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Fasnachtsfeuer in Triengen. Das Verbrennen der maskierten Strobpuppe symbolz‘sz‘cﬁ die
Riickkebr der Abnen- und Wintergeister in die jenseitige Welt.

Foto: NLZ

70



Geister, Tod und Teufel

Ahnenglaube und Maskenlaufen im Kulturvergleich

Kurt Lussi

Schreck erregende Gestalten mit ddmo-
nischen Fratzen, in Fetzenkleider ge-
hiillte Hexen, der weissgesichtige Tod
und gehornte Teufel: Das Winterhalb-
jahr ist die Zeit der Maskengestalten
und des Maskenlaufens [1].

Unzihlige Volkserzihlungen, Riten und
Briuche geben uns Kunde davon, dass
das wilde Treiben urspringlich dazu
diente, die bdsen Geister zu vertreiben
und die nachts herumschweifenden
Seelen der Toten zu besinftigen. Diese
Vorstellung setzt den Glauben an eine
schrittweise Trennung von Geist und
Materie im Augenblick des Todes sowie
die Existenz eines Jenseits voraus: Fast
alle Religionen sind sich darin einig,
dass sich die Seele nach dem Tod noch
eine gewisse Zeit in der Nihe des Ver-
storbenen aufhilt. Dann aber wird sie
von Seelengeleitern in Empfang ge-
nommen und in eine Zwischenwelt ge-
leitet, die nicht als rdumlich begrenzter
Ort zu verstehen ist, sondern als andere
Bewusstseinsdimension. Aus dieser Welt
kehren die unerlosten Seelen der Toten
zu bestimmten Zeiten zu den Lebenden
zuriick. Nach Einbruch der Dunkelheit
streifen sie umher; sie erscheinen den
Menschen, plagen sie oder bringen ih-
nen den Tod. ,

Fiir den Menschen stellen diese Wesen
eine stindige Bedrohung dar. Die Le-
benden setzen deshalb alles daran, da-
mit die Seelen der Toten aus dem Da-
sein in der Zwischenwelt erlost werden
Macht zumindest einge-

oder ihre
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schrinkt wird [2]. Masken haben dem-
nach einen engen Bezug zum Tod und
zur jenseitigen Welt, in der nebst Ah-
nengeistern auch Didmonen ihren Auf-
enthalt haben. Das zeigt sich besonders
in ihrem Auftreten: Wie die Gestalten
aus dem Reich der Finsternis, sind auch
die Masken nur zu bestimmten Zeiten
und an bestimmten Orten zu sehen,
und sie treten nicht selten so auf, als ob
ein Geist in sie gefahren wiire.

Im Dunkeln bleibt, welche Rolle die
Maskentriger urspriinglich — spielten,
weshalb sie sich verkleideten, rochel-
ten, grunzten, ihre Stimme verstellten
und die Passanten neckten. Taten sie
das aus einer Laune heraus oder ver-
birgt sich dahinter mehr? Finden sich im
heute gespielten Gebaren der Masken
vielleicht Hinweise darauf, dass sich die
Maskentriger durch Tanzen und Lir-
men in andere Bewusstseinszustinde
versetzten, in denen sie sich von zu-
riickkehrenden Ahnengeistern besessen
glaubten? Hat sich im Maskenlaufen
womoglich ein uraltes Wissen erhalten,
dessen Bedeutung im Laufe der Zeit in
Vergessenheit geraten ist?

Mogliche Antworten finden wir, wenn
wir in den vergleichsweise unbertihrten
Traditionen anderer Volker nach Paral-
lelen zu unserem Ahnenglauben und
zum Maskenwesen suchen. Dabei zeigt
sich, dass in fast allen Kulturen das Mas-
kenlaufen ebenfalls mit jenen Briuchen
und Vorstellungen in Beziehung steht,
die mit dem Tod und dem Leben da-
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nach zu tun haben. Damit verkniipft
sind Fragen, die den Menschen seit je-
her beschiiftigen: Wohin reist die Seele
nach der Trennung von Korper und
Geist, wo hiilt sie sich nach dem Tod auf
und wann und unter welchen Umstin-
den kehren die Verstorbenen zu den Le-
benden zurtick?

Von der Wiederkehr der Toten

Im gesamten europiischen Kulturraum
verbreitet ist die Auffassung, wonach
die Seele den Korper als luftihnliches
Gebilde verlidsst. Im Luzerner Hinter-
land heisst es daher, nach dem Tod ei-
nes Menschen solle man das Fenster
offnen, damit sie den Sterbeort verlas-
sen und nach ihrem Aufenthalt in der
Zwischenwelt ihre Reise ins Jenseits an-
treten konne. Mit dieser Auffassung ver-
kntipft ist die Vorstellung, wonach die
zu einem Seelenzug zusammengefass-
ten Geister der Toten in dunklen Win-
ternidchten als Sturmwind ins Jenseits
brausen. Sie toben ums Haus, riitteln an
Fenstern und Tiren und reissen alles
mit sich fort, was nicht niet- und nagel-
fest ist. Menschen, die dem wilden Zug
begegnen, werden krank. Im schlimms-
ten Fall sterben sie und werden nun
selbst Teil des Heeres der namenlosen
Toten.

Die Seelen der Toten, die ihre ewige
Ruhe nicht finden, geben sich den Le-
benden zu erkennen. Sie suchen jene
Orte auf, an denen sie gelebt, gewirkt

|8

oder ihr Leben verloren haben. Sie er-
scheinen in menschlicher Gestalt, als
kopflose oder Feuer sprihende Geister,
als dimonische Gestalten oder dann
nimmt man sie als Windhauch oder
Lichtwesen wahr. Um den Seelen der
Toten zu helfen und sie glinstig zu stim-
men, ziindet das Volk fir sie Lichter an,
man betet fur sie und opfert ihnen be-
stimmte Speisen Diese Vorstellungen
sind nicht nur im Alpenraum behei-
matet, sondern sie lassen sich in fast
allen Kulturen nachweisen.

Um zu erfahren, ob die Seelen der To-
ten die Hiuser besuchen, in denen sie
sich als Lebende aufgehalten haben, be-
streut man in der Ukraine den Fuss-
boden mit Russ. Wenn am anderen Mor-
gen Spuren darin zu finden sind, nimmt
man Getreidehalme, die am Weihnachts-
tag zu einer Garbe zusammengebunden
wurden. Damit rduchert man das Haus.
Will man einen neuerlichen Zutritt ver-
hindern, hilft ein Stiick Eisen, das auf
das Fensterbrett gelegt wird [3].

Nach dem Volksglauben der Serben ist
die Seele des Verstorbenen beim Toten-
mahl anwesend. Man lidsst ihr am Tisch
einen Platz frei, legt ihr von jeder Speise
etwas hin und schiittet aus jedem Glas
einige Tropfen auf den Boden mit dem
Ruf: «Bog da mu dusu prostil» (Gott er-
lose seine Seele!) [4]. Auch spiter blei-
ben die Lebenden mit den Toten ver-
bunden. So lassen die Serben an Weih-
nachten die Tische gedeckt, damit sich
die aus dem Reich der Toten zurlick-



Leichenmabl in den Karpaten (Rumdnien). Unsichtbar fiir die Lebenden ist nach dem

Volksglawben der Tote anwesend.

kehrenden Seelen an den Speisen stiir-
ken konnen [5]. Ahnliches ist fiir den
Kanton Luzern verbiirgt. Stirbt in Ruswil
withrend der Jagdsaison (1. Oktober bis
15. Dezember) ein Mitglied der Jagdge-
sellschaft, wird in der Jagdhttte der
Platz des Verstorbenen freigehalten und
fiir ihn auch ein Gedeck aufgetragen.
Anstelle eines Tellers legen die Jagd-
kameraden zwischen Messer und Gabel
ein aus den Zweigen der Weisstanne ge-
bildetes Kreuz. Selbst in vielen Familien
des Luzerner Hinterlandes war es bis
vor wenigen Jahrzehnten noch Sitte, fiir
die Verstorbenen bis zum Dreissigsten
am Familientisch einen Platz freizuhal-
ten [6].

