestros. De esta 

forma, se cumple igualmente la teoría weberiana de disolución y continuidad de una 

comunidad carismática que podríamos resumir con el trinomio «muerte-dispersión-

fundación.» Esto fue lo que ocurrió desde la escuela de Amonio Sacas y Plotino a 

mediados del siglo III, pasando por la de Porfirio, Jámblico y Edesio, hasta la de Crisantio 

a finales del IV, punto en el que detenemos en nuestro estudio. No obstante, ello no es 

óbice para que esta dinámica se mantuviera sin solución de continuidad en una rama 

paralela en Atenas hasta el primer tercio del siglo VI. De esta espiral de sucesiones se 

percataron ya los neoplatónicos tardíos quienes la definieron alegóricamente como los 

eslabones de la cadena de oro (χρυσῆ σειρά) de Hermes dejada caer del cielo por la 

divinidad.  

Por lo general, el futuro sucesor de la escuela ocupaba el puesto como mano derecha 

del maestro durante un buen número de años. Este cuadro administrativo de asistentes 

cumplía variadas funciones de revisión y edición de manuscritos del maestro, redacción 

de textos refutatorios, compilación y sistematización doctrinal, secretariado epistolar y, 

en su caso, tutorización o dirección de reuniones. Una labor esencial para el correcto 

funcionamiento de la escuela que era respetada por el resto de compañeros, cautivados 

probablemente por el superior carisma que también irradiaban los auxiliares. Cabe decir 

que estas comunidades no estaban libres de disensiones internas e incluso se desgajaban 

en líneas de pensamiento paralelas si las diferencias se tornaban insalvables. 

Esto en cuanto al comienzo y al final de una comunidad carismática, pero, entretanto, 

el proceso mediante el cual se mantenía bullente era el de un circuito de constante 

reconocimiento-corroboración (vd. figura 1). Un reconocimiento de la validez o 

legitimación del θεῖος ἀνήρ, acompañado de una periódica e ineludible corroboración de 

sus cualidades carismáticas —en la forma de prodigios (θαύματα), modo de vida (βίος) y 

demostraciones de su extraordinaria destreza (θεία τέχνη)— que provocaba su veneración, 

así como el fortalecimiento de los lazos emocionales y de identidad que mantenían unido 

al grupo. Las particularidades de la corroboración traían consigo experiencias iniciáticas 

o de conversión filosófico-espiritual, mientras que las del reconocimiento, con el 

transcurso del tiempo, pasaban a convertirlo en una especie de deber automático o 

espontáneo que podríamos denominar fe. 

La cualidad carismática de la superior destreza (θεία τέχνη) o inspiración divina del 

maestro en materia de elocuencia y conocimiento de la disciplina se ponía de manifiesto 

en el desarrollo de las συνουσίαι. Su metodología se basaba comúnmente en la centenaria 

tradición platónica y era básicamente de carácter oral. Aunque, en ocasiones, se hacía uso 

del soporte escrito, una posibilidad que era preferida por los discípulos a la hora de buscar 

un instructor. La estancia, con un aforo que probablemente no superaría la docena, era 

presidida por el maestro o, en casos determinados, por alguno de sus asistentes personales, 

sentado sobre su cátedra. Existían tres maneras distintas de comenzar una συνουσία: el 
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maestro proponía un tema, se realizaba una lectura de viva voz de algún pasaje de especial 

interés, o se daba la oportunidad a un concurrente de que formulara una pregunta o un 

problema. Sea cual fuere, tras la misma el profesor podía tomar la palabra abriendo la 

cuestión a debatir estableciendo los cauces y conceptos básicos. Enseguida, otorgaba el 

turno a los concurrentes. Estos exponían uno a uno sus teorías, sobre las que discutían y 

debatían en torno a sus diferentes interpretaciones. Esta situación comportaba 

naturalmente que, por momentos, la escena se descontrolase y dominara el alboroto, la 

confusión y el desorden. Un escenario tal vez desencadenado por un doloso cruce de 

críticas que provocaba la exasperación de los más soberbios; aunque también ciertas 

intervenciones levantaban aplausos y loas. Era el maestro, que propugnaba la tolerancia 

y el respeto de todas las argumentaciones, el encargado de tomar la decisión de detener 

la refriega dialéctica y, de considerarlo pertinente, aclarar el asunto y darle orden y 

armonía. Cuando el maestro intervenía por última vez y, por fin, en un ademán 

convencional, se levantaba, la reunión tocaba a su fin.  

