Iversitat

DIPLOMARBEIT

Titel der Diplomarbeit

,2Hanswurst. Provenienzen und Perspektiven”

Verfasser

Mag.phil. David Krych

angestrebter akademischer Grad

Magister der Philosophie (Mag.phil.)

Wien, 2014

Studienkennzahl It. Studienblatt: A 317
Studienrichtung It. Studienblatt: Theater-, Film- und Medienwissenschaft
Betreuer: Univ.-Prof. Dr. Stefan Hulfeld






INHALT

Ein Wort davor — Hanswurst, ,Lustige Person® und ,Importprodukt?

PROVENIENZEN VON HANSWURST

Hans — Etymologie / Genealogie
Von ,hans myst’ iiber ,Hans Mist’ zu ,Hans Worst’
Ein Appellativ sondergleichen
Eine teuflische Verwandtschaft
Wurst — Groteskes Kérperkonzept
Die drei Wiirste des Hans
Ein kérperliches Drama
Hanswurst — Lebenstheater & Theaterspiel, eine Frage der Identititen

Hansz Blutworst, Hansz Leberwurst & Peter Leberwurst

Zwischenthesen

PERSPEKTIVEN AUF HANSWURST

Machttheoretisch

Herr und Knecht in einer Figur — Hanswurst und der Zyklus der Arbeit

Psychoanalytisch
Ein Figurationsprinzip fiir das Unbewusste
Spieltheoretisch

Joker — Wann ist der Wert schon was wert?

Ein Wort danach

Bibliografie

10
15
21

36
42

45

54

58

59

68

74

79

80



Ein Wort davor — Hanswurst, ,,Lustige Person® und , Importprodukt“?

In der von Beatrix Miiller-Kampel auf den ersten Blick breit angelegten Studie Hanswurst,
Bernardon, Kasperl. SpafStheater im 18. Jahrhundert beklagt sich die Autorin zu Beginn tiber die
bisherigen Forschungen zu Hanswurst und dem sogenannten ,Alt-Wiener Lachtheater®: ,Sie
taugen, um es Uberspitzt zu formulieren, weder zur historiographischen Ausleuchtung dieses
Theaters unter dem (ohnehin schiefen) Blickwinkel der Deutschsprachigkeit noch zur
Deskription ihrer intrakulturellen Voraussetzungen und Zusammenhinge.“' Dabei beschwert
sich Miiller-Kampel iber die Marginalisierung einerseits und das Zuschreiben einer Subversitit
andererseits, was hinsichtlich einer Hanswurst-Figur im Zuge solcher Forschungen bisher
stattfand; dem méochte die Autorin ein Ende setzen.” Mag diese Einschitzung auch stimmen, so
stellt sich nichtsdestotrotz die Frage, ob mit dem Begriff ,Spafitheater und der Bezeichnung

’ eine Alternative zu den von Miiller-Kampel als

eines Hanswurst als ,Lustige Person®
ungeniigend postulierten Forschungsarbeiten aufgezeigt wird. Was nun die ,historiografische
Ausleuchtung” betrifft, kann sich die Autorin, tiberspitzt formuliert, im gewissen Grad ebenso in
die Reihe der ,schiefen Blickwinkel® stellen: ,Der Name Hanswurst ist ilter als der
Bithnentypus“*, ist die letztliche Begriindung dieser Figur, die dann plotzlich auf dem
Narrenschiff auftaucht, fast ein halbes Jahrhundert spiter bei Luther und im nichsten Satz tiber
150 Jahre spiter bei Josef Anton Stranitzky.” Die Fiille an Material, die die Autorin ab ihrer
Beschiftigung mit Stranitzky ausfindig macht und bewiltigt, ist nicht zu schmilern, und gehért
auch wertgeschitzt. Jedoch lisst der kurze Streifzug von 200 Jahren mit der Endstation Wien,
das knapp 800 Kilometer entfernt vom Ausgangspunkt liegt, auf einigen wenigen Zeilen so
manche Fragen offen, deren Relevanz in keinem Verhiltnis zu dem dargelegten Urteil steht.

Mit eben diesem grauen, scheinbar undurchsichtigen und allzu schnell abgehandelten
Chronotopos, den darin auftretenden Figuren und Kontexten, beschiftigt sich die vorliegende
Arbeit. Diese Gedankenfolge stellt auch den Bezug zu der zentralen Frage her, ab wann und
unter welchen Bedingungen ein Hanswurst als ,Biithnentypus® gelten kann. Sofern sich dieser
auf jene Theaterformen und theatrale Praktiken bezieht, die vor allem innerhalb einer
institutionalisierten und/oder literarisierten Rahmung stattfinden, dann trifft das Urteil, dass der
Name ilter als der Bithnentypus ist, fir eine unermessliche Vielzahl an Theaterfiguren zu.

Verbleibt man bei dieser Erkenntnis, ohne weiter nachzufragen, ohne den einen oder anderen

! Miiller-Kampel, Beatrix, Hanswurst, Bernardon, Kasperl. SpafStheater im 18. Jahrbundert, Paderborn:
Schéningh 2003, S. 26.

*Vgl. ebd., S. 21ff.

> Ebd., S. 20.

“Ebd., S. 11.

> Vgl. ebd., S. 11.



zeitlichen Schritt nach  hinten’ zu setzen, ohne die dafiir bedingende institutionelle und
asthetische Ein- und Umrahmung zu hinterfragen, dann ist unter Umstinden nicht viel
gewonnen, was zum Verstindnis dieses Figurationsprinzips beitragen kann.

Dementsprechend wird hier eine alternative Richtung verfolgt, die im Hintergrund der Arbeit
steht, dass nicht nur der Name ilter als der ,Biithnentypus® ist, sondern die Hanswurst-Figur
selbst. Damit wird auch versucht diverse Ausschliisse zu vermeiden, die ebendort auftreten, wo
allzu schnelle historische oder historiografische Kurzschliisse stattfinden. Denn es ist zunichst
verdichtig, mit welchen sprachlichen Formulierungen diese Figur in einer groflen Anzahl an
Diskursen beladen wurde und auch wird. Diese zumeist Negativbesetzungen hinsichtlich einer
Hanswurst-Figur deuten auf moralische und gesellschaftliche Normvorstellungen hin, die
zunichst Ausschliisse generieren, dann in weiterer Folge in ein soziales System wieder mit
bestimmten Zuschreibungen und Wertungen — sei es eben tiber Marginalisierung (,Lustige
Person®), sei es iiber Subversion — integriert werden. Dies alles verweist auf bestimmte
Tradierungen, die es genauer zu betrachten gilt.

Der Gestus, dem einem Hanswurst oder dhnlichen Figuren begegnet wird, unterliegt — und das
trotz hehrer Ziele — einer gewissen theaterhistoriografischen Tradition: Hanswurst als

,Schauschneider und Diener*°

, als ,Narr und Galgenstrick®”, als ,Frauensammler und
Sexualphantast“® oder als ,Zankteufel, Raufbold und Leichenschinder*’. Rudolf Miinz fasst

diese Zuschreibungen und Kategorisierungen hinsichtlich solcher Figuren prignant zusammen:

,50 waren sie ihrem Wesen nach verdichtige, suspekte Erscheinungen. Geistig Verwirrte,
Gauner, Riuber, Narren, insomma: Stérenfriede der Gemeinschaft, die fortwihrend »Reformenc
ausgesetzt waren, in deren Gefolge sie zu »Charakteren«, zu »Dienern«, »Kellnerng,
»Sauschneidern« dieser Welt wurden: Arlecchino als Diener zweier Herren ist das Modell dafiir.“!°

Die kommentarlose Ubertragung von reformatorischen Bewegungen hinsichtlich theatraler
Praktiken in historiografischen Forschungen und die damit implizite ontologische Behauptung,
dass solche Figuren per se Diener oder Sauschneider waren, ermoglichen zwar ein geschlossenes
historisches Narrativ, verkennen jedoch die Vielschichtigkeit, die Parallelititen von Geschichten,
die es gerade in Bezug auf eine Hanswurst-Figur fragwiirdig erscheinen lassen, ob diese schon
immer eine ,Lustige Person war. Dabei referieren bereits diese Zuschreibungen — vom
»oauschneider bis zum ,Leichenschinder® — auf bestimmte historiographische Suchrichtungen,

die jedoch zu groflen Teilen unberiicksichtigt bleiben.

®Vgl. ebd., S. 88ff.

7 Vgl. ebd., S. 91ff.

8 Vgl. ebd., S. 102ff.

’Vgl. ebd., S. 115ff.

' Miinz, Rudolf, ,Commedia Italiana®, in: Miinz, Rudolf, Theatralitit und Theater. Zur Historiographie
von Theatralititsgefiigen, mit einem einfiihrenden Vorwort von Gerda Baumbach, hrsg. v. Gisbert Amm,
Berlin: Schwarzkopf und Schwarzkopf 1998, S. 141-153, hier: S. 150.
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Miiller-Kampels Verweis auf die sprichwortliche Verwendung von Hanswurst findet sich auch
schon in Helmut Aspers grofler Studie Hanswurst. Studien zum Lustigmacher auf der
Berufsschauspielerbiihne in Deutschland im 17. und 18. Jahrhundert. Asper geht sogar noch weiter
und fithrt diese Figur mitunter auf die sprichwortliche Verwendung zuriick, spricht in diesem

Zusammenhang englischen Wandertruppen dieser zu:

,Bei ihnen [, den englischen Komdédianten, D.K.] lassen sich sehr frith bereits Belege fiir
Hanswurst finden, die eindeutig eine lustige Person meinen. Man darf kaum annehmen, daf§ den
englischen Komédianten die Schriften Brants und Luthers bekannt waren, eher muff man daran

denken, dafl sie diesen sicherlich verbreiteten Spottnamen aufgegriffen und ihrer komischen

Person beilegten, deren redende englische Namen in Deutschland nicht verstanden wurden.“!!

Hier nun zeigt sich eine weitere Form einer besonderen theaterhistoriografischen Tradierung,
der Konstruktion eines fragwiirdigen historischen Narrativs, die zwar bei Asper nicht in solch
einer radikalen Weise stattfindet, aber einer Tendenz unterliegt, die sich in Erika Fischer-Lichtes

Kurze Geschichte des deutschen Theaters aus dem Jahr 1993 noch deutlicher manifestiert:

,Von sporadischen Gastspielen im 16. Jahrhundert bereits priludiert, fielen um die
Jahrhundertwende und in den ersten Dekaden des neuen Jahrhunderts ganze Scharen von
Komédianten auf den Kontinent ein. Wandertruppen aus Italien und England, aus Frankreich
und den Niederlanden zogen quer durch Europa und schlugen [...] iiberall ihre Bithnen auf.“!?

Rudolf Miinz kommentiert die Bedingung fiir diese historische Beurteilung mit geniigend
Ironie, ,dass die Deutschen — offenbar zu bléd fiir entsprechende eigenstindige Aktivititen —

Y und fragt in weiterer Folge: ,Wenn aber, so darf man fragen,

auslindischer Importe bedurften®
Italiener, Franzosen und Niederlinder — vergleichbar der Vogelgrippe — »in Scharen« auf »den
Kontinent einfielen«, wo um alles in der Welt kamen sie her?“!*

Mit diesem Komplex hinsichtlich der Hanswurst-Figur beschiftigt sich die vorliegende Arbeit in
zwei Teilen: von einem historiografischen Standpunkt (,Provenienzen von Hanswurst®), der
zunichst zu einer grundlegenden Frage fiihrt, was es iberhaupt bedeutet, wenn Hanswurst auf
dem Narrenschiff auftaucht. In diesem Zusammenhang wird eine ,Etymologie / Genealogie®
von Hans aufgezeigt, die eine Vielzahl von Verstrickungen zu ,volkstiimlichen’, theatralen

Praktiken offenbart. Damit riickt auch der Begriff der Wurst in den Fokus, der hinsichtlich

seiner Vielschichtigkeit und Variabilitit mit dem Bachtin’schen Konzept der Groteske in

' Asper, Helmut G., Hanswurst. Studien zum Lustigmacher auf der Berufsschauspielerbiibne in Deutschland
im 17. und 18. Jahrhundert, Emsdetten: Lechte 1980, S. 4ff.

12 Fischer-Lichte, Erika, Kurze Geschichte des deutschen Theaters (UTB; 1667), Tiibingen: Francke 1993, S.
60.

3 Miinz, Rudolf, ,Hallo Deutschland®, in: Baumbach, Gerda (Hrsg.), Auf dem Weg nach Pomperiorel —
Kritik »des« Theaters. Aufsirze (Leipziger Beitrige zur Theatergeschichtsforschung, hrsg. v. Gerda
Baumbach; 2), Leipzig: Leipziger Universitdtsverlag 2010, S. 46-49, hier: S. 46.

" Ebd., S. 47.



Verbindung gebracht wird (,Wurst — Groteskes Korperkonzept®). Die in dieser Arbeit
vertretene These, dass Hanswurst-Figuren schon vor dem ,Einfall“ englischer Wandertruppen
im deutschsprachigen Raum vorhanden waren, dass nicht nur der Name, sondern die Figur
selbst dlter ist als der ,Bithnentypus®, fithrt notwendig zu der Unabwegbarkeit eines historischen
Belegs (,Hanswurst — Lebenstheater & Theaterspiel, eine Frage der Identititen®), der zumindest
mit einer Figur eindeutig geliefert werden kann und zwei weitere Figuren es als moglich
erscheinen lassen, dass sie ,,Beziehungen zur alten Lachkultur unterhielten".

Da die Gewichtung der Arbeit auf historischen Bedingungen liegt, die es nur schwer zulassen,
von einer reinen Hanswurst-Bithnenfigur auszugehen, und man sich damit in jenen Graubereich
begibt, in dem von einer fixen Identitdt gar nicht die Rede sein kann, gilt es, ,Perspektiven auf
Hanswurst® zu werfen, nimlich theoretische Perspektiven, die nach den strukturellen,
gesellschaftlich-sozialen Bedingungen solch einer Figur fragen. Dies erfolgt auf einer
»machttheoretischen® — in Bezugnahme auf Georg Wilhelm Friedrich Hegels Ausfithrungen
zum Herr-Knecht-Verhiltnis sowie Hannah Arendts Arbeitsbegriff —, ,psychoanalytischen® —
Sigmund Freuds Ausfithrungen zum Ubw-System (Unbewusst) — sowie ,spieltheoretischen —
mit der genaueren Untersuchung des Begriffs Joker — Ebene.

Die hier vorgelegten Ausfithrungen fordern nicht den Idealtypus eines Hanswurst ein, sondern
versuchen jene Elemente, die mit dieser Figur in Verbindung gebracht werden konnen,
einerseits hervorzuheben und andererseits zu kontextualisieren. Ob es jemals diese Figur mit all
den hier geschilderten Ebenen gegeben hat, ist zu hinterfragen, jedoch kann davon ausgegangen
werden, dass diese mit gewissen zeitlich beschrinkten Schwerpunktsetzungen in und an einem

Hanswurst auftauchten und auftauchen.

15 Miinz, Rudolf, , Giullari nudi, Goliarden und »Freiheiter«“, in: Miinz, Rudolf, Theatralitit und Theater.
Zur Historiographie von Theatralititsgefiigen, mit einem einfithrenden Vorwort von Gerda Baumbach,
hrsg. v. Gisbert Amm, Berlin: Schwarzkopf und Schwarzkopf 1998, S. 104-140, hier: S. 129.
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PROVENIENZEN VON HANSWURST

Mag der Begriff Etymologie mit einer Frage nach einem arché konnotiert sein — was sich in der
selbstreferentiellen Anwendung zeigt, wenn sie als Wissenschaft vom Wirklichen, Wahren,
Gewissen betrachtet wird —, so schliefit dies jedoch nicht zureichend eine Pluralitit von
Urspriingen sowie Parallelitit von Wirklichkeiten und Wahrheiten aus, was der franzésische
Sprachwissenschaftler Antoine Meillet komprimiert zum Ausdruck bringt: ,La question qu’on
pose vulgairement aux linguistes : «Quelle est I'origine d’un mot ?», n’a pas de sens précis.“!® Die
Frage nach ,dem’ Ursprung ist dementsprechend hinfillig und auch unbeantwortbar, oder sie ist
»kaum jemals abschliessend beantwortbar, und die moglichen Teilantworten sind fiir jedes Wort
wieder vollig anders“'. Solch eine Problematik findet sich ebenso in dem von Jacques Derrida
tiberfithrten Begriff der Iteration in einen philosophischen Kontext, nimlich dass mit jeder
wiederholenden Verwendung eines Begriffs eine gewisse Bedeutungsverschiebung einhergeht, so
dass wiederum aufgrund der Variationen und letztendlich Transformationen von Bedeutungen
ebenso ,der’ Ursprung eines Begriffs nicht existiert.'

Dabei erweist sich auch die Frage nach der Verwendung gleichermaflen schwierig: Es ist kaum
davon auszugehen, dass ein bestimmter Begriff nur eine Bedeutung bzw. eine eindeutige
Konnotation und Referenz behilt; dies gilt nicht nur fiir eine historische Dauer, sondern auch
hinsichtlich einer Simultandarstellung, im Sinne einer Interpretation der Bloch’schen Figur der
,Gleichzeitigkeit des Ungleichzeitigen“"”. Wird diese Figur auf eine sprachliche Basis iibertragen
— somit auch selbstbeziiglich zur Anwendung gebracht — zeigt sich beziiglich der geschilderten
Thematik eine Kohirenz: Bedeutungen eines Begriffs sind kontextabhingig, d.h. es kénnen
parallel unterschiedliche Konnotationen vorherrschen, die jeweils von und in einem bestimmten
Zusammenhang  definiert werden. Dementsprechend kann ein Begriff auch iber
widerspriichliche Bedeutungen gleichzeitig verfiigen, da diverse Kontexte auch gleichzeitig
existieren konnen. Damit ist folglich die Frage verbunden, aus welcher Perspektive ein Begriff

betrachtet wird. In diesen Uberlegungen gewinnt die Vielschichtigkeit und Variabilitit eines

' Meillet, Antoine, Linguistique historique et linguistique générale, Paris: Champion 1975, S. 292.

7 Wachter, Rudolf, ,Kapitel 1. Was ist Etymologie und wozu betreiben wir sie?“, in: Wachter, Rudolf,
Skriptum zur Vorlesung, Universitit Basel HS 2009, S. 2. In:
hetp://klaphil.unibas.ch/fileadmin/klaphil/user_upload/redaktion/idg/Skripten/Skript_Etymologie/Skript-
Etymologie-1.pdf, 25.04.2013.

¥ Vgl. Derrida, Jacques, ,Signatur, Ereignis, Kontext®, in: Engelmann, Peter (Hrsg.), Randginge der
Philosophie, Wien: Passagen 1988, S. 291-314.

Y Vgl. Bloch, Ernst, Erbschaft dieser Zeit. Band 4 (suhrkamp taschenbuch wissenschaft; 553), Frankfurt a.
Main: Suhrkamp 1985, S. 104{f.



Begriffs hinsichtlich seiner Bedeutungen an Evidenz. Kann tiberhaupt eine Etymologie getrennt
von einer Genealogie, d.h. ,Ahnen- oder Stammbaumforschung®, betrieben werden? Da nicht
ein ideeller Ursprungsgedanke im Vordergrund steht, sondern die Art und Weise, wie gewisse
Disziplinierungen, Normierungen, Diskurse und Institutionen einen gewissen Zustand
generieren. Folglich wird nicht nur der Sachverhalt selbst, sondern auch dessen Umgebung in
die Untersuchung miteinbezogen.

In diesem Zusammenhang ist somit hinsichtlich der zu untersuchenden Figur eher von
(historischen) ,Provenienzen von Hanswurst® zu sprechen, d.h. von Herkiinften, in denen nach
Verwendungen, Verschiebungen, Pluralitit von Bedeutungen und den jeweiligen Kontexten
gefragt wird — dies sowohl hinsichtlich des Namens Hans als auch des Begriffs Wurst. Dabei
wird auf einer theoretischen Ebene die Verbindung zwischen dem Bachtin’schen Konzept des
Grotesken und der Begriffskreation Hanswurst eine mogliche Interpretation dargelegt, die
diesem Begriff bzw. dieser Figur mit allen relevanten Ebenen gerecht zu werden versucht.
Hierbei sollen vor allem die gingigen Thesen der Marginalisierung einerseits und der
Zentralisierung  hinsichtlich einer Subversivitit andererseits (beziiglich eines Hanswurst)
widerlegt werden. In Bezug auf die konkreten Ausformungen werden drei Beispiele angefiihrt,
welche die oft wiederholten Behauptungen tiber den Ursprung von Hanswurst — dieser sei von
englischen Wandertruppen erst im Laufe des 16. und 17. Jahrhunderts kreiert worden —

entkriften sollen.



HANS — ETYMOLOGIE / GENEALOGIE

Von ,hans myst’ iiber ,Hans Mist’ zu ,Hans Worst’

Die erste literarische Erwihnung von Hanswurst wird auf Sebastian Brants Moralsatire Das
Narrenschyff aus dem Jahre 1494 zuriickgefihrt und gleichzeitig stillschweigend
hingenommen.*’ Bereits dieser Kontext verrit, ohne einen genaueren Blick auf diese Figur zu
werfen, vieles tiber die Haltung, die gegeniiber einem Hanswurst eingenommen wurde, und gibt
dementsprechend auch Indizien dafiir, wo es nach diesem Hans bzw. solchen Hinsen zu suchen
gelte. Bezeichnend ist die Tatsache, dass Michel Foucault in seinem Werk Wahnsinn und
Gesellschaft. Eine Geschichte des Wabns im Zeitalter der Vernunft (Orig.: Histoire de la folie a ['dge
classique, 1961) das erste Kapitel der Szultifera Navis widmet.

Gewiss stellt das Narrenschiff eine literarisch-tiberspitzte Schépfung dar, die auf bestimmte
narrative Traditionen und Moden zuriickgreift, doch enthilt es ebenso Elemente von denkbaren
Praktiken des Umgangs mit jenen, die eine Auffilligkeit — gemessen an einer sonst wie auch
immer definierten Normalitit — an den Tag legten, die als Wahnsinnige oder Unverniinftige
bezeichnet wurden, bevor infrastrukturelle und institutionelle Losungen — im Riickgriff auf die
Leprosorien — ,,Formeln des Ausschlusses“*' definieren konnten: ,Aber von all diesen fabulésen
oder satirischen Schiffen hat nur das »Narrenschiff« wirklich existiert, denn diese Schiffe, die
ihre geisteskranke Fracht von einer Stadt zur anderen brachten, gab es wirklich. Es geschah oft,
daf§ die Irren ein Wanderleben fiihrten.“** Ob dies in solch einer organisierten Weise erfolgte,
bleibt zu bezweifeln, jedoch finden sich Verweise, die solcherart Losungen als moglich
erscheinen lassen®, so dass allein dieses Denken dariiber ein mégliches Problem, zumindest aus
der Perspektive bestimmter Gesellschaftsgruppen, zum Ausdruck bringt. Eine Art des Denkens,
die im Narren eine moralische, pidagogische und somit gesellschaftliche Gefahr sieht, wie sie

der Psychiater Otto Ménkeméller beschreibe®:

2 Ohne hier eine Vielzahl von Publikationen aufzulisten, geniigt es, wohl die bisher ausfiihrlichste von
Helmut Asper zu nennen, der aufler diesem Verweis auf keine weitere Kontextualisierung eingeht. Vgl.
Asper, Hanswurst, S. 2.

! Foucault, Michel, Gesellschaft und Wabnsinn. Eine Geschichte des Wabns im Zeitalter der Vernunft,
tibersetzt v. Ulrich Képpen (suhrkamp taschenbuch wissenschaft; 39), Frankfurt a. Main: Suhrkamp
1973, S. 23 [Titel der Originalausgabe: Histoire de la folie & ['dge classique, Paris: Librairie 1961].

2 Ebd,, S. 25.

Vgl ebd., S. 26f.

2 Dabei konnen seine Ausfithrungen nicht in einer reflektierten Weise betrachten werden, sondern stellen
selbst eine Fortfithrung solch einer Tradition dar. Monkemoller bezeichnet jene Pflegebediirftigen in
Pflege- und Heilanstalten als ,Schiadlinge® (fir Gesellschaft und Wirtschaft) und fithre sie in die
Sammelbezeichnung ,soziales Parasitentum® tiber. Vgl. Ménkeméller, Otto, ,Die Verwahrung Asozialer®,
in: Monatsschrift fiir Kriminalpsychologie und Strafrechtsreform, 15, Heidelberg: Winter 1924, S. 277-308.
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,Nach Brant wird Narr dann hiufig als technischer Kunstausdruck fiir die personificierten
moralischen Gebrechen und Fehler verwertet. Sehr bald macht man einen Unterschied zwischen
dem physikalischen, dem leiblichen und dem moralischen Narren. [...] Wihrend Torheit fiir
gewohnlich nur die Abwesenheit des Verstandes bezeichnet, ist ihr manchmal auch der Begriff
der schweren Siinde mit untergemischt.“?

Im Narrenschiff sieht Foucault womdglich ,Pilgerschiffe, stark symbolische Schiffe mit
Geisteskranken auf der Suche nach ihrer Vernunft“*, und gibt dadurch einen Hinweis, wer
diese Narren — und damit auch Hanswurst — waren, oder besser gesagt, wie sie von bestimmten
Personengruppen betrachtet wurden: als Vernunftlose oder als all jene, die gewissen Sozial- wie
Moralvorstellungen nicht entsprachen, d.h. Landstreicher, Bettler, ,wirre Kopfe’ — all jene, die
als gesellschaftliche Randgruppen bezeichnet werden kénnen, bei denen auch immer wieder
gewisse Hinse in Erscheinung treten.

Mit dem Narrenschiff markiert Brant jedoch etwas, was fiir Foucault den Ubertritt des
Wahnsinnigen in das Universum der Sprache — und zwar nach den Regeln und Vorstellungen
einer humanistischen Tradition — darstellt.”” Dabei wird das Wahnsinnige als die Negation des
Verniinftigen betrachtet — somit der Logik der Sprache unterworfen —, doch gleichzeitig wird
damit vorausgesetzt, dass die Welt verniinftig sei, was eine folgenreiche Konsequenz nach sich
zieht, wenn die Welt es nicht sein sollte. Gemif§ dieses Falls wird der Wahnsinnige, in dem Fall

der Narr, zur negierenden Negation:

,In den Narren- und Possenspielen gewinnt die Gestalt des Narren, des Toren und des Tropfs
immer mehr an Bedeutung. Er ist nicht mehr einfach die vertraute und licherliche Gestalt am
Rande, sondern nimmt die Hauptrolle ein, als sei er im Besitz der Wahrheit, und spielt hier eine
der Rollen, die der Wahnsinn in den Erzihlungen und Satiren einnimmt, komplementire und
entgegengesetzte Rolle. Wenn der Wahnsinn jeden in eine Blindheit zieht, in der er sich verliert,
verhilft der Wahnsinnige im Gegensatz dazu jedermann zu seiner Wahrheit; in der Komédie, wo
jeder die anderen tduscht und sich selbst diipiert, spielt er die Komodie zweiten Grades, die
Tduschung der Tduschung. Er sagt in seiner torichten Sprache, die kein Bild von Vernunft

abgibt, die Worte der Vernunft, die im Komischen die Komédie entwirren [...].“*®

Der Narr ist damit nur dann der ,verriickte, irrsinnige und tiberhaupt geisteskranke, an einer

fixen idee leidende“?

— wie die ilteste schriftlich tiberlieferte Bedeutung dieses Begriffs lautet —,
wenn es seine Umgebung nicht ist; stellt sich das Gegenteil heraus, dann ist es gerade der Narr
der Weise. Allein in dieser Moglichkeit der paradoxalen oder dichotomen Gleichzeitigkeit —

Negation/Akzeptanz, Falsifikation/Verifikation — zeigt sich einerseits das spielerische Potential

» Ménkemoéller, Otto, Narren und Toren in Satire, Sprichwort und Humor, 2. Auflage, Halle a. d. Saale:
Carl Marhold 1912, S. 9.

%6 Foucault, Gesellschaft und Wabnsinn, S. 27.

7 Ebd., S. 48.

* Ebd., S. 31f.

» Grimm, Jacob/Grimm, Wilhelm, Deutsches Worterbuch. Band 13, Leipzig: Hirzel 1854, Sp. 354.
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solcher Figuren und andererseits die Problematik sich sprachlich, diskursiv ihnen zu nihern,
ohne dass zugunsten einer der beiden Pole Partei ergriffen wird.

Doch wieder zuriick auf das Narrenschiff. Hier erscheint in Anwesenheit von Betriigern jeglicher
Art, Ehebrechern, Heuchlern — kurz: Personifikationen von Unvernunft und Fehlverhalten — im

76. Kapitel ,Von grossem ruemen® eine Gestalt, welche den Namen ,hans myst“ tragt:

»1ch weif§ noch eynen heysfSt hans myst
85 Der will all welt des tiber reden
Er sy zit Norwegen vnd Schweden
Zu Alkeyr gsin vnd zi Granat
Vnd do der pfeffer wechflt vad stat
Der doch nye kam so verr hyn v§
90 Hett syn muter do heym za huf§
yn pfannkich oder wiirst gebachen
Er hetts geschmeckt vnd heeren kraché
Des rlimens ist vif erd so vile
Das es zii zelen nem grofd wile
95 Dann yedem narren das gebryst

Das er wil sin das er nit ist.“*°

In den Neuauflagen, die gemif§ der oben zitierten Basler Ausgabe herausgegeben wurden, wird

hans myst zu ,Hans Mist“:

»ich weif§ noch einen heif$t Hans Mist,
der wil all welt des iiberreden,

85 er si z0 Norwegen und Schweden,
zll Alkeir gsin und z& Granat
und do der pfeffer wechst und stat,
der doch nie kam so verr hinuf,
hett sin muter doheim z1 hufd

90 ein pfannkich oder wirst gebachen,
er hets geschmekt und horen krachen.
des riimens ist uf erd so vil,
das es z zilen nim grofd wil,
dan iedem narren das gebrist,

95 das er will sin, das er nit ist.“>!