Aufwiindiger und farbenprichtiger ist
die Seelenspeisung in aussereuropdi-
schen Kulturen. In Mexiko beginnen

Foto: Michael Schneeberger

die Feierlichkeiten fiir die Verstorbenen
fast iberall am Nachmittag des 30. Okto-
bers mit dem Gedenken an die unge-
tauft verstorbenen Kinder. Der 31. Okto-
ber ist den angelitos (Engelchen) ge-
widmet. Das sind die Kinder, die nach
der Taufe verstorben sind. Hohepunkt
ist der 1. November, wenn die Seelen
der Erwachsenen in die Welt der Leben-
den zurickkehren. Am 2. November ge-
hen die Totengedenktage, die dias de
los muertos, mit dem Besuch der in
dieser Zeit besonders aufwindig und
farbenprichtig geschmiickten Griber
zu Ende,

Bereits in den letzten Oktobertagen er-
richten die Mexikaner fir ihre Toten ei-
nen farbig dekorierten Altar, der reich
mit Geschenken und Esswaren beladen
ist. Sie sind fir die Seelen der Ver-
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storbenen bestimmt, die wihrend den
dias de los muertos an ihre ehemaligen
Wohnstitten zurlickkehren. Nach mexi-
kanischer Auffassung sieht man die Ah-
nengeister nicht, man spiirt oder erahnt
bloss ihre Anwesenheit. Sie essen und
trinken die ihnen dargebrachten Spei-
sen und Getrinke auch nicht wirklich,
sondern sie ergodtzen sich im tbertrage-
nen Sinne an ihnen (7],

Damit sie den Weg zu den fiir sie be-
stimmten Gaben finden, streut man zwi-
schen den Hiusern und dem Friedhof
Bliitenkopfe der Tagetes (Tagetes erecte
L.), die, abgeleitet vom aztekischen
cempoalxochitl, von den Einheimischen
auch cempastichil oder flor de los muer-
tos (Blume der Toten) genannt wird [8].
Nach den Auffassungen der Chinesen
hat der Mensch zwei Seelen. Die eine
(p’'o) verleiht dem Menschen Leben. Sie
lenkt den Korper und seine Funktionen
und sie kann «erloren» gehen, ohne
dass sofort der Tod eintritt. Trotzdem ist
ohne sie ein normales Leben nicht mog-
lich. Irgendwann nach der Geburt ent-
steht hun, die zweite Seele, die dem
Menschen die Personlichkeit gibt. Sie
kontrolliert das geistige und geistliche
Leben. Anders als p'o kann die hun-
Seele den Korper unter bestimmten
Bedingungen fiir eine gewisse Zeit ver-
lassen. Im Tod trennen sich p'ound bhun
vom toten Korper. p o verbleibt eine ge-
wisse Zeit bei der Leiche, withrend sich
hun in die Lufte erhebt [9]. Nach dem
Tod lebt die hun-Seele weiter, sie kiim-
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mert sich um die Lebenden, unter der
Voraussetzung, dass man sie ehrt und
ihr Speise- und Geldopfer darbringt.
Dies ist besonders der Fall beim Hun-
gry-Ghost-Festival, dem «Festtag der
hungrigen Geister», das jeweils am 14.
Tag des 7. Monats nach dem chinesi-
schen Mondkalender gefeiert wird [10].
Dann offnet sich die Pforte zum Jenseits
und die Seelen der Toten kehren in
Massen zu den Lebenden zuriick. In
dieser Zeit werden besonders grosse
Mengen von Hell-Dollars verbrannt,
Geistergeld, das tber den Rauch den
Ahnen im Jenseits Gbermittelt wird [11].
Die Geldopfer entsprechen dem chine-
sischen Glauben, wonach das Jenseits
die Fortsetzung des Diesseits ist. Folg-
lich gibt es auch in der Unterwelt mate-
rielle Wiinsche, die erfillt und korrupte
Beamte, die bestochen werden miissen.
Unterbleiben die Opferungen, stiehlt die
hungrige Seele die Gaben anderer Men-
schen. In diesem Fall kann sie ihren Ver-
wandten Schaden zufiigen und von den
Magiern, die sie flttern, zu verschiede-
nen Zwecken benutzt werden [12].

In Hawaii suchen sich die spirituellen
Lehrer und Heiler zu Lebzeiten Men-
schen, bei denen ihre Seelen nach dem
Tod wohnen konnen. Dafir in Frage
kommen Personlichkeiten, zu denen
siec — im Sinne einer Seelenverwandt-
schaft — ein inniges Verhiltnis haben.
Stimmt der zukiinftige Gastgeber noch
zu Lebzeiten des Heilers oder spirituel-
len Fuhrers dem Pakt zu, ist er ver-



Ghost Festival in Mui Wo, Lantau Island, Hongkong. Das Festival dient der rituellen
Speisung der auts dem Jenseits zuriickkehrenden Seclen der Toten. Die dem Feuer tiber-
gebenen Maskengestalien aus Papier symbolisieren die Riickkebhr der Toten in die

Schattemwelt,

pflichtet, nach dessen Tod tiglich ein
Gedeck fur die Seele des Verstorbenen
aufzutragen. Nach dem Tod steht die
Seele des Heilers oder spirituellen Fiih-
rers dem Gastgeber in all seinen Ange-
legenheiten bei, sofern diese auf das
Wohl der Mitmenschen
sind. Der Verstorbene, der nur unregel-
missig das Haus seines Gastgebers auf-
sucht, gibt seine Anwesenheit durch
einen Backenstreich oder durch eine
sanfte Bertihrung kund. Erst in diesem
Fall ist es moglich, mit der Seele Zwie-
sprache zu halten und ihre Hilfe in
einer bestimmten Angelegenheit zu er-
bitten [13].

Alle diese Briuche und Vorstellungen
gehen zuriick auf den in den meisten
Kulturen verbreiteten Glauben, wonach
die Verstorbenen eine gewisse Zeit re-

ausgerichtet

N

Foto: Jacek Piwowarczyk
gelmissig an jene Orte zurtickkehren,
zu denen sie als Lebende eine innige
Beziehung hatten.

Totengeister und Masken

Der Glaube an die Existenz von Ahnen-
geistern und ihre Riickkehr zu bestimm-
ten Zeiten fuhrten dazu, einen beson-
deren Bezug zu den jenseitigen Wesen
herzustellen. Er ist geprigt von der Auf-
fassung, wonach die Toten sowohl gu-
te, als auch schlechte Eigenschaften
haben konnen. Dieser Glaube ist der
Grund fir die Ambivalenz der Gefiihle,
die ihnen der Mensch entgegenbringt:
Er furchtet und liebt sie zugleich. Das ist
besonders auch im alpenlindischen
Volksglauben nachweisbar, Man liebt
die Toten, weil sie den Menschen in be-
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Teil des Geleits des bl. Nikolaus in Stans ist der Gaiggel. Auch er ist ein Beleg dafiir, dass viele

christliche Feste heidnische Wurzeln haben.

stimmten Situationen beistehen, doch
man furchtet sie zugleich, weil sie den
Lebenden Schaden zufigen oder den
Einzelnen sogar ins Reich der Finsternis
zerren konnen. In vielen alpenlin-
dischen Sagen, wie auch in den aus
neuerer Zeit stammenden Berichten
von der Begegnung mit den Seelen der
Abgeschiedenen, sind diese Vorstellun-
gen noch immer lebendig.

