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Maskenbrauche

Das Auftreten von Masken geht weit zurtick und stand frither wohl nicht im Zu-
sammenhang mit festen Tagen. Schon die Goten zum Beispiel fithrten um Neujahr
herum, in Pelz und Masken vermummt, Lirm- und Heischeziige durch. Maskentrei-
ben fand die ganze Winterzeit hindurch statt, also etwa von Winteranfang bis zum
Friihling, was auch dazu fiihrte, dass man im Mittelalter in Basel zu verschiedenen
Zeiten immer wieder auf Vermummte traf, und dies nicht nur zur Fasnachtszeit, wie
das heute der Fall ist. Die Hauptzeiten fiir Masken kann man aber um den kiirzesten
Tag (21. Dezember) herum festlegen, da man von alters her glaubte, dass um diese Zeit
die Seelenwesen oder Totengeister ihre Schwarmzeiten hatten. Die Verhaltensweisen,
die die meisten Masken im Mittelalter zeigten, setzten sich aus drei Punkten zusam-
men: dem Heischen, dem Riigen und dem Spenden. Es sind genau diese spezifischen
Titigkeiten, die auch die Seelenwesen auszeichnen, was im Kontext mit dem Auf-
treten der Maske zu den spezifischen Zeiten dieser Wesen beweist, dass hier deren
mimische Darstellung vorliegt.s

Doch kommen wir nun zu den Masken der mittelalterlichen Fasnacht in
Basel. Fiir das Verkleiden und Verlarven gab es allgemeine Ausdriicke wie: in «ver-
enderten kleydern» («verinderte Kleider»)*, «inn Butzen wysz gon» («in Butzen-
weise herumgehen»)%s, «sich verbutzen» («sich verkleiden»)%, «jrr Angesicht Mit
Boggen/Butzen Antligeren [...] nit verstellen noch verbutzen» («ihr Gesicht nicht
mit Bocken-/Butzenantlitzen verindern oder verkleiden»)¥, «inn einer Mummery
vmbzogen» («in einer Verkleidung herumgezogen»), wobei die Schreibweise vari-
ieren konnte. Mit diesen Begriffen waren keine Maskentypen im einzelnen gemeint,
sondern einfach nur eine Verkleidung an sich, ohne nihere Definition. Wir finden
aber auch spezifischere Bezeichnungen in den Quellen, so zum Beispiel 1418, wo das
«in Bokenwise gon/louffen» («in Bocksweise herumgehen/laufen»)*, 1420 «in tii-
fel} wise louffen» («in Teufelsweise herumlaufen»)®, oder 1436 «in tiifelf§ hiitten»
(«in Teufelshiuten»)s! umherzulaufen verboten wird. Die Kostiimierung als Teufel
finden wir in den iiberlieferten Quellen nur vor der Reformation, was nicht unbe-
dingt heissen muss, dass es dieses Kostim spater nicht mehr gab. Entweder war diese
Verkleidung nur einfach zum selbstverstindlichen Fasnachtskostiim geworden, so
dass es nicht mehr notig war, es in den Dokumenten besonders zu erwihnen, oder
die wiederholten Verbote hatten endlich ihre Wirkung gezeigt und dem «tsifelf$ hiit-
ten»-Tragen ein Ende gemacht.

Der Ausdruck «in Békenwise» oder «in Bocken wise» taucht in den Quel-
len regelmassig auf, was darauf schliessen lasst, dass es sich dabei um eine gingige Ver-
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Abb. 9 Wirkteppich mit Edelleuten und Wildleuten auf der Falkenjagd, Basel 15. Jh.
Schén zu erkennen sind die zum grossen Teil von Pelz bedeckten Kérper der Wildleute.

kleidung gehandelt haben muss. Wenn wir uns iiber das «Idiotikon» dem Ausdruck
nihern, stellen wir fest, dass damit ein Ziegenbock gemeint war: « Bock», bzw. «Bogg»,
Pl. «Bock».%? Dies macht durchaus Sinn, denn Tiermasken spielten bei Maskentreiben
schon immer eine Rolle.®* Wie man weiss, wurde der Teufel in Bildquellen oft mit den
Hoérnern und dem Bart eines Ziegenbocks dargestellt, was sich aus der mittelalter-
lichen Theorie der Tierallegorien ergab. Der Ziegenbock wurde dabei mit Unkeusch-
heit, Geilheit in Verbindung gebracht, einer Eigenschaft, welche sich auch auf den
Teufel iibertragen lasst.** Also konnte «in Bikenwise» wohl eine Teufelsmaske mei-
nen, die vielleicht urspriinglich aus einer reinen Bocksmaske entstanden war.