Nur drei Jahre nach der Basler Ausgabe erscheint 1497 in Liibeck Hans van Ghetelens
mittelniederdeutsche Ubersetzung unter dem Titel Dat Narrenschyp. Hier nun wird hans myst

bzw. Hans Mist zum so genannten ,Hans Worst*:

% Brant, Sebastian, Das Narrenschyff, in: Sommer, Anton (Hrsg.), Editiones Neolatinae Vol. 30. Jakobus
Locher Philomusus 1471-1528. Stultifera Navis (1497). Mit Vergleichstexten von Jodcus Badius Ascensius:
Navis Stulifera (1505). Sebastian Brand: Das Narrenschyff (1494). Alexander Barclay: The Ship oft he Fools
(1509). Kapitel 41-100. 2. Band, Wien: Paperback 2003, S. 213-290, hier S. 260.

3! Brant, Sebastian, Das Narrenschiff. Nach der Erstausgabe, hrsg. v. Karl von Goedeke, Leipzig: Brockhaus
1872, S. 151.
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»1k kenne noch eynen, de heth Hans Worst,
De sued ghar hoghe over syne borst,
De wyl alleman des maken wyf3,
He sy ghewest vor deme paradyf3;

105 He wyl yd bewysen myt vromden reden,
He syn ghewest in Norwegen unde Sweden,
To Alkeyr unde to Granad,
Unde dar de peper wasset unde stad,
De doch ne is so vern ghewst:

110 Hadde ok syn moder ychewelke gest,
Eynen pannenkoken eder worst ghebacken,
He heddes ghesmeckt edder horen kracken,
Der narren ist nu so viele up erden,
Wyllen syn, dat se nummer werden,

115 De alle int narrenschyp mede horen;

Ik kann se nicht up eyn mael voren.“*

In der niederdeutschen Bearbeitung Das nye schip van Narragonien von 1519 aus Rostock findet

sich ebenso Hans Worst statt hans myst bzw. Hans Mist:

»lck kenne noch eynen, de heth Hans Worst,
De stith gar hoghe ouer sine borst,
De wil alle man des macken wyf3,
He sy ghewest vor deme paradyf3,

5245  He wil yd bewisen mit frémden reden,
He sy gewest yn Norwegen unde Sweden,
To Alkayr unde to Granad
Unde dar de peper wasset unde stad,
De doch ne ys so fern gewest.

5250  Hadde oek sin moder nycht welke gest
Eynen pannen koken eder worst ghebacken,
He heddes ghesmeckt edder héren kracken.
Der narren yst nu so vele up erden,
Willen sin dat se nimmer werden,

5255  De alle ynt narren schepe mede héren,

Ick kann se nicht up eyn mael féren.“*?

Der Titel dieses Kapitels ,Von grossem ruemen® passt sehr gut auf den hier vorgefiithrten Hans:
Er gibt vor, an Orten gewesen zu sein, an denen er letztlich doch nie war; im Sinne von: mit
dem Finger auf der Landkarte. Aber anscheinend muss dies mit einem gewissen Grad an
rthetorischer (Un-)Fihigkeit geschehen, denn er ,wil all welt des tiber reden® (Basler Ausgabe)
bzw. er ,wyl alleman des maken wy3“ und ,wyl yd bewysen myt vromden reden® (Liibecker
Ausgabe). Sein argumentativer Weg ist die Sophisterei, er ist gezwungen, auf rhetorische Mittel
zuriickzugreifen, um glaubhaft zu wirken. In der Liibecker/Rostocker Ausgabe zeigt sich an

diesem Punkt noch eine andere Besonderheit; denn neben Norwegen, Schweden, Algier und

32 Brant, Sebastian, Dat Narrenschyp, hrsg. v. Herman Brandes, niederdeutsche Bearbeitung von Sebastian
Brants Narrenschiff von Hans von Ghetelen, Halle a.d. Saar: Max Niemeyer 1914, S. 153.

% Brant, Sebastian, Dat nye schip van Narragonien. Die jiingere niederdeutsche Bearbeitung von Sebastian
Brants Narrenschiff (Rostock 1519), hrsg. v. Carl Schroder, Schwerin: Biarensprung’sche Hofbuchdruckerei
1892, S. 115.
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Granada, die allesamt auch in der Basler Ausgabe auftauchen, findet hinsichtlich der Reiseziele
noch eine stirkere Ubertreibung statt. Der hier nun Hans Worst genannte war nicht nur in den
nordlichen und siidlichen Lindern, sondern er gibt gar vor, er ,sy ghewest vor deme paradyf3*
(Liibecker Ausgabe); somit ein Reisender, der zwar nicht ins Paradies darf, aber zumindest weif3,
wo es ist und wie man hinkommt, zumindest vor dem Zaun stand.

Hans Worst, Hans Mist oder hans myst ist das letzte Exempel, das in diesem Kapitel auftaucht;
zuvor wird tiber Ritter, Edelminner, Adelige und Doktoren geldstert, deren Betitelung sich nur
auf Titel, Abstammung und irgendwelche Urkunden beschrinkt. Dieser Hans bekommt hier
eine besondere Stellung. Er ist der letzte in der Reihung und wird eingeleitet wie keiner zuvor:
»lch weiff noch eynen® (Basler Ausgabe) bzw. ,lk kenne noch eynen® (Liibecker Ausgabe) — ein
ziemlich bekannter Prolog fiir die Eroffnung eines zweiten oder letzten Witzes, um eine
Steigerung zu erzielen. Nach einer lingeren Auflistung tritt nun eine Figur bzw. ein Typ in
Erscheinung, den wohl alle kennen, der einen unheimlichen Wiedererkennungswert hat, wie
kein anderer — gleichgiiltig, ob er hans myst, Hans Mist oder Hans Worst heifen mag —
vielfiltige Assoziationen zuldsst und ein harmonisches Verhiltnis von Allgemeinheit und

Konkretheit zum Ausdruck bringt.
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Ein Appellativ sondergleichen

Kaum ein Name, selbst die Kurzform von Johannes darstellend, hat neben einer Vielzahl von
Variationen einen sprachlichen Stellenwert erringen konnen, der nicht nur als Eigenname
verblieb, sondern gar zu einem Appellativ (Gattungsnamen oder Gattungsbezeichnung) wurde,
wie es bei Hans der Fall ist. So stellt Johann Christoph Adelung im Worterbuch der
Hochdeutschen Mundart (1774-1786), wohl die erste und umfangreichste lexikografische Arbeit
zur deutschen Sprache, fest: ,Der hiufigste Gebrauch, welchen man schon vor langen Zeiten
von dem Taufnahmen Hans machte, gab Gelegenheit, dafl derselbe in manchen Fillen zu einem

«34

allgemeinen Nennworte ward.“”* Zu einem dhnlichen Ergebnis kommen auch die Gebriider

Grimm im Deutschen Waorterbuch und fiigen dabei eine entscheidende Beobachtung hinzu:

,dasz derselbe [...], tiber den engern kreis des nomen proprium hinaustritt und zunichst als
anrede, anruf, bezeichnung minnlicher personen gilt, deren specialnamen man nicht kennt oder
nicht nennen will, die man daher mit einem auf viele personen gehenden namen bezeichnet und

so gewissermaszen mehr ins allgemeine malt [...].Von hier aus tritt Hans fast véllig in die reihe

der appellativa ein und steht oft geradezu fiir mensch, mann mit verschiedenen nebensinnen.“*

Damit hat man es schon mit einem Namen zu tun, der das Potential besitzt, fast iiberall einen
hohen Grad an Bekanntheit zu haben, da er letztlich einen Universalismus zum Ausdruck
bringt: Hans = Mensch (sowohl Mann als auch Frau®). Diese Bekanntheit erlangte der Name
womoglich mitunter dadurch, dass er seinen Weg durch viele Gesellschaftsschichten machte: in
lindlichen, irmeren Schichten (,name fiir geringe leute und bauern“’”), in militirischen
Schichten (,[blei den landsknechten bezeichnete groszer Hans, kleiner Hans die hohere oder
niedere stellung im heere*’®) oder in wirtschaftlich privilegierten Schichten (,namentlich hiufig
ist im 16. und 17. jahrh. die feste formel groszer Hans, reicher, angesehener mann“”’). Doch
trotz dieser gesellschaftlicher Vielschichtigkeit bezeichnet Hans einen ,,dummkopf, narren“®, so

dass hans myst/Hans Mist/Hans Worst keine grofle Besonderheit darstellt, wenn er auf dem

Narrenschiff vorzufinden ist.

3% Adelung, Johann Christoph, Warterbuch der Hochdeutschen Mundart, mit bestindiger Vergleichung der
iibrigen Mundarten besonders aber der Oberdeutschen. Zweyter Theil, von F — L, zweyte vermehrte und
verbesserte Auflage, Leipzig: Johann Gottlob Immanuel Breitkopf, Sohn und Compagnie 1796, S. 968f.
% Grimm, Jacob/Grimm, Wilhelm, Deutsches Wirterbuch. Band 10, Leipzig: Hirzel 1854, Sp. 455f.

% Vgl. ebd., Sp. 458: ,mundartlich wird dann weiter Hannes auch auf eine starke, derbe weibsperson
tibertragen, die schwer ins gewicht fillt und dabei keck und gleichsam minnlich auftritt, aber auch noch
jung ist, sie heiszt in Franken ein rechter Hannes®.

7 Ebd., Sp. 458.

¥ Ebd., Sp. 458.

¥ Ebd., Sp. 457.

“ Ebd., Sp. 458.
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Der gingige Gebrauch und auch allseits bekannte Name Hans sowie der Wandel von hans myst
bzw. Hans Mist zu Hans Worst lisst des Weiteren folgende Frage zu: Ist die Verbindung des
Namens Hans mit einem Substantiv eine {ibliche Praxis? Falls ja: Welche Substantive werden
benutzt und welche Hinse damit erschaffen? Zunichst kann die erste Frage mit einer
eindeutigen Bejahung beantwortet werden. Dadurch, dass Hans auch mit Narren in
Verbindung gebracht wird, ergibt sich eine Vielzahl von sprachlichen Kreationen, die im
Grimm’schen Woérterbuch auf selbst- und fremdbeziigliche Charakterisierungen zuriickgefiihre

werden:

,die verbindung von Hans mit einem andern ersonnenen eigennamen kommt vielfach vor. [...]
und der zusatz will noch eine besondere eigenschaft des namenstrigers auszerdem hervorheben,
eine eigenschaft die vielfach die narrheit nur specialisiert, in andern fillen von 4uszern
verhiltnissen, herkunft, abstammung [...] hergeleitet“.41

Der Germanist, Philologe, Kulturtheoretiker und Schriftsteller Karl Heinrich Wilhelm
Wackernagel legt den Fokus in diesem Zusammenhang auf die niederen Stinde und bringt

Hans zunichst mit dem Knecht und dann erst in spiterer Folge mit dem Narr zusammen:

,Einen Schritt weiter bezeichnet der Eigenname den Knechtsbegriff schon als Appellativum:
'mein Johann' ist im nordlichen Deutschland 'mein Bedienter’. Bauernbursche und Knechte
gelten aber auch als faul und liederlich und zumal als dumm, und faul und zumal als liederlich:
auch dafiir werden Hans und Grete nun die personlichen Appellativausdriicke, und es erzihlen
bloss, noch mit wirklichen Eigennamen, Kinderlieder und Mirchen von dem Hansel, der

nirrisch, und der Gretel, die nit gscheidt ist [...], von dem gescheidten Hans und dem klugen

Hans und vom Hans im Gliicke, die aber alle dumm sind [...]“.%?

Wackernagel liefert um seine Behauptung zu untermauern eine beeindruckende Liste von
Hinsen ab: Bart-Hans (als Antonym auch: Hans ohne Bart), Boch-Hans, Fabul-Hans,
Faselhans, Federhans, Gaukelhans (Gaukler, Betriiger), gewaltiger Hans, grosser Hans bzw.
Gross-Hans, hiibsche Hansen (Kurmacher), Kalthans (Verriter), Kallhans oder Klotzhans
(Grobian), Klein-Hans, Knapphans, Meister Hans (Henker), Pimpelhans, Plapperhans,
Polterhans (Popanz), Prahlhans, Puphans, Rebhinslein (Personifikation des Weines),
Schrammhans (Beiname von Heinrich von Pappenheim), Schwabbelhans (Maulheld),
Spielhansel, Waldhinsel (Quacksalber), Hans acht sein nicht, Hans Adam, Hans Aff, Hans
Arsch, Hans Dahinten, Hans Dampf, Hans Dumm, Hans Eselein, Hinsel frischer Knecht,
Hans friss umsonst (Scherzname fiir Kiifer), Hans Fug, Hans Gans, Hans Ginselein, Hans
Gerngross (Nutzniefler durch Aufruhr), Hans Guck in die Welt, Hans Hagel, Hans Hase, Hans

Hasenfusz, Hans hinter der Mauer, Hans Humm, Hans im Schnokenloch, Hans in allen

‘' Ebd., Sp. 459.
2 Wackernagel, Karl Heinrich Wilhelm, Kleinere Schriften. Dritter Band. Abhandlungen zur Sprachkunde,
Leipzig: Hirzel 1874, S. 131.
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Gassen, Hans in allen ecken, Hans in eodem, Hans Knochler (der Tod), Hans Koch, Hans
Kraft (Soldat), Hans Kiichenmeister, Hans Lassdunkel (Liebhaber unniitzer Spitzfindigkeiten),
Hans Leard, Hans Liederlich, Hans Marter (Spottname fiir Landknechte), Hans mit dem Kopf
hindurch, Hans mit den rothen Hosen, Hans Mors (der Tod), Hans Muffmaff, Hans Narr,
Hans Narrolt, Hans Nau, Hans Nimmersatt, Hans oben im Dorf (Dorfmagnet), Hans Ochse,
Hans ohne Fleiss, Hans ohne Sorgen, Hans Pompsack, Hans Quast, Hans Raufbold, Hans Sauf
aus (Scherzname fiir Kiifer), Hans Saufsausz, Hans Schenk, Hinsel Schiitze, Hans selten
frohlich (Scherzname fiir Kiifer), Hans Spanier, Hans Spring ins Feld (Scherzname fiir Kiifer),
Hans Supp, Hans Tolpel, Hans Trapp (aus Niederelsass, erschreckt zur Weihnachtszeit Kinder),
Hans Ulrich (Personifikation der Spiellust), Hans um und um, Hans Unfleiss, Hans Ungelenk,
Hans Unmuth, Hans Unvernunft, Hans Unverstand, Hans von Jene (Egoist), Hans von
Narrenberg, Hans vor allen Higen, Hans Wurm.® Somit sind insgesamt, neben hans myst,
Hans Mist und Hans Wurst, mindestens knapp hundert weitere Hinse bekannt (die natiirlich
wohl nicht alle bereits vor 1494 bzw. 1497 existierten).

Sowohl neben der gesellschaftlich breiten Streuung hinsichtlich der Verwendung als auch der
Vielzahl von Redewendungen zeigt sich ebenso in Fastnachtspielen, somit in einer
(literarisierten) theatralen Form, ein gehiuftes Auftreten von Figuren — vor allem Bauern und
Knechte —, die den Namen Hans tragen, wie es Wilhelm Arndt in seiner Dissertation tiber die

Personennamen der deutschen Schauspiele des Mittelalters bemerkt:

,Einer der reichst entwickelten Namen ist Johannes, dessen grosse Beliebtheit aber nicht auf den
Lieblingsjiinger Jesu, sondern auf den Taufer zuriickgeht. Er begegnet uns in nicht weniger als
neun verschiedenen Formen in unsern Spielen, bezeichnenderweise niemals in der Vollform;
vielmehr ist er schon ganz dem Deutschen angepasst, und wie bei den deutschen Nahmen, von
denen sich wohl allein Heinrich mit ihm an Beliebtheit messen kann, treten von Johannes eine

Fiille von Koseformen auf, die bald nur in dem zweiten Teil des Wortes, bald in der Hauptsilbe

mit dem vorgeschlagenen anlautenden j bestehen.“#4

Arndt deutet hier schon weitere Ausformungen von Johannes an, die sich an diesen Namen
anlehnen und iiber Hans oder Hinsel hinaus eine Vielzahl von Variationen zulassen (die sich
auch nicht nur auf Fastnachtspiele beschrinken); so z. B.: Hannes, Hanni, Hanno, Hanne,
Hansele, Hennes, Henning, Hens, Henno, Jan, Jannes, Jannis, Jen, Jens, Joann, Johann, John.
Zu diesen offensichtlichen Variationen kommen noch Formen hinzu, wie das Diminutivum
Henselin, ,der wie Hans appellativisch gebraucht wurde zur Bezeichnung von Narren“®, oder

auch Hanniko, Henneke oder auch Henekin.* Trotz dieser Zahl an Variationen finden sich

“Vgl. ebd., S. 133-137 sowie Grimm, Deutsches Wirterbuch. Band 10, Sp. 460ff.

“ Arndt, Wilhelm, Personennamen der deutschen Schauspiele des Mittelalters, (Germanistische
Abhandlungen; 23) Breslau: Marcus 1904, S. 21.

“ Ebd., S. 21.

“Vgl. ebd., S. 21f.
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Hans-Substantiv-Bildungen, wie sie bei Wackernagel aufgelistet werden, in Fastnachtspielen
gehduft; dabei ist bemerkenswert, dass, wie es Arndt beschreibt, nur Heinrich — in Kurzform:
Heinz oder Hainz — einen dhnlichen Stellenwert erreicht, denn auch dieser driickt, so wie Hans,
eine Allgemeinheit aus,” so dass z.B. die, bereits hier thematisierte, Hans Mist-Kreation in
einem Fastnachtspiel aus dem 15. Jahrhundert ebenso mit einer Heinrich-Variation auftaucht,
nimlich ein sogenannter Heinz Mist von Poppenreut.*® Ahnlich verhilt es sich mit Hans Worst:
In Peter Probsts Fastnachtspiel Ein kurtzweilich fasnacht spiel vom krancken Baurn und einem
Doctor sambt seinem Knecht aus dem Jahr 1553 tritt ein Haintz Wurst auf.?’

Der Austausch von Hans und Heinz erscheint in einem gewissen Grad beliebig, da sie angeblich
Knechte oder Bauern/Narren reprisentieren und sich auch auf sprachlicher Ebene in ihren
Versen letztlich nicht unterscheiden. So tauchen unter anderem folgende Hans- bzw. Heinz-
Variationen in den Niirnberger Fastnachtspielen auf: Heinz Putz®®, Hein von Trewetzen bzw.
Trebetzen®', Heinz Gotz mit der lamen hant®*, Herman Hans von Tribetei’®®, Heinzen
Molkenfrof$**, Heinz Weber®®, Heinzlein oder schnoder Heinz’’, Heinz von dem guldin Ring”,
Hans Knot®®, Hans Knoten in der Kotgal”, Hainz von Schalkhausen unter dem kuezagel®,

Hainz Ott®', Hans Schlauch®, Hans Rubenkorp®, Hainz Narr®, Hans Narrolt®’, Hans Liipolt

47 Heinrich als bezeichnung von personen, in der allgemeinen bedeutung mensch, bursch (wie Hans
[...)“. In: Grimm, Deutsches Worterbuch. Band 10, Sp. 886.

4 Ich haiff Heinz Mist von Poppenreut / Und hab ein tochter, die heifft Geut, / Der tut der nachthunger
gar we. / Darumb wil ich ir zu der ee / Einen geben auff den jungen allen, / Der ir am pasten mag
gefallen, / Darauf so wil ich merken eben, / Den wil ich do meiner tochter geben.“ In: ,12. Aliud®, in:
Keller, Adelbert von (Hrsg.), Fastnachtspiele aus dem fiinfzehnten Jahrbundert. Erster Theil, Tiibingen:
Laupp 1853, S. 109-113, hier: S. 109.

#Vgl. Probst, Peter, ,Ein kurtzweilich fasnacht spiel vom krancken Baurn und einem Doctor sambt
seinem Knecht®, in: Probst, Peter, Die dramatischen Werke des Peter Probst (1553-1556), hrsg. u.
cingeleitet v. Peter Kreisler, Halle a. d. Saar: Max Niemeyer 1907, S. 91-104.

O Vgl. ,2. Ein Spil der Waldbruder genant®, in: Keller (Hrsg.), Fastnachtspicle aus dem fiinfzehnten
Jahrhundert. Erster Theil, S. 34-39, hier: S. 34.

'Vel. ,,9, Ein Vastnachtspil, in: Keller (Hrsg.), Fastnachtspiele aus dem fiinfzehnten Jahrbundert. Erster
Theil, S. 91-96, hier: S. 92.

2 Vgl. ebd., S. 93f.

% Vgl. ebd., S. 94.

*#Vgl. ,10. Aber ein Vastnachtspil®, in: Keller (Hrsg.), Fastnachtspiele aus dem fiinfzehnten Jahrbundert.
Erster Theil, S. 97-102, hier: S. 98

> Vgl. ,13. Aliud von der Poulschaft®, in: Keller (Hrsg.), Fastnachtspiele aus dem fiinfzehnten Jahrhundert.
Erster Theil, S. 114-120, hier: S. 115

¢ Vgl. Keller, ,17. Ein Spil von Fursten und Herren®, in: Keller (Hrsg.), Fastnachtspiele aus dem
Sfinfzehnten Jahrhundert. Erster Theil, S. 138-153, hier: S. 152

7 Vgl. Keller, ,18. Ein Spil von dem einliften Finger“, in: Keller (Hrsg.), Fastnachtspiele aus dem
Sinfzehnten Jahrhundert. Erster Theil, S. 154-159, hier: S. 157

% Vgl. ,58. Ein Vasnachtspil®, in: Keller, Adelbert (Hrsg.), Fastnachtspiele aus dem fiinfzehnten
Jahrbundert. Zweiter Theil, Tubingen: Laupp 1853, S. 512-518, hier: S. 512.

¥ Vgl. ebd., S. 514

Vgl. ebd., S. 515

' Vgl. ,65. Die Vasnacht von der Baunheirat®, in: Keller (Hrsg.), Fastnachtspiele aus dem fiinfzehnten
Jabrbundert. Zweiter Theil, S. 567-570, hier: S. 569.
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Rechenzan®, Hans Tubenkropf®”, Hans Meier®®, hans der sweczer®, Hans Kogler’® oder Hans
Zapf™.

Ein ihnliches Phinomen, wie es bei Hans und Heinz auftritt, ist ebenso auf Friedrich (also
Fritz) oder auch Peter aufzuzeigen, denn in beiden Fillen befinden sich die Namen ebenso in
einem appellativen Gebrauch.”” Doch weder ein Heinz, Fritz noch ein Peter haben diesen
Referenzreichtum im deutschsprachigen Raum erreichen konnen, die sowohl in solch einer
Weise massiv im Alltag als auch in theatralen Praktiken zum Ausdruck kam. Die Wurst wurde
zu einem Anhingsel von Hans, was gewiss auch durch Martin Luther mitgeprigt wurde. Die
bisher erste literarische Nennung von Hans Worst findet sich, wie bereits erldutert, in der
Liibecker Ausgabe des Narrenschiffs aus dem Jahr 1497. Hans Worst taucht knapp 50 Jahre
spiater in der ekklesiologischen Schrift Luthers Wider Hans Worst auf. In dieser
Verteidigungsschrift gegen Heinrich von Braunschweig zu Wolfenbiittel dhnelt die Luther’sche

Beschreibung des Hans Worst sehr derjenigen von hans myst im Narrenschiff:

,Denn du zorniges Geistlin weissest wohl, dein besessener Heinz auch, samt euren Dichtern und
Schreibern, dafd dief§ Wort, Hans Worst, nicht mein ist, noch von mir erfunden, sondern von
andern Leuten gebraucht wider die groben Tolpel, so klug sein wollen, doch ungereimdt und
ungeschickt zur Sachen reden und thun. Also hab ichs auch offt gebraucht, sonderlich vnd
allermeist in der Predigt. Vnd weis mich nicht zu erinnern in meinem gewissen, das ich jemals
eine Person in sonderheit gemeint hette, weder feind noch freund. Sondern wie die sachen sich

zugetragen, so hab ichs gebraucht.“”

2Vgl. ,66. Vasnachtspil vom miinch Berchtolt®, in: Keller (Hrsg.), Fastnachtspiele aus dem fiinfzehnten
Jahrhundert. Zweiter Theil, S. 571-579, hier: S. 571.

% Vgl. ,67. Vasnachtspil, der alt Hannentanz®, in: Keller (Hrsg.), Fastnachtspiele aus dem fiinfzehnten
Jahrhundert. Zweiter Theil, S. 580-592, hier: S. 588.

% Vgl. ,79. Des Kiinigs ausz Schnokenlant Vasnacht®, in: Keller (Hrsg.), Fastnachtspiele aus dem
Sinfzehnten Jahrhundert. Zweier Theil, S. 649-653, hier: S. 652.

% Vegl. ebd., S. 653 sowie ,81. Der Luneten Mantel“, in: Keller (Hrsg.), Fastnachtspiele aus dem
Sinfzehnten Jahrhundert. Zweier Theil, S. 664-678, hier: S. 674.

66 Vgl. ,110. Ein hiipsch Fasnachtspyl, von dem Elszlin trag den Knaben, und von Uly Rechenzan, mit
irem eelichen Gerichtshandel, kurzwylig zuo lesen®, in: Keller (Hrsg.), Fastnachtspiele aus dem fiinfzehnten
Jahrhundert. Zweiter Theil, S. 861-899, hier: S. 865.

% Vgl. ebd., S. 887.

% Vgl. ,113. Ein gantz schéne Vastelavendesgedicht, Rimewise Uthgelecht, worrine etliker buren yegen
de Borgers Klarlik vorstendiget wert®, in: Keller (Hrsg.), Fastnachispiele aus dem fiinfzehnten Jahrbundert.
Zweiter Theil, S. 961-968, hier: S. 961.

% Vgl. ,Die Hantwerger®, in: Keller, Adelbert (Hrsg.), Fastnachtspiele aus dem fiinfzehnten Jahrhundert.
Dritter Theil, Ttibingen: Laupp 1853, S. 1135-1138, hier: S. 1138.

" Vgl. ,Der Windbeutel, in: Keller (Hrsg.), Fastnachtspiele aus dem fiinfzehnten Jahrhundert. Dritter
Theil, S. 1149.

"' Vgl. Keller (Hrsg.), Fastnachtspiele aus dem fiinfzehnten Jahrhundert. Dritter Theil, S. 1530.

2 Vgl. Grimm, Jacob/Grimm, Wilhelm, Deutsches Werterbuch. Band 13, Sp. 1577 sowie Grimm,
Jacob/Grimm, Wilhelm, Deutsches Worterbuch. Band 4, Leipzig: Hirzel 1854, Sp. 220.

7? Luther, Martin, ,Wider Hans Worst. 1541, in: Irmischer, Johann Konrad (Hrsg.), Dr. Martin Luther’s
reformations-historische deutsche Schriften. Nach den dltesten Ausgaben kritisch und historisch bearbeitet.
Dritter Band (Dr. Martin Luther’s simtliche Werke. 26. Band. Zweite Abtheilung. Reformations-
historische und polemische deutsche Schriften, Dritter Band), Erlangen: Carl Heyder 1830, S. 4f.
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Luther streitet die Kreation von Hans Worst ab und gibt seiner Verwendungsart beziiglich eine
Bedeutungsnihe zu hans myst bzw. Hans Mist, wissend oder unwissend, an (der Prahler, der
angeblich schon fast tiberall gewesen sei). Dies zeigt sich ebenso in dem Gebrauch von Hans
Mist bei Thomas Murner; konkret in der Schrift Von dem groffen lutherischen Narren aus dem
Jahr 1522, in welchem ,hans mist“’ als ,Prahler und Groflsprecher“” auftritt. In diesen
Zeitraum fillt auch Hans Sachs’ Figur Wursthans aus dem Fastnachtspiel Das Wildbad (1550).7
Es scheint, dass Hans ab dem 16. Jahrhundert nicht nur zu einem, sondern wohl zu dem
Appellativum wurde, welches sich nicht nur auf sogenannte Narren bezog. Nun stellt sich gewiss
die Frage: Welchen (praktischen) Mehrwert — sowohl im alltiglichen als auch theatralen
Gebrauch — hatte ein Hans im Vergleich zu anderen Appellativa, wie Heinz, Fritz oder Peter

haben, dass er diesen Stellenwert erreichen konnte?

74 Murner, Thomas, Gedicht vom groféen Lutherischen Narren, hrsg. v. Heinrich Kurz, Ziirich: Meyer und
Zeller 1848, S. 110.

7> Lefftz, Joseph, Die volkstimlichen Stilelemente in Murners Satiren, Straflburg: Karl J. Tritbner 1915, S.
75.