Wie die Totengeister, die sie reprisen-
tieren, haben auch die Maskengestalten
zwei «Gesichter: Sie belohnen und stra-
fen zugleich. Dementsprechend sind in
jenen Gegenden, in denen sich das mitt-
winterliche Brauchtum in seiner ur-
spriinglichen Form erhalten hat, die
Masken einerseits bose, indem sie die
Menschen ziichtigen, sie berauben, von
ihnen Gaben erbetteln, sie riigen oder
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Foto: Christof Hirtler

ihnen sonst wie Schaden zufiigen. An-
dererseits bringen sie Fruchtbarkeit und
neues Leben. So treten in Stans, Kanton
Nidwalden, beim Einzug des St. Niko-
laus nebst strafenden Schmutzlis auch
die gutmiitigen Gaiggle auf. Gekleidet
sind sie in ein weites Gewand mit Nar-
renkappe. Quer Uber die Brust tragen
sie einen mit Schellen besetzten Leder-
gurt; die Gesichter sind weiss bemalt.
Die Gaiggle haben einen tinzelnden,
nervosen Gang und tragen eine Bilichse
bei sich, mit der sie scheppern und Ga-
ben heischen. Im Kanton Schwyz hei-
schen die Masken nicht, sondern sie
verteilen den Kindern Stissigkeiten.
Taucht an der Fasnacht eine der tradi-
tionellen Schwyzer Masken auf, wird sie
sofort von den Buben und Midchen
umringt. Dann ruft eines der Kinder:



Send so guet, liebi schoni Maschgerad.»
Darauf kreischen alle mit hoher Stimme,
bis die Maschgerad (von ital. maschera,
Maske) mit einer Gabe herausriickt oder
sich schwerhorig stellt und weiterzieht.
Noch um die Mitte des 19. Jahrhunderts
traten in Grossdietwil, Kanton Luzern,
um Neujahr der Hiibsch-Géiuggel und
der Wiiescht-Géiuggel auf, die mit Schel-
len, Peitschen und in teufelsihnlichen
Masken ihr Wesen trieben [14]. Beide
Gestalten trugen rote und griine, der
Wiiescht-Géiuggel auch schwarze Zot-
teln am Kleid [15]. Papierlarven und Fo-
tos aus der Zeit um 1900 geben uns eine
Vorstellung davon, wie diese Zotteln
ausgesehen haben.

Trotz des heischenden, neckenden oder
gar strafenden Wesens wiinscht man
sich die Tyrannenherrschaft der Mas-
ken. Der Kontakt zu ihnen bringt nach
altem Glauben Glick, weshalb man ge-
zielt ihre Nihe sucht. Man lisst sich
schlagen, man gibt ihnen Geld und Lisst
sich verulken, wie das an der Luzerner
Fasnacht ausgesprochen Brauch ist.
Wiihrend des Maskenlaufens besteht
daher Narrenfreiheit, das heisst man
lisst sich in dieser Zeit Dinge gefallen,
die ausserhalb des Narrenlaufens nicht
geduldet wiirden. .

Das Maskenrecht hebt somit anderes
Recht auf; es ist ein Geisterrecht, das
sich den irdischen Gesetzen entzieht.
Das hat seinen Grund: Das Erdulden
der von den Masken zugefiigten Stra-
fen» wurde urspriinglich als Stihnehand-

77

lung verstanden. Mit ihr stimmte man
die Totengeister versdhnlich, die durch
die Masken dargestellt werden. Das da-
durch geweckte Gute bringt Glick,
Wachstum und neues Leben: So foppen
im Kanton Uri junge Frauen den Dra-
poling, eine Maskengestalt, die aus-
schliesslich an der Fasnacht auftritt [16].
Zur Strafe zerzaust er ihnen die Haare.
Er macht obszone Gesten oder schligt
sie mit einem nassen Strick. Das Schla-
gen ist erwiinscht, es fordert die Frucht-
barkeit. In diesem Sinne ist auch der
Glaube an die geisterbannende Kraft
der Masken zu deuten.

Von dhnlicher Ambivalenz sind die Bdir-
zelibuebe, eine Gruppe von dreizehn
wilden Maskengestalten, die im Dorf
Hallwil, Kanton Aargau, mit Séiblootere
(Schweinsblasen) auf die Zuschauer
einschlagen. Sie unterteilen sich in
Dirre und Griine — Personifikationen
des Winters und des bald anbrechenden
Frihlings. Auch sie packen mit Vorliebe
junge Frauen und fithren mit ihnen
manchmal erotisch-derbe Tinze auf.

In diesen Briuchen manifestiert sich die
in allen Kulturen beheimatete Vorstel-
lung vom ewigen Kreislauf der Natur.
Ohne Tod gibt es kein neues Leben.
Der Tod ist nicht das Ende aller Dinge,
sondern Ende und Anfang zugleich. Nur
die irdische Hille des Menschen ist ver-
ginglich, seine Seele hingegen ist un-
sterblich. Im Augenblick des Todes ver-
lisst sie den Korper und reist in eine an-
dere Wirklichkeit. Dort verbleibt sie
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eine bestimmte Zeit, Danach kehrt sie
zuriick und nimmt in einem neuen We-
sen Aufenthalt [17].

Die Auffassung vom Ubertritt der Seele
in eine andere Bewusstseinsdimension
wird besonders von den Naturvolkern
als selbstverstiindlicher Teil des Lebens
begriffen. Anders als bei uns hat bei ih-
nen der Tod nichts Grausames an sich,
sondern etwas Trostliches: «Death is
thought to be simply a continuum; an-
other porthole through which the soul
‘an move», erklirte Jorge K'in, Scha-
mane der Lakandonen in Chiapas, Me-
xiko, der amerikanischen Ethnologin
Pat Moffit Cook [18].

Ahnengeister im Kulturvergleich

Bei jenen Volkern, bei denen sich das
Weltbild tiber Jahrhunderte, wenn nicht
Gber Jahrtausende, nahezu unverindert
erhalten hat, stellen Masken fast aus-
schliesslich Geistwesen dar; die Haupt-
masse der Geistwesen sind wiederum
Totengeister. In vielen Kulturen treten
die Masken daher bei Totenfesten auf,
bei der Bestattung von Angehorigen der
Sippe zum Beispiel, oder an den Toten-
gedenktagen, wie dies in Mexiko wiih-
rend der dias de los mutertos der Fall ist.
So treffen sich in Petlacala, im Bundes-
staat Guerrero, der weiss gekleidete
Tod und der gehornte schwarze Teufel
zu einer danza de los diablos [19]. Ahn-
liche Briuche sind fur Tepoztlan im
Bundesstaat Morelos sowie fiir andere
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Gegenden Mexikos bezeugt. Die dabei
verwendeten Masken werden meist aus
Pappmaché hergestellt oder dann kauft
man sie auf Mirkten und in spezialisier-
ten Geschiiften.

Die den Tod und frither wohl einen To-
tengott oder Totenkiinder darstellenden
Schiidelmasken sind heute meist weiss.
Nur die aufgemalten Zihne, die an-
gedeutete Nase und die Augen sind
schwarz. Frither waren die Masken auf-
windig verziert, wie die in Museen er-
haltenen Beispiele zeigen [20]. Ein
Uberbleibsel sind vielleicht die mit Me-
tallfolien und farbigem Spritzguss ver-
zierten Schidel aus Zuckermasse. Man
verschenkt sie withrend den dias de los
muertos bei den gegenseitigen Besu-
chen oder stellt sie, versehen mit dem
Vornamen des Toten, auf den aliar de
los muertos.