Otro tipo de encuentros que subrayaban el tradicional y conservador carácter religioso-

cultual de estas comunidades eran las Πλατώνεια τε καί Σωκράτεια. Se trata de banquetes, 

en su forma más clásica y ritual, celebrados en los aniversarios de Platón y Sócrates 

durante toda la Antigüedad Tardía. Así lo demuestra su presencia en las fuentes desde el 

siglo I con Plutarco, pasando por Longino y Plotino en el III, hasta el V con Proclo. Estas 

celebraciones contribuyen a demostrar que filosofía y religión ocupaban el mismo plano 

en la Antigüedad. 

La veneración que los dominados carismáticos profesaban hacia el hombre divino 

debemos interpretarla como una respuesta lógica a las manifestaciones de sus 

extraordinarias cualidades que los reconocía y legitimaba su posición como autoridad 

espiritual. Una gracia que los griegos interpretaban como inspiración o posesión divina. 

En otras palabras, un entusiasmo (ἐνθουσιασμός) que algunas veces es descrito con 

elementos relacionados con la luz que nos remiten a una transfiguración, una epifanía u 

otros caracteres propios de las deidades griegas. Este lenguaje hiperbólico nos revela una 

cultura helena que se subyugaba con el grado máximo de virtud que alcanzaban estos 

personajes. A los más distinguidos rétores y filósofos se los consideraba en posesión de 

una superioridad innata sobre sus contemporáneos, lo que nosotros entendemos por 

carisma, y a la que los antiguos, en una actitud que suele ser vista como un tópico 

hagiográfico, no podían darle otra explicación sino como resultado de un don o regalo de 

la gracia celestial. En suma, estos individuos encarnaban en vida el modelo clásico de 

sabio ideal a quien la sociedad aspiraba a imitar, respetar y agradecer sumamente en caso 

de resultar dignos de su instrucción. 

En cuanto a la influencia e interés de nuestros protagonistas por la política de su 

tiempo, no es posible realizar una caracterización homogénea. Y es que estamos en 

posesión de apenas unas anécdotas y referencias transversales al tiempo que la cuestión 

julianea hace de elemento distorsionador. Si bien es cierto que la tendencia del sistema 

doctrinal neoplatónico se inclinaba hacia el plano ascético y místico al conceptualizar la 

política como un elemento material y mundano, no podemos disociar a nuestros 

protagonistas del contexto político en el que desarrollaron su profesión. Por añadidura, 

hemos de tener presente que era la geografía urbana, núcleo de la vida política del Estado 

romano, el hábitat en el cual aquellos se movían. En todo caso, podríamos hablar, al 

menos en parte y antes de la llegada de Juliano, de que se mantenían ajenos del ámbito 

político-institucional. Antes bien, en ningún caso del político-social. La relación de 

nuestros maestros carismáticos tardoantiguos con la alta esfera política de su tiempo 

(curiales, vicarios, prefectos, procónsules y emperadores) era de una innegable 
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proximidad. Así es que vemos ejercer a estos eruditos de mediadores, consejeros, 

secretarios, escritores, o guías espirituales. Ahora bien, el resultado de ello, en una 

sociedad peligrosamente polarizada a nivel religioso, podía desembocar en su ulterior 

persecución y muerte. De hecho, fue la actitud del Estado romano cristiano la que provocó 

que la educación superior helena, así como los cultos de la religión tradicional griega con 

sus variantes mistéricas, se vieran relegados al ámbito privado, al secretismo y a la 

discreción de una élite que se mantenía en constante retroceso aferrada a la tradición 

clásica. La parte más distinguida de dicha élite, los hombres divinos tardoantiguos, 

constituyó una aristocracia carismática que se alzó como la última máxima representante 

de la cultura helena (παιδεία). Esta vivió con Juliano su último estertor en la más alta cota 

de la sociedad tardoimperial. Un episodio que conjugó la personalidad especulativo-

teórica del ἔθος griego con la pragmática del romano y no fue sino el intento de puesta en 

práctica de una filosofía política neoplatónica un tanto artificial. Es decir, un afán de 

dotarla de un carácter inmediato y efectista que, en verdad, nunca formó parte del 

pensamiento platónico y cuya rama teúrgica no podía cumplir por sí sola con las elevadas 

expectativas y pretensiones del resuelto emperador. 