Nach Mezger waren die fasnichtlichen Masken und Verkleidungen in threm
Friihstadium noch ziemlich uneinheitlich, was sich aber seit spitestens 1450 dnderte,
als eine immer klarer umrissene Figurenpalette das Bild prigte. Dabei kénnen gewisse
Grundtypen ausgemacht werden, die sich iiber weite geographische Riume hinweg
dhnelten, obwohl es natiirlich lokale Varianten gab.®* Zu diesen Basistypen gehoren
neben dem Teufel auch die Wildleute, in denen nach christlicher Auffassung der Teu-
fel symbolisch zum Ausdruck kam und die in diesem Sinne mit dem Teufel gleichge-
setzt werden konnten. Wildleute wurden einerseits als mythologische Dimonenge-



stalten, andererseits als dimonenvertreibende Wesen angesehen, die leicht an ihren

verschiedenen Merkmalen erkannt werden konnten. Ihr menschlicher Korper war
von einem zottigen Pelz bedeckt, welcher nur Gesicht, Hinde, Fiisse und manchmal
Ellbogen und Knie frei liess. Wildfrauen zeichneten sich ausserdem durch nackte
Briiste aus. Meistens trugen die Wildleute oder rauhen Leute, wie sie auch genannt
wurden, einen Stock oder Kniippel bei sich, der, wie wir es vom Wilde Ma der Ge-
sellschaft zum Haren kennen, auch in einem ausgerissenen Tannchen mit Wurzeln
bestehen konnte. Da der Korper eines Wildmannes nur unzureichend von Behaarung
bedeckt wurde, waren seine Lenden auch meistens von einem Laubkranz umgiirtet.s

Der Wilde Mann bzw. die Wildleute gehorten im Mittelalter zu den am wei-
testen verbreiteten Maskengestalten. Dies verwundert weiter nicht, wenn man be-
denkt, dass diese sagenhaften Wald- und Bergbewohner im damaligen Leben tiberall
prasent waren. Man findet ihr Bildnis seit dem 13. Jahrhundert an Fassaden, in Buch-
illustrationen, auf Wandteppichen und auf Wirtshausschildern.®” Der Auftritt des Wil-
den Mannes war weder in Basel noch an anderen Orten an die Fasnacht gebunden.
Aus dem Jahr 1435 ist ein Bericht iiber einen Wildmannentanz tiberliefert, der am
6. Januar (Epiphanie), also am letzten Tag der Zwolf Nichte, stattfand. Die Haupt-

31



32

festivitdt dieses Tages bestand eigentlich in einem Turnier, das von den Spaniern, die
anlisslich des Konzils in der Stadt weilten, ausgerichtet worden war. Nach dem Turnier
begab man sich mit den Damen zu einem Abendessen mit anschliessendem Tanz. Zur
Belustigung der Giste wurde dann der erwihnte Wildmanntanz aufgefiihrt.68

Im 15. Jahrhundert wurde in Basel eine Ofenkachel hergestellt, worauf drei
verkleidete Gestalten, die auf Blasinstrumenten spielen, zu erkennen sind.%? Aus der
Darstellung geht eindeutig hervor, dass der ganze Korper der mittleren der drei Fi-
guren von einem zottigen Tierfell bedeckt ist. Die Fiisse hingegen sind nackt oder als
tatzenartige Pfoten ausgebildet, was, wie Bildbelege zeigen, beides moglich wire.”® Es
ist nicht eindeutig zu erkennen, ob diese Gestalt auf der Ofenkachel eine Maske trigt,
obwohl die fratzenihnlichen Ziige eher diesen Eindruck erwecken. Ob es sich bei die-
ser Darstellung um eine fasnichtliche Szene handelt, ist nicht mit Sicherheit zu sagen,
doch durchaus wahrscheinlich.