Maske und Tod stehen bei vielen Natur-
volkern in engem Zusammenhang. Da-
bei fillt auf, dass Auftritt und Bedeu-
tung ihrer Maskengestalten in ber-
raschend vielen Bereichen mit den We-
sensmerkmalen unserer Masken {iber-
einstimmen: Im Dorf Nafoun im Senufo-
land, das sich Gber die Grenzgebiete
der drei westafrikanischen Linder El-
fenbeinkiiste, Mali und Burkina Faso
(vormals Obervolta) erstreckt, tritt im
Laufe der zweitigigen Trauerfeierlich-
keiten fur einen Verstorbenen die Poro-
Maske auf. Die nach Tierelementen ge-
staltete Maske hat die Aufgabe, wih-
rend des Bestattungszeremoniells den



Farbig verzierte Totenschdidel auts Zuckermeasse. Auslage in einem Geschdift in Mexiko City.
Man beschenkt sich danrit gegenseitig an todos santos (Allerbetligen). Foto: William Dyckes

Geist des Verstorbenen aus dem Haus
zu vertreiben. Nach dem Glauben der
Senufo erwacht die einem dimonischen
Raubtier gleichende Gestalt erst dann
zum «Leben», wenn sie getragen und mit
ihr rituell getanzt wird. Erst dann ist sie
wirklich das, was sie ausserhalb der
Trauerfeierlichkeiten nicht ist und fir
die Dorfbewohner niemals sein darf:
die rituelle Vollstreckerin des Todes [21].
Eine iihnliche Funktion hat die Gur-
Wango-Maske im Dorf Touroum im
Norden von Burkina Faso. Hier redet
die Maske, die bei den Feiern zum
neuen Jahr und bei Begribniszeremo-
nien getragen wird, dhnlich wie viele
unserer Maskengestalten in einer unver-
stindlichen «geheimen» Sprache. Wie im
alpenlindischen Maskenlaufen liuft da-
bei alles verkehit ab: Wenn sie auftritt
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tun die Menschen in Touroum zum Bei-
spiel so, als ob sie kochen wiirden, aber
sie kochen nicht wirklich. Ebenso sind
beim Tanzen die Schritte rickwirts ge-
wandt [22]. All das hat eine symbolische
Bedeutung. Das «Verkehrte» soll den
Lebenden verdeutlichen, dass mit dem
Tod fir die Seele des Verstorbenen die
irdische Weltordnung aufgehoben ist.

Bei uns scheint sich zumindest im Un-
terbewusstsein die Erinnerung an den
Zusammenhang zwischen Totengeis-
tern und Maskengestalten erhalten zu
haben. So sind in der weitgehend ur-
timlich gebliebenen Fasnacht der Zent-
ralschweiz der Tod und seine Gesellen
nach wie vor beliebte Motive. Die Figu-
ren brauchen nicht unbedingt Skelette
oder Dimonen darzustellen; auch mit
alten Uniformen oder Kleidern werden
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Bunt verkleidete Guuggenmusig in Altdorf. Die nach dem Zweiten Weltkrieg aufgekomme-
nen Guuggenmusigen sind mittlerweile ein nicht mebr wegzudenkender Teil der Innei-
Foto: Christof Hirtler

schweizer Fasnacht.

Menschen und Zeiten zum Leben er-
weckt, die lingst Geschichte sind.

Selbst bei der nach dem Zweiten Welt-
krieg eingesetzten Neubelebung der Fas-
nacht wird auf Gestalten zurtckgegrif-
fen, die einen Bezug zur jenseitigen
Welt haben. Die Moorstréiggelen von
Willisau zum Beispiel, eine Gruppe wil-
der Gestalten mit Holzmasken, langen
Haaren und Fellkleidern, stellen Toten-
geister dar, die der Sage nach in die
Ostergauer verbannt
worden sind und dort fir Untaten biis-
sen miussen, die sie als Lebende began-
gen haben. Das gleiche Schicksal ist
den Talherren beschieden, die in den
Hohlen des Enzilochs hausen. Wenn
Sturm und Unwetter drohen, hort man
von dorther ein Krachen und Bersten.
Es sind grosse Felsbrocken, welche die

Moorlandschaft
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Enzilochmannen als Strafe hinauf auf
die Hohe schleppen missen. Doch im-
mer wieder entgleiten ihnen die schwe-
ren Steine und poltern donnernd zu Tal.
Mit Schuld und Siihne hat auch die drit-
te Figur der Willisauer Fasnacht zu tun.
Es ist das Stadttier, ein sagenhafter Geis-
terhund, wie er auch an anderen Orten
vorkommt [23]. Er verkorpert die Seele
des Stadtbaumeisters, der sich nach dem
grossen Brand vom 21. August 1471 ent-
gegen den Bauvorschriften ein schmu-
ckes Haus bauen liess. Mit abscheuli-
chem Geschrei muss seither seine Seele
in den Fronfasten-Nichten ums Stidt-
chen wandeln. Ein Nachtwichter hilt
das Geisterwesen an der Leine, damit es
keinen Schaden anrichtet. Sich selbst
schiitzt er mit einer Hellebarde, mit der
er das Untier in die Schranken weist.



Eine Moorstréggele in Willisaut. Die bexenartigen Gestalten mit den wirren Haaren stellen
Totengeister dar;, die der Legende nach die Moorlandschafi des Ostergaits bewobnen.

[§

Die Beispiele zeigen: Das Maskenlau-
fen, wie wir es in ganz Europa in unter-
schiedlicher Ausprigung finden, hat
seine Wurzeln im Ahnenglauben der
vorchristlichen Zeit. Geformt und ge-
prigt wurde es jedoch durch wech-
selnde Einfliisse, denen es bis heute
ausgesetzt ist. Andererseits sind Briu-
che, auch wenn sie im Laufe der Zeit
umgedeutet oder missverstanden wur-
den, zihlebiger als der ihnen zugrunde
liegende Glaube. Daher hat in abge-
schiedenen Gebieten, wie zum Beispiel
im Lotschental, Kanton Wallis, das Mas-
kenwesen vor allem iusserlich seinen
urspriinglichen Charakter bewahrt. An
diesen Orten erinnern die Umziige der
Roitschdggdittéi (Rauchgefleckten») an
das wilde Heer der Normannen, das
vermutlich mit Seelenmasken darge-

Foto: Kurt Lussi

stellt worden ist [24]. Wie heute die ar-
chaischen Gestalten des Alpenraums
waren wohl auch die normannischen
Masken finstere Gestalten mit zerzaus-
ten Haaren, geschwiirzten Gesichtern
und sich davon abhebenden weissen
Zihnen. Eingehtllt in Gewinder aus
Tierfellen und zerfallenden Lumpenklei-
dern glichen sie — wie die Toten, die sie
repriasentierten — halb verwesten Lei-
chen. Ihr lirmendes Auftreten hatte ur-
spriinglich wohl den Zweck, die Macht
der wirklichen Geister, die unsichtbar
fir die Lebenden im Diesseits anwesend
sind, zu brechen oder einzuschrinken.

Ekstatische Tinze in der Trance

Wichtige Hinweise auf den geisterhaf-
ten Kern der alpenlindischen Masken
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Entifesselte Roitschdiggditici im Walliser Litschental. In abgelegenen Bergldlern bat sich das

Maskenlaufen in archaischen Formen erbalten.

liefert ihr sonderbares Verhalten. Sie ha-
ben einen eigentimlich tinzelnden
Schritt, sie sind schnell oder extrem
langsam, unberechenbar im Auftreten,
sie foppen, hiipfen, stolpern und sprin-
gen, bewegen sich abrupt, in einem be-
stimmten Rhythmus oder dann fiithren
sie seltsame Tidnze auf. Bei den baye-
rischen Perchten, Maskengestalten, die
urspringlich vor allem zur Zeit der Win-
tersonnenwende, in der Thomasnacht
sowie in der Nacht auf den Dreikonigs-
tag auftraten, bestehen die Tinze aus
rhythmisch aneinander gereihten Stamp-

fern, die von Drehungen und Spriingen

unterbrochen werden.