Un modo de vida (βίος) austero era otra de las cualidades carismáticas que ostentaban 

los más excelsos maestros de educación superior tardoantiguos. En la Antigüedad 

grecorromana no era algo ajeno a la sociedad y, dadas sus particularidades de privación 

de las necesidades básicas humanas, gozaba de enorme prestigio. Desde el pensamiento 

órfico y pitagórico el ascetismo se convirtió en una conducta de vida asociada al sabio. Y 

es que, según se creía, para la consecución del discernimiento de lo divino se requería 

vivir en una esfera liminal entre lo celestial y lo humano caracterizada por la frugalidad 

en todo ámbito, una intensa concentración y la tranquilidad del alma que implicaba el 

retiro intelectual. Por todo ello la sociedad consideraba al hombre divino bendecido por 

una santidad personal, i.e. el carisma, la cual legitimaba la potestad de sus enseñanzas e 

incrementaba su capacidad de atracción. Con respecto a una breve comparativa con la 

ascesis cristiana, parafraseando la célebre cita de Atanasio, la diferencia entre ambas y la 

razón de que la ciudad no fuese convertida en un convento pagano y sí, en cambio, el 

desierto en una ciudad por los cristianos residía en que, mientras una requería de unos 

conocimientos a los que tan solo un ínfimo porcentaje de la población podía siquiera 

llegar pensar adquirir, la otra se concibió abierta a todo aquel devoto que decidiese 

consagrar su vida a la renuncia de lo mundano como imagen de Dios en la tierra. 

La última de las cualidades que investían a los hombres divinos tardoantiguos de un 

poderoso carisma a los ojos de sus adeptos eran los prodigios (θαύματα). El elemento 

sobrenatural se encuentra indisolublemente ligado a la tradición cultural, intelectual y 

religiosa del mundo heleno. La evidencia la tenemos en las similitudes entre algunos de 

los episodios que hemos descrito con aquellos otros presentes, por ejemplo, en Pitágoras, 

Sócrates o Apolonio de Tiana. Ello ha contribuido a la existencia de hipótesis en las que 

se limitan a contemplar estos fenómenos como meros reflejos del constructo literario de 

tipo hagiográfico de las biografías. En cambio, a nuestro juicio, se trata, por un lado, de 

demostraciones carismáticas elevadas a la más alta potencia que, con el tiempo, se 

convirtieron en episodios legendarios que la tradición oral se encargó de 

sobredimensionar para adecuarlo a la imagen del hombre divino en cuestión; y, por el 

otro, se trata de fenómenos, a la sazón considerados mánticos, asociados a prácticas 

rituales ocultas sobre las que aquellos rendían una total confianza y de las que, por 

desgracia, desconocemos prácticamente en su totalidad. En este sentido cabría decir que 

la introducción de la teúrgia en el sistema neoplatónico supuso un punto de inflexión tanto 

a nivel teórico como práctico. En sus propios términos, la figura del filósofo, en su parte 
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contemplativa, pasó de valerse únicamente de la razón y estar por encima de la simpatía 

que, según se creía, entrelazaba los componentes del cosmos entre sí y en la que podía 

influir la magia, a supeditarse a unas prácticas rituales que empleaban algunos elementos 

de dicho ambivalente ámbito para tratar de elevar el alma hacia lo divino. 