76 Sachs, Hans, ,Das Wildbad“, in: Goetze, Edmund (Hrsg.), Hans Sachs. 26. Band, Tiibingen: Laupp
1892, S. 3-20, hier S. 4.
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Eine teuflische Verwandtschaft

Johann Christoph Adelung bemerkt im Namen Hans eine Auffilligkeit, die sich nicht nur auf

den deutschsprachigen Raum bezieht, sondern als ein europidisches Phinomen evident wird:

,Es ist doch merkwiirdig, daff dieser Taufnahme in allen Sprachen einen so verichtlichen
Nebenbegriff bekommen hat. Das Schwed. Jan, das Engl. John, das Ital. Zann, Zanni, welches

gleichfalls dieser Nahme ist, bedeuten sehr oft einen dummen einfiltigen Menschen, den der

Deutsche grofie Hause auch nur schlechthin einen Hans zu nennen pfleget.“””

Doch auch neben dieser Nationen iibergreifenden Verichtlichkeit wird in dieser Beobachtung
eine weitere Schnittstelle sichtbar: Zanni bzw. Zane im Italienischen — eine Variation von
Giovanni, also ein Hans — stellt ebenso eine theatrale Figur dar, was auch fiir Jack Pudding —
also Hans Blutwurst — im Englischen, Don Juan im Spanischen oder Jean Potage — Hans
Eintopf bzw. Hans Supp — im Franzésischen (der jedoch nicht in franzésischen Spieltexten
auftaucht,”® sondern als Spottname fiir Franzosen verwendet wurde”) gilt. Die Gleichzeitigkeit
der namensbezogenen negativen Haltung und das Auftauchen dieses Namens bei Theaterfiguren
schlief$t sich allemal nicht aus, sondern fiihrt vielmehr zur Frage, in welcher gegenseitigen
Bedingtheit diese beiden Ebenen zueinanderstehen und aus welchen Bedingungen sich diese
Strukturen konstituiert haben. Don Juan ausgenommen stellen alle anderen hier aufgezihlten
europdischen Hinse (angeblich) Knechte, Diener oder Bauern dar, somit stindisch/hierarchisch
minderwertige Personengruppen. In dem Artikel ,,Commedia Italiana“ betrachtet Rudolf Miinz
hinsichtlich eines Masken-Figurationsprinzips — zu dem er u. a. Guglielmino, Zanni, Harlekin,
Pulcinella, Tabarin und Bernardon, aber auch Hanswurst und Eulenspiegel zihlt — genau diese

stindische Gebundenheit:

,50 waren sie ihrem Wesen nach verdichtige, suspekte Erscheinungen. Geistig Verwirrte,
Gauner, Riuber, Narren, insomma: Stérenfriede der Gemeinschaft, die fortwihrend »Reformenc
ausgesetzt waren, in deren Gefolge sie zu »Charakteren«, zu »Dienern«, »Kellnerng,

»Sauschneidern« dieser Welt wurden: Arlecchino als Diener zweier Herren ist das Modell dafiir.“®

Demzufolge ist die Hypothese angebracht, dass der gesellschaftliche Stand dieser Figuren eine

kulturelle Schicht oder Uber- bzw. Umformung darstellt, die zum Einen auf eine Struktur

77 Adelung, Johann Christoph, Werterbuch der Hochdeutschen Mundart, mit bestindiger Vergleichung der
iibrigen Mundarten besonders aber der Oberdeutschen. Zweyter Theil, von F— L, S. 969.

78 Vgl. Noe, Alfred, ,Quellenlage und Frage der Forschung“, in: Noe, Alfred (Hrsg.), Spicltexte der
Wanderbithne. Band VI. Kommentar zu Band I-V (Ausgabe deutscher Literatur des XV. bis XVIIL
Jahrhunderts), Berlin: de Gruyter 2007, S. XXVIII-XLIV, hier: S. XXXV.

7 Vgl. Kessler, Martina D., Viel Kiche versaltzen den Brey und Bey viel Hirten wird iibel gehiitet. Diachrone
Betrachtung der Variantenvielfalt phraseologischer Formen in Werken ab dem 16. Jahrhundert (Europiische
Hochschulschriften; 360), Frankfurt a. Main: Peter Lang 2010, S. 151.

8 Miinz, ,Commedia Italiana®, S. 150.
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verweist, die in einem europiischen Kontext zu betrachten ist, und zum Anderen in einem
,aufentheatralen’ Bereich zu suchen ist, d.h. in einem Blick auf jene theatralen Phinomen bzw.
Praktiken, die weder literarisiert noch professionell (im Sinne eines Kunsttheaters) betrieben
wurden, sondern in  sogenannten mythischen, religisen, ,volkstiimlichen’ und
,auf8ergesellschaftlichen’ Ausprigungen auftraten.

Helmut Asper versucht in seiner dokumentarisch sehr dichten Studie zu Hanswurst gerade diese
Verbindung zu widerlegen, indem er iiber das Verhiltnis von allgemeinen Aussagen bzw.
Strukturen und konkreten, dokumentarisch nachweisbaren ,Fakten’ argumentiert, die letztlich
zu dem Punke fithren, dass sich im Narr eine ,archetypische Vorstellung manifestiert, jedoch
kann man ,die spezifischen historischen Erscheinungsformen [...] deswegen nicht voneinander
ableiten, zumal — und hier liegt ein schwerwiegender und oft geriigter Fehler dieser
Forschungsrichtung — keine historischen Verbindungsglieder nachgewiesen worden sind.“®' Dies
fuhre wiederum zu seiner Hauptthese, dass die Hanswurst-Figur eine Kreation englischer

Komédianten ist:

,Die trockene, zih am Wort klebende Untersuchung macht deutlich, daff der Begriff Hanswurst,
wie er im 16. Jahrhundert auftaucht, nichts mit dem Lustigmacher auf dem Theater der
Berufskomodianten gemein hat: er ist hier negative Person, Schimpf- und Spottname und wenn
er im Fastnachtspiel erscheint, so auch als Narr im Brantschen Sinn oder in einer Rolle, die
tiberhaupt nicht nirrisch bestimmt ist. [...] Bei ihnen [, den englischen Komédianten, D.K\]
lassen sich sehr frith bereits Belege fiir Hanswurst finden, die eindeutig eine lustige Person
meinen. Man darf kaum annehmen, daf§ den englischen Komédianten die Schriften Brants und
Luthers bekannt waren, eher muff man daran denken, dafd sie diesen sicherlich verbreiteten
Spottnamen aufgegriffen und ihrer komischen Person beilegten, deren redende englische Namen
in Deutschland nicht verstanden wurden.“®*

Was Asper unter ,nirrisch® oder einer ,lustigen Person® versteht, bleibt trotz der von ihm
zitierten schieren Unmenge an historischen Dokumenten unklar. In diesem Zusammenhang ist
es nicht zu bestreiten, dass englische Komdédianten ab Ende des 16. Jahrhunderts u.a. Einfluss
auf die Niirnberger Spieltradition nahmen, vornehmlich auf Jakob Ayrer den Alteren, der ,die
alte Kunst des Hans Sachs mit der durch die englischen Komédianten neu aufgekommenen Art

83

und Richtung zu verbinden“® versuchte, wie es der Historiker Theodor Hampe stichhaltig

vorlegt. Beeinflusst von Thomas Sackville, dem Leiter der englischen ,,Brown troupe“84, der die

8 Asper, Hanswurst, S. 5

82 Fbd., S. 4ff.

8 Hampe, Theodor, Die Entwicklung des Theaterwesens in Niirnberg von der zweiten Hilfte des 15.
Jahrbunderts bis 1806. 1. Teil (Mitteilungen des Vereins fiir Geschichte der Stadt Niirnberg, hrsg. v. Ernst
Mummenhoff, 12. Heft, 2. Abteilung), Niirnberg: Schrag 1897, S. 170.

% Vgl. Banham, Martin, The Cambridge Guide to Theatre, 2. Auflage, Cambridge: Cambridge University
Press 1995, S. 223.
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Clown-Figur ,,Jahn Posset“®* (dabei sind unterschiedliche Schreibweisen auffindbar; so u.a. auch
,Johann Bouset“®) kreierte — die Sackville wohl auch nationalspezifisch umwandelte in ,Jean
Posset* oder ,John Posset“®” —, fithrte Ayrer eine Vielzahl von ,Jahns’ (also Hinsen) in seine
Stiicke ein: Jahn der Bott, Jahn Posset, Jahn Clam der Bott, Jahn der Lackai, Jahn Panser der
Leibknecht, Jahn Molitor, Jahn der Narr, Jahn Clam der Diener, Jahn Clam der Narr oder
Dantmann, Jahn Clam der Bott, Jahn der Kurzweiler, Jahn Tiirk der nirrisch Knecht, Jahn
Grundo der nirrische Knecht.*

Es ist demzufolge wohl nicht widerlegbar, dass englische Komédianten an der Verbreitung und
dem Vertrieb von Hanswurst-Figuren maflgeblich beteiligt waren — hier stellt allein die
Reiseaktivitit solcher Truppen ein Argument dar —; was jedoch an Aspers Argumentation zwar
nicht ginzlich falsch ist, aber zweifelhaft erscheint, ist, dass er von einseitigen
Wirkungsmechanismen ausgeht: Englische Komddianten greifen einen Spottnamen auf (Hans
oder eine Variation davon), tibertragen diesen auf eine Figur, die mit dem Namen — in Aspers
Argumentation — kaum etwas gemein hat; danach wird diese Figur allgemein bekannt und
findet sich auch in Fastnachtspielen wieder. Es mag zwar eine Spekulation bleiben, da
dahingehend kaum Dokumente aufzufinden sind, aber es erscheint sehr wahrscheinlich — weil es
sich bei den Wandertruppen um wirtschaftliche Vereinigungen handelte —, dass diese auch einen
Blick auf die mégliche Konkurrenz warfen bzw. auf vorherrschende Praktiken. Auch miisste die
Akzeptanz solcher Figuren beim Publikum auf bereits bestehende Strukturen verweisen, die
selbstverstindlich fir den eigenen Gebrauch umgeformt wurden; ob ein Spottname (wie er im
Laufe des 15. und 16. Jahrhunderts in einer Vielzahl von Variationen auftaucht) eine
dahingehend ausreichende Struktur darstellt, erscheint méglich und auch notwendig, aber
ebenso nicht zureichend.

Eine denkbare Maoglichkeit solch einer Figurenstruktur kann in den Fastnacht-, Oster- und
Mpysterienspieltraditionen vorgefunden werden. In einem Innsbrucker Osterspiel von 1391
findet sich in einem Zwischenspiel ein sogenannter Knecht Rubin. Knecht Rubin wirbt beim
Mercator an — ein Quacksalber, der gegen jegliches Leiden Medikamente verkauft —, indem er

ihn von seinen Fihigkeiten tiberzeugt: ,Zu Francken han ich vil gelogen, / zu Belgern han ich vil

8 Vgl. Katritzky, Margaret A., Women, medicine and theatre, 1500-1750. Literary mountebanks and
performing quacks (Studies in performance and early modern drama), Aldershot: Ashgate 2007, 270.

8 Vgl. Meissner, Johannes, ,Die englischen Komédianten in Oesterreich, in: Jahrbuch der deutschen
Shakespeare-Gesellschaft, 19, 1884, S. 113-154, hier: S. 122.

% Vgl. Banham, Martin, The Cambridge Guide to Theatre, 2. Auflage, Cambridge: Cambridge University
Press 1995, S. 223.

8 Vgl. Weinhold, Karl, ,Ueber das Komische im altdeutschen Schauspiel®, in: Jahrbuch fiir
Lirteraturgeschichte, hrsg. v. Richard Gosche, 1. Band, Berlin: Ferdinand Diimmler 1865, S. 1-44, hier: S.
30.
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liite betrogen; / wult ir mit mir durch die lant, / wir werden beide geschant.“*” Der Mercator ist
von den Fihigkeiten des Knecht Rubin tiberzeugt und stellt diesen in seinen Dienst, der nun fiir

den Mercators werben soll:

»Nu siwget alle gliche,

beide, arm und riche,

beide, frawen und man,

die sich hie gesammet han.

Uns ist kunt in die lant,
550 ein arczt wit bekannt,

der ist geheiszen Ypocras,

vorwar sult ihr wiszen daz.

Er hat durchfaren manche lant,

Hollant, Probant, Ruszenlant,
555 Pruszen, Cabernie, Almenie;

noch voraz in der wosten Romanie

ist er ein meister uber alle erztige:

Noch mer ich uch gesagen kann.

Min meister ist ein kloger man:
560 wirt einer in den mantel wunt,

kumt er zu em, her macht en gesunt;

dennoch sage ich uch wol mere

von siner heiligen lere:

die blinden macht er sprechen,
565 die stummen macht er eszen;

her quam zu ertzige also vil,

also ein esel zu seiten spil.“”

Neben einer beeindruckenden Reisetitigkeit lisst dieser Arzt die Blinden sprechen und die
Stummen essen, so dass er selbst Rubins Ubereifer zu ziigeln versucht, dass er doch wieder an die
Arbeit gehe; Rubins Reaktion, ca. 100 Verse nach seiner Anstellung: ,Ich mach die lenge nicht

“o! Allein dieser kleine Einblick geniigt, um eine

getrage, / I muoz ouch ein knecht habe.
einigermaflen passendes Urteil iiber Knecht Rubin zu treffen, welches auch der

Literaturhistoriker Heinrich Kurz folgendermaflen formuliert:

,Im Knecht Rubin finden wir den Typus der Possenreifler, wie sie sich noch heut zu Tage bei
den wandernden Seiltinzern und ihnlichen Gesellschaften vorfinden; es ist der nimliche aus
Einfalt und Schalkheit zusammengesetzte Charakter, der von jeher den Jubel der Zuschauer

hervorrief; die Witze tragen den nimlichen Stempel, wie die des heutigen Bajazzo.“”

Eine lineare und direkte Entwicklung von Knecht Rubin zu Hanswurst kann aus vielerlei

Griinden bezweifelt werden — seien diese nun geschichtstheoretisch oder rein dokumentarisch —,

8 0. N., ,Das Innsbrucker Osterspiel“, in: Kurz, Heinrich, Geschichte der deutschen Literatur mit

ausgewihlten Stiicken aus den Werken der vorziiglichsten Schrifisteller. Erster Band, 3. Auflage, Leipzig:
Teubner 1861, S. 716-722, hier: S. 717 (Vers 471-474).

9 Ebd., S. 718 (Vers 545-567).

1Ebd., S. 718 (Vers 571f.).

2Ebd., S. 717.
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nichtsdestotrotz erwigt Kurz in dieser knappen Einschitzung, dass in diesem Knecht Rubin
Elemente enthalten sind, die in zeitlicher Folge woméglich auf andere Figuren iibertragen
wurden. Etymologisch stellt Knecht Rubin nach wie vor ein Problem dar.”” Die von Erich
Kriiger vorgeschlagene Verbindung zu dem von Luther verwendeten Begriff ,,'Robunten’ = zur

9

Fastnacht Narrenpossen treibend durch die Straflen ziehen“”* wirkt passend, da durch die
Vorsilbe ,rob” Begriffe, wie ,Robat’ oder ,Robot’, gebildet wurden, die auf einen Knechtsdienst
verweisen. > Was gleichzeitig eine ebenso wahrscheinliche Deutung darstellt, ist eine
phidnomenologische, die sich bei dem Schweizer Dichter Johann Grob finden ldsst: ,,Was
bedeuten dike nasen mit rubinen ausgestikt? / Nur Bacchus herrenfarbe, die er seinen knechten
schickt.“”® Dementsprechend wire denkbar, dass der Name auf sein Aussehen und gewisse
Eigenschaften verweist: der Rubin als rote Nase eines trinkfesten Genossen. Auf solcherart
Verfahren deutet Karl Weinhold hin, der bei dem Knecht Pusterbalg zu erkennen meint, dass
der Name mit einer verdeutlichenden materiellen Maske einherging.”” Die Herkunft bzw.
Genese dieser Figur stellt dementsprechend ebenso ein Problem dar. Carlot Gottfrid Reuling

sieht in seiner Dissertation iiber Die komische Figur in Rubin ein volkstiimliches, alltigliches

Eingreifen in die dramatische Struktur des Osterspiels:

,Der Knecht Rubin ist die erste, frei erfundene Figur in der dramatischen deutschen Litteratur.
Alle andern Gestalten waren der Natur des Stoffes nach gegeben, ihr Charakter durch die Quelle
vorgezeichnet. Hier sehen wir den ersten Versuch einer Erweiterung; man greift in das alltdgliche
Leben, man verwendet eine Gestalt, die in der Wirklichkeit oft vorkam, die allen Zuschauern vor
Augen stand, dramatisch. Wie so manchmal hatte man sich an dem Markeschreier ergotzt, der

% Die Etymologie dieses Namens fiihrte gar zu antisemitischen Auswiichsen, da Rubin (von Ruben) einen
der zwslf judischen Stimme darstellt, doch die Fithrung dieses fixen Namens (zuvor traten Eigen- und
Vatername in Kombination auf) wurde in Mitteleuropa erst ab Ende des 18. Jahrhunderts eingefiihrt und
damit auch die klare Verbindung zu dem jiidischen Stamm. Dementsprechend ergibt sich die von
Wilhelm Arndt in seiner Dissertation angefiihrte Interpretation als hinfillig: ,Im Wiener Osp. (Fundgt.
II, S. 299, 33) tritt ein Jude Rubein, Rubin auf: derselbe Name ist auch Rubin, Rupin im Alsfelder Pass.
V. 1640, 4203 (ed. Fron. II). Ich mochte hierin den Namen des Edelsteines sehen und nicht wie vielleicht
bei dem Knecht des Arztes die franzésische Koseform zu Robert; denn es scheint mir natiirlicher zu sein,
dass die Juden sich nach einem kostbaren Steine nannten, als mit einem als Fremdwort gefithlten Namen,
besonders wenn dieser einen verichtlichen Klan hatte, wie Innsbrucker Osp. V. 481 anzudeuten scheint.”
(In: Arnde, Wilhelm, Personennamen der deutschen Schauspiele des Mittelalters (Teildruck), Diss.
Philosophische Fakultit, Universitit Marburg, 1904, S. 5.) Eine dhnliche Argumentation findet sich bei
Konrad Diirre (die genauso historisch wie bei Arndt historisch widerlegbar ist), der jedoch in seiner
Interpretation den logischen Fehler begeht, dass Rubin nicht der Hindler, sondern der Kneche ist: ,,Ich
wundere mich, dafl noch keiner daraufgekommen ist, nach dem Judennamen Rubinstein zu schlieflen,
daf! die auch Edelsteine verkaufenden Hindler des Mittelalters nach ihren Waren benannt wurden.“ (In:
Diirre, Konrad, Die Mercatorszene im lateinisch-liturgischen, altdeutschen und altfranzosischen Drama, Diss.
Philosophische Fakultit, Universitit Géttingen, Halle (Saale): Heinrich John 1915, S. 43, Anmerkung 1.)
% Kriiger, Erich, Die komischen Szenen in den deutschen geistlichen Spielen des Mittelalters, Diss.,
Philosophische Fakultit, Universitait Hamburg, 1931, S. 15.

% Vgl. Grimm, Jacob/Grimm, Wilhelm, Deutsches Wirterbuch. Band 14, Leipzig: Hirzel 1854, Sp. 1087.
% Grob, Johann, ,,142. Kupfernasen®, in: Grob, Johann, Epigramme nebst einer Auswabl seinen iibrigen
Gedichten. Poetisches Spazierwidlein (Bibliothek des Literarischen Vereins in Stuttgart, hrsg. v. Axel
Lindqvist; 273), Neuauflage, Hildesheim: Georg Olms 1991, S. 123.

7 Vgl. Weinhold, ,,Ueber das Komische im altdeutschen Schauspiel®, S. 4.
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mit seinem Knechte auf dem Jahrmarkte erschien; nun sah man ihn auf der Bithne wieder, man

lachte tber ihn aus vollem Halse, man fiihlte sich angeheimelt, die Dichtung ward dem

Zuschauer durch diese Figur menschlich nahe gebracht.“®

Weder eine eindeutige Verifikation noch Falsifikation ist hier moglich, doch erscheint der
Umstand, dass es sich bei Knecht Rubin und den Mercator um Figuren gehandelt hat, die aus
dem Alltag bekannt waren (z. B. Wanderirzte), auch comoedien gespielt haben und nun im
Zwischenspiel des Innsbruckers Osterspiels auftreten, als wahrscheinlich.

Doch neben dem Knecht Rubin mit dem Arzt bzw. Mercator taucht hier eine weitere Gestalt
auf, die ein dhnliche Position einnimmt, dabei jedoch nicht als eine Kopie bzw. Doppelung der
vorher Genannten zu verstehen ist, sondern womdoglich vielmehr in einer additiven Synthese zu
den beiden anderen Figuren steht; es handelt sich um den Teufel. Der bzw. die Teufel waren in
solcherart Spielen oft dafiir bekannt, dass sie Grimassen zogen (wohl eher Masken getragen
haben), groteske Spriinge zeigten und laut briillten, sie gaben licherliche Gesinge zum Besten
und bestochen nicht immer mit Intelligenz.”” Genau in dieser Verbindung zwischen Teufel und
Knecht Rubin sieht Reuling die Basis fiir Hanswurst: ,,Diese beiden Charaktere, der lustige,
freche, geile Rubin und der dumme, geprellte Teufel sind in dem Bauerncharakter der
Fastnachtspiele zusammengefasst. In ihm, dem Bauer, erblicke ich den wahren Ursprung der
komischen Figur, den eigentlichen Urahn des Hanswurstes.“'*

Leider belisst es Reuling bei diesem einzigen Verweis: Teufel + Rubin (in Osterspielen) = Bauer
(in Fastnachtspielen) — Hanswurst. Das wiirde letztlich bedeuten, dass sowohl die
Namensbildung als auch die Kreation der Figur auf die Fastnachtspiele zuriickgeht. Diese
Einschitzung kann dahingehend als zweifelhaft angesehen werden, da sie von der Unmenge an
diversen Hinsen absieht und eine isolierte Entwicklung anmafit, die wiederum eine Form einer
Schaffung ex nihilo darstellt. Nichtsdestotrotz ist moglicherweise Reulings grundlegender
Gedanke der Kreation von Hanswurst aus einer additiven Synthese hochst angebracht, da er die
weitere Formierung dieser Figur von einer strukturellen Ankoppelung her betrachtet. Und mit
dem Teufel kommt vielleicht gerade derjenige Akteur ins Spiel, der zum Verstindnis von
Hanswurst beitragen kann.

Bisher wurde der Appellativ Hans nur auf die Verbindung zum Diesseits — Hans als Appellativ
fir jegliche gesellschaftliche Gruppen — untersucht, doch er unterhilt ebenso eine zum Jenseits,

oder besser gesagt zum Diabolischen: ,Hans wird der teufel bezeichnet“ und ,hiufig ist meister

%8 Reuling, Carlot Gottfrid, Die komische Figur in den wichtigsten deutschen Dramen bis zum Ende des XVII.
Jahrbunderts, Inaugural-Dissertation, philosophische Fakultdt Ziirich, Stuttgart: G. ]. Géschen’sche
Verlagshandlung 1890, S. 2.

% Ebd., S. 20.

190 Ebd., S. 3f.
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Hans fiir den henker, der auch sonst mit dem teufel den namen tauscht“ ', Diese ,teuflische
Verwandtschaft’ liegt in dem Umstand begriindet, dass Hans die Kurzform von Johannes ist,
der zumindest auf zwei wichtige Figuren des Christentums rekurriert: den Apostel Johannes und
Johannes den Téufer (der ebenso eine zentrale Figur im Islam und Mandiismus darstellt). Die
Feierlichkeiten um Johannes dem Tiufer (Johannistag oder Johanni) wurden auf jenen
Zeitraum gelegt, der ebenso schon vor der Christianisierung zelebriert wurde, nimlich auf die

Sommersonnenwende, bei der dem Gott Donar bzw. Thor gehuldigt wurde:

,Die Bezichungen des Johannistages zu Donar gehen aus zahlreichen Briuchen hervor [...], und
haufig vertritt Johannes in der Sage den altdeutschen Sommer- und Gewittergott [...]. Weil man
in Bekehrungszeitungen das germanische Mittsommerfest mit dem Mantel des h. Johannes
deckte, so erscheint im Kult des letzteren Donar als Lebens-, Ehe-, Herd- und Heilgott, sowie als
Spender des Pflanzenwachsthums. Da aber beim Uebergang vom Heidenthum zum
Christenthum, die alten Germanenggtter verketzert und licherlich gemacht wurden, so tibertrag
sich auch dies und jenes auf die neuen Heiligen, in deren Namen man spottische Beziechungen
zum Heidenthum einschmuggelte, woraus der steife Michel, dumme Peter, alberne Hans, wie
der dumme und starke Hans unserer Sagen und Mirchen zu erkliren sind. Obgleich der Name
Johannes zauberkriftig gegen den Teufel und die Wettergeister ist [...], so sind doch Hans und

Michel in der Oberpfalz keine guten Namen [...], denn 'Hans' ist gleichbedeutend mit dem

Teufel [...], soweit dieser aus dem Donar hervorgegangen ist, als 'satanisiert’ wurde®.'%*

Auf eine Uberlappung dieser Festlichkeiten deutete schon Augustinus hin und warnte
gleichzeitig vor heidnischen — also kérperlichen — Ausschweifungen.'” Trotz dieser Kritik, der
generellen rémisch-katholischen Ablehnung gegeniiber dem Johannisfest als heidnisches Fest,
die letztlich im Beschluss des Konzils von Trient miindete, bemerkt der franzésische Historiker
Robert Muchembled in Kultur des Volks — Kultur der Eliten. Die Geschichte einer erfolgreichen
Verdringung (Orig.: Culture populaire et culture élites dans la France moderne (XV*-XVIII siécle),
1978), dass diese ,Christianisierungskampagne® mit Verboten — konkret auch das Johannisfest
im 15. und 16. Jahrhundert betreffend — die notige ,Reinwaschung’ des Festes nicht bewirken
konnte, so dass das Johannisfest ,noch deutlich ambivalenten, das heifdt sowohl christlichen als
auch heidnischen Charakter” hatte.'” Dementsprechend oblag die Organisation dieser Feste

nicht ginzlich geistiger Obrigkeit: ,einigen theil nahm die geistlichkeit an der feier, obschon

1" Grimm, Deutsches Warterbuch. Band 10, Sp. 459.

192 Kunze, Friedrich, ,Der Birkenbesen, ein Symbol des Donar (Eine mythologische Untersuchung)®, in:
Internationales Archiv fiir Ethnologie, 13, Red. J. D. E. Schmeltz, Leipzig: Winter’sche Verlagshandlung
1900, S. 125-162, hier: S. 152 (Anmerkung 1).

19 Drobner, Hubertus, Augustinus von Hippo. Predigten zu Neujahr und Epiphanie (Sermones 196/A-
204/A). Einleitung, Text, Ubersetzung und Anmerkungen (Patrologia, Beitrige zum Studium der
Kirchenviter, hrsg. Hubertus Drobner; 22), Frankfurt a. Main: Peter Lang 2010, S. 44f.

104 Muchembled, Robert, Kultur des Volks — Kultur der Eliten. Die Geschichte einer erfolgreichen
Verdringung, Stuttgart: Klett-Cotta, 1984, S. 53 [Titel der Originalausgabe: Culture populaire et culture
élites dans la France moderne (XV:-XVIIF siécle), Flammarion 1978].
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diese nie ganz in ihre hinde iibergieng, sondern wesentlich von der weltlichen obrigkeit und
dem volke selbst geleitet wurde.“'”

Diese Uberschneidung von einem heidnischen und einem christlichen Fest belduft sich dabei
nicht nur auf eine rein zeitliche Ebene, sondern fordert weitere Kohirenzen, die fiir den Fokus
auf Hanswurst relevant erscheinen mogen: Wihrend das christliche Fest Johannes dem Tdufer
gilt, wurde die Sommersonnenwende unter anderem zu Ehren von Donar bzw. Thor
abgehalten. Gewiss stellt die Umgestaltung von religiosen Haltungen ein Problem dar — gerade
wenn die einstmals guten Gotter nun als Gotzen entpuppt werden sollen —, so dass der

Riickgriff auf synkretische Ziige bzw. Transformationsmafinahmen wohl einer der wenigen

erfolgreichen (physisch gewaltlosen) Christianisierungsstrategien darstellten:

»Von der andern seite wirkte die bekehrung der Heiden selbst mit, die herschende vorstellung
von dem einfluss des teufels zu erweitern und zu vervielfiltigen. es ist schon ofter bemerke, dass
die verlassenen heidnischen gotter zwar fiir besiegt und ohnmichtig, nicht aber geradezu fiir
machtlos erklirt worden: ihre ehmals giitige, wolthitige gewalt hatte sich in eine bose, teuflische
verkehrt. was also die Christen von dem teufel glaubten bekam durch die Heiden einen
doppelten zuwachs: heidnische gottheiten und gelater, die an sich schon tbelthitig und finster
waren (z.b. Loki und Hel) giengen leicht in den christlichen begrif teuflischer wesen iiber;

schwieriger, und mit grosserem widerstand der volksmeinung, erfolgte die verwandlung der

guten gotter des altherthums in gespenster und teufel.“!°

Ein ziemlich dhnlicher Werdegang erfolgte auch bei Thor/Donar, ein Gewitter- bzw. Wettergott
mit eindeutigen Elementen eines Vegetationsgottes,'”” dem divergente Fihigkeiten zugesprochen
wurden: Die Aspekte der Wetterbeherrschung, der Fruchtbarkeit traten in den Hintergrund und
es erfolgte eine Negativbesetzung aus der christlichen Perspektive. Zum Einen tritt Thor in der
deutschen Bibel mit der Bedeutung des Gottlosen oder auch Lasterhaften auf, zum Anderen
wird sowohl der phinomenologische Aspekt der nicht beherrschbaren Wettergewalt als auch die
Neigung eines wiitenden Gottes, der gern mal zum Hammer greift, sprachlich insoweit
tibertragen, dass jene, die ,thoren’ rasen, toben oder wahnsinnig sind.'”® An dieser Verbform
kann wohl iiber eine Verbindung zwischen Thor/Donar und Tor/Narr nachgedacht werden,
denn der Tor ist, nach dem Grimm’schen Worterbuch, ,eine verriickte, irrsinnige person [...,
die] dem gesunden verstande zuwider, unbesonnen handelt, im gegensatze zum weisen, klugen,

verstindigen“'?’.

195 Grimm, Jacob, Deutsche Mythologie, Gottingen: Diederich’sche Buchhandlung 1835, S. 355.

1 Ebd., S. 562.

1 Vgl. Hoops, Johannes (Hrsg.), Reallexikon der Germanischen Altertumskunde. Band A-E, Straflburg:
Karl J. Triibner 1911-13, S. 480f.

198 Adelung, Johann Christoph, Warterbuch der Hochdeutschen Mundart, mit bestindiger Vergleichung der
iibrigen Mundarten besonders aber der Oberdeutschen. Vierter Theil, von Seb — Z, zweyte vermehrte und
verbesserte Auflage, Leipzig: Breitkopf und Hirtel 1801, S. 583.