Abb. 10 Fasnachtlich vermummte Wildleute suchen eine Gesellschaft heim und geraten wegen
einer Fackel in Brand.
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Abb. 11 Griin glasierte Ofenkachel mit fasnachtlich anmutenden Figuren (Basel, Mitte 15. Jh.).
Es handelt sich um die friiheste bekannte Bilddarstellung fasnachtlicher Maskengestalten

aus dem Basler Raum.

Der Ausdruck «in Goler wise» kommt in den Quellen, und auch dann nur
in denen vor der Reformation, immer im Zusammenhang mit anderen Ausdriicken
des Verkleidens vor: «dz niemand jn Bécken wise noch in Goler wise oder in tiifels
hiiten louffen solle noch sich verendere jn dhein wise noch wege mit den kleidern»
(«dass niemand in Bocks- oder Narrenweise, oder in Teufelshiuten, herumlaufen oder
sich in einer anderen Weise verkleiden soll»)”, «daz niemand in tiifelf} hiitten noch
in golers wise louffen solle noch in Bocken wise gan oder sich jn dehein andere
wise mit kleideren verenderen» («dass niemand in Teufelshiuten, in Narren- oder
Bocksweise herumgehen oder sich in einer anderen Weise verkleiden soll» )™, «dz nye-
mand weder tages noch nachtes in Bocken wise in Goler oder tufels huten gan
oder uber und uber louffen solle» («dass niemand, weder tags noch nachts, in Bocks-
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oder Narrenweise oder in Teufelshiuten herumgehen und tiberall rein- und rauslau-
fen soll»).” Deshalb liegt die Schlussfolgerung nahe, dass es sich auch dabei um eine
Art der Vermummung gehandelt haben muss. Wenn wir im «Schweizerischen Idioti-
kon» nachschlagen, finden wir unter Gol/Gél die Erklirung, dass es sich dabei um
einen mutwilligen, narrischen Menschen oder Possentreiber, insbesondere eine er-
wachsene Person, handelt, die sich bewusst oder unbewusst nirrisch gebirdet. Auch
das Verb golen/golen fihrt uns in dieselbe Richtung, denn in Basel beschrieb man
damit einen Erwachsenen, der sich einfiltig, dumm benahm, gedankenlos herumging
oder -stand und mit offenem Mund gaffte.”* Diese Beschreibungen ergeben, dass es
sich hier tatsichlich um eine Narrenmaske handeln kénnte. Daraus diirfen wir jedoch
nicht selbstverstindlich schliessen, dass in Basel eine spezifische Fasnachtsmaske des
Narren existierte, obwohl wir im Jahr 1540 auf eine Quelle stossen, in welcher der
Ausdruck Narr gebraucht wird: «<Hans Hamman von Rotwil ist vader den handt-
wercks gsellen/inn Narren wisz harumb gelouffen an der vasznacht/hatt sich also
voll gesoffen das er ganzt vngschickt dohar gfaren / mit griiselichem gschrey /
jo/ also vngeberdig das er eim touben vnsynnigen menschen glicher gesehen dann
eim verniinfftigen /...» («Hans Hamman aus Rotweil ist an der Fasnacht in Narren-
weise unter den Handwerksgesellen herumgelaufen. Er hat sich in derartiger Weise
vollgesoffen, dass er ganz ungeschickt daherkam, mit grisslichem Geschrei und sich
so ungebirdig benahm, dass er eher den Eindruck eines geistesgestorten, verriickten
Menschen machte als eines normalen ...»).”> Mit beiden Begriffen, in Géler wise und
inn Narren wisz, konnte wirklich nur ein nirrisches bzw. verriicktes Benehmen an
sich gemeint gewesen sein. Wenn man sich das Bild eines Narren im mittelalterlichen
Verstindnis ansieht, entdeckt man, dass mit einem Narr eine geisteskranke, verriickte
oder in sonst einer Weise unzurechnungsfihige, ja sogar bosartige und gefihrliche
Person gemeint war.”¢ Der Ausdruck «inn Narren wisz» kénnte sich somit also wirk-
lich nur auf das unmogliche Verhalten des Handwerksgesellen, der «eim touben
vnsynnigen menschen glicher gesehen dann eim verniinfftigen», beziehen. Jedoch gibt
es da noch die bereits erwihnte Ofenkachel aus dem 15. Jahrhundert, die eindeutig
auch eine Narrenfigur zeigt. Die Gestalt, die rechts von dem schon beschriebenen
Wilden Mann steht, hat eine Kopfbedeckung, die mit langen Ohren ausgestattet ist.
Die Eselsohrkappe, um die es sich dabei handeln diirfte, ist neben den Schellen das
wohl urspriingliche Narrenkennzeichen.” Das Kostiim der hier erwihnten Figur
scheint auch tiber und tiber mit Schellen bedeckt, was auf einen Narren schliessen
lasst.”¢ Unterhalb der Knie erkennen wir ausserdem ein Band aus Schellen, wie wir sie
auch bei den Narren auf einem Holzschnitt von Erhard Schén aus dem 16. Jahrhun-
dert sehen.” Dies alles deutet darauf hin, dass die Narrenfigur in Basel bereits vor der
Reformation bekannt war.

