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Introduction 

Magie et théurgie dans les Pseudo-Clémentines = Simon le Magicien 

Simon le Magicien = hérétique et magicien 

Simon le Magicien ou Simon le Philosophe? 

Excursus - Simon et Pierre dans les Acta Petri = un concours de prodiges 

Éducation de Simon : paideia et mageia 

Simon fait de la magie (liste de prodiges) 

Simon fait de la philosophie (exemple d’argumentation) 

Fonction de la magie dans la confrontation avec Pierre 

Simon le Magicien ou Simon le Théurge? 

Le contexte néo-platonicien des Pseudo-Clémentines 

La cosmogonie orphique des Homélies VI 

La thèse de Chapman (1908) : Simon = Jamblique 

La magie de Simon : théurgie ou nécromancie? 

Rapprochement entre théurgie et nécromancie 

Conclusion 
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