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Mime kon je

de kop kosten

Steeds vaker wordt mime ingezet voor evangelisatiewerk of

zelfs tijdens de eredienst, bijvoorbeeld als opstap voor de preek.

Dit stuit soms op onbegrip van kerkgangers. Kan en mag dat
wel, dit soort ‘toneelspel'?

Evenals dans is mime zo oud als de mensheid. We komen deze elementaire
manier van ‘zwijgende’ menselijke communicatie in alle anticke culturen tegen.
Vaak ook gaan mime en dans hand in hand. Waar de bronnen spreken over ‘dan-
sen’, heeft het gehanteerde begrip meestal (ook) de betekenis van ‘gesticuleren’,
ofwel een boodschap overbrengen via gebaren. En daarover gaat het in mime.
Oorlogsdansen en herinneringsdansen waren gebruikelijk in de antieke wereld.
Men placht een overwinnaar in de strijd te verwelkomen met een dans, waarin
de gewonnen veldslag werd uitgebeeld. Dit is de reden dat door sommige
uitleggers de bekende dans van Mirjam in Exodus 15:20 wordt gezien als een
‘mimetische dans’

Uberhaupt zijn mimetische gebaren, dus bewegingen met een symbolische
betekenis, belangrijk in de Bijbel. Denk bijvoorbeeld aan je kleding scheuren,
op je borst slaan, of as op je hoofd strooien. Bewegingen en gebaren speelden
ook een grote rol bij proclamaties en lofprijzing, al weten we niet precies welke
gebaren daarbij werden ingezet. Het belangrijkste echter lijkt mime te zijn in
het kader van profetie.

Profetische mime

De profeten van Israél gebruikten gebarentaal als medium om aangrijpende
boodschappen van oordeel en belofte over te brengen. In Hosea 12:11 zegt
God tegen het volk Israél: ‘En 1k zal tot de profeten spreken en Tk zal veel
gezichten geven, en door de dienst van profeten zal 1k in gelijkenissen (damah)
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God gebruikte mime wanneer de mensen
niet langer wilden luisteren

spreken. Het Hebreeuwse damah staat voor een zwijgend uitgevoerde daad
van oordeel, of ook: representatie, of parabel. Bij deze vorm van oudtestamen-
tische mime moeten we denken aan een vorm van stilzwijgende communicatie
via gebaren. God gebruikte mime, zou je kunnen zeggen, wanneer de mensen
niet langer wilden luisteren naar het gesproken woord alleen, zoals in de tijd
van Jeremia en Ezechigl.

Een mooi voorbeeld treffen we aan in het boek Ezechi€l. Tot deze profeet werd
gezegd dat hij niet met zijn tong zou spreken (Ez. 3:26), maar via gebaren
een boodschap af moest geven (Ez. 4). Ezechiél moest van God de inname
en ondergang van Jeruzalem uitbeelden. Eerst tekende hij de stad Jeruzalem

op een kleitablet, die hij daarna voor zich neerzette. Vervolgens liet hij de
verschillende stadia van aanvallen zien waar de stad doorheen zou gaan, door
de steen aan te vallen. Ook beeldde Ezechiél uit dat er een barriere was tussen
de stad en God, door het gebruik van een ijzeren pan.

Al met al zien we dat in de Bijbel vormen van mime worden gebruikt om een
boodschap te demonstreren, illustreren of verduidelijken.

Vroege kerk

In het zich uitbreidende Romeinse Rijk was mime de enige vorm van com-
municatie die taalgrenzen kon overbruggen. Gebarentaal was immers voor
iedereen begrijpelijk. Mimespelers waren dan ook belangrijk. Ze hielden ervan
het leven te imiteren (Grieks: mimesis) en hadden een speciale voorliefde voor
satire en komedie, staken de draak met de fouten van een leider en met alle
vormen van hypocrisie.