Was hier auch noch erwihnt werden sollte, ist der Zusammenhang von Narr
und Tod, der auch in vielen bildlichen Darstellungen, vor allem im Totentanz®, immer
wieder auftaucht. Dass der Tod im Narrenkostiim dargestellt wurde, hing mit der
spatmittelalterlichen Narrenidee zusammen. Die Narrheit galt damals als Synonym



Basler Narr und Fiedlerin.

Abb. 12
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Abb. 13 Tanzender Narr.

fir Gottesleugnertum und Siindhaftigkeit und wurde oft auch mit der Erbsiinde
gleichgesetzt. Vom Gedanken ausgehend, dass der Tod durch die Erbsiinde, sprich
die Narrheit des Menschen, in die Welt gekommen war, ergibt sich der Zusammen-
hang zwischen Narr und Tod.3!

Eine weitere Maske der mittelalterlichen Fasnacht in Basel war der Meier —
«in Meyers oder derglichen wise verkleydet» («in Meier- oder ihnlicher Weise ver-
kleidet»)82 —, der sowohl vor wie auch nach der Reformation existierte und bis heute
im Waggis fortlebt. Urspriinglich bezeichnete der Begriff einen Beamten, der einem
Fronhof vorstand. Mit der Zeit wurde Meier eine allgemeine Bezeichnung vor allem
fiir den Pichter und spiter fiir den selbstindigen Bauern. Im Spitmittelalter galt der
Bauer in Kunst und Literatur als der Inbegriff des Télpelhaften, Ungehobelten,
Animalischen und wurde zur Darstellung grober Sinnlichkeit und unzivilisierten Ver-
haltens herangezogen.®> Der Bauer gehérte, wie auch der Narr oder der Teufel, zu den
Masken, die man im Mittelalter immer wieder antraf. Wie wir uns die Verkleidung
des damaligen Meiers vorzustellen haben, ist nicht klar, doch er musste sicherlich als



Bauer identifizierbar, sprich mit bauerlichen Merkmalen, ausgestattet gewesen sein.
Wie oben schon erwihnt, geht der heutige Waggis auf eben diesen Meier des mittel-
alterlichen Brauchtums zuriick. Den meisten Baslern diirfte heute aber kaum bewusst
sein, dass es sich beim Waggis um einen karikierten Sundgauer Bauern handelt, der
als Maskenfigur jedoch erst seit dem Ende des 19. Jahrhunderts, seit dem Deutsch-
Franzosischen Krieg, existiert. Doch wie ist es zu erkliren, dass man ausgerechnet
den Sundgauer Bauern karikierte, wenn doch auch Bauern aus anderen Umgebungen
von Basel ihre Waren auf dem Markt an der Rheinstadt feilboten? Wahrscheinlich lag
es daran, dass sie sich durch ihre Tracht, weisse Zipfelmiitze und weisse Hose, von
den anderen abhoben und den Baslern verkleidet vorkamen. ¢