In der Schweiz bekannt ist der Niisster-
tanz, der an verschiedenen Orten des
Kantons Schwyz von den Masken der
einzelnen Rotten (Gruppen) aufgefiihrt
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Foto: Andreas Rieder

wird. Es handelt sich dabei um einen
merkwiirdigen, von Wirbeln durchsetz-
ten Narrentanz, wobei sich die Tinzer
zum Takt der Trommel scheinbar feder-
leicht um die eigene Achse drehen.
Dabei dirfen nur die Zehenspitzen den
Boden bertihren; in den Schwyzer Ge-
meinden Steinen und Sattel ist es hin-
gegen ein kreisender Fussspitz-Absatz-
Tanz [25]. In diesem Brauch sieht der
Volkskundler Martin Gyr wohl zu Recht
Reste einer aus der Zeit der romisch-
helvetischen Kontakte stammenden
Kulthandlung [26]. Mit seiner Ansicht ist
er nicht allein. Viele Forscher sind der
Ansicht, dass die Masken in fast allen
Kulturen urspriinglich in einen Kult ein-
gebettete Personifikationen von Dimo-
nen, Vegetations- oder Ahnengeistern
waren, denen zauberische Krifte



Schwyzer Bldtz. Der Blitz ist eine der traditionellen Figuren der Schwyzer Fasnacht. Seine
eigenartigen Bewegitngen erinnern an ekstatische Tdanze, die manchmal im Zustand der

s (s

Trance aufgeftibrt werden.

zugeschrieben wurden. So sieht der Bal-
kanologe Edmund Schneeweis in den
dalmatischen Umziigen der dedovi, der
alten Minner (im Sinne von Ahnengeis-
tern), mit der baba, der Grossmutter,
Darstellungen wiederkehrender Seelen
[27]. Ahnliche Geister- und Lairmumziige
finden auch in den tbrigen Balkanlin-
dern statt. Im rumiinischen Viseu de Sus
(dt. Oberwischau) fiihren die Zipser,
wie hier die deutsche Minoritit be-
zeichnet wird, an Weihnachten das
Herodes-Spiel» auf. Dabei handelt es
sich um die katholische Abwandlung
oder Adaption des «Bethlehem-Spiels»
(rum. Viflaim), wie es in der Region
Maramures von den Ruminen aufge-
fihrt wird. Im Zentrum steht dabei der
bose Konig Herodes, der trotz seiner
weltlichen Macht den Kampf gegen den

Foto: Kurt Lussi

Tod verliert. Das Spezielle an diesem
Spiel sind die unweihnichtlichen Figu-
ren wie der kinderfressende Jude, der
ungehobelte wilde Hirte und der Glo-
ckenteufel. Diese dimonischen Gestal-
ten begleiten den singenden Tross mit
ohrenbetiubendem Lirm [28]. Die wohl
aus vorchristlichen Lirmumziigen tber-
nommenen heidnischen Elemente die-
ses Spiels weisen Parallelen zum lir-
menden Gefolge des St. Nikolaus auf,
das in der Zentralschweiz den Heiligen
bei seinem Gang von Haus zu Haus be-
gleitet. Letzteres nennt man das «Wilde
Heer, was wiederum Erinnerungen an
die im Alpenraum beheimatete Vorstel-
lung vom Zug der Toten weckt, der in
dunklen Winternichten tber einsame
Hohen braust und alles zerschmettert,
was sich ihm in den Weg stellt.
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Glockenteufel im «Herodes-Spiel» der deutschen Minderbeit in Viseu de Sus (Rumdinien).
Das Spiel, in dem nebst den biblischen Gestalten auch ddmonische Mdasken vorkommen, ist
Foito: Michael Schneeberger

vermutlich beidnischen Ursprungs.

Fast tiberall in der Schweiz werden be-
sonders wihrend der Fasnacht einzelne
Gestalten dieses Totenheeres darge-
stellt. Im Kanton Schwyz wird, wie bei
den dalmatischen Maskenumziigen dem
alten Herrn, einer traditionellen minn-
lichen Maske, das Hudi, die alte Frau,
beigesellt. In Kriens, Kanton Luzern,
sind es die Wdschwyber, die sich eigen-
artig bewegen und obszone Gesten ma-
chen. An anderen Orten treffen wir auf
Hexen, geistliche Herren, Soldaten aus
der Zeit des Ersten Weltkriegs, Monche,
Ritter, Chinesen, vornehme Herren,
leichte Midchen und Damen der feinen
Gesellschaft eintrichtig neben barocken
Ratsherren, Wikingern und mittelalterli-
chen Gestalten. Daneben finden sich
Drachen, Zwerge und besonders hiufig
Diamonen und Geistergestalten.
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Dass der Ruckgriff auf die Vergangen-
heit kein Zufall ist, belegen die Sagen.
Fast immer sind die darin auftretenden
Geisterwesen in altmodische Gewinder
gekleidet. Dazu ein Beispiel: Zwischen
Nebikon und Dagmersellen, Kanton
Luzern, wurde einst ein Holzfiller Zeu-
ge eines ungewohnlichen Schauspiels.
Dort, wo ehedem die Santaburg stand,
sah er alte Herren mit Haarzopfen, die,
in altmodische Kleider gehillt, um ei-
nen Tisch versammelt waren. Vor
Schreck schloss er die Augen. Als er
wieder hinschaute, war der ganze Spuk
verschwunden. Der Holzer hatte Gliick
gehabt. Der einzige Schaden, den er er-
litt, war ein Hautausschlag [29]. Andere
kamen weniger glimpflich davon. In
vielen Erzihlungen ist die Rede von ge-
schwollenen Kopfen, tagelanger Krank-



heit und Siechtum, gefolgt von schnel-
lem Tod. Dabei treten die Symptome
ohne direkten Kontakt mit den jenseiti-
gen Gestalten auf. Der blosse Anblick
genugt, um auf unerklirliche Art krank
zu werden oder zu sterben.

Die hier skizzierten Mythen und Riten
lassen den Schluss zu, dass die Masken-
umzige im europiischen Kulturraum
urspriinglich eine auf das Jenseits aus-
gerichtete  magisch-religiose Funktion
hatten; ihren Exponenten sprach man
zauberische Fihigkeiten zu. Bezeich-
nenderweise hiessen im Westen des
chemaligen Jugoslawiens die Gestalten
der Maskenziige nicht maskare (Mas-
ken), sondern man sprach von carojice
(abgeleitet von cardlije, d. h. Zauberei),
In Dubrovnik hiess eine im Fasnachts-
umzug mitlaufende, in zottige Felle ge-
hiillte Maskengestalt coroje(301. Erst viel
spiter, vielleicht im Zuge der Chris-
tianisierung, verblich das urspriinglich
Zauberische und Ekstatische des Mas-
kenlaufens und machte dem Bediirfnis
Platz, sich vor der Fastenzeit nochmals
richtig auszutoben.

In fast allen Kulturen lisst sich der
Glaube nachweisen, wonach die Mas-
kentriger von Geisterwesen besessen
sind oder sich wiihrend des Masken-
tragens in diese verwandeln. Die An-
hinger des vornehmlich auf Haiti be-
heimateten Voodoo-Kultes sind tiber-
zeugt, dass in der Trance die Gotter und
Geister von den Menschen Besitz er-
greifen. In diesem Zustand befinden
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sich die Lebenden in einer Zwischen-
welt. Durch das ausserhalb der Norm
stehende Auftreten, Aussehen und Ver-
halten im Zustand der Trance reprisen-
tiert der Mensch nicht mehr einen Geist,
der scheinbar von ihm Besitz ergriffen
hat, sondern der Geist ist flir die Zeit
des Besessenseins direkt in ihm anwe-
send [31]. Auch bei den afrikanischen
Masken bleibt fur die Dorfbewohner
immer ein Rest von Ungewissheit. Ist es
wirklich einer der ihren, der die eigen-
timlichen Tinze auffihrt und in ver-
schlisselter Sprache zu den Anwesen-
den spricht, oder ist es nicht doch ein
Dimon, der sich des menschlichen Kor-
pers bedient?