199 Grimm, Jacob/Grimm, Wilhelm, Deutsches Wirterbuch. Band 21, Leipzig: Hirzel 1854, Sp. 392.
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Die Thor-Tor-Verbindung kann des Weiteren iiber das Attribut des Hammers bzw.
Himmerleins bekriftigt werden. Diese Personifikation des Donnergottes wird ,auf den teufel,
aber auch auf den henker (wie der henker ofter an stelle des teufels tritt, [...]) und endlich auch
auf gaukler iibertragen“'". Dieser kleiner Hammer steht somit fiir Thor, bezeichnet den Teufel
und den Henker (,henker euphemistisch fiir teufel, satan, wie die namen fiir beide oft
tauschen“'""), einen Poltergeist und eben auch Gaukler, also Schausteller, was mitunter darauf
zuriickzufiihren ist, dass gewisse Personengruppen diese ,zunichst als zauberer dachte[n], die
teufelskiinste trieben®' "%,

Die gewiinschte Entmachtung des heidnischen Gottes wohl durch eine Negativbesetzung zum
Einen und des Anstelle-Setzens eines der zentralen heidnischen-volkstiimlichen Feiertage mit
Johannes dem Tdufer zum Anderen fithrte méglicherweise zu einer Riickwirkung: Thor wurde
zum Toren — also zum Narren, zum Schalk, zum Geck — und die personelle Ubertragung fand
auf den hierfiir zur Verfigung stehenden Namen statt, nimlich Johannes, also Hans und damit
auch alle weiteren Hans-Variationen.

Die Verbindung zwischen Hanswurst und Teufel oder auch einer mythologischen Gottheit stellt
dahingehend keine allzu grofSe Erkenntnis da, weil sie bereits immer wieder angesprochen wird,
unter anderem bei Herbert Hohenemser'” oder in der von Helmut Asper stark kritisierten
Dissertation von Johann Friedrich Fischer unter dem Titel Der Salzburger Hanswurst. Zwar ist
Fischers Einschitzung im Grundgedanken — auch in Anbetracht dieser Arbeit — nachvollziehbar,
wenn auch die konkreten Bezeichnungen héchst fragwiirdig bleiben: ,Die komische Figur aus
dem Bauernstande ist das Ergebnis verschiedener einander véllig entgegenstehender Faktoren.
Diese Faktoren sind mythischer, sozialer, stindischer und spielmisziger Natur.“!"* Fischer fiihrt
auch die Verbindung zwischen der Sommersonnenwende und Johannes dem Tidufer auf, ohne

"5 und verbleibt letztlich in sehr allgemeinen

dabei genauer auf diese einzugehen,
Analogieschliissen, die nicht nach strukturellen Gemeinsamkeiten oder Synkretismen fragen,

sondern Ahnlichkeiten sowohl rdumlich als auch zeitlich undefiniert aufzihlen:

"0 Grimm, Deutsches Warterbuch. Band 10, Sp. 317.

" Ebd., Sp. 991

"2 Ebd.. 317.

' Hohenemser baut eine dhnliche Verbindung auf, wie sie bei Reuling vorzufinden ist, jedoch bei weitem
nicht so detailliert: ,Knecht und Teufel sind — wie wir dieses bei der Bildung des romanischen Typus
feststellen konnten — die wichtigsten Figuren, die alle vorkommende Komik im Laufe der Zeit in sich
vereinigt haben, um endlich aufzugehen im Narrentypus der deutschen Bithne: Hanswurst.“ In:
Hohenemser, Herbert, Pulcinella, Harlekin, Hanswurst. Ein Versuch iiber den zeitbestindigen Typus des
Narren auf der Bithne, (Die Schaubiihne. Quellen und Forschungen zu Theatergeschichte, hrsg. v. Carl
Niessen u. Artur Kutscher; 33) Emsdetten: Heinrich und Lechte 1940, S. 41.

"4 Fischer, Johann Friedrich, Der Salzburger Hanswurst, Diss., Universitit Innsbruck, 1954, S. 17.

5 Vgl. ebd., S. 27f.
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»Wotan wird zum Teufel. Vom Teufel der gemeineuropiischen mittelalterlichen Biithne gehen
Fiden zu Hanswurst: die Aehnlichkeit zwischen dem mittelalterlichen Biihnenteufel und
Hanswurst liegt im Aussehen, im Spiel und im Wesen. Im Aussehen ist es die Maske, die beiden,
Teufel und Hanswurst, gemeinsam ist. Schwarze Gesichtsfarbe ist Attribut der volkstiimlichen
Ausstattung des Teufels. Der Teufel ist oft birtig, eine teuflische Bartmaske aus Tirol gleicht
dem birtigen Hanswurstgesicht. Es gibt einen mittelalterlichen deutschen Bithnenteufel namens
Bartli, 'Struwelbart, 'huré', heisst im Mysterium 'Le Roi Avenir' ein Teufel, Hanswursts Bart hat
seine Abstammung von des Teufels Bart nie verleugnet: Hanswurst hat eine 'verteufelte
Personage'. Im Spiel und Wesen ist die Riigefunktion, die Spottlust und die tinzerische
Bewegung fiir beide kennzeichnend. Der Teufel kommt auf die Biihne als Bestrafer der Laster.
Einen der beliebtesten Mittel der Teufel, Heiterkeit zu erregen, ist der Tanz, Spottlust

kennzeichnet sie wie Hanswurst. Hanswurst ist selber Teufel.“!1¢

Gerade diese Gleichsetzung von Hanswurst und Teufel — auch wenn Ahnlichkeiten und
Zusammenhinge vorhanden sein moégen — Ubersicht und vernachlissigt diverse
Entwicklungslinien, die den Teufel nicht als per se heitererregende Figur darstellen, was
Maximilian Josef Rudwin in seiner umfangreichen Studie Der Teufel in den deutschen geistlichen

Spielen des Mittelalters und der Reformationszeit bereits 1915 klar zum Ausdruck bringt:

,Der Teufel im geistlichen Drama des Mittelalters ist also keine aus den Fastnachts- und
Neujahrsschwinken entlehnte lustige Person, obgleich diese vielleicht bis zu einem gewissen
Grade den Weg fiir ihn ebnen half. Zwar muflte es sich der geistliche Teufel des Mittelalters
oder sein Vorginger in den altgermanischen Zeiten gefallen lassen, bei Volksfesten in Person
aufzutreten und die Rolle des Possenreiflers und des vielgepriigelten Gegners der himmlischen
Michte zu spielen. Reste heidnischer Feste, auf denen Teufelsvermummungen auftraten, sind
noch bis ins neunte Jahrhundert zuriickzuverfolgen. Dafl er aber derselbe ist, der uns auf der
kirchlichen Bithne des Mittelalters entgegentritt, ist schwer zu behaupten. Der mittelalterliche
Teufel mag nachher in Rede und Handlung mit dem PossenreifSer des altgermanischen
heidnischen Volksfestes zusammengeschmolzen sein; aber bei seinem ersten Auftreten im
geistlichen Drama war er nichts weniger als ein trivialer Spaf$macher. Mit dem Teufel wird es
wohl wie mit dem religiésen Drama tiberhaupt stehen. Wenn dieses auch nicht direke von den
heidnischen Festen abstammt, sondern ein Auswuchs der Kirchengesinge ist, verdanket es doch
indirekt seinen Ursprung eben diesen heidnischen Festlichkeiten, die die Einfithrung des
Kirchenrituals zu verdringen beabsichtigte. [...] Der Teufel war, wie schon mehrfach bemerke
wurde, keinesfalls von Anfang an als eine komische Figur gemeint; und es ist ein grofSer Irrtum,
wenn wir ihn einfach als Nachfolger des Spafimachers in den Narrenfesten der alten Zeit oder als

Vorliufer des Hanswurst oder Pickelhering des Renaissance-Dramas betrachten wollen.“'"”

Rudwin schliefft demzufolge die gegenseitige Wirkung zwischen solchen Figuren/Gestalten
nicht aus, plidiert (und argumentiert) aber eindeutig gegen allzu offensichtliche
Analogieschliisse, die Fischer zu unterstellen sind. Der Blick an dieser Stelle, den Fischer und
auch andere Autorlnnen unterlassen, richtet sich auf Briuche, die am Johannistag stattfanden
bzw. noch stattfinden. Die Liste hierfiir ist schier uniiberschaubar (meist mit Alkoholkonsum

verbunden), wahrscheinlich wegen der Vielzahl an synkretischen Elementen, die in diesem

116 Vgl. ebd., S. 24.

"7 Rudwin, Maximilian Joseph, Der Teufel in den deutschen geistlichen Spielen des Mittelalters und der
Reformationszeit. Ein Beitrag zur Literatur-, Kultur- und Kirchengeschichte Deutschlands (Hesperia,
Schriften zur germanischen Philologie, hrsg. v. Hermann Collitz; 6), Géttingen: Vandenhoeck &
Ruprecht 1915, S. 3£, 7f.
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Zusammenhang sichtbar werden. Neben diversen Feuer- oder Wasserriten wurden oder werden
auch weitere theatrale Darbietungen gegeben (die sich auch schon im Springen iiber das
Johannisfeuer zeigen), so zum Beispiel in Schellbronn (Baden-Wiirttemberg, Deutschland),

woriiber der Indogermanist Elard Hugo Meyer schreibt:

,Nachmittags [am Johannes- oder Butzenfest] verkleiden sich drei ledige Burschen in einem
nahen Wildchen als Johannes der Tidufer, Bajafl und Herold. Dann werden sie von drei
weiflgekleideten, ebenfalls unkenntlichen Jungfrauen unter Musik und Begleitung der ganzen
Einwohnerschaft abgeholt. Der Zug bewegt sich mit jenen drei berittenen Burschen, dem
Herold an der Spitze, durch das ganze Dorf nach einer Lichtung im Walde, wo die drei Reiter
bei Wein, Bier, Musik, Gesang und Tanz alle heiteren Vorkommnisse der Gemeinde zum Besten
geben.“!'®

Meyer gibt leider nicht an, ob diese Tradition schon linger Bestand hatte oder im Zuge von
,volkstiimlichen Riickgewinnungsaktionen’ in die Liste der Volksfeste wiederaufgenommen
wurde. Nichtsdestotrotz konnen aus dieser Beschreibung folgende Elemente generiert werden:
Drei ledige Jungen verkleiden — also maskieren — sich als Johannes, ein Herold und ein Art
Clown, denn ,Bajal“ ist eine dialektische Umwandlung von ,Bajazzo’ im Deutschen. Die
ebenso maskierten Jungfrauen und die damit verbundenen Festlichkeiten deuten auf einen
Vegetationsbrauch hin.'”” Die Verbindung zu einem ,heidnisch-volkstiimlichen’ Fest zeigt sich
aber erst deutlicher, wenn der Bajazzo niher betrachtet wird: Bajaf§ steht fiir Bajazzo und geht
auf pagliaccio zuriick, einem veralteten Ausdruck fiir Bajazzo, dieser wiederum kommt von
pagliericcio, was u. a. Strohsack bedeutet, der wiederum aus paglia (= Stroh) gebildet wurde.

Dieser Clown bzw. diese Strohfigur tritt in dem beschriebenen Johannisbrauch in Form eines
verkleideten Menschen auf; doch bei einer Vielzahl von Johannisbriuchen im deutschsprachigen
Raum wird diese Strohpuppe verbrannt (in diesen Fillen sind sie auch nur aus Stroh).
Strohpuppen solcherart existieren auch unter unterschiedlichen Namen, einer, der wohl am
hiufigsten vorkommyt, ist der ,Sonnwendhansl® (allein in Oberdsterreich tritt er 73 mal auf).'*
Das Verbrennen solcher Strohfiguren gilt einerseits als eine Opfergabe zum Schutz vor
Wetterschiden'*' — besonders vor Gewitterschiden, was auf die Verbindung zu Thor/Donar

verweist'*> — und kann andererseits in einem zyklischen (,volkstiimlichen’) Verstindnis gedeutet

"8 Meyer, Elard Hugo, Badisches Volksleben im neunzebnten Jahrbundert, Straburg: Karl. J. Tritbner
1900, S. 227

"9 Vgl. Hoffmann-Krayer, Eduard/Bichtold-Stiubli, Hanns, Handwirterbuch des Deutschen Aberglaubens.
Hieb- und Stichfest-Knistern (Handwérterbiicher zur deutschen Volkskunde; 1), Berlin: De Gruyter 1974,
S.705.

120 Vgl Wolfram, Richard, Osterreichischer Volkskundeatlas, unter dem Patronat der Osterreichischen
Akademie der Wissenschaften hrsg. von der Kommission fiir den Volkskundeatlas in Osterreich unter der
wissenschaftlichen Leitung ihres Vorsitzenden Richard Wolfram, Wien: Bohlau 1968, S. 56.

21'Vgl. ebd., S. 57.

122 Dieser Konnex kann iiber Johann Georg Francks Verweis in De Impositione Nominum gebildet werden:
»Wo ein Johannes im Hause ist / da schligt der Donner nicht ein; und da er gleich einschligt / thut er

31



werden, nimlich dass mit diesem rituellen Akt das Alte und somit auch das Lebensfeindliche
zugunsten des Neuen (im Sinne eines gebirenden Todes) verbrannt wird.'” Durch diesen
Verweis bekommt die zu einem Nationaltheatermythos gewordene Verbannung und
Verbrennung des Hanswurst durch die Neuberin eine weitere Perspektive. Zur Frage steht, ob
die hier angeblich durchgefithrte Verbannung, die historisch nicht belegt ist, und die daraus
entstandene Verbrennung nicht auf einen Sonnwendhansl verweist.

Gerade in der zeitlichen Markierung eines Wandels findet sich nicht nur hinsichtlich der
Sommersonnenwende — in dem beschriebenen Fall am Johannistag — eine besondere Struktur,
die eine teuflische Verbindung zu Hanswurst aufzeigt, sondern auch bei der
Wintersonnenwende. Hierbei handelt es sich anfangs um eine Art weiblichen Dimon, der unter
vielen Namen vor allem im Alpenraum bekannt ist, so z.B. Dreikénigspercht, Schiachpercht,
Schénpercht, Schnabelpercht, Perchtlfrau, Stampa, Luzia, Baba, Pudelfrau, Hexe, Rauhweib'*;
die bekanntesten lauten in aller Kiirze ,Frau Percht’ oder ,Domina Perchta’. Eine Figur, die den
Jahreswandel, den kiirzesten Tag, aufzeigt, die ,die Tag- und Nachtseite des Lebens zu

“125 " Diese

gegensitzlicher Einheit [verbindet, D.K.], erst beides zusammen ist das Ganze
Verbindung zeigt sich in ihrem Namen, der aus dem Althochdeutschen kommend sowohl auf
das Glinzende, Helle als auch auf das Verbergende, Verhiillende verweist.'* Sie treten zum
Einen als Einzelgestalten auf und zum Anderen in Seelenheeren,'” werden dabei auch mit der
,Wilden Jagd’ bzw. dem ,Wilden Heer’ in Verbindung gebracht.'*®

Bereits in der ersten schriftlich tiberlieferten Beschreibung des ,Wilden Heeres’ (bzw. der
Hellekinleute) vom normannischen Historiker Ordericus Vitalis erscheint eine Hexe, die als
Fithrerin der ungetauft verstorbenen Kindern mit dem Heer wihrend der Herbststiirme durch
die Liifte zieht."” Und so verhilt es sich auch bei den Perchten, sie treten, sofern sie in einer

130

Schar mit anderen Gestalten erscheinen, zumal als Kinderseelenfiihrerinnen auf.'® Dass es sich

doch keinen Schaden. Daher ist der Nahme Johannes so gemein geworden. In: Franck, Johann Georg,
De Impositione Nominum. Inclutae Facultatis Philosophicae, Leipzig: Scholvinus 1689, $XXVI.

2 Vgl. 0. N., Mitteilungen der Anthropologischen Gesellschaft in Wien, 95, Wien: Berger 1965, S. 293.

124 Miiller, Felix/Miiller, Ulrich, ,Percht und Krampus, Kramperl und Schiach-Perchten, in: Miiller,
Ulrich/Wunderlich, Werner, Dimonen. Monster. Fabelwesen (Mittelalter Mythen; 2), St. Gallen: UVK
1999, S. 449-460, hier: S. 449

125 Wolfram, Richard, Percht und Perchtengestalten (Osterreichischer Volkskundeatlas; 6. Lieferung, 2.
Teil, 1979), Wien: Bohlau 1979, S. 4

126Vgl. ebd., S. 4

77 Vgl. Waschnitius, Viktor, Perht, Holda wund verwandte Gestalten. Ein Beitrag zur deutschen
Religionsgeschichre (Sitzungsberichte der Kais. Akademie der Wissenschaften in Wien, Philosophisch-
Historische Klasse; 174,2), Wien: In Kommision bei Alfred Holder 1914, S. 142.

128 Vgl. Wolfram, Percht und Perchtengestaiten, S. 29.

2 Vgl. Driesen, Otto Iwan, Der Ursprung des Harlekin. Ein kulturgeschichtliches Problem (Forschungen zu
neueren Literaturgeschichte, hrsg. v. Franz Muncker; 25), Hildesheim: Gerstenberg 1977 [Nachdruck der
Originalausgabe, Berlin: Alexander Duncker 1904], S. 110f.

130 Vgl. Waschnitius, Perbt, Holda und verwandte Gestalten, S. 142ft.

32



hier wohl bereits auch um eine christliche Umdeutung handelt, zeigt der Volkskundler Richard

Wolfram!®! auf:

,Ein weiterer christlicher Einfluf§ ist es, daf§ die Percht zur Seelenfiihrerin der ungetauft
verstorbenen Kinder gemacht wurde. Verbunden mit dem ,Motiv des Letzten’ und der ,Erlésung
durch Namensgebung’. [...] Als Fithrerin der ungetauft verstorbenen Kinder, also noch nicht der
Kirche zugehorigen Kinder, bliebt die Percht allerdings auch in dieser Funktion im
Heidnischen.“1??

Ahnlich wie bei der Umgestaltung der Sonnwendfeier in den Johannistag verhielt es sich auch
bei der Wintersonnenwende. Zum Einen wurde der 13. Dezember zum Feiertag der HI. Lucia
von Syrakus.'”” Der Name Lucia, die Leuchtende (vom Lat.: /ux), deutet auf die eine Seite der
,Domina Perchta’ hin, nimlich auf perhar das Glinzende oder Helle, wihrend die verbergende
Seite ausgespart wird. Zum Anderen wird in alemannisch geprigten Kulturkreisen der
Berchtholdstag im Januar zelebriert; ob hier die Urspriinge bei den Perchten liegen, ist nicht
eindeutig belegbar, wobei die dabei stattfindenden Praktiken, u. a. laute, groteske
Maskenumzﬁge,134 auf die ,Wilde Jagd’ bzw. auf die Perchten verweisen konnten. Wo nun
genau die Urspriinge dieser Praktiken liegen, ist nicht ginzlich belegbar; dabei erscheinen gerade
die Forschungen der Germanistin und Linguistin Erika Timm unter dem Titel Frau Holle, Frau
Percht und verwandte Gestalten. 160 Jahre nach Jacob Grimm aus germanistischer Sicht betrachtet
als hochst angebracht. Timm fiihrt eine detaillierte Analyse von Frau Holle und Frau Percht
durch und kommt zu dem Ergebnis, dass trotz einer Vielfalt von duflerst identischen Motiven
beide Figuren nie gemeinsam auftreten und die geografische Grenze zwischen beiden ziemlich
klar gezogen werden kann. Dies lisst die Deutung, dass es sich bei Frau Percht wohl um eine

135,

keltisch geprigte Figur handelt'”: ,Die Percht unterscheidet sich von unseren anderen Gestalten

dadurch, daff sie mitgeformt ist durch Elemente siidostlicher Herkunft, woméglich aus dem

vorgermanischen Substrat.“!%

Perchten als mythologische Figuren haben sowohl eine bestrafende als auch eine belohnende

Funktion, wie es Viktor Waschnititus darlegt'”’; doch bei den Umziigen, d.h. in den Briuchen,

B! An dieser Stelle ist nicht zu verschweigen, dass Richard Wolfram ab 1932 der NSDAP in Wien
beigetreten ist und sich rege, sowohl wissenschaftlich als auch journalistisch, fiir die Partei einsetzte. Vgl.:
Ottenbacher, Albert, Richard Wolfram, in:
hetp://doewweb01.doew.at/thema/thema_alt/ns_wissen/wolfram/wolfram.html,

Zugriffsdatum: 15.05.2013

132 Wolfram, Percht und Perchtengestalten, S. 113.

33 Vgl. ebd., S. 16.

134 Vgl. Bachmann, Albert/Gréger Otto (Leitung), Schweizerisches Idiotikon. Zwolfter Band. D-, T- bis D-
m, Frauenfeld: Huber & Co. 1961, S. 961ff.

35 Vgl. Timm, Erika, Frau Holle, Frau Percht und verwandte Gestalten. 160 Jahre nach Jacob Grimm aus
germanistischer Sicht betrachtet, unter Mitarbeit von Gustav Adolf Beckmann, Hirzel: Suttgart 2003, S.
2371f., S. 320.

136 Ebd., S. 324.

137 Vgl. Waschnitius, Perht, Holda und verwandte Gestalten, S. 159.
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zeigen sich einerseits Praktiken, die in einer reprisentativen Form auf diese mythologische Figur
und deren Umfeld, die ,Wilde Jagd’, verweisen — die sich andernorts auch bei den sogenannten
Charivari ® finden'” —, andererseits wird eine Spaltung dieser Figur sichtbar: Allein im
Auftreten von Schiachperchten (schiach = hisslich) und Schonperchten wird eine Reformierung
dieser Figur sichtbar. Sie erscheint nicht mehr in der Gleichzeitigkeit von Belohnung und
Bestrafung, sondern wird geteilt in zwei Figuren — die Teilung einer Figur mit einer
Doppelstruktur in  zwei einzelne Figuren, die gerade im theatralen Bereich nichts
Auflergewdhnliches darstellt. Nun wire es hinsichtlich der riumlichen Verbreitung und auch
der diversen Urspriingen und Genealogien ebenso mitzudenken, dass neben den Elementen,
Praktiken und Strukturen einer Sommersonnenwende auch jene einer Wintersonnenwende an
der Gestaltung und Formung einer Hanswurst-Figur mitgewirke haben.

Wird an dieser Stelle die hier angefithrte Genese nochmals vorgefithrt, so begann die
Untersuchung damit, dass Hinse, ndmlich als solche bezeichnet, im theatralen Kontext ein
europdischen Phinomen darstellen, was notwendigerweise auf eine einigermaflen einheitliche,
flichendeckende Entwicklung verweist, die tiber die Verbindung der Sonnwendfeier und den
Feierlichkeiten zu Ehren von Johannes dem Tiufer und auch der Perchten-Briuche als
annehmbar erscheint. Reulings These der Schaffung eines Hanswurst aus der additiven Synthese
von Knecht Rubin und dem Teufel (exemplarisch vorgefiihrt am Innsbrucker Osterspiel) deutet
verstirkt auf diese Verbindung von Thor/Donar und Johannes dem Tiufer hin, ebenso die hier
aufgezeigte von Tor und Thor: Jedoch ist die Gleichsetzung von Hanswurst und Teufel, wie sie
Fischer vorschligt, nicht haltbar, wie mit der Argumentation von Rudwin gezeigt wurde. Ein
weiterer Beleg fiir diese synkretische Verbindung wurde exemplarisch an zwei volkstiimlichen
Briuchen am Johannistag gezeigt, tiber das theatrale Auftreten eines Johannes, eines Herolds
und Bajazzos sowie iiber das Verbrennen von sogenannten Sonnwendhansln sowie der
Verbindung der Perchten mit der ,Wilden Jagd’. Die hier angebrachten Hypothesen scheinen
gerade der Beobachtung von Miinz hinsichtlich Guglielmino, Zanni, Harlekin, Pulcinella,

Tabarin und Bernardon, aber auch Hanswurst und Eulenspiegel zu bestirken:

,In seinem 1989 erschienen Buch Le maschere di Guglielmino — aus einem Universititskurs in
Florenz hervorgegangen — hat Avalle »unseren«, d.h. mitteleuropdischen Trixter, den Proto-
Zanni entdeckt, und zwar in einem Zeugnis aus dem Jahr 1290; das heift ein Wesen, das in
einer Figur beides gleichermaffen verkdrpert: Betriiger und Betrogener / Titer und Opfer /
Schlauer und Dummer / Guter und Béser / Macher und Gemachter / Komiker und Tragiker /
Clown und Bajazzo / Narr und Weiser / Teufel und Engel“.'%

138 Vgl, Driesen, Der Ursprung des Harlekin, S. 107ft.

139 Eine kulturgeschichtliche Kontextualisierung von Perchten, Odin, Riige- und Strafritualen sowie den
Charivari versucht der franzosische Psychoanalytiker und Literaturwissenschaftler Henri Rey-Flaud. Vgl.
Rey-Flaud, Henri, Charivari. Les rituels fondamentaux de la sexualité, Paris: Payot 1985.

140 Miinz, ,Commedia Italiana®, S. 149.
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Aus der moglichen Genese des Hanswurst aus Thor/Donar, Johannes dem Tiufer und den
Perchten ergibt sich letztlich, an Miinz’s bzw. Avalles Gedanken anschlieflend, dass diese Figur

schon in ihrer Erschaffung eine Doppelexistenz darstellt, nimlich eine heidnische Gottheit und

einen christliche Heiligen.
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WURST — GROTESKES KORPERKONZEPT

Die drei Wiirste des Hans

Die bisherigen Fokussierungen beliefen sich auf Hans in Hanswurst und zeigten dahingehend
eine Vielzahl von Verbindungen auf, die sowohl eine breite gesellschaftliche Streuung
offenbarten — die Unmenge an sprichwértlichen Hinsen in simtlichen gesellschaftlichen
Stinden — als auch Beziige zu einem europdischen Phinomen herstellten — das Zusammenfallen
der Sonnwendfeier mit dem Johannistag und die damit mogliche Verwandtschaft zwischen
Thor/Donar (infolge der Christianisierung somit mit dem Teufel), Johannes dem Taufer und
den Briuchen zur Wintersonnenwende. Nun gilt es einen Blick auf die Wurst oder vielmehr die
Wiirste des Hanswurst zu werfen.

Sowohl die Handlungen von Hanswurst als auch der Begriff Wurst werden dabei in diversen
Arbeiten nach wie vor mit gewissen Konnotation in Verbindung gebracht; so findet sich hierzu
bei Beatrix Miiller-Kampels Hanswurst, Bernardon, Kasperl. Spaftheater im 18. Jahrhundert
exemplarisch die Bemerkung, dass Hanswurst ,bestindig gegen das rechte Mafl sowohl im
Ausdruck als auch im Verhalten [verstief§, D.K.] und erging sich unauthérlich in sexuellen und
fikalen Spiflen. Charakterlich eigneten ihm Verfressenheit, Sauflust, Dummbheit, stindige
Liisternheit, Angstlichkeit, Wichtigtuerei, Gerissenheit und Verschlagenheit.“'*! Gerade diese
Elemente stellen Miiller-Kampel sowie weitere Autorlnnen vor ein Problem: Wie kann mit
dieser Figur addquat umgegangen werden? Mit dem Blick auf dieses Verhalten wird Hanswurst
dementsprechend mit gewissen Begriffsbildungen markiert; die Konzentration fillt damit auf die
Frage: Welche Aussage oder auch Motivation verbirgt sich hinter diesen ,sexuellen und fikalen
Spiflen? Die Antwort ist ziemlich unbefriedigend: ,Spafitheater’. Ein kritisches, revolutionires
Potential mochte man dieser Figur nicht zusprechen'®?, so dass Hanswurst letztlich nur in einer
Unterscheidung — auf einer Definition ex negativo aufbauend — definiert und letztlich als ein

sogenannter Lustigmacher abgestempelt wird:

»Auch Stranitzkys Lustigmacher brambasierte ebenso tolpatschig wie prahlerisch tiber die Biihne,
doch unterschied er sich vom Hanswurst alltagssprachlichen Zuschnitts wie auch vom

! Miiller-Kampel, Hanswurst, Bernardon, Kasperl, S. 11.

2 Die Argumentation fiir dieses Urteil unterscheiden sich zwar, sind dementsprechend gelungener oder
nicht, fithren jedoch zu demselben Ergebnis. Vgl. Miiller-Kampel, Hanswurst, Bernardon, Kasperl, S. 22.
Oder: Vgl. Asper, Hanswurst, S. 170. Oder: Rommel, Otto, Die Alt-Wiener Volkskomidie. Thre Geschichte
vom barocken Welt-Theater bis zum Tode Nestroys, Wien: Schroll 1952, S. 290. Oder: Miinz, Rudolf, Das
randere« Theater. Studien diber ein deutschsprachiges teatro dellarte der Lessingzeit, Berlin: Henschelverlag
Kunst und Gesellschaft 1979, S. 121.
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franzésischen Jean Potage, dem italienischen Maccaroni, dem englischen Jack Pudding und den
unterschiedlichen Pickelhering-Gestalten, die in ganz unterschiedlichen Groteskkostiimen
auftraten, durch das duflere Profil der Figur: durch Kostiim, Name und Herkunftslegende — und
nicht durch Form und Inhalt der Komik. Als Faselhans, Gaffhans und Prahlhans will Hanswurst
stets eine besondere Wurst gebraten haben, vergilt er konsequent Wurst wider Wurst und legt,
wenn es um die Wurst geht (was nicht selten seinen Penis meint), auch wohl jemanden eine
holzerne Wurst aufs Kraut (verpriigelt ihn also).“'*?

Ahnlich wie bei der kommentarlosen Hinnahme des Wandels von hans myst {iber Hans Mist zu
Hans Worst wird ebenso eine Kontextualisierung ausgespart, obwohl hier zumindest eine
Aufzihlung der sprachlichen Konnotationen von Wurst stattfindet.