Eine Basler Quelle aus dem Jahr 1526 zeigt deutlich, wie die Obrigkeit ver-
suchte, die Fasnacht im Rahmen zu halten, sie aber doch nicht ganz verbieten wollte:
«ob Jemands dise vassnacht jn Meyger oder derglichen wise verkleidet umbgon
wolte, das die selbigenn sollichs allein jm tag unnd gar nit by der nacht thuon...»
(«falls an der kommenden Fasnacht jemand als Meier oder auf ahnliche Weise verklei-
det umgehen will, soll er das am Tag und nicht nachts tun ...»)%, obwohl die meisten
anderen Verbote hiufig auf eine Totalabschaffung der einzelnen Briuche abzielten.
Zusitzlich wird in dieser Quelle aber ausdriicklich verboten, dass man eine Gesichts-
maske trage: «unnd daby jre angesicht, so sy also jm tag umbgond, mit boggen
antlitn oder sonnst nit verstellen, noch sich unbekundig machenn sollenn.» («und
falls sie also am Tag umgehen, sollen sie ihr Gesicht weder mit Bockenantlitzen noch
sonst irgendwie unkenntlich machen.»)® Die Absicht der Obrigkeit bestand wohl
darin, die Gefahr von Verbrechen einzudimmen. Die Hemmschwelle fiir gewalt-
titige oder sonstige kriminelle Ubergriffe konnte durch die Unkenntlichkeit der
Person durch eine Maske drastisch sinken, was die Gefahr fiir Verbrechen zur Fas-
nachtszeit natiirlich erhéhte.?” In diesem Zusammenhang stehen unter anderem wohl
auch die Verbote des Waffentragens an der Fasnacht: «Lieben herren und gliten
friind Unser herren Rat und meister thiind iich sagen und gepieten dz hinfiir nye-
mand [...] mit schwertern lang — messern und tegen [...] uff der gassen gange ...»
(«Liebe Herren und gute Freunde! Unser Herren Rat und Meister gebieten, dass von
jetzt an niemand mehr [...] mit langen Schwertern, Messern oder Degen [...] auf
der Gasse herumlaufen soll ...»)$ und «kein waffen noch gewer tragen» («keine
Waffen oder Gewehre auf sich tragen»)®. Dass solche Verbote sinnvoll waren, zeigt
die Bose Fasnacht von 1376 in Basel, wo im Verlauf eines Turniers zur Feier der Fas-
nacht Tumulte aufkamen und in blutige Auseinandersetzungen zwischen Biirgern
und Edelleuten ausarteten.”

Eine der einfachsten Verkleidungen war der Kleidertausch zwischen Mann
und Frau, wie zwei Quellen aus der Mitte des 16. Jahrhunderts zeigen: «An nechst
verschinener vasznacht / ist diser Hans von W. / mit anderen jungen gsellen / inn
butzen wisz / mit frowen cleideren angethon / vmbher zogen / seltzamm bossen
gerissen / sich lossen halsen / vnd lecken / vnder anderm Nyder gehuret vnd sich
des wassers / wie ein wib / entplost / das nun gar schantlich / vad ergerlich gsin /