Reste dieser Vorstellungen haben sich
im alpenlindischen Maskenwesen erhal-
ten. Von den bereits erwihnten Drapo-
lingen des Urner Schichentals und in
Biirglen sagte man, wer sich als Drapo-
ling verkleide, werde wihrend des Mas-
kenlaufens zu einem Teufel (Dimon)
und wer darin sterbe, fahre unweiger-
lich zur Holle [32]. Aber auch jene, die
wihrend des Maskentragens die Sakra-
mente der Kirche verspotten oder ihnen
nicht die notwendige Ehrfurcht erwei-
sen, miissen zur Strafe als unsichtbare
Drapolinge umhergehen und sich den
Lebenden als hiipfende und in die
Hinde klatschende Gespenster zu er-
kennen geben. Im Flecken Altdorf er-
zihlte man sogar, geisterhafte Drapo-
linge hitten bisweilen junge Midchen
gepackt und unsichtbar fiir die Umste-
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Tod und dem Leben danach

nacht stebt in enger Beziehung zum
o i
Foto: Kurt Lussi




henden eine Strecke weit fortgetragen
[33]. Ahnliches wird aus Erstfeld berich-
tet, wo dem das Allerheiligste verspot-
tenden Drapoling selbst nach einem
Stihnegang nach Einsiedeln die Larve
nicht mehr vom Gesicht genommen
werden konnte. Der Mann verbrannte
spiter elendiglich in seiner Hiitte [34].

Die Nihe des Drapolings zum Tod und
zum geisterhaften Volk der Ahnen zeigt
sich auch in einer handschriftlichen No-
tiz des Urners Franz Karl Lusser, der
1834 schrieb: «Und der Trapoling bei
Hartelfingd si Gang macht (Auftritt),
wenn am Samstag Nachts das G'lit (Ge-
liute) fir die Todnid [Toten] erschallet
[35]. Der Drapoling tritt demzufolge
dann auf, wenn an Samstagabenden die
Glocken zum Heil der armen Seelen ge-
liutet werden. Diese Tatsache ist ein
wichtiges Indiz fiir den Zusammenhang
zwischen dem Glauben an die Ruck-
kehr der Ahnengeister und Masken-
gestalten wie dem Drapoling, denn der
Samstagabend «gehort» an sich  den
armen Seelen. An  Samstagabenden
werden an vielen Orten des Luzerner
Hinterlandes «d Liechtli gmacht, das
heisst in den Kapellen, auf den Fried-
hofen und in den Wohnhidusern zum
Trost der armen Seelen Lichter ange-
zindet. In diesen Nichten kommen
nach altem Glauben die Toten zuriick
und machen sich den Lebenden be-
merkbar. In einem Haus in Hergiswil,
Luzern, gingen an einem Samstagabend
wie von Geisterhand alle Tiiren gleich-
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zeitig auf. An Samstagen trat bei der
Burg in Altbiiron (Kanton Luzern), in
der Nihe des Gunggi, jeweils gegen
Abend ein griines Minnchen aus den
Lochern der Sandsteinfelsen. Der Volks-
kundler Josef Zihlmann, dem wir dieses
Wissen verdanken, berichtet sogar von
Leuten, die in der Samstagnacht auf ver-
storbene Angehorige warteten [306].

Selbst im Theater haben die Masken ihr
geisterhaftes Wesen beibehalten. Der
Harlekin, eine der Dienerfiguren aus
der Commedia dell’arte, hat schon dem
Ausseren nach viel mit jenen Masken-
gestalten des Alpenraums gemeinsam,
die von ihm abgeleitet sind. Wie der
Drapoling der Urner Fasnacht oder der
Blitz aus Schwyz ist auch der Harlekin
in ein buntes Flickengewand aus rau-
tenformigen Stofffetzen gekleidet. Das
Auffallendste an ihm ist sein Geister-
schritt: Bei seinen Auftritten vermeidet
er jegliches normales Gehen. Stattdes-
sen bewegt er sich ausschliesslich tin-
zelnd, springend und hiipfend fort. Das
hat vielleicht mit seiner mythischen
Herkunft zu tun. In Dante Alighieris
«Gottlichen Komodie» («La Commedia»),
die zwischen 1307 und 1320 entstanden
ist, reprisentiert der alichino (Harlekin)
einen Dimon im Sinne ecines kleinen
Teufels. Das italienische arlecchino ist
wiederum von dem fir das 12. Jahrhun-
dert belegten altfranzosischen  Wort
(h)arlekin oder (h)erlekin abgeleitet.

Das franzosische arlekin geht wohl auf

einen uralten mythischen Luftgeist zu-
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rtick. Sein Auftreten wie auch das seines
Gefolges ist mit dem Heer der unerlos-
ten Toten zu vergleichen, das der Sage
nach als stirmischer Wind ins Jenseits
zieht [37]. Noch heute wird im Alpen-
raum die Seele eines Verstorbenen als
kalter Windhauch beschrieben. Ver-
wandt damit ist die im Buddhismus ver-
breitete Bezeichnung der Seele als «sub-
tile Windenergie».

Masken als Todesklnder

Hatten Masken wie der Harlekin oder
der von ihm abstammende Urner Dra-
poling urspriinglich die Aufgabe, die
Geister der Toten zu vertreiben? Sind
diese Gestalten vielleicht die Nachfolger
eines mit der afrikanischen Poro-Maske
verwandten, weit in die vorchristliche
Zeit reichenden Totenk{inders, von des-
sen urspringlichem Aussehen und Auf-
treten wir nichts mehr wissen?

Dem Geheimnis auf die Spur kommen
wir, wenn wir die Masken der verschie-
denen Kulturen nicht nur nach ihrem
dusseren Erscheinungsbild beurteilen,
sondern von ihrem inneren Wesen her
begreifen. Denn anders als die dussere
Form waren die mit den Masken ver-
bundenen Vorstellungen und Tradi-
tionen in allen Kulturen kaum Verinde-
rungen unterworfen, obschon sie viel-
leicht verblasst sind oder spiter nicht
mehr verstanden wurden. Ein Beispiel
dafir ist die Bindung des Maskenauf-
tritts an ein bestimmtes Datum oder Er-
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eignis. So verbietet im Alpenraum die
Tradition, dass Masken ohne den ihnen
gebtihrenden Respekt und ohne die mit
ihnen verknupften Rituale und ausser-
halb der ihnen zugestandenen Zeiten
auftreten. In Luzern ist Bruder Fritschi,
der 1513 in der Chronik des Diebold
Schilling als «troewinen Mann» be-
schrieben wird, nur in der Fasnachtszeit
in der Offentlichkeit zu sehen [38]. Das
Gleiche gilt fir fast alle Maskengestal-
ten. Die Hallwiler Birzeli zeigen sich
ausschliesslich am Birzelitag (2. Januar)
der Offentlichkeit. Wer sie fiir einen
Folkloreumzug oder ein Festhiitten-
gaudi «buchen» will, klopft vergebens
an. Dasselbe gilt fiir die bereits erwihn-
ten Gestalten der Schwyzer, der Urner,
der Zuger und der Nidwaldner Fas-
nacht, die sich alle nicht zur Schau stel-
len, sondern im Rahmen einer heute
brauchtiimlichen und urspringlich viel-
leicht kultisch zu deutenden rituellen
Handlung auf den Strassen tanzen und
das Volk necken.