Doch gerade die Verbindung zwischen myst und Worst scheint in diesem Zusammenhang von
Interesse zu sein: Eine mogliche Bedeutungsnihe zwischen den beiden Begriffen besteht
insofern, dass Mist ein synonymer Begriff von Kot und'* somit geradezu geeignet ist, die
Funktion eines Kraftausdrucks anzunehmen. Die Wurst wird auch im Grimm’schen
Worterbuch als ,von der wurstformigen ausleerung des darms, 'exkremente, kot'“'* bezeichnet
und steht eben auch fiir ,kérperteile. vor allem, derb verhiillend fiir das minnliche glied“!*’; dass
die Wurst auch ein Lebensmittel bezeichnet, bedarf wohl keiner weiteren Erklirung.
Dementsprechend besteht die Wurst aus drei Bedeutungsbereichen: Kot, Penis und Speise. Wie
stehen diese Bedeutungen in einem Zusammenhang und wire es damit méglich, eine Aussage
tiber Hanswurst zu treffen? Falls sie nicht in einem Zusammenhang stehen wiirden, konnte ein
beliebiger Austausch dieser der Elemente stattfinden, doch der stete Verweis auf das
Skatalogische/Fikale, Sexuelle und Kulinarische bezeugt, dass diese Elemente nur in ihrer
Verbindunge zu denken sind.

Ein méglicher Anhaltspunket fiir diesen Ansatz findet sich bei Martin Luther: ,ein testament eins
pfaffen ist wie ein wurst, die isst man, dein egeritur, sus devorat, vnd wird wider ein wurst, sic
sine fine“'”. Die luthersche Beschreibung driickt gerade die Verbindung aus, ein zyklisches
Weltverstindnis, welches sich auch auf Mist, nimlich als Diinger, ebenso beziehen lisst. Dieses,
welches nicht nach den Regeln einer positivistischen Entwicklung verlduft, findet sich in den
Ausfihrungen von Michail Bachtin zum Grotesken, zum Lachen, zu ,volkstiimlichen’ Motiven
Francois Rabelais’. Hier bietet Bachtin, trotz seiner ofters romantisierenden Sicht auf die
»Volkskultur®, eine erstaunliche Definition von Kot, Fikalien an, die sowohl thematisch als

auch zeitlich zu den hier ausgefiithrten Betrachtungen, zu Hanswurst, passen:

15 Miiller-Kampel, Hanswurst, Bernardon, Kasperl, S. 11.

"4 Vel. Grimm, Jacob/Grimm, Wilhelm, Deutsches Worterbuch. Band 12, Sp. 226.

> Grimm, Jacob/Grimm, Wilhelm, Deutsches Worterbuch. Band 30, Leipzig: S. Hirzel 1854, Sp. 2306.
146 Ebd., Sp. 2306.

7 Luther, Martin, Tischreden 1531-46. Erster Band. Tischreden aus der ersten Hilfie der dreifCiger Jahre,
hrsg. v. Ernst Krocker, Weimar: Bohlau 1912, S. 137.
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,Scheifle ist die heitere Materie. In den iltesten skatologischen Motiven ist sie, wie schon
erwihnt, mit Zeugungskraft und Fruchtbarkeit verbunden. Andererseits ist sie die AMiste
(Mittlerin) zwischen Erde und Korper, etwas, das beide einander annihert. Sie ist ein Mittelding
zwischen dem lebendigen Koérper und dem toten Kérper, der sich zersetzt und zu Erde, zu
Diinger wird. Der Korper gibt der Erde, solange er lebt, Kot, der Koz macht die Erde fruchtbar,

ebenso wie der Kirper eines Toten.“'*

So vulgir es auch klingen mag, die Bedeutungsverbindung von Mist und Wurst liegt in dem
Motiv der heiteren Materie, die aus der Eindeutigkeit eine Vieldeutigkeit macht, eine
Signifikanten-Pluralitit schafft. Hier ankniipfend wire der Gedanke angebracht, der
dahingehend bereits aufgekommen ist: Wieso konnte gerade Hanswurst diesen
Bekanntheitsstatuts erreichen und nicht ein potentieller ,Fritz Wurst’ oder ,Heinz Wurst’?

Woméoglich ist gerade die Moglichkeit des Ausdrucks der Pluralitit der Garant dafiir gewesen,
wieso Hanswurst diese Popularitit erlangen konnte. Mit der Ankoppelung von Wurst an den
Namen Hans, der bereits einen hohen bzw. allgemeinen Erkennungswert hat, mythologische
Verbindungen eingehen kann, zeigt sich das Potential des Spielerischen. Diese narrenhafte bzw.
karnevaleske Figur driickt in ihrem Namen und somit in der Sprache selbst ein besonderes
Weltgefithl aus, ,[e]in Weltgefiihl, das sich allem Abgeschlossenen und Vollendeten, allen
Anspriichen auf Unerschiitterlichkeit und Ewigkeit widersetzte, [es, D.K.] benétigte dynamische
und (»proteushafte«) wandelbare, spielerische und bewegliche Ausdrucksformen.“* Und solch
eine Wandelbarkeit zeigt sich in der dquivoken bzw. homonymen Wurst: Bei Luther ist die
Waurst bereits ein Nahrungsmittel wie Verdauungsprodukt; des Weiteren bezeichnet sie auch
den Penis. Solche moglichen Mehrdeutigkeiten finden sich in Ein hubsch vasztnachtspil von

151

zweien eeleuten'™, Ein vasznachtlyet der collender zu Niirnberg genant'>' sowie Der wittwen und

152

tochter vasnacht>*, die sich dem Wortspiel zwischen der Wurst als Nahrungsmittel und der

18 Bachtin, Michail, Rabelais und seine Welt. Volkskultur als Gegenkultur, iibersetzt von Gabrielle Leupold,
hrsg. und mit einem Vorwort von Renate Lachmann (suhrkamp taschenbuch wissenschaft; 1187),
Frankfurt a. Main: Suhrkamp 1991, S. 216f.

"9 Ebd., S. 59.

150 Hauswirt, du bist auf dem rechten weg; / Dann werst du faul, so wer ich treg; / Und wurd dich nach
anderen weibern dursten, / So wurd mich gelangen nach fremden wursten. / Ein eeman, der sein futer
aul8tregt / Und das fiir fremd piibin darlegt, / Der bringt seinem weib heim die spreuen, / So muf§ sie die
vraflen keuen.“ In: ,19. Ein hubsch vasztnachtspil von zweien eeleuten®, in: Keller, Adelbert von (Hrsg.),
Fastnachuspiele aus dem fiinfzehnten Jahrbundert. Erster Theil, Tlibingen: Laupp 1853, S. 160-168 hier: S.
167.

51 Die lieb heilig vafinnacht / Die macht vans vil der narren / So wirt dann heitz vad Conntz vand metz /
Bey einander beharren / So gibt der heintz der metzen einen smutz / Das ist in beyden eben / Damit
erwirbet sie ein wurst / In ihren rawhen kreben.“ In: ,Ein vasznachtlyet der collender zu Niirnberg
genant®, in: Keller, Adelbert von (Hrsg.), Fastnachispiele aus dem fiinfzehnten Jahrhundert. Dritter Theil,
Tibingen: Laupp 1853, S. 1103-1107, hier: S. 1107.

152 Ich hab die tochter wol gemerkt; / Sie maint, ir leib sei also gesterkt, / Das sie eim jungen kampfs
genug wil geben; / Si hungert und diirstt noch eelichem leben; / Wann ain pfunt mansflaischs ir vil lieber
wer, / Denn edels wilprets zehen zentner schwer. / Dariimb wer ir recht und wol woll thun, / Der geb ir
ain wurst fiir ain rephun. [...] Ist nun die tochter alt genug ann jarn / Und kan auch wol freuntlich
geparn, / Wenn sie denn {ibel hungert und tiirst / Nach einer rohen rauhen wiirst, / Wer will ir dariimb
iibel sprechen? Sie laff ir in das flaischgaden prechen, / Da man denn solch wiirst einhenkt. / Der
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Waurst als mannliches Glied widmen. Dies als einen stumpfen Wortwitz zu degradieren, wire
wohl nicht angebracht, denn genau in der Verbindung von Nahrung, Kot und Sexualitit zeigt
sich eine besondere Einstellung zum korperlichen, materiell-leiblichen Leben, der eine
Universalitit deutlich macht: ,Alle Erscheinungen des korperlichen Lebens und alle Dinge,
anders gesagt, nicht auf die einzelne biologische Person bezogen und nicht auf den einzelnen
egoistischen homo oeconomicus, sondern auf einen kollektiven Volks- oder Gattungskérper'*,
der unter anderem einen addquaten Stellvertreter im Kollektivnamen Hans gefunden hat. In der

Verbindung mit der Wurst bzw. den Wiirsten werden nicht nur zyklische

Transformationsvorginge behandelt, sondern eine generelle Offenheit zur Welt:

JAlle diese hervorstehenden oder offenstehenden Kérperteile werden dadurch bestimmt, daf§ in
ihnen die Grenzen zwischen Leib und Leib und Leib und Welt im Zuge eines Austausches und
einer gegenseitigen Orientierung iiberwunden werden. Die wesentlichen Ereignisse im Leben des
grotesken Leibes, sozusagen die Akte des Korper-Dramas, Essen, Trinken, Ausscheidungen [...],
Begattung, Schwangerschaft, [...] durch einen Leib — alles das vollzieht sich an den Grenzen von

Leib und Welt, an der Grenze des alten und des neuen Lebens.“!>*

Findet nun diese Korpervorstellung eine Anwendung auf Hanswurst, so gilt es ebenso, gewisse
idealistisch-dsthetische Begriffskonzepte zu hinterfragen, die fiir diese Figur gebraucht werden.
Wenn Miiller-Kampel von ,charakterlich® spricht, dementsprechend auf ein bestimmtes
Theater- und Asthetikverstindnis verweist — nimlich auf individuelle, persdnliche, damit
psychologisierende Bedingungen eines Verhaltens —, welche eine perspektivische Verzerrung im
Blick auf diese Figur verursachen, damit Hanswurst nach ,aufgeklirten’ Maf3stiben beurteilt
wird und demzufolge zentrale Elemente, die zum Verstindnis dieser Figur beitragen konnten,
ausgegrenzt oder diskreditiert werden; dementsprechend gelte zu fragen, inwieweit sich ein

»grotesker Realismus® im Hanswurst zeigt:

,Im grotesken Realismus ist das materiell-leibliche Element etwas Positives, es erscheint
keineswegs als privat-egoistisch oder isoliert von den anderen Lebensbereichen. Als Universales
und das ganze Volk Umfassendes wirkte es vielmehr der Abgrenzung von den materiell-leiblichen
Wurzeln der Welt entgegen, verhindert Absonderung und Sich-Verschliefen, abstrakte Idealitdt und
alle Anspriiche auf eine von Korper und Erde befreite, unabhingige Bedeutsamkeir. Noch einmal:
Korper und kérperliches Leben haben hier kosmischen und zugleich das ganze Volk
umfassenden Charakter. Dabei ist nicht der Kérper oder die Physiologie im engeren, heutigen
Sinn gemeint; der Korper ist noch nicht individualisiert und von der restlichen Welt noch nicht
getrennt. Triger des materiell-leiblichen Prinzips ist weder eine selbststindige biologische Person
noch das biirgerliche egoistische Individuum, sondern das Volk, ein sich stest entwickelndes und

nachthunger junkfrauen und frauen krenkt.“ In: ,97. Der wittwen und tochter vasnacht®, in: Keller,
Adelbert von (Hrsg.), Fastnachispiele aus dem fiinfzehnten Jahrbundert. Zweiter Theil, Tiubingen: Laupp
1853, S. 747-750, hier: S. 748, 750.

153 Bachtin, Rabelais und seine Welt, S. 69.

154 Bachtin, Michail, Literatur und Karneval. Zur Romantheorie und Lachkultur, aus dem Russischen
tibersetzt und mit einem Nachwort versehen von Alexander Kaempfe, Frankfurt a. Main: Fischer 1990, S.

17.
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erneuerndes Volk. Daher ist hier alles Kérperliche so grandios, hyperbolisiert und mafllos. Die

Ubertreibung hat positiven, bestitigenden Charakter. Leitthema in all diesen Motiven des

materiell-leiblichen Lebens ist Fruchtbarkeit, Wachstum, grenzenloser Uberfluf.“!>

Es bleibt zwar spekulativ, doch es scheint die Bekanntheit des Hanswurst an der Méglichkeit zu
liegen, dass er fast in jedem Stand auffindbar ist (bduerlich, wirtschaftlich privilegiert,
militdrisch) und dabei mit seinen Wiirsten den Zyklus, die Offenheit, die Vielseitigkeit und
Varietit perfekt zur Darstellung bringen kann; im Namen Hanswurst steckt etwas ,Jokerhaftes’.
Wie nun konkret der Wandel von hans myst zu Hans Worst aussah, bleibt mehr als spekulativ.
Ein méglicher Anhaltspunke kénnten die Fastnachtsspiele sein: Noch vor dem Erscheinen vom
Narrenschiff 1494 finden sich Fastnachtsspiele mit dhnlich klingenden Figuren wie Heinz Mist
bei Rosenpliit. Hans van Ghetelens Ausgabe des Narrenschiffs stammt, wie auch er selbst, aus

Liibeck, eine Stadt, in der mindestens seit dem Jahr 1430 Fastnachtsspiele zur Auffithrung

156

gebracht wurden.” Vielleicht ist die Vermutung angebracht, dass in den dort aufgefiihrten

Spielen eine Figur, wie Hans Worst und/oder Hans Mist, auftauchte und Hans van Ghetelen
solche Spiele besuchte.

Dies erscheint dahingehend méglich, da in dem Fastnachtspiel Henselin'>’ (oder Henselyn),

158

welches nach 1497 herausgegeben wurde®, eine gewisse Bauer/Knecht-Figur erscheint, die

Tytke Druckeworst genannt wird. Tytke Druckeworst begleitet die drei S6hne seines Herrn, um
sie iiber Rechtfertigkeit aufzukliren; in einer totentanz-ihnlichen Struktur werden der Kaiser,
Fiirsten, Adelige, Gesellen, Landsknechte, Frauen etc. befragt. Das Fastnachtspiel endet mit

einem kurzen Monolog von Tytke Druckeworst:

»'ytke Druckeworst is myn name,
Der olden kledynge ik my nicht enschame;
Myn vader unde grote vader gyngen ok also.
10 Alsus antworde ik dy, Henselyn, weder darto:
S. XX1IV In seer korter tyd, / so werde wy quyd
Alle desser werlde stucke;
Des laet uns myt flyd, / so wy nu hir syd,
Soken eyn ewich ghelucke.
5 Myt rechtferdicheyt, / barmherticheyr,
Uns flitich dar ynne prysen;
So is un bereyt / in der ewicheyt:
Wy uns dar salich bewysen.“"*’

155 Bachtin, Rabelais und seine Welt, S. 69.

156 Wuttke, Dieter (Hrsg.), Fastnachtspiele des 15. und 16. Jahrbunderts, Stuttgart: Reclam 2006, S. 425.
7 Henslin = Penis

58 Vgl. Walther, Christoph, ,Das Fastnachtspiel Henselin“, in: Jahrbuch des Vereins fiir niederdeutsche
Sprachforschung, 3 (1877), Bremen: ]. Kiithmann’s Buchhandlung 1878, S. 9-36, hier: S. 27.

%%0. N., ,Das Fastnachtspiel Henselin oder Von der Rechtfertigkeit®, in: Walther, Christoph, ,Das
Fastnachtspiel Henselin®, S. 9-23, in: Jahrbuch des Vereins fiir niederdeutsche Sprachforschung, 3 (1877),
Bremen: J. Kiithmann’s Buchhandlung 1878, S. 9-36, hier: S. 23. Eine mégliche Ubersetzung kénnte
folgendermaflen lauten: , Tytke Druckeworst ist mein Name, / Der alten Kleidung schime ich mich nichg
/ Mein Vater und Grofvater gingen auch so. / So antworte ich dir, Henselyn, wiederum da: / In sehr
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Einen dhnlichen Stoff findet man in dem Fastnachtspiel Von der alten und neuen Welt und von
Gerechtigkeir (im ndd. Original: rechtverdicheyr) aus dem Jahr 1466, doch ohne einen ,Tytke
Druckeworst’.'® Nun tritt dieser Bauer/Knecht als Vertreter des Alten und des Neuen auf,
somit wire hier auch die Frage nach einem zyklischen Verstindnis (im Sinne eines gebirenden
Todes) angebracht. Und auch bei ihm findet sich eine dhnliche sprachliche Kreation, wie sie sich
auch bei Hanswurst gezeigt hat: ,Tytke’, gebildet aus dem Stamm thius-, diet-, welcher vom
althochdeutschen thiot = Volk stammt'®" (in weiterer Folge dient auch Tytke als eine Koseform
von Matthias). Damit referiert der Vorname auf eine Allgemeinheit, dhnlich wie bei Hans. Und
Druckeworst: ,[Iln Druckeworst konnte, da an einen Scherznamen fiir Metzger hier nicht zu
denken ist, ein unflitiger Sinn liegen.“'*> Was nun dieser ,,unflitiger Sinn“ ist, lisst sich erahnen,
aber nur schwer auf Basis von Dokumenten belegen, so dass wohl auch hier an die Wurst bzw.

Worst in ihrer Vielheit und Vielfalt zu denken ist.

kurzer Zeit, so werden wir verlassen / Aller Stiicke dieser Welt; / Das lidsst uns mit treiben / so lange wir
hier sind, / Suchen wir ewig ein Gliick. / Mit Rechtfertigkeit, / Barmherzigkeit, Zeigen wir uns darin
preiswiirdig; So ist fiir uns bereit / in der Ewigkeit; Da sind wir selig.”

10 Vgl. Walther, ,Das Fastnachtspiel Henselin®, S. 33f.

' Vel. Arndt, Personennamen der deutschen Schauspiele des Mittelalters, S. 47.

162Ebd., S. 82.
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Ein kérperliches Drama

Das dreifache Verstindnis einer Wurst — als Stellvertreter fiir Speise, Kot und Penis — fiihrte
tiber Luther und den Ausfithrungen von Bachtin zum ,grotesken Realismus®, der insofern zum
Verstindnis von Hanswurst beitragen kann, dass dadurch sowohl ein generelles Uberdenken
gewisser Begrifflichkeiten stattfinden kann — jene Begriffe, die sich einem #sthetischen Konzept
der neuzeitlichen, aufgeklirten Schénheit und Reinheit verpflichtet haben, fiithren letztlich zu
einer Scheuklappenperspektivierung auf eine Figur wie Hanswurst (z.B. ,Spafitheater” oder
Slustig®) — als auch eine bestimmte Korper- und Weltvorstellung Beziige und Herkiinfte eines
Hanswurst offenlegt, die sonst aufgrund idealistisch-idealisierender Formen und damit bereits
voreigenommener Fragenstellungen jenes ausgrenzt, was als grundlegend fiir solch eine Figur

gilt; dies wird von Bachtin als ,Korperdrama® bezeichnet:

,Grundlage aller grotesken Motive ist eine besondere Vorstellung vom Korperganzen und den
Grenzen dieses Ganzen. Die Grenzen zwischen Korper und Welt und zwischen verschiedenen

Koérpern verlaufen in der Groteske vollig anders als in klassischen oder naturalistischen

Motiven.“!¢?

Dieses ,andere’ Verlaufen von Grenzen wird sichtbar, insofern Luthers Beschreibung des
stestament eines pfaffen® vergegenwirtigt wird: Es ist zyklisch, es ist nicht abgeschlossen, es ist
wsine fine“. Gerade diese Offenheit zeigt sich in der Wurst bzw. den Wiirsten des Hans, denn
damit wird ein integrales Korperkonzept vorgestellt, dass mehr eine Situativitit und
Transformation — und das im wahrsten materiellen Sinne des Wortes — zum Ausdruck bringt als

den statischen Idealismus eines vergeistigten Kérpers:

,Der groteske Kirper ist, wie schon mehrfach betont, ein werdender. Er ist nie fertig und
abgeschlossen, er ist immer im Entstehen begriffen und erzeugt selbst stets einen weiteren Korper; er
verschlingt die Welt und lifSt sich von ibr verschlingen [...]. Deshalb spielen jene seiner Teile, in
denen er iiber sich selbst, iiber die eigenen Grenzen hinauswichst und einen neuen, zweiten Korper
produziert, eine besondere Rolle; der Bauch und der Phallus. Sie bilden das Zentrum des grotesken
Kérpers, und genau sie werden auch zum Gegenstand positiver Ubertreibung.“'**

Besonders an der ,positiven Ubertreibung“ scheitert ein neuzeitlich-aufgeklirtes Verstindnis von
Asthetik, denn eine Ubertreibung fiihre letztlich zum Ekel, was sich allein darin zeigt, wenn
Hanswurst mit einem Begriff wie ,maf$los” umschrieben wird. Die an dieser Stelle angebrachte
Frage wire nun: Was ist maf3voll und wer hat dieses Mafd konstruiert? Aus der Perspektive eines
Hanswurst fihrt seine Normativitdt dazu, dass all jenes, was nicht tibermifSig ist, mit einer

Negativitit behaftet wiirde. Und die damit verbundene Bildung des Kérpers, also des Materiell-

163 Bachtin, Rabelais und seine Welt, S. 357.
164 Ebd., S. 358.
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Leiblichen, als Zentrum des Lebens bringt gerade jenes ins Spiel, was sich sichtbar, fiithlbar
(materiell) verindert (die Wurst einmal als Penis, dann als Essbares und letztlich als
Ausgeschiedenes, das wieder Leben in sich birgt), d.h. als jenes, das den Korper betrifft, also ein

Jkorperliches Drama’:

,Die nichstwichtige Rolle nach dem Bauch und den Geschlechtsorgan nimmt fiir den grotesken
Korper der Mund ein, der die Welt verschluckt, und dann der Hintern, denn all diese
Ausstiilpungen und Offnungen zeichnen sich dadurch aus, daff an ihnen die Grenze zwischen zwei
Koérpern oder Korper und Wele iiberwunden wird. Hier gehen Tausch und gegenseitige
Orientierung vonstatten. Daher geschehen auch die Hauptereignisse im Leben des grotesken
Korpers, alle Akze des Korperdramas — Essen, Trinken, die Verdauung (und neben Kot und Urin
auch andere Ausscheidungen: Schweiff, Schleim, Speichel), Beischlaf, Schwangerschaft,
Entbindung, Wachstum, Alter, Krankheiten, Tod, Verwesung, Zerstiickelung durch einen
anderen Korper —, an der Grenze zwischen Korper und Welt und dem alten und dem jungen Korper.

In allen Ereignissen des Korperdramas sind Anfang und Ende des Lebens miteinander
verflochten.“'

Dieses Konzept des Korpers, also das Kérperdrama, bringt Bachtin mit einem karnevalistischen
Weltgefiihl in Verbindung, mit der Verkehrung der Weltordnung, die sich besonders auf die
weltliche und die kirchliche Obrigkeit bezieht: ,,Die Degradierung ist schliefSlich auch das
zentrale kiinstlerische Prinzip des grotesken Realismus. Alles Heilige und Hohe wird auf der
materiell-leiblichen Ebene umgedeutet, es verbindet und mischt sich mit ihr.“ ¢ Als
Knotenpunkt dieses ,volkskulturellen’ Motivsystems — welches er zwar auf Rabelais’ Werk
bezieht, es jedoch gleichzeitig in einem europdischen Kontext wahrnimmt — sieht er die Holle;
hier nun treften sich ,Karneval, Festmahl, Schlacht und Schlige, Fliiche und Verwiinschungen“167,
alles, was die ,Volkskultur als Gegenkultur auszeichnet. In diesem Zusammenhang betrachtet
Bachtin auch die Beschreibungen des normannischen Historikers Ordericus Vitalis; fiir Bachtin
oleline der iltesten iiberlieferten Karnevalsbeschreibungen [...] in Form einer mystischen
Hoéllenvision verfasst.“'°® Es handelt sich um das ,wilde Heer’, die ,Herlekinleute’, die fiir den
Historiker, Diplomaten und Schulleiter des Philantropin (Frankfurt am Main) Otto Iwan
Driesen'® den Ursprung des Harlekin darstellen.'”® Bachtin war diese Arbeit bekannt'”’; dhnlich

wie Driesen sieht er in dieser Beschreibung ein synkretisches Element: ,,Die platte Erzdhlung des

Ordericus Vitalis bezeugt, wie eng im 11. Jahrhundert Hollen- und Karnevalsmotive sogar bei

16 Ebd., S. 358f.

166 Ebd., S. 415.

17 Ebd., S. 431.

% Ebd., S. 437.

' Im Vernichtungslager Sobibér ermordet, vermutlich nach dem 23.03.1943. Vgl. Deutsches
Bundesarchiv. Gedenktafel. Opfer der Verfolgung der Juden unter der nationalsozialistischen
Gewaltherrschaft in Deutschland 1933-1945, in:
hetp://www.bundesarchiv.de/gedenkbuch/directory.html.de?result#frmResults, 12.02.2013

70Vgl. Driesen, Otto Iwan, Der Ursprung des Harlekin.

"' Vgl. Bachtin, Rabelais und seine Welt, S. 543 (Anmerkung 200).
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gottesfiirchtigen Christen miteinander verbunden waren.“'”? Und auch hier findet sich jenes
Element wieder, welches sich auch in der ,teuflischen Verwandtschaft’ von Johannes/Hans und
den Perchten zeigt: ,Die Gotter der antiken Mythologie, vom Christentum zu Teufeln
degradiert, und die Motive der rémischen Saturnalien, die im Mittelalter hartnickig
weiterlebten, wurden vom orthodoxen christlichen Bewuf§tsein in die Hélle versetzt und trugen
ihren Saturnischen Geist dorthin.“!”?

Diese Motive beziehen sich auch auf die Korperlichkeit, die sich sowohl in der Beschreibung
von Ordericus Vitalis wiederfinden als auch in dem bereits erwihnten Innsbrucker Osterspiel
aus dem Jahr 1391, nimlich die Ubertragung von menschlichen Leiden auf Teufelsgestalten:
Luzifer hat Kopfschmerzen und fragt sich, ob Satan totgeschlagen wurde, weil er nicht
rechtzeitig erscheint.'”* Der Historiker und Archivar Franz Josef Mone sieht gerade darin einen
komischen Zug'”®. Es mag bezeichnend erscheinen, dass sich gerade jene Motive und Elemente,
die Bachtin in seiner Studie zu Rabelais und der ,Volkskultur® in Betracht zieht, hinsichtlich der
Auseinandersetzung mit Hanswurst nachzuweisen sind: sowohl das ,Korperdrama® mit seinem
unauthérlichen Zyklus als auch die ,teuflische Verwandtschaft’. Demnach sollte gerade der Blick
fir die Kontextualisierung eines Hanswurst sich in jene kulturellen Bereiche verlagern, die eine
,volkstiimliche” Welt- und Kérpervorstellung offenbaren, d. h. die moglicherweise sowohl

gesellschaftlich-konkret als auch diskursiv-abstrakt Ausgrenzungen zu erleiden hatten.

72 Ebd., S. 439.

73 Ebd., S. 437.

174 Vgl. Mone, Franz Josef, Schauspiele des Mittelalters. Zweiter Band, Mannheim: Bensheimer 1852, S. 26.
175 Vgl. ebd., S. 20ft.
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LEBENSTHEATER & THEATERSPIEL — EINE FRAGE DER IDENTITATEN

Hansz Leberwurst, Peter Leberwurst & Hans Blutworst

Helmut Aspers grundlegende These, dass die Kreation einer Hanswurst-Figur auf englische
Berufsschauspieler zuriickgeht — in einem Riickgriff auf die sprichwoértlichen Verwendungen von
Hans erschaffen —, wurde bereits insofern hinterfragt, dass diese Schaffung einer ex-nibilo-
Bildung gleichkommt (damit schon fast an einen Genius-Gedanken ankniipft), sie
systemtheoretisch einseitig verlduft und letzten Endes die rasche Annahme und Beliebtheit dieser
Figur auf bereits vorherrschende Strukturen verweist, die Asper jedoch ginzlich ausblendet.
Aspers Blick richtet sich auf BerufschauspielerInnen, was er zwar mit einer unglaublichen Dichte
an Materialien vorbringt, dabei aber eine so einseitige Fokussierung auf die Figur vornimmt, die
in einer notwendigen Konsequenz weitere Perspektivierungen und Ansitze verdringt, wie auch

Rudolf Miinz bemerkt:

,Konnen also die wichtgsten (theatralen) Strukturfiguren - Guglielmino, Zanni,
Arlecchino/Harlekin, Pulcinella, Bernardon — als derzeit hinreichend erforscht angesehen
werden, so ist es um den guten deutschen Hanswurst nach wie vor schlecht bestellt. Die grof§
angelegte Arbeit Helmut C. Aspers hat mit der gut gemeinten Konzentration (nur) auf den
»Lustigmacher« den Erkenntnisgewinn fiir lingere Zeit eher negativ beeintrichtigt. Da mit
weiteren Quellenmaterialfunden kaum zu rechnen ist, kommt es mehr auf eine verinderte
Sichtweise an, die auch die >auflertheatralec Biographie beachten muss, um den Burschen in das
grofle Gesamtfeld Natur/Mythos — Historie/Geschichte einordnen zu kénnen.“!7¢

Den Schlusspunkt, den Asper setzt und der weitere Arbeiten zu Hanswurst prigt, betrifft eine
Mischung von Theaterspiel und Kunsttheater, d.h. zum Einen ein Strukturtyp, der sich mit
Masken ,spielerisch auf theatrale Bedingungen sozialen Lebens bezicht, [...] wihrend Lachen das
zentrale Element der Wirkungsstrategie dieser Theaterform darstellt“'”’, und zum Anderen eine

Form, die bereits eine gewisse Institutionalisierung voraussetzt, die mit sowie nach bestimmten

76 Miinz, Rudolf, ,Neue versus alte Komédie: Zur Funktion von Coscritti tedeschi®, in: Baumbach,
Gerda (Hrsg.), Auf dem Weg nach Pomperlorel — Kritik »des« Theaters. Aufsitze (Leipziger Beitrige zur
Theatergeschichtsforschung, hrsg. v. Gerda Baumbach; 2), Leipzig: Leipziger Universititsverlag 2010, S.
59-62, hier: S. 62.

77 Hulfeld, Stefan, Zihmung der Masken, Wahrung der Gesichter. Theater und Theatralitit in Solothurn
1700-1798 (Theatrum Helevticum; 7), Ziirich: Chronos 2000, S. 400.
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Normen und Regeln agiert, fiir die auch letztlich eine bestimmte Stitte geschaffen wurde,
niamlich ,das’ Theater.!”