Por último, el aura mística que envolvía al hombre divino cuando este desplegaba sus 

cualidades carismáticas resulta uno de sus componentes definitorios. Normalmente es 

descrita como una luz que irradiaba su voz, su personalidad o algún rasgo físico como su 

mirada. De esta forma, sus palabras adquirían, por sí mismas y por el contexto que su 

figura generaba a su alrededor, una enorme capacidad de persuasión espiritual. Por medio 

de esta podían convertir a quienes le escuchaba en un sujeto dispuesto a imitarle y 

entregarse con devoción al seguimiento de sus doctrinas. En la Antigüedad grecorromana, 

y muy especialmente en la Antigüedad Tardía, la idea de conversión religiosa o iniciación 

filosófica integra en su definición una transformación de carácter interno y espiritual —

por lo tanto, de base psicológica— que afectaba al sistema de creencias del individuo. Un 

proceso que necesitaba de una estructura de relaciones de reciprocidad que se establecía 

a partir del nodo que suponía el respectivo escolarca en torno al cual aquellas daban 

comienzo, se desarrollaban y también llegaban a término. Estas relaciones estaban 

envueltas de un halo mistérico que implica todo viaje iniciático. Una experiencia de tipo 

catártico y catabático que revelaba el camino del conocimiento como un descenso hacia 

la verdad o el bien y la trascendencia del alma. Además, la preservación de estas 

experiencias a través del género biográfico convertía estos procesos en mitos y leyendas 

de naturaleza iniciática. Estas ayudaban a su vez a generar en el seno de las comunidades 

carismáticas un acervo cultual hacia la figura del maestro, así como una definida identidad 

grupal. Finalmente, la existencia y perduración de un completo ritual de iniciación para 

pasar a formar parte de la comunidad de discípulos de un determinado maestro de 

educación superior ateniense muestra el vínculo y la relación entre παιδεία y misterios. 

Ello nos devuelve, en definitiva, a la idea de fondo que envuelve a nuestro estudio de la 

convergencia en la Antigüedad Tardía de religión, filosofía y educación.  

Como addendum de este trabajo hemos incluido las traducciones anotadas de las 

fuentes en lengua griega que lo vertebran. Han sido realizadas a la luz de las nuevas 

investigaciones de los últimos treinta y siete años que nos separan de la magnífica 

traducción de Igal (1982) para el caso de la Vita Plotini de Porfirio y, todavía más, de los 

cincuenta y tres años de la ya desfasada de Samaranch (1966) de la biografía colectiva de 

Eunapio. Por lo tanto, conforman otra aportación original de nuestro estudio a modo de 

actualización del enfoque que se dirige al tratamiento de los textos antiguos. 

En conclusión, consideramos que hemos llevado a cabo una contribución original y 

novedosa a nuestro campo de estudio con la que pretendemos generar nuevas vías de 

trabajo en dirección a la construcción de una Historia social de los θεῖοι ἄνδρες paganos 

en la Tardoantigüedad. Durante este periodo de confrontación, desarrollo y sincretización 

de sistemas de entender el cosmos aquellos individuos de especial carisma encarnaron la 

παιδεία en toda su profundidad. En definitiva, un elemento más de continuidad en una 

sociedad a todas luces cambiante a cuyo mejor conocimiento esperamos haber 

contribuido. 
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[English] 

 

The subject of this dissertation has been the charismatic masters in the context of late 

antique higher education in the philosophical and rhetoric schools. A topic framed within 

the disciplines of Social History, Cultural History, History of Education, and History of 

Religions. The issues these areas embrace in our period of study, distant as well as heirs 

to those from the classic world, can be traced back to Humanism, Renaissance, and the 

Enlightenment. The debate in the 19th century and the beginnings of the 20th amongst 

theologians, classicists and historians of religions, along with several other approaches 

from a social perspective until today have bestowed such a multidisciplinary scope on our 

subject matter that it has become a thoroughly intricate question. And not only at 

historiographical level, but also conceptual —due to the impossibility of agreeing on a 

universal definition or a standard figure—, literary —with the discussion on to which 

genre ascribe the ancient sources that dealt with them—, or philosophical —for they 

professed themselves mystery-like doctrinal systems—. Consequently, we have 

addressed the subject area from a broad-spectrum angle in order to accordingly fill the 

research gaps highlighted by the scholars in the last decades. 