37



LR
1 {158LYS

Abb. 14 Turnierszene auf einem Basler Kalenderblatt um 1480. In der Mitte zwei tjostierende Ritter,
begleitet von Herolden oder Grieswértern («Schiedsrichtern») in Narrentracht.
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dorumb im kefyg glegen ...» («<An der letzten Fasnacht ist Hans von Warse, der Metz-
gergeselle, mit anderen jungen Gesellen in Frauenkleidern umhergezogen, hat selt-
same Possen gerissen und hat sich umarmen und kiissen lassen. Unter anderem hat er
sich auch hingehockt und wie eine Frau Wasser gelassen, was sehr unanstindig und
argerlich war. Deshalb musste er ins Gefingnis ...»)”" und «Peternella Sacco / hatt
sich lossen betoren das ir wibs cleider abgezogen / hosen vnd wammest angleit /
ein filtzhut vff gsetzt / sich lossen mit kolen schwartz machen wie ein Mér / voll
wins worden / vnd also mit giten gsellen / die vergangne nacht / biss vmb die
elffte stund vmbher zogen / vnd v{f dem Miinster platz / ouch an andern orten
grobe zotten geryssen / zu letst vif der schlosser stuben gangen / doselbst die ob-
genanten zwen (ein Schlosser- und ein Schuhmachergeselle) ... gfunden, die sy nit
anderst / dann fiir ein mannsbild angesehen / iren zetrincken gebotten ...» («Pe-
ternella Sacco hat sich tiberreden lassen, ihre Frauenkleider gegen Hosen, Wams und
Filzhut einzutauschen, sich das Gesicht mit Kohle schwarz wie ein Mohr firben zu
lassen, und sich dann betrunken. So zog sie dann letzte Nacht mit Gesellen zusam-
men bis um 23 Uhr umher. Auf dem Miinsterplatz und auch an anderen Orten rissen
sie grobe Zoten und zogen zuletzt auf die Zunftstube der Schlosser. Dort traf sie auf
einen Schlosser- und einen Schuhmachergesellen, die sie offensichtlich fiir einen Mann
hielten und sie zum Trinken einluden ...»)%. Der Sinn der Maske bzw. der Verklei-
dung an sich besteht darin, dass man in eine andere Identitit schliipft und sich
dadurch freier und ungehemmter verhalten kann?, wie die letzte Quelle auch gezeigt
hat. Dadurch konnten jedoch auch die Grenzen der Sittlichkeit iberschritten wer-
den, was die Obrigkeit durch Verbote zu unterbinden suchte. Auch das Schwirzen
des Gesichtes, wie es Peternella Sacco tat, war eine einfache und effektive Art, seine
Gesichtsziige zu verstecken und dadurch unerkannt zu bleiben.

Eine Fasnachtsfigur, die in den Basler bzw. basellandschaftlichen Quellen
erst nach der Reformation erwihnt wird, ist der Gutzgyr oder auch Hutz-Gyr, der
in Liufelfingen BL bis ins 19. Jahrhundert bekannt war.** Der Gutzgyr wird in den
hier verwendeten Quellen immer mit der Mittfasten, also dem vierten Fastensonntag
(Laetare), in Verbindung gebracht: «V{f Mitvasten triben sie abgotterej mit eins
Vermumbten schonbart®, den sie heiszen Gutzgyr» («An Mittfasten trieben sie
Abgotterei mit einem Vermummten, den sie Gutzgyr nennen»)*. Auch schr auf-
schlussreich ist die folgende Quelle aus Wintersingen BL von 1600: «Gutzgyr wirt
herumb gefiiert, dabj der Namen Gottes missbrucht, allein dz sie anlosz zum
schlemmen haben.» («Der Gutzgyr wird umhergefithrt, wobei der Name Gottes
missbraucht wird. Und dies alles geschieht nur, damit sie einen Anlass zum Schlem-
men haben.»)”” Beim Hutzgyr handelte es sich um einen jungen Mann aus der Hutz-
gyrgesellschaft, die meistens aus fiinf bis sechs Knaben bestand, der mit Frauenrock
oder Strohgewand, hoher kegelférmiger Kappe, Schellengurt und wilder Gesichts-
maske ausgestattet war. Unter Lirm zog die Gesellschaft, der Gutzgyr immer vorne
weg, durch die Strassen und heischte drohend mit einem Bettellied Gaben wie Brot,
Fier, Mehl, Butter und auch Geld.”

59



40

Abb. 15

Basler Maskentreiben im 16. Jh. Deutlich zu sehen sind die aufgesetzten Gesichtsmasken.



«Hutzgiiri geri,

Stockfisch und Eri!

Gebt mir au en Eierinanke,

I will ech tusig Mole danke.

Gebt mer Mehl und Brot!

Lueg, wie ’s Hutzgiir stot!

Wenn der is aber nit weit ge,

So wei mer ech Chiie und Chalber ne,

Mer wei ech ’s Hus abdecke,

Mer wei ech uferwecke.»”