Um zum Verstindnis dieser Figur beizutragen, kénnte, wie bereits in dieser Arbeit ofters
erwihnt wurde, gerade der Blick auf jene theatralen Formen einerseits vor, andererseits
auflerhalb einer Institutionalisierung gerichtet werden, auf jene gesellschaftlichen Bereiche, die
als ,verpont’ galten (das Auftreten des Hans Worst im Narrenschiff gibt allein dazu Anlass).
Miinz’ pessimistische Einschitzung, dass ,mit weiteren Quellenmaterialfunden kaum zu
rechnen ist“, richtet sich danach, wo tiberhaupt gesucht wird. Demgemif$ konnte sich die Suche
an jenen ,volkskulturellen’ theatralen Praktiken orientieren, die bereits im Zusammenhang des
Johannisfestes und der Perchten angedeutet und teilweise aufgezeigt wurden, und/oder einen
weiteren theatralen Bereich in Betracht ziehen, der in einem Zusammenhang von Lebenstheater-
Theaterspiel stehen.

Wihrend sich nun Kunsttheater in einer radikalen Abgrenzung — auch riumlich, nicht nur
dsthetisch — von einem Alltag definiert, also als ,Kunst’, liegen die Bedingungen des
lebenstheatralen Strukturtyps gerade in besonderen alltiglichen Schauereignissen. Es handelt
sich um ,ein bestimmtes Verhalten des/der Menschen im auflerkiinstlerischen Bereich:
Selbstdarstellung im Alltag (Gebaren, Kleidung, Schminken usw.), soziales Rollenspiel,
Veranstaltungsverhalten (bei Zeremonien, Paraden, Versammlungen usw.), Elemente der
Alltagsunterhaltung.“'”” Dabei ist in allen drei aufgezeigten Strukturtypen besonders die Frage
nach einer Identitit von Bedeutung, die sich im Verhiltnis zwischen den einzelnen Typen zeigt,
so dass Kunsttheater und Lebenstheater zwar in einem engen Wechselverhiltnis stehen, jedoch
mit der Vorgabe nichts miteinander zu tun zu haben.'® Wenn nun der Vermutung nachgeht,
dass es sich bei Hanswurst-Kreationen um jene Menschen handelte, die nicht unbedingt einem
biirgerlichen oder besser gesagt gesellschaftlich akzeptierten Stand angehorten — was das
Erscheinen auf dem literarischen Narrenschiff nahelegt —, so kann in einem gewissen Grad davon
ausgegangen werden, dass sie aufgrund ihres widersprechenden Verhaltens beziiglich
anerkannter Normen und Wertvorstellungen nicht nur soziale Diskriminierungen erlitten,'®!
sondern gerade durch diese Isolation die Frage nach einer normbasierten Identitit hinfillig wird,

da sie entweder gar nicht vorhanden war oder nur durch eine bestimmte offentliche, theatrale

78 Vgl. Miinz, Rudolf, , Theatralitit und Theater. Konzeptionelle Erwigungen zum Forschungsprojekt
»Theatergeschichte«, in: Minz, Rudolf, Theatralitic wund Theater. Zur Historiographie wvon
Thearralitiitsgefiigen, mit einem einfiihrenden Vorwort von Gerda Baumbach, hrsg. v. Gisbert Amm,
Berlin: Schwarzkopf und Schwarzkopf 1998, S. 66-81, hier: S. 69ff. Sowie: Vgl. Hulfeld, Zihmung der
Masken, Wahrung der Gesichter, S. 400.

179 Miinz, ,, Theater und Theatralitit®, S. 69.

8Vgl. ebd., S. 70.

81 Vel Irsigler, Franz/Lassotta, Arnold, Bettler und Gaukler, Dirnen und Henker. AufSensciter in einer
mittelalterlichen Stadr. Koln 1300-1600, Miinchen: dtv 1989, S. 13.
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Titigkeit erschaffen wurde, so dass — zumindest namentlich — ein Ubergreifen der einzelnen
Strukturtypen anzunehmen ist.

Zu derartigen gesellschaftlichen Randgruppen gehérten u. a. fahrende Leute, Bettler, Spielleute,
Dirnen, Bader und Barbiere, schlieflich Henker und Schinder;'** dabei wurde ihnen auch
ortsspezifische Gruppennamen gegeben, wie z.B. frygerzknechre (Freihartsknechte — was auf
Herrenlosigkeit und Ungebundenheit deutet'®), die in Basel am Kohlenberg lebten. Einige von
ihnen gingen auch schauspielerischen Titigkeiten nach: ,Freiheit, Freihart, Freiheits- oder
Freihartsbuben, Freiertsknechte waren nun aber auch verbreitete Bezeichnungen fiir
schauspielerisch spezialisierte Spielleute des ausgehenden Mittelalters, und zwar solche, die noch
Bezichungen zur alten Lachkultur unterhielten.“'®* Rudolf Miinz versuchte in Hinblick auf
Orden von Bettelménchen, fiktive Orden und eben die Orden der Freiheiter die Anfinge der
Schauspielerei zu erkunden'®, iibersah jedoch eine Figur, die geradezu perfekt in dieses Bild

passt. Aus der Basler Chronik von Fridolin Ryff vom 19. April 1528:

»Von ein brand, der hie usz gieng. In dem jor, alsz man zalt 1528 jor, gieng des brotbecken husz
an in der wissen gasen am morgen frug am suntag noch ostern, alsz iederman in der kilchen
wasz. Also, do man sturmpt, lieff iederman zu, aber es moch im nieman erweren, sunder esz
verbran bisz uff den boden hinweg und verbran einner dorin, ein frygetzknecht, der dan gern het
helffen werren, wasz zuwyd hinin kumen, das im nieman moch zu hilff kumen, der hiesz Hansz
Leberwurst. Do bleip niit dan ein muren, die fiel in der nacht nyder und zerschlug ein husz, wasz
Michel Winleger, und schlug in selber im bet zu dot, desglich ein zymerman ouch zu todt. Do

wart ouch grose not gesechen. Got bewar unsz wytter!“'%

Besonders an diesem Chronikeintrag ist, dass der Name des Freiharts bekannt war, nimlich
Hansz Leberwurst, obwohl er als Bewohner dieser Kolonie sehr wahrscheinlich als Sacktriger,
im Putztrupp in Gefingnissen und Kloaken, als Totengriber, womdglich auch als Henker oder
Abdecker titig war, somit mit hoher Gewissheit jenen beruflichen Aktivititen nachging, die zu
dieser Zeit als niedrig oder erniedrigend angesehen wurden,'®” somit in weiterer Folge ebenso als

Jidentititslos’ hitte gelten kénnen. Der Historiker Max Siller wies mit gewisser Sicherheit diesen

82 Vgl. ebd., S. 12.

183 FREIHART, m. und gekiirzt in freiert, freiet, freiheit, homo dissolutus, exlex, fidicen de trivio, histrio
nebulo, lotter, der mit seinem lotterholz oder bengel im lande herum zieht.“ In: Grimm, Jacob/Grimm,
Wilhelm, Deutsches Worterbuch. Band 4, Leipzig: S. Hirzel 1854, Sp. 110.

184 Miinz, Rudolf, ,Giullari nudi, Goliarden und »Freiheiter«“, S. 129.

185 Vgl. ebd., S. 126ff.

186 Ryff, Fridolin/Ryff, Peter, ,Die Chronik des Fridolin Ryff 1514-1541, mit der Fortsetzung des Peter
Ryff 1543-1585%, in: Vischer, Wilhelm/Stern, Alfred/Heyne, Moriz (Hrsg.), Basler Chroniken. Erster
Band, hrsg. v. d. historischen Gesellschaft in Basel, Leipzig: Hirzel 1872, S. 1-192, hier: S. 62.

187 Siller, Max, ,Hans Leberwurst, verbrannt in Basel am 19. April 1528. Wie ein alemannischer
Spruchdichter in einem Tiroler Fastnachtspiel iiberlebte®, in: Mehler, Ulrich/Touber, Anton H. (Hrsg.),
Mirtelalterliches Schauspiel. Festschrift fiir Hansjiirgen Linke zum 65. Geburistag (Amsterdamer Beitrige zur
ilteren Germanistik, hrsg. v. Arend Quak und Paula Vermeyden; 38-39, 1994), Amsterdam/Atlanta:
Rodopi 1994, S. 277-297, hier: S. 280.
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188

Hansz Leberwurst als Spruchdichter des Fastnachtspiels Die zween stenndt'®® im Sterzinger

«189

Pfarrarchiv nach. Auf 112 Versen prisentiert sich ,hans leberWurst“'®” als ein Reisender, der

eine Vielzahl von Missstinden bemerkt:

»Gott gries dj Ersamen Weysen herrnn

mein bit ist wellet ab mir nit ergerlich wern [125]
155 Das ich etich also thie Vber lauffenn

wolt mir mit meim loter holtz gern ain Zerung khauffn

Dann Ich kumm da herr aus fremden landen

Selczam sachen Stand mir Zu handen

Wie es in aller weld ietz stat [130]
160 Vnd So winderbarlich Zue gat

Wo Ich mich ye thie hin Wenntden

Sptr Ich misbretch In allen Stennden®'®

Hansz Leberwurst oder hans leberWurst war wohl ein ,professioneller’ Schausteller, da er mit
dem sogenannten ,loter holtz versuchte ,Zerung [zu] khauffn®: Das ,loter holtz geht auf die
sogenannten ,Lotter” zuriick, eine Bezeichnung, die anfangs fiir ,schlechthin einen zerlumpten
kerl* und in weiterer Folge fiir ,den herumziehenden gaukler und spaszmacher, possenreiszer um
geld*"" gebraucht wurde; das ,loter holtz” ist ein Stock, welchen ,die lotter fiibrten, zu ibren
gaukelkiinsten verwendeten, und beim spruchsprechen in der hand hielten'”*. Mit dem Gebrauch
dieses Stocks bei einem Spruchgedicht versuchte er Geld fiir eine Mahlzeit (,Zerung) zu
erwerben. Da er halbwegs gute Verse schmiedete, ist davon auszugehen, dass Hansz Leberwurst
eine relativ hohe, méglicherweise universitire Bildung genossen hat. '’ Dieser Umstand
erscheint insofern nachvollziehbar, als dass im Zuge der Reformation viele — auch gebildete —
Ménche ihre Heimstitten verlieen und als Bettler herumzogen.' Es scheint also nicht
unwahrscheinlich zu sein, dass es sich bei Hansz Leberwurst um einen Geistlichen handelte, der
sich in Basel unter anderem als Spruchdichter oder auch Schausteller einen gewissen Ruhm
erwerben konnte, da ihn auch der Chronist Fridolin Ryff nur mit seinem Kiinstlernamen nennt,
d.h. mit seiner lebenstheatralen oder theaterspielerischen Identitit.

Fiir Menschen, die sich fiir solch eine Karriere entschieden (oder entschieden wurden), gab es

die Bezeichnung der ,Kamesierer, ein rotwelscher Begriff, der einen gelehrten Bettler

'8 Vgl. ebd., S. 295-298.

%9 Ebd., S. 298 (V. 272 [243]).

Y0 Ebd., S. 295 (V. 153-162 [123-133]).

Y Grimm, Deutsches Worterbuch. Band 12, Sp. 1210.

192 Ebd., Sp. 1213.

193 Vgl. Siller, ,Hans Leberwurst, verbrannt in Basel am 19. April 1528, S. 292.

94 Vel. Frank, Karl Suso, Geschichte des christlichen Monchstums, 5. verb. u. erg. Auflage, Darmstadt:
Primus 1996, S. 80ff.
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benennt.'” Dieser besondere Typus taucht im Liber Vagatorum aus dem Jahr 1510 auf, welches

u.a. dem Basler Fastnachtsspielautor Pamphilus Gegenbach zugeschrieben wird:

»Von Kammesierern. Das vi capitel ist vd kammesieren / das seind betler idem isig scholares iung
studenten die vatter vii mutter nit volgen vnd iren meister nit gehorsam wiallen sein / vi
apostotieré vii kimé hindere bof§ geselschafft die auch gelert seind in d’ wanderschafft / die
helffen in das ir verionen versencken und verkiimern verschiinern. vnd wan sie nichtz meer
haben so lernen sie beteln oder kammensiern vnd die hautzé beseflen vnd kamisieren also Ité sie
kamen vo Rom / auf§ der sonnébofl / vii wollen prister werden am dolmar. Item einer ist
acolitus. der ander epistler der drit ewangelier / der vierd ein galch / vnd hab niemants da frum
leut die im helffen mit irem almasen / da sein freund feind in abgangen v6 tods néten. Item sie
heischen flachs zu eyné chorhemd einer glyden zu einer hanfstauden. Item gelt das sie zii einer
ander fronfasten furbaf§ geweycht mégen werden inn einer sonnenbofl / vnd was sie vber kimen
viierbetlent das verioné sie verschécherns vnd verbiilens. Ite sie scheré kroné vnd sein nit ordinirt
vii hond auch kein format wie wol sie spreché sie habés / vn ist ein loe bose falsche vot /
Conclusio / disen kamt sierern gib nit da so man inen minder gibt so sie daf§ geraté viéee / dar

von lond / sie haben auch loe formaten.“'?°

Siller geht nun davon aus, dass auch der Typus des ,Kamesierers® aufgrund einer gewissen
Bildung im Bettlerfreistaat am Kohlenberg zu Basel eine besondere Rolle spielte, was er iiber
zeitgendssische Graffitis an Winden — so verewigte sich auch ein Hansz Leberwurst mit einem
Spruch auf einer sauberen Hauswand — und tiber die Thematisierung des gelehrten Bettlers als
Freihart in Fastnachtspielen eruiert'”: ,Die Integration des Freihart im Fastnachtspiel ist also
schon im 15. Jahrhundert vollzogen. Im Spiel des 16. Jahrhunderts erscheint nun als
Besonderheit der spruch-sprechende Freihart.“'”®

Gut einhundert Jahre nach dem Brand in Basel und der Erwihnung des Freiharts Hansz
Leberwurst taucht ein gewisser Peter Leberwurst'”” in Niirnberg auf. Es handelt sich um den
Maler, Kupferstecher und Radierer Hans Ammon (oder Amman), der mitunter als Geselle bei
der Restaurierung des Niirnberger Rathaussaales beteiligt und eben unter dem Namen Peter

Leberwurst als Komédiant titig war*®. Ein Rechnungsbuch enthilt am 20. Juli 1629 folgenden

Eintrag: ,dito aus befehl der herren dep. dem jubilierer Hansen und Peter Leberwurst diese

%5 Vgl. Grimm, Jacob/Grimm, Wilhelm, Deutsches Werterbuch. Band 11, Leipzig: S. Hirzel 1854, Sp. 99.
Yo, N., Liber Vagatorum. Der betler orden, Pforzheim 1510 (Bayerische Staatsbibliothek Miinchen,
Sign.: Rar. 78).

97 Vgl. Siller, ,Hans Leberwurst, verbrannt in Basel am 19. April 1528%, S. 284.

98 Ebd., S. 286.

199 Helmut Asper erwihnt auch Hans Ammon stellt ihn jedoch neben einen gewissen ,Engelander Hans
Leberwurst®, der ,,mit seinen Knaben® in Leipzig 1613 ,Comodien gespielet in der Fleischergale® (Asper,
Hanswurst, S. 18). Asper suggeriert damit, dass es doch englische Komédientruppen waren, die
Hanswurst als Theaterfigur erschufen und diese dann erst wieder von deutschsprachigen
Schauspieltruppen iibernommen wurde.

2 Vgl. Bosl, Karl, ,Ammon (Amman), Hans, Maler und Radierer*, in: Bosl, Karl (Hrsg.), Bosis bayerische
Biographie. 8000 Persinlichkeiten aus 15 Jahrbunderten. XVI, Regensburg: Pustet 1983, S. 19.
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comedie zu gleichen tailen gelassen worden“*’'. Dass es sich hier um Hans Ammon handelt,
folgt aus der Rechnung, die am selben Tag geschrieben wurde: ,dito ist auf befehl der herren
deputierten dem jubilierer Hansen und Hansen Ammon dieses comedi zu gleichen tailen

gelassen worden“**.

Abb. 1.: Hans Ammans Selbstbildnis als Abb. 2: Titelbild von

203

4

Peter Leberwurst Liber Vagatorum®

Peter Leberwurst gehorte zur Truppe um Hans Miihlgraf (oder ,Jubilierer Hans®), der am
16. Juni 1628 das 3000 Personen fassende Fechthaus zu Niirnberg mit einer ,geistlichen
Komédie“ erdffnete. > Neben dieser Rechnungserwihnung ist noch ein angebliches
Selbstbildnis von Peter Leberwurst erhalten (Abb. 1). Was in dieser Darstellung bemerkenswert
ist und als ein Verweis auf eine bestimmte Spieltradition hindeuten kénnte, ist der Stock, den
man auch im Titelbild des Liber Vagatorum vorfindet (Abbildung 2). Bei der Abbildung in Der
betler orden kann mit ziemlicher Sicherheit davon ausgegangen werden, dass es sich um ein

Sloter holz“ handelt, welches auch Hansz Leberwurst in seinem Spruchgedicht erwihnt. Falls

201 Zitiert nach: Hampe, Theodor, Die Entwicklung des Theaterwesens in Niirnberg von der zweiten Hilfte
des 15. Jahrhunderts bis 1806 (Mitteilungen des Vereins fiir Geschichte der Stadt Niirnberg, hrsg. v. Ernst
Mummenhoff, 12. Heft, Abteilung 2), Niirnberg: Schrag 1897, S. 204.

22Fbd., S. 204.

295 Amman, Hans, ,Selbstbildnis als Schauspieler (Peter Leberwurst)“, Radierung, 28 x 21,1 cm. Nagler,
Die Monogrammisten III, 594, Hollstein 1. Wz. Greif, ca. 1620, in:
hetp://commons.wikimedia.org/wiki/File:Hans_Amman_Selbstbildnis_als_Schauspieler_%28Peter_Leber
wurst%29.jpg, 14.04.2013.

24 0. N., Liber Vagatorum.

295 Vgl. Hampe, Die Entwicklung des Theaterwesens in Niirnberg von der zweiten Hilfte des 15. Jahrbunderts
bis 1806, S. 200.
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dies auch fiir Peter Leberwurst gelten sollte, dann wiirde Rudolf Miinz’ Hinweis hinsichtlich der
Freiheit, Freihart, Freiheits- oder Freihartsbuben und Freiertsknechte in gewisser Hinsicht auch
fir diesen Leberwurst gelten, dass es sich nimlich um ,schauspielerisch spezialisierte Spielleute
des ausgehenden Mittelalters [handelte, D.K.], und zwar solche, die noch Beziehungen zur alten
Lachkultur unterhielten“**. Womit Helmut Aspers These, dass die Ubernahme einer englischen
Schauspieltradition stattfand, weiter zu hinterfragen wire.

Wihrend sowohl bei Hansz Leberwurst als auch bei Peter Leberwurst nachzuweisen ist, dass sie
schauspielerisch titig waren, ist der dritte Fall weitaus spekulativer, gibt jedoch einen
zusitzlichen Anstof§ Aspers Behauptungen zu entkriften. Aus dem Landesgerichtsprotokoll der

Obergrafschaft von Katzenelnbogen vom 03.12.1454:

,Dif§ lantgericht ist gewest zu Ober Ramstadt uff dinstag nach sant Endres tag annon Lquarto. 2.
Spieschgin von Darmstadt hait gesadt, Hans Blutworst sii nit gudt, daf§ er bi den lantsyedeln zu
Franckenhusen siczen solde und habe zwen meynede gethan, deff wil er ine wissen. Spieschgin
sal dedingen an Bludtworsts stadt.“*"

Wer nun dieser Hans Blutworst war, bleibt leider unklar, weil die Akten zu der nachfolgenden
Verhandlung bisher nicht gefunden werden konnten. Jedoch gibt eine Urkunde der ehemaligen
Provinz Rheinhessen aus dem Jahr 1501 in dem naheliegenden Ort Oppenheim den méglichen

Hinweis, dass es sich bei Blutwurst um ein Pseudonym gehandelt hat:

»,Oppenheim: Klaus Schartenberg, Biirger zu Oppenheim, seine Ehefrau Ottilie, Witwe des
Henne Schirm gen. Blutwurst, der letzteren Kinder Dorothea, Irmel und Henne sowie
Schwiegersohne Niklas Adolf und Hans Rinck bekunden, dass sie, auch namens der
minderjihrigen Geschwister bzw. Kinder und Stiefkinder Kethe, Philipp, Jakob und Wilhelm,
dem Philipp v. Kronberg, Amtmann zu Oppenheim, fiir eine ungenannte Summe Geldes einen
Morgen Weingarten bei Oppenheim am Herrenberg bei Jeckel Swinde, der mit 1 fl. zinspflichtig
ist und bisher Wilhelm Becker zu Hechtsheim (Hexheim) gehérte, verkauft und vor Schultheif§
und Schéffen zu Oppenheim aufgegeben haben. Siegler: Johann Pfaff und Philipp von
Worrstadt (Werstat), Schéffen zu Oppenheim.“*%®

Wenn es sich bei Henne Blutwurst um einen Verwandten von Hans Blutworst gehandelt hat,
fihre dies notwendigerweise zur Frage, wie jemand zu solch einem Namen kommt, der
gleichberechtigt neben seinem eigentlichen Namen in Urkunden genannt wird. Gewiss hatte

dies in einem offentlichkeitstrichtigen Umfeld vonstatten zu gehen, d.h. solch eine

206 Miinz, ,,Giullari nudi, Goliarden und »Freiheiter«“, S. 129.

27 Zitiert nach: Demandt, Karl E. (Bearb.), Regesten der Grafen von Katzenelnbogen. 1060-1486. Band III.
Rechnungen, Besitzverzeichnisse, Steuerlisten und Gerichtsbiicher. 1295-1486, (Veroffentlichungen der
historischen Kommission fiir Nassau; 11) Wiesbaden: Selbstverlag der historischen Kommission fiir
Nassau 1956, S. 2253.

298 Hessisches Staatsarchiv Darmstadt, Urkunden der ehemaligen Provinz Rheinhessen, Sign.: 197/287,
in:  http://www.hadis.hessen.de/scriptssf HADIS.DLL/home?SID=9C73-5257686-C157C&PID=A455,
14.04.2013.
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Namengebung musste entweder iiber eine bestimmte offentliche Titigkeit — der Beruf eines
Metzgers wire in diesem Fall auch denkbar — oder eine bestimmte korperliche Charakeeristik —
was jedoch nicht unbedingt erkliren wiirde, dass der Name weitergegeben wurde — erfolgen. Auf
jeden Fall geschah dies mit einer nachhaltigen Wirkung fiir die damalige Offentlichkeit, so dass
es ebenso denkbar erscheint, dass auch Hans Blutworst eine lebenstheatrale Identitit darstellt.

Inwiefern konnen nun diese drei Identitdten in Verbindung gebracht werden? Dabei erscheint es
womoglich hilfreich, wenn die argumentativen Bedingungen von Helmut Asper genau

aufgezeigt werden:

,Die Tradition des Lustigmachers auf dem Berufstheater beginnt dort, wo die
Literaturgeschichte den Bruch in der literarischen Tradition Deutschlands siecht: bei den
englischen Komodianten. Bei ihnen lassen sich sehr friih bereits Belege fiir Hanswurst finden, die
eindeutig eine lustige Person meinen. Man darf kaum annehmen, daf§ den englischen
Komédianten die Schriften Brants und Luthers bekannt waren, eher muf$ man daran denken,

dafl sie diesen sicherlich verbreiteten Spottnamen aufgegriffen und ihrer komischen Person

beilegten, deren redende englische Namen in Deutschland nicht verstanden wurden.“*”

Bereits am Anfang zeigt sich eine offensichtliche Schwierigkeit, die auch eine
geschichtstheoretische Perspektivierung beinhaltet: Ein mdglicher ,Bruch in der literarischen
Tradition Deutschlands® wiirde implizieren, dass von einer einheitlichen kulturellen
Entwicklung ausgegangen wird, somit parallele und womdéglich entgegengesetzte Stromungen
nicht in Betracht gezogen werden. Diese einseitige Bedingungskonstitution fiihrt
notwendigerweise zu den Schliissen, dass englische Komodientruppen nicht die Schriften von
Brant und Luther kannten und Hanswurst nur als Spottname verbreitet war. Verlagert man
jedoch den Blick auf einen Lebensbereich, der kaum literarische oder anderweitige schriftliche
Zeugnisse hinterlassen hat, wie die Freiharter, zu denen auch ein Hansz Leberwurst gezihlt
werden kann, so verliert die von Asper so sicher argumentierte These immer mehr an Gewissheit
und offenbart trotz seiner beeindruckenden Dokumentenfiille eine geschichtstheoretisch-
strukturelle Einseitigkeit.

Hansz Leberwurst, Peter Leberwurst und Hans Blutworst stellen gewisse Identititen oder
Masken vor, die gleichberechtigt oder ausschliefflich in Urkunden, Dokumenten auftauchen
und somit mit ziemlicher Sicherheit im Alltag Verwendung fanden. Die von Rudolf Miinz
erwihnte Verbindung der Freiheiter ,zur alten Lachkultur**' lisst den Gedanken zu, dass es sich
bei Hanswurst-Kreationen wohl um Figuren gehandelt hat, die in einem zyklischen Welt- und
Lebensverstindnis zu begreifen sind, in denen die Wurst in einem dreifachen Sinne zu verstehen
ist. Bei zwei, wenn nicht bei allen drei Beispielen wird sichtbar, dass es sich mit der Annahme

der Kiinstlernamen um ein Uber- und Eingreifen diverser theatraler Strukturtypen gehandelt

29 Asper, Hanswurst, S. 6.
210 Miinz, ,,Giullari nudi, Goliarden und »Freiheiter«“, S. 129.
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hat, eine Theaterspiel-Maske wie Hansz Leberwurst oder Peter Leberwurst fungiert in weiterer
Folge ebenso als eine Lebenstheater-Maske: Die Identititen sind gleichwertig und die theatrale

Identitit ersetzt gar die biirgerliche.
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Zwischenthesen

Der frygetzknecht Hansz Leberwurst zu Basel deutet in seinen Versen lange Reisen an, die er mit
seinem ,loter holtz“ angeblich schon unternommen hat. Es mag im ersten Moment als eine
blofle Assoziation anmuten, wenn hier eine Verbindung zu hans myst/Hans Mist/Hans Worst
auf dem Narrenschiff, der sich ebenso rithmt, lange Reisen (manchmal sogar vor das Paradies)
unternommen zu haben, hergestellt wird. Gegen die Méglichkeit eines bloflen Zufalls spricht
jedoch das 63. Kapitel von Sebastian Brants Werk, nimlich ,,Von bettleren“*'". Darin findet sich

u.a. folgende Passage:

»21 Basel vif dem kolenbergk

Do triben sie vil bubenwergk

Ir rotewelsch si jm terich hand

Ir gstige narung durch sie land
Ieder Stabyl ein hornliiten hatt

Die voppen / ferben / ditzent / gat
Wie sie dem predger gelt gewynn
Der lug wo sy der joham grym
Durch alle schochelbof er loufft
Mit riibling junen ist syn kouff

Bifd er beseulet hye vnd do

So schwantzt er sich dann anderswo
Veralchend vber den breithart
Styelt er all breitaf8 / vad flughart
Der sie flosB8let / vnd liflling ab schnytt
Grantner / klant / vetzer / fiiren mit
Eyn wild begangenschafft der welt
Ist wie man stelt yetz vff das gelt“*'?

Brant geht explizit auf den Kohlenberg und implizit auf die Freihart bzw. Freiheiter ein, zu
denen eben ein Hansz Leberwurst gezihlt hat. Erwartungsgemif$ zeichnet er kein gutes Bild von
ihnen: Sie treiben Streiche (,bubenwergk®), sprechen im Gauner- und Bettler-Soziolekt
(»rottwelsch®), gehen mii8ig Arbeiten nach (,gsige narung®), haben Dirnen bzw. Zuhilterinnen
bei sich (,hornliiten®), sie liigen (,voppen®), betriigen (,ferben), stellen sich krank (,ditzent /
gat), sie sind dort, wo es guten Wein gibt (,joham grym®), verbringen dementsprechend ihre
Zeit vor allem in Wirtshdusern (,schochelboff®), betreiben dort betriigerisches Wiirfelspiel
(,riibling junen®), ziechen danach weiter und stehlen, bringen Ginse sowie Hithner um (,,breitaf3
/ vnd flughart“) und zu ihren Mitreisenden gehéren Bettler (,klant / vetzer) und auch
Schausteller (,Grantner®). Nach Brants Beschreibung wirke es geradezu, als ob sich diese

Gruppierung den Katalog der Sieben Todsiinden als Handlungsrichtschnur zugelegt hitte.

21 Vgl. Brant, Sebastian, Das Narrenschyff, Basel: 1494 (Sichsische Landesbibliothek — Staats- und
Universitdtsbibliothek Dresden, Sign.: Ink. 394-4).
212 Fbd.
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Abb. 3: Von bettleren“ aus dem
Narrenschyff"?