Auch die Poro-Maske der Senufo tritt
nur am Begribnistag auf und ihr Er-
scheinen ist dhnlich wie bei unseren
Masken von rhythmischem Trommeln
begleitet. Durch das Schlagen der Trom-
meln im Trauerhaus wird die Seele vom
Korper des Verstorbenen getrennt. Erst
jetzt, mit dem Auftreten des Poro, ist der
Mensch wirklich tot. Dieses Trommeln
wie auch das Auftreten der Maske aus-
serhalb der gebotenen Zeit wird von
den Altesten des Dorfes nicht gestattet,
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Die Hexe im Vuotisheer Lozdrn, Wolbusen. Die Holzmaske stammt vom bekannten
stiddeutschen Maskenschnitzer Robert Stoll in Saig. Foto: Livia Giovanoli
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Guuggenmusig in der Stadt Luzern. Das gesitiete Auftreten der einbeitlich gekleideten
Musikgruppen bat mit der Wildheit der Totenheere nur noch wenig gemeinsam.
Foto: Kuirt Lussi

denn wenn keine Leiche da ist, erzih-
len sie, kann das Ritual seine Aufgabe
nicht erfiillen. Es ist also nicht nur un-
nitz, sondern auch gefihrlich: Das
Trommeln wiirde einem noch Leben-
den den Tod bringen [39].

Ahnlich wie bei den afrikanischen Vol-
kern ist auch bei uns das Auftreten der
Masken von wildem Lirmen oder
rhythmischem Trommeln begleitet. Bei-
des hat den Zweck, die in der Mittwin-
terzeit besonders hiufig auftretenden
Dimonen und Ahnengeister zu vertrei-
ben, um Platz fiir die guten Geister des
Frithlings zu schaffen. Ebenso ist das
Auftreten der alpenlindischen Masken
an ganz bestimmte Tage oder Zeitab-
schnitte gebunden. Im Entlebuch (Kan-
ton Luzern) verkleideten sich die le-
digen Burschen nicht irgendwann, son-
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dern am Donnerstag vor den Fronfasten
im Advent mit alten Lumpen und Stroh.
In dieser Aufmachung zogen sie als
Posterli lirmend durch das Dorf [40].
Auch an anderen Orten traten in diesen
Tagen Masken auf, was wohl mit dem
romisch-heidnischen  Ursprung  der
Fron- oder Quatemberfasten (in der Ur-
schweiz «lie zahlten Tage genannt) zu
tun hat [41]. Darauf deutet auch ihre frii-
here Personifikation durch Maskenge-
stalten. Im Berner Volksglauben lebt
diese Auffassung im Frauefaste-Wibli
und in der Gestalt der Frau Faste fort.
Die Bezeichnung Fraw entstand auf-
grund einer Umdeutung. Fronfasten
wird in der Mundart Fraufasten ausge-
sprochen, woraus Frau Faste entstand.
Das gilt auch fir andere Gegenden der
Schweiz. Im Kanton Schwyz schreckte



man die Kinder mit dem Fraufaste-
Mitietterli, das auf Briicken hockend
seine Fiden spinnt und nicht duldet,
dass an Fronfasten gesponnen wird [42].
Die Nacht vom 30. auf den 31. Dezem-
ber, die Haggennasen-Nacht, war im
Kanton Luzern der Heiggele geweiht, ei-
ner diimonischen, hexenartigen Gestalt,
die mit der in Luzerner Sagen vorkom-
menden  kinderraubenden  Stréiggele
viele Gemeinsamkeiten hat [43]. In
Brunnen zichen am Dreikonigstag (0.
Januar) die beiden Waldfrauen Strudeli
und Strditteli mit lirmendem Gefolge
durch Schwyz. Am Schmutzigen Don-
nerstag folgt der Hohepunkt des Mas-
kenlaufens, die Fasnacht. Wie im Lot-
schental dominieren auch an der Luzer-
ner Fasnacht wilde Gestalten, die kei-
nem dogmatisch vorgegebenen Muster
folgen. Auffillig ist dennoch, dass sie
sich vom Aussehen her fast immer auf
den Tod und die Geisterwelt beziehen.
Mehr als heute beschrinkte sich friither
der Auftritt der Masken nicht nur auf be-
stimmte Daten, sondern er folgte auch
einem von der Tradition vorgegebenen
Ablauf. Das Volk scheute Abweichun-
gen, denn mit Geisterwesen lisst sich
nicht spassen. Grausam ist ihre Rache,
wenn sie nicht aus ernster Absicht, son-
dern nur zum Spott, dargestellt werden.
Diese Auffassung lisst sich nicht nur bei
den Naturvolkern, sondern auch im Al-
penraum nachweisen. Wie bei den Se-
nufo in Burkina Faso halten sich auch
hier die traditionellen Masken eisern an

die ihnen zustehenden Zeiten. Sie tun
das heute aus Respekt vor der Tradition.
Ihr liegt wohl der Glaube zugrunde,
dass der Auftritt der Masken den Zweck
hat, die Didmonen und Totengeister zu
verscheuchen. Letztere wiederum trei-
ben ihr Wesen altem Glauben gemiiss
vor allem zu bestimmten Zeiten: Am
Donnerstag vor den Fronfasten im Ad-
vent etwa oder in der Nacht auf den
Dreikonigstag, die als die gefihrlichste
der zwolf Nichte zwischen Weihnach-
ten und dem Dreik6nigstag gilt. Dem-
gemiss ist auch das Auftreten der Mas-
ken an diese Zeiten gebunden. Ledig-
lich die in den letzten Jahrzehnten in-
flationsartig entstandenen Guuggenniii-
sigen halten sich zum Teil nicht daran,
weil vielen Mitgliedern die Griinde des
Maskentragens nicht (oder nicht mehr)
geldufig sind. Daher gleichen viele der
sich fasnichtlich gebenden Guuggen-
musigen in der Einformigkeit ihres Aus-
sehens und des schon fast perfekten
und trompetenlastigen Spiels mehr den
traditionellen Musikvereinen oder ame-
rikanischen «Army-Bands» und weniger
dimonenhaften Umziigen unbindiger
Ahnengeister, die mit hollischem Lirm
zurtick ins Jenseits ziehen, um Platz far
neues Leben zu schaffen. Zudem sind
einige Gruppen in den letzten Jahren
dazu Gibergegangen, Konzerte durchzu-
fihren und auf Tournee zu gehen. Wiih-
rend der Fasnacht bitten gewisse For-
mationen sogar um Ruhe, damit sie sich
ungestort in Szene setzen und den hof-
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lichen Applaus am Schluss der Darbie-
tung auch horen konnen. Uber diese
Verweltlichung des Lirmens konnen
auch die teils archaischen Namen der
Gruppen nicht hinwegtiuschen [44].
Aufgrund des bei manchen Gruppen
fehlenden Verstindnisses ist es denn
auch durchaus moglich, an einem scho-
nen Sommertag eine Guuggenmiisig
durch Luzern ziehen zu sehen, weil
zum Beispiel eines der Mitglieder hei-
ratet oder Geburtstag feiert. Den ange-
rickten Guuggern wird dabei gross-
ztigig Alkohol ausgeschenkt, der jedoch
selten fir die gewiinschte Stimmung
sorgt, sondern das Peinliche derartiger
Auftritte nur noch verstirkt.

Archaische Ziige bewahrt hat hingegen
der Ubersitz in Meiringen: In den letzten
Tagen des alten Jahres formen sich im
Oberhasli (Kanton Bern) Trychlerziige
[45]. In den Dorfern ziehen individuell
verkleidete Schulbuben mit Kuhglo-
cken und 7Trychlen in kleinen Gruppen
durch den Ort; am Abend werden die
Bubenziige durch Erwachsene ver-
stirkt. Hohepunkt des Trychlens ist der
Ubersitz in Meiringen am zweitletzten
Werktag des Jahres (ohne Samstag).
Eine ganz spezielle Figur ist die im Um-
zug mitgefihrte Schnabelgeiss, eine ge-
gen drei Meter hohe, in weisse Lein-
tiicher gehiillte Gestalt mit Hornern und
Klapperschnabel. Sie ist vielleicht das
letzte verbliebene Relikt einer lingst
verschwundenen Gruppe von Toten-
geistern, Totendimonen oder Toten-
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kiindern, welche durch Personifikatio-
nen entweder glnstig gestimmt oder
dann vertrieben werden mussten [46).