Auch ein weibliches Pendant zum Gutzgyr existierte, das sogenannte Wei-
bel-Weib, das in denselben Gegenden wie der Gutzgyr umzog und in einer Quelle
aus dem Jahr 1736 erscheint: «die Fasznacht feiir, sammt Weibel weib und Guts-
Gyr sollen konfftig abgeschafft seyn.» («die Fasnachtsfeuer, Weibel-Weib und Gutz-
gyr sollen kiinftig abgeschafft werden.»)!® Das Weibel-Weib wurde dabei nicht von
einem der Midchen aus der Weibel-Weib-Gesellschaft dargestellt, sondern es han-
delte sich bei der Figur um eine aufgeputzte Strohpuppe, die mit einem Bettellied von
den Midchen durch die Strassen getragen wurde.!”'

In der Fasnachtsliteratur werden Strohpuppen normalerweise immer 1m
Zusammenhang mit spiterem Verbrennen genannt, was wir in unserem Fall jedoch
nicht finden. Es handelt sich bei diesen Verbrennungen um einen Schlussbrauch des
Fasnachtsfestes, indem die Fasnacht, also die Strohfigur, verbrannt wird und damit
das endgiiltige Ende versinnbildlicht. Nach Mezger konnte dieser Brauch aus der
mittelalterlichen Rechtsauffassung hervorgegangen sein, wonach alles Gottferne,
Ketzerische und Teuflische im Feuer vernichtet werden muss.!2 Es gab jedoch auch
einen konkreten Brauch an Mittfasten (Mitte der Fastenzeit), der seit dem 14. Jahr-
hundert im deutschen Raum existierte. Dabei wurde eine Strohpuppe, die den Tod
symbolisierte, vor das Stadttor getragen und dort verbrannt. Der Ursprung dieses
Brauches soll in der Perikope (Bibelabschnitt) des Donnerstags nach Mittfasten lie-
gen, wo es heisst: «Als er nahe an das Stadttor kam, siche, da trug man eben einen
Toten heraus [...].» Dadurch soll in einer symbolischen Brauchhandlung die Uber-
windung des Todes durch den Erloser dargestellt werden.!®® Dieser Brauch hat, ober-
flichlich gesehen, nicht die geringste Ahnlichkeit mit dem Brauchtum des Gutzgyr
und des Weibel-Weibes, ausser dass beide an Mittfasten stattfanden. Wenn wir das
Ganze jedoch ein wenig genauer betrachten, konnen wir in beiden Fallen eine Reini-
gungszeremonie und den Eintritt in eine neue Welt ohne Siinden entdecken. Beim
Gutzgyr und Weibel-Weib stellt diese Reinigungszeremonie das Heischen der
(Opfer-)Gaben dar, durch welche die Totengeister, worauf diese Figuren urspriing-
lich wohl auch zuriickgehen, besinftigt werden. Beim «Toten»-Verbrennen stellt das
Feuer die Reinigung dar. In beiden Fillen folgt nach der Mittfasten die zweite Hilfte
der Fastenzeit, worauf Ostern und damit der Eintritt in eine neue, siindenfreie Zeit

folgt.

41



42

Wie schon erwihnt, wurden die Figuren Gutzgyr und Weibel-Weib nicht
an der eigentlichen Fasnacht herumgefiihrt, sondern erst an Mittfasten. Da die Fa-
stensonntage seit dem Konzil von Benevent 1091 nicht mehr vom Fastengebot be-
troffen waren, scheint man den Mittfastensonntag (Laetare), als Halbzeittermin der
Fastenzeit sozusagen, nochmals genutzt zu haben, um die Fasnacht ein letztes Mal
aufleben zu lassen, wie das auch fiir Belgien noch heute bekannt ist!®, und feierte dabei
nochmals so ausgelassen wie an der Fasnacht. Da dieser Brauch zwar nicht zur ei-
gentlichen Fasnacht gehorte, aber eindeutig mit ihr im Zusammenhang stand, soll er
hier ebenfalls erwihnt werden. Ob dieser Brauch eventuell auch in der Stadt prakti-
ziert wurde, ist nicht bekannt, was aber durchaus denkbar wire, da auch Brauchtum
vom Land in die Stadt getragen wurde.

Abb. 16 Wirkteppich mit Wilden Leuten auf der Hirschjagd. Ausschnitt eines Basler Wirkteppichs.
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