Und damit wertet er sie nicht nur moralisch, sondern auch gesellschaftlich ab. Eine magliche
Herkunftslinie von Hanswurst wird dadurch evident und erhilt noch einen Bildnachweis. Der
Stich des Kapitels ,Von bettleren (Abb. 3) aus dem Narrenschyff weist eine offensichtliche
Ahnlichkeit mit dem Titelbild des Liber Vagatorum (vgl. Abb. 1, S. 49) auf. Das von Hansz
Leberwurst erwihnte ,loter holtz* findet sich in beiden Stichen wieder, jener Gegenstand, den
Rudolf Miinz als ,[c]harakteristisches Attribut® bezeichnet, ,das sie zum Wahrsagen und
Taschenspielereien benutzten.“*'*

Das Auftauchen dieser Figur — in literarisierter Form — auf dem Narrenschiff, der damit
verbundene Wandel von hans myst (Basler Ausgabe) tiber Hans Mist (Rostocker Ausgabe) zu
Hans Worst (Liibecker Ausgabe), ebenso die Verwendung dieser Sprachfigur von Martin
Luther, die Unmengen an Hinsen in diversen Fastnachtspielen (in Nirnberg) sowie die Figur
des Tytke Druckeworst (Liibeck) deuten auf eine grofle riumliche Verbreitung hin und
bezeugen die Anschlussfihigkeit dieser Figur in unterschiedlichen kulturellen Riumen. Gewiss
kann davon ausgegangen werden, dass die sprichwortliche Verwendung ihren Beitrag dazu
geliefert hat, doch gleichzeitig fithrt gerade der frygeszknecht Hansz Leberwurst zu den
wahrscheinlichen Uberlegungen, dass diese sprichwértlichen Verwendungen auch konkrete
(theatrale) Ausformungen hatten, die schon vor dem ,Einfall“ englischer Wandertruppen
existierten. Dabei ist besonders Aspers Verweis darauf, dass es unwahrscheinlich sei, ,daf§ den

englischen Komédianten die Schriften Brants und Luthers bekannt waren“*", dahingehend zu

213 Ebd.
214 Miinz, ,,Giullari nudi, Goliarden und »Freiheiter<*, S. 130.
215 Asper, Hanswurst, S. 4.
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hinterfragen, als dass hier — trotz der Negation derselben — von der Selbstverstindlichkeit einer
Literarisierung ausgegangen wird, nimlich in einer doppelten Weise: Zum Einen suggeriert dies,
bei Hanswurst handelt es um eine literarische Kreation — was jedoch auch Asper selbst zuvor
hinsichtlich Luther widerlegt®'® —, zum Anderen, dass iiber die literarische Figur eine theatrale
entstanden ist.

Was nun die Nennung eines Hanswurst und der Freiheiter des Kohlenbergs zu Basel im
Narrenschiff bedeutet, wurde bereits mit Bezug auf Michel Foucault aufgezeigt; die Ausgrenzung
von Vertreterinnen und Vertretern dieser sozialen Gruppen ist offensichtlich. Auch die Haltung,
die gegeniiber diesen von Zeitgenossen eingenommen wurde, ist nicht nur auf Basel zu
beschrinken, sondern zeigt sich auch in weiteren Stidten. Zwar genossen die Freiheiter des
Kohlenbergs, zu denen hinsichtdlich der Gerichtsbarkeit ,die Bettler, Blinden, Lahmen, Giiler,
Stirnstofler, und andere diesen Schlags [gehorten, D.K.]; ferner [...] Scharfrichter, die Schinder,

17, gewisse Privilegien, die aber ebenso als Ausgrenzungsstrategien betrachtet

die Todtengriber®
werden konnen — wie z. B. Befreiung von Wachdienst, Straffreiheit bei Schligereien (ohne
Messer), Straffreiheit hinsichtlich Geldschulden oder auch keine Verpflichtung zum Erscheinen
vor dem Stadtgericht bei kleineren Vergehen®'® —, aber einerseits nahmen sie eine sehr niedrige
Stellung in der biirgerlichen Gesellschaft ein, andererseits waren sie einer strengen Kontrolle des
Reichs- oder Blutvogts unterworfen.?'” Allein die Tatsache, dass zu dieser Gruppe auch
Scharfrichter und Henker (also auch Hinse) gehérten, sagt gentigend iiber ihren schlechten Ruf
aus. Ahnliche Formen einer eigenen gerichtlichen Ordnung und Gerichtsbarkeit wie am
Kohlenberg zu Basel existierten angeblich auch in Augsburg und Hamburg.**® Wie nun die
Einstellung gegeniiber den Freiheitern aussah, zeigt unter anderem ein Beschluss des
schwibischen Bundes aus dem Jahr 1490: ,4) Sollen alle Bundesverwandten darauf halten, keine
Freyhartsbuben zu hegen, sondern wo die betreten werden, sie aus dem Gebiet des Bundes

hinaus zu schaffen.“**' Eine dhnliche Haltung geht aus der Kriegsordnung des Burgunderkrieges

aus dem Jahr 1476 hervor, die sich u. a. gegen die ,,Fryhait oder Freiheitsbuben® richtete, worin

26 yol. ebd., S. 1.

217 Ochs, Peter, Geschichte der Stadt und Landschaft Basel. Fiinfier Band, Basel: Schweighauser’sche
Buchhandlung 1821, S. 71.

218 Vgl ebd., S. 71f.

29 Vgl.  Osenbriiggen, Eduard, ,Deutsche Rechtsalterthiimer aus Schweiz, in: Hitzig,
Ferdinand/Osenbriiggen, Eduard/Frey, Heinrich/Schmidt, Adolf/Schweizer, Heinrich (Hrsg.),
Monatsschrift des wissenschafilichen Vereins in Ziirich. Dritter Jahrgang, Ziirich: Meyer und Zeller 1858, S.
137-182, hier: S. 141.

20 Vel. Ochs, Geschichte der Stadt und Landschaft Basel, S. 71.

21 Kliipel, Karl (Hrsg.), Urkunden zur Geschichte des schwibischen Bundes (1488-1533). Erster Theil.
1488-1506 (Bibliothek des literarischen Vereins in Stuttgart; 14), Stuttgart 1846, S. 87.
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diese als ,unniitz zur Schlacht, Feinde der Ordnung, nicht selten Verrither**** bezeichnet
werden.

Es ist offensichtlich, dass es sich hier um zwielichtige Gestalten handelte, oder in den Worten
von Rudolf Miinz: ,So waren sie ihrem Wesen nach verdichtige, suspekte Erscheinungen.
Geistig Verwirrte, Gauner, Riuber, Narren, insomma: Stérenfriede der Gemeinschaft“**’. Dass
Miinz hier vor allem an theatrale Figuren wie einen Hanswurst denkt, ist umso
beeindruckender, da diese Beschreibung genauso auf die Freiheiter zutreffen kénnte. Wenn nun
Miinz’ Vermutungen stimmen sollten, dass Freiheiter ,Bezichungen zur alten Lachkultur

unterhielten*?%

, dann ist es ebenso angebracht einen Hanswurst mit dem Bachtin’schen
Konzept des Groteseken in Verbindung zu bringen (was auch hinsichtlich des Namens Hans
und seiner teuflischen Verwandtschaft gilt), in dem die Wurst eines Hanswurst in einem
dreifachen Sinne zu verstehen ist, als Penis, Nahrungsmittel und Kot. Sollte dies zutreffen, dann
gilt der von Beatrix Miiller-Kampel historiografisch geschaffene Hanswurst als ,Lustige Person®
in einem , Spafitheater” als ein Reformprodukt biirgerlicher Ideale.

Ebenso deutet die ,teuflische Verwandtschaft’ auf ein komplexeres historisch-historiografisches
Verhiltnis hin, das sich nicht nur auf die Begriffe ,Spafl* und ,Lustige Figur® reduzieren ldsst.
Diese Verwandtschaft stellt hingegen die Frage nach europidischen Hinsen und offenbart
zugleich eine Ambivalenz, die aus einer historiografischen und theoretischen Perspektive einem

Hanswurst und seinen Kollegen, sofern diese als eine Art Trickster-Figur gedacht werden, erst

gerecht werden muss.

222 Buxtorf-Falkeisen, Karl (Hrsg.), Chronik des Kaplans Johannes Knebel aus den Zeiten des
Burgunderkriegs. Zweite Abtheilung. 1476-1479, Basel: Bahnmaier’sche Buchhandlung 1855, S. 213.

223 Miinz, Rudolf, ,Commedia Italiana“, S. 150.

224 Miinz, Rudolf, ,,Giullari nudi, Goliarden und »Freiheiter«, S. 129.
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PERSPEKTIVEN AUF HANSWURST

Die historische Fokussierung in dieser Arbeit auf sogenannte ,,vor-kunsttheatrale® Formen eines
Hanswurst, d. h. bevor Hanswurst hauptsichlich als Bithnenfigur wahrgenommen wurde, fithrt
folglich zu einer gewissen Schwierigkeit hinsichtlich der Dokumentationslage, besonders wenn
diese Figur mit jenen gesellschaftlichen Gruppierungen in Verbindung stand, die moralisch-
ethisch, gesellschaftlich und damit auch schriftlich ausgegrenzt wurden. Dabei wurde auch
ersichtlich, dass von einer einzigen fixen Identitdt — in einem biirgerlichen Sinn — auch nicht die
Rede sein kann, so dass damit die Anniherung an diese Figur erschwert wird. Zwar ist wohl mit
weiteren historischen Funde in naher oder auch ferner Zukunft zu rechnen, doch solang dies
nicht geschieht, miissen gewisse Fragen oder Behauptungen iiber einen Umweg formuliert bzw.
aufgestellt werden. Diese sind in dieser Arbeit als theoretische ,,Perspektiven auf Hanswurst® zu
betrachten. Selbstverstindlich impliziert diese Betitelung die Moglichkeit schier unendlich viele
Perspektiven einzunehmen, was gewiss moglich ist, aber nicht notwendig, sofern sich diese nach
den strukturellen, gesellschaftlich-sozialen Bedingungen richten, die solch eine Figur
mitkonstituieren bzw. mitkonstruieren.

In dem 1979 publizierten Aufsatz ,Versuch einer Philosophie des Hanswurst“**’ unternimmt
Gérald Stieg solch einen Versuch. Dabei erscheinen (mindestens) zwei seiner Thesen, die er in
aller Kiirze behandelt, lohnenswert, sie genauer zu untersuchen: Abstrakt formuliert handelt es
sich u. a. um eine machttheoretische und eine psychoanalytische Perspektive. Der bei Rudolf
Miinz auftauchende Verweis, dass es sich bei Hanswurst um einen Trixter bzw. eine
Strukturfigur handelt, impliziert die Gleichzeitigkeit von dualen Strukturen, so dass das
Verhiltnis zwischen Herr und Knecht (,Machttheoretisch®), welches Stieg andeutet, auf Basis
der Uberlegungen von Georg Wilhelm Friedrich Hegel und dem Arbeitsbegriff von Hannah
Arendt zu beleuchten ist. Mit den sogenannten ,Archetypen® verwies bereits Carl Gustav Jung
auf unbewusste Strukturen, die sich in derartigen theatralen Figuren offenbaren, die in diesem
Zusammenhang  (,Psychoanalytisch“) stirker mit Sigmund Freuds Uberlegungen zum
Unbewussten-System  kontextualisiert ~ werden. Die  letzte aufgezeigte Perspektive
(»Spieltheoretisch®) fragt nach spiel- und systembedingten Voraussetzungen fiir solche Figuren,
nimlich in einem strukturschaffenden und -annehmendem Verhiltnis, das anhand der

Spielkarte des Jokers aufgezeigt wird.

25 Vgl. Stieg, Gérald, ,Versuch einer Philosophie des Hanswurst®, in: Awustriaca. Cabiers Universitaires
d'Information sur [Autiche. Février 1979 — numéro spécial. Cinquiéme Année. Université de Haute-
Normandie. Centre d'Etudes et de Recherches Autrichiennes, S. 79-108.
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MACHTTHEORETISCH

Herr und Knecht in einer Figur: Hanswurst und der Zyklus der Arbeit

Rudolf Miinz’ Gedanken zum Figurationsprinzip sogenannter Strukturfiguren, zu denen auch
ein Hanswurst gezihlt werden kann, hat weitreichende Konsequenzen, da er und seine
Trickster-Mistreiter ,— mit welchen Unterschieden auch immer — beides gleichermaflen und
gleichzeitig sein [konnten, D.K.]; sie hatten Bezichungen zu »Himmel« und »Hélle«, sie
konnten auftreten als »Gespaltene/Zerrissene« und als »Doppelginger«. Sie waren MASKEN,
und zwar noch einmal: in einer PERSON.“?*® Die immer wiederkehrenden Verweise, es handelt
sich bei Hanswurst um eine Diener-, Knecht- oder Bauernfigur, suggeriert geradezu, dass solch
eine Doppelstruktur nicht vorherrscht, dass sich diese Figur aus einer ,Moral von unten’
generiert und somit entweder ein blofles Amiisieren im Sinne eines ,Spafitheaters® verfolgt oder
subversive, revolutionire Ziige in sich trigt. Beides ist historiografisch und diskursiv stets mit
einer impliziten Referenz auf ein Klassensystem verbunden, das eine ,untere Klasse® entweder
ab- oder aufwertet.

Gérald Stieg bemerkt in seinem Aufsatz ,Versuch einer Philosophie des Hanswurst“ ungeachtet
dieser vorangestellten Uberlegungen ebenso diese Problematik, die er mit Hegels Kapitel zum

Herr-Knecht-Verhiltnis in Verbindung setzt*":

,Hanswurst akzeptiert die Wirklichkeit, die er (- da er sie -) als Materie, als Kérper und nicht als
Geist erlebt. Georg Biichners beriihmte Formel vom Huhn im Topf des Bauern, das den
gallischen Hahn verrecken ldsst, visiert das hanswurstische Realitdtsprinzip. Jede Revolution
gehorcht, wenn sie mehr als Revolte des geschundenen Fleisches ist, einem idealistischen
Imperativ. Hanswurst ist aber selbst dort, wo er seinen Herren priigelt, der Vertreter einer
unabinderlichen Weltordnung. Die Gleichheit ist fiir ihn identisch mit der Gleichheit der
materiellen Funktionen des Kérpers. Kein Konig ist ihm da iiber. Bestenfalls kann Hanswurst

von einem Rollentausch triumen: dann ist er der Konig und der Konig Hanswurst und alles
bleibt beim alten.“??®

Die hier von Stieg angedachte Verbindung zwischen Konig und Hanswurst deutet zwar eine
offensichtliche und im Sinne einer Hanswurst-Kreation sehr wahrscheinliche Kontinuitit einer
Entitit an — Hanswurst bleibt auch als Kénig Hanswurst —, doch es sind woméglich die

Bedingungen, die solch ein Verhiltnis schaffen, nimlich jenes zwischen Herr und Knecht in

226 Miinz, ,,Commedia Italiana®, S. 149.
27 Vgl. Stieg, ,,Versuch einer Philosophie des Hanswurst®, S. 91ff.
28 Fbd., S. 92.
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Georg Wilhelm Friedrich Hegels Phinomenologie des Geistes, genauer zu betrachten, da sich
gerade hier eine strukturelle Besonderheit hinsichtlich dieser Figur aufzeigt.

Hegel beginnt das Kapitel ,A. Selbststindigkeit und Unselbststindigkeit des SelbstbewufStseins;
Herrschaft und Knechtschaft“ mit einem Konsequenz beladenen Urteil: ,Das SelbstbewufStsein
ist an und fiir sich, indem und dadurch, daf$ es fiir ein Anderes an und fiir sich ist; d.h. es ist nur
als ein Anerkanntes.“ ** Ein Anerkennen ist als Feststellung sowohl sozial als auch
epistemologisch eine Feststellung, die von auflen stattfindet, d. h. ein Selbstbewusstsein kann
sich jemand nicht selbst verleihen bzw. aus sich selbst heraus verleihen, sondern es wird ihm/ihr
von auflen verliehen. Dies griindet wiederum auf einem Verhiltnis von zwei Begierden, wie es
Alexandre Kojéve in seiner bekannten Interpretation Hegel. Eine Vergegenwirtigung seines
Denkens. Kommentar zu Phinomenologie des Geistes (Orig.: Introduction a la lecute de Hegel,

Legons sur la phénoménologie de l'esprit, 1947) aufzeigt:

,Das Sein des Menschen, das selbstbewufSte Sein, impliziert also die Begierde und setzt sie voraus.
Dabher kann sich die menschliche Wirklichkeit nur innerbalb einer biologischen Wirklichkeit, eines
animalischen Lebens konstituieren und halten. Wenn aber die animalische Begierde auch die
notwendige Bedingung des SelbstbewufSeseins ist, so doch nicht die zureichende Bedingung. Fiir sich
allein fiibrt diese Begierde nur zum Selbstgefiihl.“*>°

Die zureichende Bedingung, die Kojéve andeutet, ist die menschliche Begierde, die eine
Begierde eines Anderen zu begehren ist: ,Ich will, dafS er meinen Wert als seinen Wert
ranerkennte, ich will, dafS er mich als einen selbstindigen Wert »anerkennt«.“*' Wihrend nun die
tierische Begierde, wie Hunger, zunichst als Negation zu verstehen ist — ,,um zum Beispiel den

“232 _ offenbart

Hunger zu stillen, mufS man die Nahrung zerstoren oder auf alle Fille verwandeln
sich jedoch im gleichen Zug ihre konstruktive Seite, die Schaffung einer subjektiven
Wirklichkeit: ,,Ein essendes Wesen z. B. schafft und erhilt seine eigene Wirklichkeit dadurch, daff es
die andere Wirklichkeit aufhebt, eine andere fremde, duflere Wirklichkeir in eigene Wirklichkeit
verwandelt, sie »assimiliert« und »verinnerlicht«.“*>® Doch verbleibt dieser Akt trotz bzw. wegen
dieser Verinnerlichung ein negierender, zerstorerischer, insofern, dass keine objektive

Wirklichkeit geschaffen wird; es gibt kein Gegeniiber, es wurde verinnerlicht, es verbleibt nur

bei einem Selbstgefiihl, eine Anerkennung — von auflen - kann nicht stattfinden.

22 Hegel, Georg Wilhelm Friedrich, Phinomenologic des Geistes. Werke 3, auf der Grundlage der Werke
von 1832-1845 neu editierte Ausgabe (suhrkamp taschenbuch wissenschaft; 603), Frankfurt a. Main:
Suhrkamp 1986, S. 145.

20 Kojeve, Alexandre, Hegel. Eine Vergegenwiirtigung seines Denkens. Kommentar zu Phinomenologie des
Geistes, hrsg. v. Iring Fetscher, mit einem Anhang: Hegel, Marx und das Christentum, aus dem
Franzésischen von Iring Fetscher und Gerhard Lehmbruch (suhrkamp taschenbuch wissenschaft; 97),
Frankfurt a. Main: Suhrkamp 1975, S. 21 [Titel der Originalausgabe: Introduction a la lecute de Hegel,
Legons sur la phénoménologie de lesprit, 1947].
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Dementsprechend liegt die Bedingung der Konstitution eines Selbstbewusstseins darin, dass der
Mensch ein Herdentier ist, dass es eine soziale Wirklichkeit voraussetzt.??*
In dieser sozialen Wirklichkeit, in der sich menschliche Begierden zunichst auf Augenhohe

begegnen, liegt nun fiir Hegel die Bedingung des Herr-Knecht-Verhiltnisses:

,Das Verhiltnis beider SelbstbewufStsein[e] ist also so bestimmt, daf$ sie sich selbst und einander
durch den Kampf auf Leben und Tod bewdihren. — Sie miissen in diesen Kampf gehen, denn sie

miissen die GewilSheit ihrer selbst, fiir sich zu sein, zur Wahrheit an dem Anderen und an ihnen
selbst erheben.“*%

In diesem ,,Prestigekampf®, wie es Kojéve nennt, geht es nun um die Anerkennung der Begierde

des Einen von beiden, damit um die Schaffung des Selbstbewusstseins:

,Da er [, der Knecht, D.K.] sich weigert, in einem reinen Prestigekampf sein Leben daranzusetzen,
erhebr er sich nicht iiber das Tier. Er sieht sich also selbst als ein solches an und wird auch vom Herren
als Tier angesehen. Der Knecht jedoch erkennt seinerseits den Herrn in seiner menschlichen
Wirklichkeit und Wiirde an und verbilt sich dementsprechend. Die »GewifSheit« des Herrn ist also

nicht rein subjektiv und »unmittelbar«, sondern objektiviert und »vermittelt« durch die Anerkennung

eines Anderen, nimlich des Knechtes.“*>°

Der Knecht verbleibt vorerst nach Hegel in seiner tierischen Begierde, da er nicht das Streben
nach Uberleben iiberwindet, somit auch in der Konkretheit der Begierde verbleibt, d. h. das
Selbstgefiihl iiber das Selbstbewusstsein erhebt. Die Folge dieses Kampfs, der auf Augenhohe
begann, ist die Herabwiirdigung, Aberkennung des Einen zum Knecht durch den Herren und
gleichzeitig die Beforderung, Anerkennung des Anderen zum Herren — der nun das
Selbstbewusstsein einfordert — durch den Knecht: ,Er [, der Knecht, D.K.] mufS seine Begierde
aufgeben und die des anderen befriedigen: er mufS ihn anerkennen, ohne von ihm anerkannt zu
werden. Ihn so »anerkennen« bedeutet aber, ihn als seinen Herrn »anerkennen« und sich selbst als
Knecht anerkennen und vom Herrn als solchen anerkennen lassen.“*’ Die logische Konsequenz und
ebenso die Paradoxie dieses Verhiltnisses befindet sich darin, dass der Herr nur durch
Anerkennung, die er vom Knecht erhilt, zu einem solchen werden kann, aber gleichzeitig den
Knecht als seinesgleichen nicht anerkennt, so dass die soziale Wirklichkeit, die Bedingung der

Anerkennung und Schaffung von Selbstbewusstsein, durch den Herrn negiert wird:

»[Dlenn was der Knecht tut, ist eigentlich Tun des Herrn; diesem ist nur das Fiirsichsein, das
Wesen; er ist die reine negative Macht, der das Ding nicht ist, und also das reine wesentliche
Tun in diesem Verhiltnisse; der Knecht aber ein nicht reines, sondern unwesentliches Tun. Aber
zum eigentlichen Anerkennen fehlt das Moment, daf$, was der Herr gegen den Anderen tut, er

24 Vgl. ebd., S. 22f.

25 Hegel, Phinomenologie des Geistes, S. 148f.
26 Kojeve, Hegel, S. 33f.

»7Ebd., S. 26.
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auch gegen sich selbst, und was der Knecht gegen sich, er auch gegen den Anderen tue. Es ist

dadurch ein einseitiges und ungleiches Anerkennen entstanden.“**®

Gerade dieses , Tun“ des Knechts ist das wesentliche Moment in der weiteren Herausbildung des
Verhiltnisses von Anerkennung und Aberkennung sowie von tierischer und menschlicher
Begierde. Dieses ,,Tun® ist die Arbeit, die der Knecht fiir den Herrn vollfithrt und diese Arbeit
erzeugt weitere Verhiltnisse. Hinsichtlich der Begierden ist die Arbeit ,gehemmte Begierde,

« 239

aufgehaltenes Verschwinden“?”, so dass durch sie fiir Hegel mafigeblich — da sie keine

unmittelbare Bediirfnisbefriedigung ist — ein Mensch erst definierbar wird:

,Das Tier arbeitet nicht, nur gezwungen, nicht von Natur; es ifft nicht sein Brot im Schweif§ des
Angesichts, bringt sein Brot sich nicht selbst hervor: von allen Bediirfnissen, die es hat, findet es
unmittelbar in der Natur Befriedigung. Der Mensch findet auch das Material dazu, aber, kann

man sagen, das Material, ist das wenigste fiir den Menschen, — die unendliche Vermittlung der

Befriedigung seiner Bediirfnisse geschieht nur durch Arbeit.“**

Die Arbeit leistet dementsprechend eine Vermittlung, sie ist ,eine »Mitte« zwischen dem

Menschen und seiner Welt“%4!

, wie es Karl Lowith in seiner Studie von Hegel zu Nietzsche. Der
revolutiondre Bruch im Denken des neunzehnten Jahrhunderts auf den Punkt bringt. Damit hingt
ein weiteres Verhiltnis zusammen, nimlich einerseits die Distanzierung des Herrn von der Welt
und andererseits das Niheverhiltnis des Knechts zu dieser und die damit verbundene Schaffung
eines ,selbstindigen BewufStseins“: ,Der Herr bezieht sich auf den Knecht mittelbar durch das
selbstindige Sein; denn eben hieran ist der Knecht gehalten; es ist seine Kette, von der er im
Kampfe nicht abstrahieren konnte und darum sich als unselbstindig, seine Selbstindigkeit in der
Dingheit zu haben erwies.“**? Kojéve fasst diesen Sachverhalt folgendermaflen zusammen: ,Da
der Knecht alle Anstrengungen iibernimmt, braucht der Herr nur noch das Ding, das der Knecht fiir
ihn vorbereitet hat, zu geniefSen, und es zu »negieren« und zu zerstoren, indem er es »verzehrt« (Zum
Beispiel: ifét er ein fertig zubereitetes Mahl).“**> Dieses Verhalten des Herrn fithrt wiederum
selbstbeziiglich zu einer Verkehrung des Verhiltnisses von tierischer und menschlicher Begierde.

Dem Herrn wird — durch die Anerkennung — mittels der Vermittlung des Knechts ,die

unmittelbare Beziehung als die reine Negation desselben oder der Genuf; was der Begierde nicht

238

Hegel, Phinomenologie des Geistes, S. 152.

29 Ebd., S. 153.

0 Hegel, Georg Wilhelm Friedrich, Vorlesungen iiber die Philosophie der Religion II. Vorlesungen diber die
Beweise Gottes. Werke 17, Red. Eva Moldenhauer und Karl Markus Michel, auf der Grundlage der Werke
von 1832-1845 neu editierte Ausgabe (suhrkamp taschenbuch wissenschaft; 617), Frankfurt a. Main:
Suhrkamp 1986, S. 259.

241 Lowith, Karl, Von Hegel zu Nietzsche. Der revolutioniire Bruch im Denken des neunzebnten Jahrbunderts
(Philosophische Bibliothek; 480), Hamburg: Meiner 1995, S. 286.

2 Hegel, Phinomenologie des Geistes, S. 151.

43 Kojeve, Hegel, S. 35.
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gelang, gelingt ihm, damit fertig zu werden und im Genusse sich zu befriedigen.“*** Wenn nun
der Unterschied zwischen der tierischen und menschlichen Begierde darin liegt, dass die
tierische Begierde dadurch eine Befriedigung erlangt, wenn sie ,den Gegenstand aufzehrt und so
zum Verschwinden bringt, und der darum auch immer wieder »von vorne anfangen« muf3, ohne

etwas Bleibendes — ein Werk — zustande zu bringen“245

, so stellt sich gewiss die Frage, inwieweit
hier noch von einer menschlichen Begierde — abgesehen von der Anerkennung des Knechts —
hinsichtlich des Herrn die Rede sein kann, wenn er den Knecht als tierisches Wesen betrachtet
und keine Arbeit leistet, sondern Arbeit leisten ldsst, deren Produkte er ohne eine ,gehemmze
Begierde® verinnerlicht, verzehrt und somit negiert.

Hegel geht dabei hinsichtlich der Arbeit von einem bildenden Potential aus, da ,[d]ie negative
Beziehung auf den Gegenstand [...] zur Form desselben [wird, D.K.] und zu einem Bleibendem,
weil eben dem Arbeitenden der Gegenstand Selbstindigkeit hat. [... D]as arbeitende Bewuf3tsein
kommt also hierdurch zur Anschauung des selbstindigen Seins als seiner selbst.“*** D. h., dass
nicht im Produkt der Arbeit, sondern im Prozess der Arbeit die formierende, bildende
Maoglichkeit eines selbstindigen Bewusstseins liegt. Wenn das Produkt, das bearbeitet, mit
Hinden und Werkzeugen geformt, in den Mittelpunkt der Betrachtung gelegt wird, so ist es nur
zu einem bestimmt: zum Verzehr, zum Verbrauch. Somit ist das Wesen des gebildeten Produkes
nicht das Bleibende, sondern gerade die Negation davon. Dabei sieht jedoch Hegel weniger das
Problem in der Arbeit, stattdessen in der Distanzierung zur ,Natur’, die er schon im Verhalten
des Herrn bemerkt, da er den Knecht fur sich arbeiten ldsst, und in weiterer Folge im Einsatz

von Maschinen:

,In der MASCHINE hebt der Mensch selbst diese seine formale Titigkeit auf und laf3¢ sie ganz
fir ihn arbeiten. Aber jener Betrug, den er gegen die Natur ausiibt und mit dem er innerhalb
ihrer Einzelheit stehen bleibt, richt sich gegen ihn selbst; was er ihr abgewinnt, je mehr er sie
unterjocht, desto niedriger wird er selbst. Indem er die Natur durch mancherlei Maschinen
bearbeiten 43¢, so hebt er die Notwendigkeit seines Arbeitens nicht auf, sondern schiebt es nur
hinaus, entfernt es von der Natur und richtet sich nicht lebendig auf sie als eine lebendige;
sondern es entflicht diese negative Lebendigkeit, und das Arbeiten, das ihm iibrig bleibt, wird
selbst maschinenmifliger; er vermindert sie nur fiirs Ganze, aber nicht fiir den Einzelnen,
sondern vergroflert sie vielmehr, denn je maschinenmifSiger die Arbeit wird, desto weniger Wert

hat [sie], und desto mehr mufd er auf diese Weise arbeiten.“*¥’

Neben der Distanzierung, die sich hier in einer dhnlichen formalen Struktur zeigt, wie als wire
der Knecht die (selbststindige) Maschine des Herrn, so wird hier ebenso eine grundlegende

Uberlegung nach der Produktivitit von Arbeit ersichtlich. Diese wird in einem abstrakten Wert

44 Hegel, Phinomenologie des Geistes, S. 151.

2 Lowith, Von Hegel zu Nietzsche, S. 286f.

246 Hegel, Phinomenologie des Geistes, S. 153f.

27 Hegel, Georg Wilhelm Friedrich, Jenaer Systementwiirfe, neu hrsg. v. Klaus Diising und Heinz
Kimmerle, Das System der spekulativen Philosophie. Fragmente aus Vorlesungsmanuskripten zur
Philosophie der Natur und des Geistes (Philosophische Bibliothek; 331), Hamburg: Meiner 1986, S. 228.
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bemessen, der sich nicht nach der Quantitit richtet, sondern nach der Qualitit, d.h. nach einer
Geschicklichkeit. Wird diese nun maschinell, so verliert sie an Wert, dementsprechend auch die
geleistete Arbeit, selbst wenn dadurch die Quantitit gesteigert wird.

