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gepaard een sterke zin voor het pessimisme, of liever, een ge
r ing achten van het gewone alledaagsche leven der stervelingen. 
„HERACLITUS" — zegt CLEMENS ALEXANDRINUS in zijne Stroma
teis 4 5 ) — „schijnt de geboorte als een ramp te beschouwen, 
als hij zegt : „Wanneer ze geboren zijn, wi l len ze leven en in 
den dood gaan, of liever uitrusten, en ze laten kinderen na, op
dat ook die in den dood gaan." 

„ W e e , wee, gij arm geslacht der stervelingen, wee gij geslacht 
vol ellende," zoo roept EMPEDOCLES 4 ó ) uit, en zichzelven acht 
hij verre verheven boven de „sterflijke, aan veelvoudig verderf 
gewijde menschen." 4 7 ) 

PHILOLAUS leert, dat de ziel met het lichaam als 't ware tot 
straf samengekoppeld is en daarin als in een graf b e g r a v e n ; 4 8 ) 
en hij beroept zich voor deze leer op de irxXxioi SsoKóyot re xx) 
ftxvreic, de oude theologen en zieners, 4 9 ) waarbij we waarschijn
lijk aan de Orphic i , niet, gelijk SCHRÖDER evengoed mogelijk 
acht, 5 0 ) aan de Indiërs te denken hebben. 

E n PLATO zegt in den Phaedo, 5 I ) dat zoovelen zich op rechte 
wijze met de philosophie bezighouden, zich om niets anders 
bekommeren dan om te sterven en dood te zijn. 

Deze denkwijze nu openbaart zich niet slechts in de philo
sophie: men vindt haar evenzoo in de lyr iek en in de tragoedie. 

„Wanneer soms geluk onder de menschen schittert, komt het 
niet zonder moeite," zegt PINDARUS ; 5 2 ) en niet anders BACCHY-
LIDES : „Want niemand der aardsche stervelingen is in alles ge
l u k k i g " ; 5 3 ) maar lang vóór hen zingen SOLON 5 4 ) en THEOGNIS 5 5 ) 
reeds hetzelfde. 

E n sterker nog dan bij dezen kl inkt die toon in EURIPIDES' 
woorden : „W'ie weet of niet wat wij leven noemen sterven is, 
en wat wij sterven noemen l e v e n ; " woorden, door PLATO in 
den Gorgias blijkbaar met instemming aangehaald. 56) 

Het is dezelfde grondtoon: hoeveel goeds dit aardsche leven 
ook geve — en PINDARUS en BACCHYLIDES weten dit zeer wel 
te waardeeren —, volmaakt is het niet; en zoo wijzen ze dan de 
een meer, de ander minder naar de toekomst, die de rechtvaar
digen wacht, en vertoonen zoo juist het kenmerk der myst iek: 
onmiddellijke gemeenschap met de godheid, niet hier, maar na 

den dood. D e Grieksche mystiek staat ook hierin antithetisch 
w. 2 