The main sources of our study belong to the literary genre of biography. Despite late 

antique βίος had not been fixed as a univocal literary genre yet, it represents the best way 

historians possess to work on the knowledge of that society. Unlike former biographical 

treatises modelled on ancient written traditions which followed constrained, typified 

patterns, those composed by Porphyry and Eunapius —and afterwards by Marinus and 

Damascius— appear closely to reality. Thus, they positively reflect the master-disciple 

relationship. On the one hand, Porphyry accounts basically his personal experience with 

his own holy man and to a lesser extent that of his generation. On the other hand, Eunapius 

handles three generations. The first was almost mythical in his day and he depicts it as 

foundational —Plotinus and Porphyry’s—, the second unveils a new form of 

understanding philosophy —Iamblichus’— and, thirdly, the one of his master 

Chrysanthius —led by Aedesius— to which Eunapius himself was heir. Furthermore, the 

biographer from Sardis particularly elaborates on the depiction of the two divine men 

who taught him Rhetoric —thus opening this field to the concept— and Philosophy. 

Concerning the latter, he adds to his standpoint the mystery atmosphere that it had 

embedded. Finally, he also includes the most distinguished rhetors and physicians of his 

time completing a panoramic view of Hellenic παιδεία. 

Out of the terminology research of the Greek language in Porphyry and Eunapius for 

the school and intellectual context we are capable to draw several conclusions. The first 

point that we ascertain is the use of similar terms and concepts throughout the 3rd and 4th 

centuries. This fact gives cohesion to the late antique educational field. Besides, a swift 

comparison between both authors illustrates that the meetings of sophists and 

philosophers in Late Antiquity did not essentially differ. As a result, we speak about a 

Hellenic higher education in Rhetoric and Philosophy. Secondly, in opposition to a 

concise student’s hierarchy in the text of Porphyry, the reading and analysis of Eunapius’ 

—maybe due to a loose use of language— portray a landscape where only the companions 

(ἑταῖροι) remain the real figures closer to the master. As a matter of fact, it is the sole term 

used to refer to them. Being a ἑταῖρος entailed benefits such as private meetings or retreats 

and individualised instruction. It was a concept that proved to be, by definition, reciprocal 

regarding the master as well as sine die; i.e., once an individual attained such a 

relationship of intimacy did not leave the label even when quitting that school or 

charismatic community. Therefore, the ἑταῖροι became the pinnacle of sharing a common 
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ideology. It comprised a fraternal spirit —both in the sense of the family (metaphorically 

and real) and of comrade-in-arms—, cohabitation —often in the same living unit—, 

solidarity and friendship. Hence, we comprehend that these communities shared deeper 

feelings than a philosophical-spiritual doctrine. For they encompassed entirely what we 

understand by the concept of παιδεία. Thirdly, should we bear in mind that the outcome 

of Hellenic higher education lead to the construction of such resilient connecting links, 

we can only define and interpret the συνουσίαι as intimate meetings of philosophers and 

rhetors under no circumstances analogue to which we currently identify as formal 

lectures. It must be added that, except for one occasion in which it is used the word 

διατριβή, it does not exist a term by which our authors refer to the school as an institution; 

and something similar occurs with the physical location where they met. By stating this 

we attempt to point that these concepts were really subsumed under the proper term of 

intimate meeting or συνουσία. 

The framework for action of a divine man not only happens to be indissociable from 

their geographical environment, but also complementary. Thereby, in contrast to the 

ἀναχωρητικός, ἐρημοτικός or ἀγγελικός βίος of the Christian ἅγιος in inhospitable or 

liminal areas, the pagan θεῖος ἀνήρ preached a θεωρητικός βίος right in the urban centre 

of the main cultural nodes of the eastern Mediterranean. Forced to move their teachings 

to the private sphere, their revered schoolhouses rose as the last pagan strongholds before 

the Justinian legislative pressure erased them once and for all. Throughout the two works 

that have been our main sources the usual place for instruction is principally the abode of 

the θεῖος ἀνήρ. His intimate scholar meetings were in this respect of private nature. While 

it is true that, at least in some cases —being this matter vaguely known—, the gates of 

the philosophers’ remained open and the entrance free of charge. The relocation of the 

educational space to the domestic area was a consolidated tradition amongst the 

philosophers already from former times and increasingly common amongst sophists. It 

achieved such a strength that, among other reasons, encouraged an architectural change 

in the late imperial aristocratic domus. In a general context where there was taking place 

a generalized flow from the public sphere to the private some of their rooms expanded 

their social functions in Late Antiquity. One of the most important were intended for the 

reception and entertainment of clients and guests; regarding our framework, the houses 

of the philosophers and rhetors, for the συνουσίαι. It is precisely the features of these 

places which defined those communities, i.e., small and cohesive. Their isolation from 

the outside world aroused a living harmony from which emerged emotional bonds not 

only between the adepts with each other and with the master, but also with the physical 

space they shared. Indeed, these genuine and pythagorically-rooted κοινόβιοι became 

their spiritual household; and the artistic images and statues of the master and the classical 

philosophers erected inside would induce to the entire community a similar inspiration to 

that provided by the temples to the fervent worshippers of the traditional cults.  