Deze mimespelers maakten de legenden van de oude goden belachelijk, maar
later evengoed de christelijke riten. Toen de christenen vervolgd begonnen
te worden, waren de mimespelers er snel bij om hen te bespotten. Voor bui-
tenstaanders vreemde christelijke geloofsopvattingen, zoals het geloof in een
gekruisigde God, en merkwaardige riten, zoals die van de doop, werden object
van scherts. En naarmate de kerkleiders meer ruzie met elkaar maakten, maak-
ten ze ook van de theologische controversen dankbaar gebruik.

Mimespelermartelaren

Midden in de tijd van de christenvervolgingen gebeurde er iets wonderlijks. In
het jaar 304 kwam keizer Diocletianus naar Rome om zijn triomfen te vieren.
Hij ging naar het theater om daar de beroemde mimespeler Genesius te zien
die het overwonnen christelijke geloof belachelijk zou maken. Terwijl Genesius
een spottend bedoelde nepdoop onderging, kreeg hij echter een openbaring
van Jezus Christus. Het visioen openbaarde hem zijn zonden en maakte hem
duidelijk dat de doop deze zou afwassen. Wat dus een grap had moeten
voorstellen, sloeg om in het tegendeel. Toen Genesius uit het doopwater naar
boven kwam, riep hij uit: ‘Ik ben werkelijk een christen!” Diocletianus was not
amused en liet de bekeerde mimespeler martelen en onthoofden. Dit is slechts
¢én voorbeeld van de zeker acht mimespelermartelaren over wie verhalen zijn
overgeleverd. Mogelijk betreft het soms vrome legenden, dit is moeilijk ach-
teraf vast te stellen.

Evangelieverkondiging

Niet alle mimespelers die zich bekeerden tot het christelijke geloof stierven als
martelaar. Sommigen konden de kunstvorm gebruiken om God te dienen en te
eren. Hiervoor waren uiteraard aanpassingen nodig. Ze pasten hun kostuums
aan en verwijderden de fallische symbolen. Ook de inhoud en vorm van de
mime herzagen ze grondig. Voortaan was de inhoud gericht op het uitbeelden
van het ‘verhaal’ achter het kruis, het avondmaal, de doop en genezingen.

Verder beeldden ze bepaalde karakters uit, positieve zoals bijbelse figuren en
voorbeeldige christenen en negatieve, bijvoorbeeld soldaten en bewakers.

Zo werd mime gebruikt voor evangelieverkondiging, en als een soort con-
current van de wereldlijke kunsten. Hoewel de meeste kerkvaders tegen het
mimespelen waren, waren er toch een paar uitzonderingen. De vierde-eeuwse
Gregorius van Nazianze bijvoorbeeld was een mimekenner. Hij was ertegen dit
op een wereldse manier te gebruiken, maar zag er geen been in om christelijke
teksten in te zetten.

In de vroege Middeleeuwen

voerde de kerk mime weer in

Mysteriespelen

Vanaf de vierde eeuw werden mimespelers uitgesloten van de riten van de kerk
en tussen 314 en 847 bevestigden ten minste tien concilies de veroordeling
van mime. Een teken overigens dat het gebruik van mime door christenen
intussen gewoon doorging.

In de vroege Middeleeuwen voerde de kerk vormen van (liturgische) mime weer
in om het ongeletterde kerkvolk geestelijke waarheden duidelijk te maken. De
mis kleedde ze bijvoorbeeld sterk visueel aan, met gebruikmaking van gebaren
door de priester, speciale kleding, kleuren en voorwerpen. Vanaf de tiende
eeuw kwam het theaterspel opnieuw op in de kerk. Mensen voerden passie-
spelen op, een soort tableaux vivants, waarin Christus’ lijden centraal stond.
Daarnaast waren er mysteriespelen, die over bijbelpassages handelden. Mime
vormde een essentieel onderdeel van deze kerkelijke drama’s, waarbij spelers
via gebaren een lied ‘uitspeelden’. De kerk bracht de verkondiging dus via een
visueel medium dat het gesproken woord ondersteunde. In onze visueel inge-
stelde tijd is dit nog steeds de functie van ‘christelijke’ mime.

Robert Doornenbal
Opleidingsdocent aan de Academie voor Theologie van Christelijke Hogeschool
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