Wie bei den Senufo, deren Fihrer vom
Auftreten der Poro-Maske ausserhalb
der gebotenen Zeiten warnen, beugt
auch im Alpenraum die Erzihltradition
unerwiinschten Auswiichsen vor. Von
den Urner Drapolingen wissen wir be-
reits, was geschieht, wenn einer den
Spott zu weit treibt oder seinen Aulftritt
allem Fasnichtlichen zum Trotz nicht
ernst nimmt. Der Reigen der warnenden
Beispiele konnte fast beliebig fortge-
setzt werden. Als in der Gemeinde Ent-
lebuch einst freche Burschen die dimo-
nische Stréiggele verspotteten, indem sie
sich verkleideten und ihre Jagd spass-
halber nachahmten, war ihr Schicksal
besiegelt: «Keiner von ihnen allen ward
je wieder gesehen und keine Seele
weiss, was aus ihnen geworden ist, er-
zihlt Alois Lutolf in seiner 1862 publi-
zierten Sagensammlung [47].

Anmerkungen

1 Unter dem Begriff «Maske» ist nachfolgend jede
Art der ganzen oder teilweisen Vermummung
zu verstehen, obschon dieses Wort erst im 17.
Jahrhundert eingedeutscht worden ist. Ein ger-
manisches Wort fiir Gesichtsmaske kennt die
Sprachwissenschaft nicht. Man gebrauchte statt-
dessen allgemeine Umschreibungen wie «sich
verbutzens oder wsich verwelhens (vgl. Gisler,
Fasnichtliches Uri, S. 42 ).

Vgl. dazu die Ausfiihrungen bei Lussi, Im Reich
der Geister, S. 11 f.

|38}



Bt

N

(=)

9
1C

o

11

13

RSN

15
16

17

Tschernigow, Ukrainische Dimonologie, S. 11,
Schneeweis, Serbokroatische Volkskunde, S. 99.
Schneeweis, Serbokroatische Volkskunde, S.
120.

Mindlich aus Ruswil und Umgebung.
Carmichael, The Skeleton at the Feast, S. 21.
Carmichael, The Skeleton at the Feast, S. 18,
Réitsch, Enzyklopidie, S. 495-496.

Coward, Leben nach dem Tod, S. 122 f.
Hinweis von Jacek Piwowarczyk, Hongkong.
2008 fillt das Ghost-Festival auf den 15. August
nach unserer Zeitrechnung.

Hell-Dollars  sind den wirklichen Bankno-
ten nachempfundene Geldscheine. Ausgestellt
werden sie meist von der imaginiren «Bank
der Dunkelwelt- (Ming Du Yin Hang). Das auf
vielen hell bank notes zu sehende Portriit stellt
fast immer Yan Luo Wang dar. Er ist der Wang
(Konig) des Todes und Herrscher iiber Feng
Du, die chinesische Holle.

Eberbard, Lexikon chinesischer Symbole, S.
264.

Miindlich von [less Kuloloio, Hawaii, Lehrer
und traditioneller hawaiianischer Heiler. Er tritt
in besonderem Masse flir die Rechte der ha-
waiianischen Urbevolkerung ein, der er als Al-
tester der Maui angehort.

Hoffmann-Krayer, Feste und Briuche, S. 82.
Siehe auch Lussi, Im Reich der Geister, S. 102.
HDA, Band 5, Sp. 1792.

Das Wort Drapoling ist vermutlich von ital.
«drappo- (Stoff) abgeleitet, ein Hinweis darauf,
dass die harlekinihnliche Maskengestalt wohl
tber die Reisliuferei von Italien nach Uri
gekommen ist. Vgl. dazu auch: Gisler, Fas-
nichtliches Uri, S. 52 f.

Vgl Lussi, Im Reich der Geister, S. 287 f.
Zitiert nach Moffit Cook, Shaman, Jhankri &
Néle, S. 60. Das hier von Pat Moffit Cook ver-
wendete Wort «Schamane» stammt aus  der
mandschu-tungusischen Sprache der Ewen-
ken, eines kleinen indigenen Volkes, das
mehrheitlich in Sibirien lebt. Die Indianer Me-
xikos kennen diesen Begriff nicht. Bei ihnen
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werden die Schamanen curanderos (Heiler)
genannt. (Mindlicher Hinweis von Jorge A.
Kokopelli Guadarrama, Mexiko, traditioneller
Tinzer und Vertreter der Kultur der Azteken.)
Carmichael, The Skeleton at the Feast, S. 39.
Vgl dazu die Darstellungen des schidelge-
sichtigen aztekischen Totengottes Mictlante-
cuhtli oder eine mit Halbedelsteinen verzierte,
Tezcatlipoca darstellende Schiidelmaske im
Britischen Museum. (Abbildung bei Carni-
chael, The Skeleton at the Feast, S. 41.)
Schlecht, Expedition in magische Welten, S. 82.
Schlecht, Expedition in magische Welten, S. 168.
Zu den Geisterhunden des Luzerner Hinterlan-
des siche: Lussi, Im Reich der Geister, S. 87 .

t HDA, Band 5, Sp. 1781.

Wiget und Steinegger, Feste und Briuche, S.
2063.

Gyr, Schwyzer Volkstum,

Schneeweis, Serbokroatische Volkskunde, S.
127

Hinweis von Michael Schneeberger, Viseu de
Sus, Ruminien.

Littolf, Sagen, Briuche, Legenden aus den funf
Orten, S. 128.

Schneeweis, Serbokroatische Volkskunde, S.
127.

Schiecht, Expedition in magische Welten, S. 18.
Muheim, «Rund um die Urner Fasnacht.
Liitolf; Sagen, Briuche, Legenden aus den flinf
Orten, S. 162.

Muheim, «Rund um die Urner Fasnacht.
Panizza, Urner Fasnacht,, S. 158.

Zihlmann, Volkserzihlungen und Briiuche, S.
358.

Vgl. u. a.: HDA, Band 5, Sp. 1777 f.
«Stroewinen Mann»: Aus Stroh gebildete Voll-
maske, die als «lrre» Gestalt den Tod und den
Winter symbolisiert.

Schlecht, Expedition in magische Welten, S. 85 f.
Liitolf; Sagen, Brituche, Legenden aus den finf
Orten, S. 36.

HDA, Band 3, Sp. 116. Die Fronfasten treten
viermal im Jahr ein und zwar (seit Gregor VII.)
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jeweils am Mittwoch, Freitag und Samstag der
ersten Fastenwoche, der Pfingstwoche, der
dritten Woche des Septembers und in der drit-
ten Adventswoche.

42 Hoffmann-Krayer, Feste und Briiuche, S. 81,

43 Zur Striiggele siche u. a. Lussi, Im Reich der
Geister, S. 34f.

44 Vgl. Peter Lobri: Wenig schrille Schrinzer.

Rhetorik und Realititen der Luzerner Fas-

nacht», in: Neue Zircher Zeitung vom 19. Feb-

ruar 2007, S. 11.

Trychle (Treicheln) sind dumpf tonende, aus

Eisenblech geschmiedete grosse Glocken, die

den Kithen vor allem beim Alpaufzug bzw. bei

der Alpabfahrt umgehiingt werden.

46 Lussi, Lirmen und Butzen, S. 68.

47 Liitolf, Sagen, Briuche, Legenden aus den fiinf
Orten, S. 34.
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Hungry Ghost Festival in Kowloon, Hongkong. In der Shanghai Street verbrennen zwei
Frauen Geistergeld und Zettel mit guten Wiinschen. Uber den Rauch gelangen die Opfer-

gaben zit den Seelen der Tolen.
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der Praxis des Volksglaubens und der Volksmedi-
zin im Alpenraum.
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