We find ourselves in a field where Weber developed his concept of charismatic 

education, which is possible to recognise throughout the period covered by our study. The 

pagan holy man in Late Antiquity —the most outstanding professional philosophers and 

rhetors of their time— generated around them a community of adepts among whom, at 

the same time, he could cause the awakening of the internal grace that may possess some 

other of their companions. This individual, a sort of divinely chosen, after the dead of his 

master established a new community that could restart the whole development process of 

the latent charisma present in some other of his faithful disciples. It is a dynamic which 

stems from Pythagorism and Platonism, i.e. there were public or open lectures as a 

presentation or introduction of the general aspects of the subject, and others of private 
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and esoteric nature. It was in the latter when took place the spiritual communion between 

master and disciples, a revelation of the mystery and ineffable doctrine. It is in this context 

where the process of charismatic education can be traced as well as the awakening of the 

grace inside these communities. It happens to be a phenomenon that was repeated 

generation after generation of masters. As a consequence, it is equally fulfilled the 

Weberian theory of the dissolution and continuity of a charismatic community. It can be 

summarised with the trinomial «demise-dispersion-foundation.» This was what occurred 

since the middle of the 3rd century with Ammonius Saccas and Plotinus’ school, along 

with Porphyry, Iamblichus and Aedesius’, up to Chrysanthius’ at the end of the 4th, when 

we conclude our study. However, this dynamic did not cease there, but it continued in 

Athens until the first third of the 6th century. That spiral of successions was already 

realised by late Neoplatonists, who depicted it allegorically as the links of the golden 

chain (χρυσῆ σειρά) of Hermes dropped from heaven. 

In general, the future successor of the school took a seat as the right hand of the master 

for a good number of years. These assistants fulfilled several tasks such as the review and 

edition of master’s manuscripts, writing treatises to refute rival theories, doctrinal 

compilation and systematization, epistolary secretarial work, and, when necessary, 

meeting guidance or supervision. Thus, assistance represented an essential task which 

contributed to the proper functioning of the school and was respected by the rest of the 

companions, probably captivated by the superior charisma also radiated by the chosen 

disciples. On the other hand, it must be stated that these communities were not free from 

internal dissent. Parallel thought lines were separated from the main branch provided the 

differences turned out unsurmountable. 

That would be all concerning the beginning and the end of a charismatic community, 

but the process through which it kept alive and bustling was the constant circuit of 

recognition-corroboration (vd. figure 1). A recognition of the validity or legitimacy of the 

θεῖος ἀνήρ together with a periodic and unavoidable corroboration of their charismatic 

virtues —in the form of prodigies (θαύματα), way of life (βίος) and manifestations of their 

extraordinary skills (θεία τέχνη)— which ultimately caused their veneration, as well as 

the strengthening of the emotional and identity bonds that held the community together. 

On one side, the features of the corroboration entailed initiatory or philosophical-spiritual 

conversion experiences; on the other, as time went by the recognition became a kind of 

an automatic and spontaneous duty that we could identify as faith. 

The charismatic virtue of the extraordinary skill (θεία τέχνη) or divine inspiration of 

the master in account of his eloquence and expertise in the discipline proved itself in the 

course of the συνουσίαι. Their methodology duly observed a long-standing platonic 

tradition that was basically oral. Although sometimes written sources were obviously 

employed, a possibility that was preferred by the would-be disciples when seeking a 

teacher. The room —over time increasingly apsidal— had a capacity of about a dozen 

and was chaired by the master or, occasionally, by some of their personal assistants. There 

were three different ways of commencing a συνουσία: either the master proposed a topic, 

a public reading was made of a specific fragment or book, or a concurrent posed a 

question or a problem. Whatever it may be, the teacher was afterwards entitled to take the 

floor and lead the discussion. Then, he gave the word to the attendants again. They 

exposed one by one their theories and heard the views of their different interpretations. 

This situation might cause in the end a scene full of confusion, fuss and disorder. A 

scenario that might have been unleashed by not uncommon fierce debates that could 

exasperate the most arrogant individuals; though also a few interventions raised awe and 

applauses. It was the master —advocate of tolerance and respect of every argument— 
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who had to take the decision of ceasing the contention and, if pertinent, clarify the issue 

to his disciples. When the master spoke for the last time and, eventually, stood up —a 

conventional gesture— the meeting came to an end. 

Another kind of gathering that stressed the traditional and conservative religious-cultic 

character of these communities was the so-called Πλατώνεια τε καί Σωκράτεια. They were 

banquets, in their most classic and ritual form, celebrated in the anniversaries of the 

ancient sages Plato and Socrates all throughout Late Antiquity. This is evidenced by its 

presence in the sources ranging from the 1st century with Plutarch to the 5th with Proclus, 

including Longinus and Plotinus in the 3rd. These feasts aid to portray that philosophy and 

religion were indissociable concepts in Antiquity.  

The veneration that the charismatic dominated professed towards the divine man must 

be interpreted as a logical answer to the manifestation of his extraordinary virtues. These 

kinds of astonishing displays drove them to a position of recognition and legitimation of 

their spiritual authority. The Greeks interpreted grace as a divine inspiration or 

possession. In other words, an enthusiasm (ἐνθουσιασμός) that sometimes is described 

with light-related elements which forward to the notion of transfiguration, epiphany, and 

other features proper of the Greek deities. This hyperbolic language reveals a Hellenic 

culture that paid tribute to those individuals in possession of the maximum degree of 

virtue. Accordingly, the most honoured rhetors and philosophers were considered being 

superior by birth over his contemporaries. This is what we understand by charisma, 

whereas the ancient people, adopting an attitude often observed as a hagiographical topic, 

had no other choice but to explain it as a result of a divine gift or present. In short, these 

individuals embodied a living model of the classical ideal sage whom society aspired to 

imitate, respect and deeply thank in case of being considered worthy of their instruction. 

Concerning the influence and interest of our protagonists in politics, it is not possible 

to draw a homogeneous conclusion. For we have barely a few anecdotes and transversal 

references while the Julianean period plays a distorting role. Though the trend of the 

Neoplatonic doctrinal system was indeed inclined towards asceticism and mysticism due 

to the conceptualization of politics as a material element, it is impossible to dissociate our 

protagonists from the political context where they developed their profession. Moreover, 

we should take into account that it was urban geography, the core of the Roman political 

life, the habitat in which they lived. In any case, we could state, at the very least before 

the arrival of the emperor Julian, that they stood aside the political-institutional realm, but 

in no case the political-social. The relationship of our late antique charismatic masters 

with the highest political sphere was undeniably close. Consequently, we regard our sages 

performing a role as mediators, advisers, secretaries, writers, or spiritual guides. 

Nonetheless, as a result of the dangerously polarized society at the religious level it could 

easily culminate in persecution and death. In fact, it was the rigid and intolerant attitude 

of the Christian Roman Empire which relegated to the private sphere, syncretism and 

discretion the Hellenic higher education together with the Greek traditional cults and its 

mystery branches. The most prestigious segment of the pagan elite, the late antique divine 

men, stuck to that practices and became a charismatic aristocracy who proudly rose as the 

last representative agent of Hellenic culture (παιδεία). Its last breath near the imperial 

purple took place within the reign of Julian. An episode that combined the speculative 

and theorical personality of the Greek ἔθος with Roman pragmatism. Ultimately, it was 

the implementation of a rather artificial Neoplatonic political philosophy. That is to say, 

an eagerness to endow it with an immediate and dramatic character which platonic 

thought never comprised; on the other hand, its theurgic branch could not fulfil by itself 

the demanding expectations of the determined emperor.  
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Let us now turn to an austere way of life (βίος). It was another significant charismatic 

virtue that divine men, the most revered late antique teachers of higher education, 

possessed. In the Greco-Roman antiquity sobriety was a natural feature of certain 

individuals of its society. Given its particularities of deprivation of the human bare 

necessities it enjoyed considerable prestige. Since orphic and pythagorical thought 

asceticism became a life conduct associated with the sage. For, as it was believed, in order 

to achieve the knowledge of the divine it was required to reside in a liminal sphere 

between the celestial and the human characterized by commitment to frugality, intense 

concentration and the peace of mind caused by intellectual retreat. All these made society 

consider divine men as if blessed by a personal sanctity, i.e. charisma, which legitimized 

the authority of their teachings and increased their capacity of attraction. Considering a 

brief comparison with Christian asceticism we will paraphrase the famous quote of 

Athanasius of Alexandria: the difference between both as well as the reason why the city 

was not turned into a pagan convent as did, conversely, the dessert into a city by the 

Christians, lied in the next idea: while the former demanded a kind of knowledge up to 

which a very small percentage of society could even think to acquire, the latter was 

conceived open to every devotee who chose to consecrate his life to the rejection of the 

mundane as a living image of God on earth.  

The last but not least of the virtues that vested late antique divine men with a powerful 

charisma to the eyes of their adepts were the prodigies (θαύματα). The supernatural 

element is inextricably linked to the cultural, intellectual and religious tradition of the 

Hellenic world. The evidences can be found in the similarities between some of the 

episodes that we have described and those others present, for instance, in Pythagoras, 

Socrates, or Apollonius of Tyana. This has contributed to the existence of hypothesis in 

which the authors just observe these phenomena as mere reflects of the hagiographic 

literary construct of the biographies. However, as far as our study demonstrates, they 

happen to be, on the one hand, exceedingly impressive charismatic displays that over time 

became notorious legendary episodes that the oral tradition extoled in accordance with 

the image of the divine man under consideration; and, on the other, they are portents, 

some of them of mantic nature, associated to veiled ritual practices which they truthfully 

trusted in and, unfortunately, we ignore almost entirely. In this sense it must be added 

that the introduction of theurgy in the Neoplatonic system represented a significant 

turning point both theoretical and practical. On their own terms, the figure of the 

contemplative philosopher turned from making use only of reason and from being above 

the sympathy which, as it was believed, entwined every component of the cosmos one 

another and which magic could influence on, to be subordinated to ritual practices that 

employed some elements of that ambivalent field in order to try to raise the soul to the 

divine. 

Finally, the mystic aura that surrounded the divine man whenever he displayed his 

charismatic virtues is one of his defining features. It is usually depicted as a light that was 

irradiated from his voice, his personality or some physical trait such as his gaze. 

Consequently, his words acquired a great capacity of spiritual persuasion. By means of it 

they were able to convert those who listened to them in subjects willing to imitate them 

and devotedly surrendered to his doctrines. In Greco-Roman antiquity, especially in Late 

Antiquity, the idea of religious conversion or initiatory experience brings together an 

internal and spiritual change —therefore, psychological— which affected the belief 

system of the individual. This process needed a reciprocal relationship structure 

established out of the community node shaped by the scholarchs. Around them those 

relationships began, developed and came to an end. These relationships possessed a 
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mystery halo present in every initiatory journey. A cathartic and katabatic experience that 

revealed the way of knowledge as a descent towards the truth and the transcendence of 

the soul. Besides, the preservation of these experiences through the biographical genre 

turned these processes in myths and legends of initiatory nature. They helped likewise to 

generate in the heart of their charismatic communities a worship tradition towards the 

figure of the master as well as a delimited group identity. Lastly, the existence and 

enduring of a complete initiatory ritual in order to become a member of the disciple 

community of an Athenian higher education master portray the link between παιδεία and 

the mysteries. That brings us back to the underlying idea to which this study draws 

attention: the confluence in Late Antiquity of religion, philosophy and education. 

In conclusion, we believe that we have conducted an original and innovative 

contribution to our discipline of study with which we aim at building new paths of 

research towards the construction of a Social History of the pagan θεῖοι ἄνδρες in Late 

Antiquity. During this period of confrontation, developing and syncretisation of systems 

to understand the cosmos those individuals of special charisma deeply embodied ancient 

παιδεία. In the end, it was just one more element of continuity in a noticeably changing 

society to which better comprehension we expect to have contributed.
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