Hegel fokussiert den Prozess der Arbeit, stiitzt darauf seine Argumentation und sieht darin die
Maoglichkeit zur Schaffung eines selbststindigen Bewusstseins. Verlagert man jedoch den Blick
auf das Produkt, so wird die Arbeit zu einer existentiellen Notwendigkeit, die nur das Verzehren
und Konsumieren zum Ziel hat. Wird die Definition des Menschen auf die Arbeit gestiitzt, so
gilt es, nicht nur den Prozess in Betracht zu ziehen, sondern auch das Produkt. Sofern dieser
Weg eingeschlagen wird, fithrt dies notwendig dazu, dass der Mensch, gleichgiiltig ob Herr oder
Knecht, ein animal laborans verbleibt, wie es Hannah Arendt in ihrem Hauptwerk Vita Activa
oder Vom Titigen Leben (Orig.: The Human Condition, 1958) beschreibt, da er stets an seinen

Korper stets gebunden ist:

,Kreisend wie die Natur sind auch die Vorginge des lebenden Organismus und des
menschlichen Kérpers, so lange nimlich, als er dem Prozefl standhalten kann, der ihn
durchdringt und zugleich aufreibt und am Leben erhilt. Das Leben ist ein Vorgang, der iiberall
das Bestindige aufbraucht, es abtrigt und verschwinden i8¢, bis schlieflich tote Materie, das
Abfallprodukt vereinzelter, kleiner, kreisender Lebensprozesse, zuriickfindet in den alles
umfassenden ungeheuren Kreislauf der Natur selbst, die Anfang und Ende nicht kennt und in
der alle natiirlichen Dinge schwingen in unwandelbarer, todloser Wiederkehr.“*®

Diese zyklischen Vorginge des menschlichen Organismus verkniipft Arendt wiederum mit dem
Begriff der Arbeit, mit der Notwendigkeit und Notdurft, d. h. mit jenem, was dem
menschlichen Leben als unerldsslich und unvermeidlich gilt: dem Essen. So schreibt Arendt:
»Denn es ist ja gerade das Kennzeichen der Arbeit, daf§ das Resultat ihrer Miihe gleich wieder
verzehrt wird und sie nur um ein sehr Geringes iiberdauert.“**’ Insofern dem Essen eine primir
lebenserhaltende Funktion zugeschrieben wird, ergibt sich in Verbindung mit Arbeit ein

besonderes Wechselverhiltnis zwischen Prozess und Produkt:

,Zwar produziert die Arbeit zweifellos auch fiir den »Zweck« des Konsums, aber da dieser
Zweck, als Endproduke gesehen, der weltlichen Bestindigkeit eines Gegenstandes ermangelt, ist
das Ende des Arbeitsprozesses nicht durch das Endprodukt determiniert, sondern durch die
Erschépfung der Arbeitskraft; die Arbeitsprodukte andererseits werden sofort wieder zu Mitteln,
ihr Zweckcharakter ist eine ganz voriibergehende Eigenschaft, die sofort verschwindet, wenn die
erzeugten Giiter ihrer Bestimmung zugefithrt werden, um als Lebens-mittel fiir die Regeneration

der Arbeitskraft verwendet zu werden.“?°

248 Arendt, Hannah, Vita activa oder Vom titigen Leben, 6. Auflage, Piper: Miinchen 2007, S. 115 [Titel
der Originalausgabe: 7he Human Condition, 1958].
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In diesem zyklischen Prozess von Essen-Arbeit-Essen-Arbeit-... wird ersichtlich, dass der
Verbrauch, und weniger der Gebrauch, den Arendt mit dem Begriff ,,Herstellen® verbindet, in
einem Mittel-Zweck-Verhiltnis im Vordergrund steht. Das Produkt der Arbeit befindet sich in
einem stindigen Prozess und kann dementsprechend nur in einer zu verschlingenden
Transformation seinem Zweck nachkommen, so dass letztlich von einem unproduktiven Prozess
(hinsichtlich des Produkts) die Rede sein kann: Die Produktivitit liegt nicht im Endprodukt —
weder im Verzehren/Verinnerlichen noch in der Arbeit selbst —, sondern ,,vielmehr in der Kraft
des menschlichen Korpers, dessen Leistungsfihigkeit nicht erschépft ist, wenn er die eigenen
Lebensmittel hervorgebracht hat, sondern imstande ist, einen »Uberschuff« zu produzieren, d.h.
mehr, als zur »Reproduktion« der eigenen Kraft und Arbeitskraft notwendig ist.“*’

In diesem Sinne betrachtet Arendt die Produktivitit der Arbeit nur mittelbar, nimlich als
Energielieferant und, im Gegensatz zu Hegel, in einer Uberproduktion, die eine rational
zweckmiflige Weiterverwertung findet. Doch stellt sich hier ebenso die Frage nach
,Unverhiltnismifligkeiten’ und ,Mafllosigkeiten’, die den produktiven Uberschuss und die
potentielle Freizeit des animal laborans betreffen. So konnten an dieser Stelle weitreichende
positivistisch-utopische Gedankenexperimente unternommen werden, die darauf zielen, dass
diese iiberschiissige Zeit sowie Uberproduktion hehren Bestimmungen dienen konnte.
Vorausgesetzt, dieser Mensch ist nach wie vor ein arbeitendes Tier — und dieses ist er
notwendigerweise dadurch, dass er eine notdiirftige Existenz ist —, so sind diese neuzeitlichen
Utopieentwiirfe nur bedingt angebracht, denn ,[d]as von den Koérperbediirfnissen getriebene
Animal laborans ist nicht Herr seines Kérpers, wie Homo faber Herr seiner Hinde ist“**.
Demgemiff kommt Arendt zu dem Ergebnis, dass trotz moglicher Verbesserungen der
Lebensbedingungen das animal laborans seiner zyklischen Bestimmung folgt, der Konsum somit
eine iibermiflige Dimension annimmt und jegliche Gegenstinde verzehrt bzw. im

wortwortlichen Sinn einverleibt werden:

»[Dlie tiberschiissige Zeit des Animal laborans wird niemals fiir etwas anderes verbraucht als
Konsumieren, und je mehr Zeit ihm gelassen wird, desto begehrlicher und bedrohlicher werden
seine Wiinsche und sein Appetit. Zwar verfeinern sich die Begehrlichkeiten, so dafl der Konsum
nicht mehr auf die Lebensnotwendigkeit beschrinke bleibt, sondern im Gegenteil sich gerade des
Uberfliissigen bemichtigt; aber dies indert nicht den Charakter dieser Gesellschaft, sondern birgt
im Gegenteil die schwere Gefahr in sich, dafl schliefSlich alle Gegenstinde der Welt, die
sogenannten Kulturgegenstinde wie die Gebrauchsobjekte, dem Verzehr und der Vernichtung

anheimfallen.“?>

Dieses potentiell pessimistische Menschenverstindnis — aus einer Perspektive, die auf eine

Dekadenz hinzielt, einen gesellschaftlich-kulturellen Verfall — unterstreicht Arendt in einer

»1Ebd., S. 105.
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Kritik der Technologisierung von Arbeitsprozessen, so dass sich gar ,die Utopie von gestern [...]
als die Wirklichkeit von morgen entpuppen wird [...]% die biologischen Prozesse — damit auch
jene von Arbeit und Essen — unterbrochen werden und nichts ,iibrigbleiben wird als die

“>% Dementgegen ist auch

»Anstrengung«, den Mund aufzumachen, um das Essen zu verzehren.
eine ,andere’ Perspektive einnehmbar, die eine ,volkstiimliche’, karnevaleske Wunschvorstellung
in sich birgt, worin das Ubermafl an Arbeit, Mithe und Plage, die alltigliche, immer
wiederkehrende Plackerei ein Ende findet, sich in ein Goldenes Zeitalter, ein Schlaraffenland
verkehrt, in dem einem gebratene Tauben in den Mund fliegen, das Ontologische sich als das
Gemachte herausstellt und ein groteskes Weltgefiihl alles in sich verschlingt.

Als Vertreter solch eines Weltgefithls kann ein Hanswurst gelten, denn er ist nach Stiegs
Auffassung ein ,Vertreter einer unabinderlichen Weltordnung“*®>. Wenn nun ein Hanswurst
die Gleichheit auf den materiellen Funktionen des Korpers errichtet, dann erkennt er auch sein
Gegeniiber nur auf der Ebene der, im Hegelschen Sinne gedachten, tierischen Bediirfnisse an. Er
erkennt allen das Selbstbewusstsein ab, aber erkennt zugleich den Selbstgenuss an. Hanswurst
degradiert zwar damit alle auf die tierischen Begierden, die unmittelbare Bediirfnisbefriedigung
— jeder ist fur ihn letzten Endes ein animal laborans —, und doch vollzieht er gleichzeitig damit
eine radikale Gleichsetzung: Egal, wer dich und dein Selbstbewusstsein anerkennt, dich in
deinem Herr-Sein bestitigt, so bleibst du nichtsdestotrotz deinem Kérper verbunden, von dem
und seinen Bediirfnissen und Begierden du, solange du lebst, nicht entkommen wirst. Alles
andere erscheint wohl einem Hanswurst als Konvention, als eine voriibergehende Norm, die
nicht imstande ist, diese universelle Ordnung zu begreifen. Jegliche hierarchische An- und
Aberkennungen fithren, wie es im Herr-Knecht-Verhiltnis der Fall ist, notwendig zu
Paradoxien: Der Herr kann nur vom Knecht dieses Selbstbewusstsein erhalten, der Herr erkennt
dem Knecht gleichzeitig dieses Selbstbewusstsein ab und wird durch sein Verhalten — dass er den
Knecht fiir sich arbeiten ldsst —, seine notwendige Abhingigkeit vom Knecht ,tierischer’ als der
Knecht selbst, der wiederum durch die ,gehemmte Begierde® und den Akt der Anerkennung
noch eine menschliche Begierde und ein selbststindiges Bewusstsein in sich erschaffen liefi, es
jedoch umso mehr verliert, je mehr er sich Maschinen bedient, um die Produktivitit seiner
Arbeit zu steigern, aber gleichzeitig die Geschicklichkeit — Hegel spricht hier von einem
oEigensinn, eine[r] Freiheit, welche noch innerhalb der Knechtschaft stehenbleibt“**® — verliert.
Mag die Arbeit als Prozess fiir ein selbststindiges Bewusstsein konstituierend sein, so ist sie als
Produkt — und davon zeugt der Name Hanswurst — einem Zyklus unterworfen, in dem das

angeblich Bleibende sich letztlich nur als ein voriibergehender Aggregatzustand herausstellt.

4 Fbd., S. 154.
5 Stieg, ,,Versuch einer Philosophie des Hanswurst*, S. 91.
26 Hegel, Phinomenologie des Geistes, S. 155.
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In diesem Gefiige erweist sich Hanswurst als Herr und Knecht: Zu einem Diener degradiert —
weil er wohl auch die Sinnhaftigkeit eines Kampfes um Anerkennung nicht einsehen méchte, da
diese nur mittelbar mit seiner korperlichen Welt zu tun hat —, gilt er nicht als eine arbeitsame
Figur, sondern strebt vielmehr nach ,Hoherem’, nimlich die andauernde Befriedigung der

Bediirfnisse fiir sich und manchmal auch fiir alle®”

. Er erkennt zwar an und ab, doch
letztendlich sind alle in gewisser Weise gleich, so dass vor allem die Frage nach dem Selbstgenuss
im Vordergrund steht. Dementsprechend erscheint es nachvollziehbar, dass ein Hanswurst —
oder einer seiner Trixter-Mistreiter — sehr oft Repressalien und Reinigungsarbeiten ausgesetzt
waren (aus einem Zanni wurde nach und nach Zanni I und Zanni II), da sie durch ihre

Besinnung auf das Korperliche scheinbar ontologische Hierarchien und Zuschreibungen ad

absurdum fihrten, was Rudolf Miinz folgendermaflen kommentiert:

,50 waren sie ihrem Wesen nach verdichtige, suspekte Erscheinungen. Geistig Verwirrte,
Gauner, Riuber, Narren, insomma: Stérenfriede der Gemeinschaft, die fortwihrend »Reformenc«

ausgesetzt waren, in deren Gefolge sie zu »Charakteren«, zu »Dienern«, »Kellnerng,

»Sauschneidern« dieser Welt wurden: Arlecchino als Diener zweier Herren ist das Modell dafiir.“®®

Es mag vielleicht mehr als ein blofler Zufall sein, dass gerade solch eine Figur zu einer

“? im Kunstverstindnis bei Hegel fiihrte,

»gewisse[n] Differenz zwischen Theorie und Praxis
wie es Gerda Baumbach in ihrer Studie Schauspieler. Historische Anthropologie des Akteurs
genauer analysiert. Im September 1824 besuchte Hegel Wien und erwihnte in den Briefen an
seine Frau auch einige Theaterbesuche. Darunter findet sich folgende Bemerkung vom 25.
September: ,Heute abend geh ich wohl zum geliebten Harlekin und seine teuren — ach rithrend
teuren und getreuen Columbine.“**® Womdoglich sah Hegel gerade in dieser Figur, die ebenso
auch ein Hanswurst hitte sein kdnnen, eine Auflésung des dialektischen Verhiltnisses von Herr

und Knecht, so dass seine begeisternde AufSerung darauf griinden kénnte, dass er in dieser Figur

seine Theorie inszeniert sah — zumindest unbewusst.

27 Gérald Stieg fasst die Ambivalenz zwischen dem FEinsatz fiir das eigene Wohl und ein Gemeinwohl sehr
passend zusammen: ,,Hanswurst verteidigt seinen und unseren Leib : er hilt der Diktatur den Hintern ins
Gesicht. Oder er wird zum Kollaborateur.“ In: Stieg, ,,Zur Philosophie des Hanswurst®, S. 101.

258 Miinz, ,Commedia Italiana’, S. 150.

9 Baumbach, Gerda, Schauspieler. Historische Anthropologie des Akteurs. Band 1. Schauspielstile, Leipzig:
Leipziger Universititsverlag 2012, S. 71.

260 Hoffmeister, Johannes (Hrsg.), Briefe von und an Hegel. Band 3. 1823-1831, Berlin: Akademie Verlag
1970, S. 60.
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PSYCHOANALYTISCH

Ein Figurationsprinzip fiir das Unbewusste

In seinem Aufsatz ,Versuch einer Philosophie des Hanswurst® bringt Gérald Stieg mitunter

einen wesentlichen Punke hinsichtlich dieser Figur ins Spiel, nimlich die ,infantile Sexualitit®:

,Hanswurst isz die Sinnlichkeit in allen ihren unsublimierten Formen, ganz besonders der des
Essens und Trinkens, Titigkeiten, die fiir ihn beinahe den Sinn des Daseins darstellen.
Hanswurst ist darin das Gegenteil jeder Form von Sublimation von jedweder Ethik des

Verzichts, er ist das antipuritanische Prinzip an sich. (Die puritanische Theaterfeindschaft erfiille

sich im Kampf der Aufklirung gegen Hanswurst, das Prinzip eines unproduktiven Lebens).“*!

Die Nihe zu Carl Gustav Jungs Gedanken tiber die ,,Archetypen“262 ist offensichtlich, doch
nimmt Stieg eine andere Perspektivierung auf Hanswurst vor. Es geht ihm vielmehr um das
Verhiltnis zwischen Materie und Verhalten, in dem er eine Analogie zum kindlichen Dispositiv
aufzeigt: ,Die Verdauungssphire und ihr Vokabular gehéren unabdingbar zu Hanswurst wie zur
Phantasie des Kindes.“ > Wihrend nun Jung diesbeziiglich von einem kollektiven
Unbewussten®  spricht, welches ,im Gegensatz zur personlichen Psyche Inhalte und
Verhaltensweisen [hat, D.K.], welche tiberall und in allen Individuen cum grano salis die
gleichen sind“**, bezieht sich Stieg auf die kindliche Sphire, die als solche nur von einem
Erwachsenen definiert werden kann, und verweist damit indirekt auf einen Aspekt, der fiir die
weitere Beweisfilhrung wesentlich ist: die Frage nach der eigenen argumentativen Position.

Hanswursts Dreierbeziehung zur Wurst — als Penis, Speise und Kot — kann nun konstituierend

fir Komisches gelten:

,Bei allem, was im weitesten Sinne als ,komisch’ bezeichnet wird, spielen Sexualitit,
Nahrungsaufnahme und Ausscheidungen eine wichtige Rolle. Gerade die Bereiche, die eben
durch primdre kulturelle Verbote und Normen reguliert und eingeschrinke sind, kommen im
sogenannten Komischen zur Geltung, was woméglich auf das Alter ,komischer’ Strukturen und
ihrer Funktion schlieflen lif3t.“?%

261 Stieg, ,Versuch einer Philosophie des Hanswurst®, S. 94.

262 Vgl. Jung, Carl Gustav, ,,Uber die Archetypen des kollektiven UnbewufSten (1934)¢, in: Jung, Carl
Gustav, Archetypen, 16. Auflage, Miinchen: dtv 2010, S. 7-44.

263 Stieg, ,,Versuch einer Philosophie des Hanswurst®, S. 95.

264 Jung, ,,Uber die Archetypen des kollektiven Unbewuf8ten (1934)¢, S. 7.

26> Baumbach, Gerda, Seiltinzer und Betriiger? Parodie und keine Ende. Ein Beitrag zu Geschichte und
Theorie von Theater (Mainzer Forschungen zu Drama und Theater, hrsg. v. Erika Fischer-Lichte, Wilfried
Floeck, Winfried Herget und Dieter Kafitz; 13), Tiibingen/Basel: Francke 1995, S. 69.
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Gerda Baumbachs Feststellung, die unabhingig von einer konkreten Bezugnahme auf Hanswurst
stattfindet, unterstreicht gerade den gesellschaftlichen Kontext, welcher auf einen Existentialismus

266 aufgezeigt wurde. Diese ,kulturellen

referiert, der bereits bei Bachtin hinsichtlich des ,, Kérperdramas®
primdren Verbote und Normen® kénnen innerhalb eines gesellschaftlichen Zusammenhangs ebenso als
»Tabus® bezeichnet werden, da es geradezu offensichtlich ist, dass Sexualitit, Nahrungsaufnahme und
Ausscheidung — jene drei mitkonstituierenden Bereiche einer Hanswurst-Kreation — einem Ubermaf§ an

Disziplinierungen ausgeliefert sind, die einerseits oft unhinterfragt bleiben und andererseits gerade

dadurch eine auflerordentliche Anziehungskraft hinsichtlich eines Regeliibertritts ausiiben:

,Das Tabu ist ein uraltes Verbot, von auflen (von einer Autoritdt) aufgedringt und gegen die stirksten
Geliiste der Menschen gerichtet. Die Lust, es zu iibertreten, besteht in deren Unbewufiten fort; die
Menschen, die dem Tabu gehorchen, haben eine ambivalente Einstellung gegen das vom Tabu
Betroffene. Die dem Tabu zugeschriebene Zauberkraft fithrt sich auf die Fahigkeit zuriick, die Menschen
in Versuchung zu fithren; sie benimmt sich wie eine Ansteckung, weil das Beispiel ansteckend ist und weil

sich das verbotene Geliiste im Unbewuf8ten auf anderes verschiebt. Die Siithne der Ubertretung des Tabu

durch einen Verzicht erweist, daf} der Befolgung des Tabu ein Verzicht zugrunde liegt.“**’

Besonders die Tabuisierung dieser korperlichen Funktionen (innerhalb gesellschaftlicher, sozialer
Strukturen bzw. bedingt durch dieselben) und der Konnex dieser Kérperlichkeit zu jenem, was ,im
weitesten Sinne als ,komisch’ bezeichnet wird“, gibt Aufschluss dariiber, wieso gewisse Haltungen und
Zuschreibungen hinsichtlich Hanswurst getroffen wurden — und nach wie vor werden —, und wirft eine
weitere Perspektive auf dieses Figurationsprinzip. Wenn nun allein im Namen dieser Figur jene Bereiche
explizit zum Ausdruck kommen, die Verboten, Normen, Konventionen und Mafregelungen
unterworfen werden, ist eine wissenschaftliche Aufwertung mittels Zuschreibungen eines kritischen,
subversiven, revolutiondren Potentials andererseits eine Abwertung auf ein blofles ,SpafStheater’ eines
Hanswurst nachvollziehbar, da er per se in jenen Bereichen situiert ist, die wiederum zur Reflexion tiber
angeblich ontologische Gefiige und zum Amiisieren sowie spafligem Zeitvertreib einladen. Beide
Perspektiven gehen jedoch von einem gewissen Grad an Intentionalitit, die seine Handlungen
kennzeichnen aus, in dem Sinn, dass diesem Figurationsprinzip eine eindeutige Funktionalitit oder gar
Finalitit zugeschrieben wird. An diesem Punkt erdffnet sich ein weitere Blick auf Hanswurst.
Angenommen, diese Figur handelt nicht — wie gerade vorgebracht — gemifl einer bewussten
Orientierung, d. h. sie ist weder revolutionir noch lustig an sich, dann ist es angebracht, einen
Hanswurst hinsichtlich jener Struktur zu befragen, die als das Unbewusste bezeichnet wird: ,Das Ich
reprisentiert, was man Vernunft und Besonnenheit nennen kann, im Gegensatz zum Es, welches die

Leidenschaften enthile.“%%®

266 Vol. Bachtin, Rabelais und seine Welt, S. 358f.

267 Freud, Sigmund, Totem und Tabu. Einige Ubereinstimmungen im Seelenleben der Wilden und der Neurotiker,
Einleitung von Mario Erdheim, zehnte, unverinderte Auflage, Frankfurt a. Main: Fischer 2007, S. 83.

268 Freud, Sigmund, ,Das Ich und das Es (1923)“, in: Freud, Sigmund, Das Ich und das Es. Metapsychologische
Schriften, Einleitung von Alex Holder, Frankfurt a. Main: Fischer 2010, S. 251-295, hier: S. 265.
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Sigmund Freuds Verstindnis eines psychischen Apparats, von ihm auch als Individuum bezeichnet,
belduft sich auf drei Elemente: Ich, Es und Uber-Ich bzw. Ideal-Ich. Das Ich bildet die Oberfliche des
psychischen Apparats, da es tiber das W-System (Wahrnehmung) gebildet wird; es hingt demzufolge mit
dem Bewusstsein zusammen.?® Demgegeniiber setzt Freud das Es, welches durch das Ubw-System
(Unbewusst) konstituiert wird. Beide hingen in dem Verhiltnis von Verarbeitung und Verdringung
zusammen.”’® Das Uber-Ich bzw. Ideal-Ich ist sowohl ,Residuum der ersten Objektwahl des Es* als auch

»2Mahnung“ und ,Verbot“*"" fiir das Ich:

»Wihrend das Ich wesentlich Reprisentant der Aufenwelt, der Realitit ist, tritt ihm das Uber-Ich als
Anwalt der Innenwelt, des Es, gegeniiber. Konflikte zwischen Ich und Ideal werden, darauf sind wir nun

vorbereitet, in letzter Linie den Gegensatz von real und psychisch, Auflenwelt und Innenwelt,

widerspiegeln.“*”?

Der markante Unterschied zwischen diesen drei Elementen liegt in der Vorstellung. Das Bw-System ist
dabei die Verbindung zwischen einer signifkaten Vorstellung bzw. Besetzung (Sachvorstellung) und einer
signifikanten Vorstellung bzw. Besetzung (Wortvorstellung), wihrend sich im Ubw-System nur die
Sachvorstellung manifestiert. Folglich kann das Bw-System (Bewusst) als eine Zusammensetzung von
Inhalt (Sachvorstellung) und Form (Wortvorstellung) betrachtet werden. Der Inhalt erhilt in diesem
System eine Form, wird kategorisierbar nach Regeln des Bewusstseins, somit nach Maoglichkeiten der
Vernunft.”” Ist dies nicht durchfiihrbar, so erfolgt nach Freud die Verdringung; der Inhalt bleibt zwar
aus der Perspektive des Bewusstseins formlos, besteht abern nach wie vor im Individuum: ,Der Kern des
Ubw besteht aus Triebreprisentanzen, die ihre Besetzung abfiihren wollen, also aus Wunschregungen.
Diese Triebregungen sind einander koordiniert, bestehen unbeeinfluf$t nebeneinander, widersprechen
einander nicht.””* Die , Triebreprisentanzen®, d. h. Stellvertreter fiir Triebe, nicht diese selbst, finden
sich vornehmlich im Ubw-System und bilden hauptsichlich die Einheiten, die zwar auch im Bw-System
auftauchen kdnnen, aber ebenso als Vorstellungen von Trieben, denn , [w]iirde der Trieb sich nicht an
eine Vorstellung heften oder nicht als ein Affektzustand zum Vorschein kommen, so kénnten wir nichts
von ihm wissen.“*”

Dieses Fehlen an Form im Ubw-System, also im Es, konstitutiert die , Triebreprisentanz, die sich nach
folgenden ,Regeln’ ausbildet: , Widerspruchslosigkeit, Primdrvorgang (Beweglichkeit der Besetzungen),

Zeitlosigkeit und Ersetzung der iufSeren Realitit durch die psychische”’°. Diese ,Regeln’ widersprechen dem

9 Vgl. ebd., S. 259.

7% Vgl. ebd., S. 264.

“1Ebd., S. 273.

72 Ebd., S. 275.

73 Vgl. Krych, David, Theorien und Formen von Schaulust, Diplomarbeit, Universitit Wien, 2011, S. 64.

74 Freud, Sigmund, ,Das Unbewufte (1915)%, in: Freud, Sigmund, Das Ich und das Es. Metapsychologische
Schriften, Einleitung von Alex Holder, Frankfurt a. Main: Fischer 2010, S. 117-153, hier: S. 138.

5 Ebd., S. 129.

26 Ebd., S. 138f.
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Bw-System, d. h. sie stellen eine Antithese zur Vernunft und Besonnenheit, zum Ich dar, und folgen

277,

dem ,Lustprinzip’, das im Es uneingeschrinkt herrscht*’”: ,Diese Vorginge streben danach, Lust zu

gewinnen; von solchen Akten, welche Unlust erregen kénnen, zieht sich die psychische Tiatigkeit zuriick
(Verdringung).“*”®
Nun fordert das Lustprinzip eine Befriedigung, die sich auf die psychische Realitit des Individuums

richtet, d. h. der Existenz des Ich — in dessen Willen zum Leben — widersprechen kann:

,Unter dem Einflusse der Selbsterhaltungstriebe des Ichs wird es [das Lustprinzip, D.K.] vom
Realititsprinzip abgelost, welches, ohne die Absicht endlicher Lustgewinnung aufzugeben, doch den

Aufschub der Befriedigung, den Verzicht auf mancherlei Méglichkeiten einer solchen und die zeitweilige

Duldung der Unlust auf dem langen Umwege zur Lust fordert und durchsetze.“*”

Nun ist bereits angemerkt worden, dass eine ,Regel’ des Es bzw. Ubw-Systems die Widerspruchslosigkeit
darstellt, somit ist auch eine Negation innerhalb des Lustprinzips nicht méglich, auch wenn die
Triebanspriiche mit dem Ich kollidieren: In diesem Fall fithrt die triebgemifle Befriedigung zu einem
Unlustempfinden des Ich, was Freud als ,Spaltung im seelischen Apparat® vermutet, dem ein , Konflikt“
vorausgeht — zum Einen Triebbefriedigung, zum Anderen die damit drohende Gefahr eines Leidens —,
auf den das Kind mit entgegengesetzten Reaktionen antwortet: , Einerseits weist es mit Hilfe bestimmter
Mechanismen die Realitit ab und lift sich nichts verbieten, andererseits anerkennt es im gleichen Atem
die Gefahr der Realitit, nimmt die Angst vor ihr als Leidenssymptom auf sich und sucht sich spiter ihrer
zu erwehren.“*® Dabei ist das Lustprinzip, nach Freud, selbst in seiner Struktur diametral bzw.

dichotomisch aufgebaut, nimlich in einem Drang bzw. Trieb nach Neuheit und Wiederholung®®":

LEin Trieb wire also ein dem belebten Organischen innewohnender Drang zu Wiederberstellung eines friiheren

Zustandes, welchen dies Belebte unter dem Einflusse duflerer Storungskrifte aufgeben mufte, eine Art von

organischer Elastizitit, oder wenn man will, die Auflerung der Trigheit im organischen Leben.“?*2

Die ,Wiederherstellung eines fritheren Zustandes bezieht sich nun fir Freud auf zwei kontrire
Richtungen: auf Leben und Tod. Den Trieb zum Leben bzw. Selbsterhaltungstrieb/Sexualtrieb
unterscheidet Freud in zwei Kategorien gemif§ seines Ziels: ,Um so mehr miissen wir den libidindsen

Charakter der Selbsterhaltungstriebe jetzt betonen, da wir den weiteren Schritt wagen, den Sexualtrieb

77 Vgl. Freud, ,Das Ich und das Es (1923)%, S. 264.

78 Freud, Sigmund, ,Formulierungen iiber die zwei Prinzipien des psychischen Geschehens (1911), in:
Freud, Sigmund, Das Ich und das Es. Metapsychologische Schriften, Einleitung von Alex Holder, Frankfurt
a. Main: Fischer 2010, S. 29-38, hier: S. 32.

77 Freud, Sigmund, ,Jenseits des Lustprinzips (1920)“, in: Freud, Sigmund, Das Ich und das Es.
Metapsychologische Schriften, Einleitung von Alex Holder, Frankfurt a. Main: Fischer 2010, S. 191-249,
hier: S. 195f.

80 Freud, Sigmund, ,,Die Ichspaltung im Abwehrvorgang (1940 [1938])%, in: Freud, Sigmund, Das Ich
und das Es. Metapsychologische Schriften, Einleitung von Alex Holder, Frankfurt a. Main: Fischer 2010, S.
335-340, hier: S. 337.

281 Vgl. Freud, ,Jenseits des Lustprinzips (1920), S. 220f.

82 Fbd,, S. 221.
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als den alles erhaltenden Eros zu erkennen, und die narzifitische Libido des Ichs aus den Libidobeitrigen
ableiten“**’. Den Kern des Wiederherstellungstriebs stellt fiir Freud der Tod dar, die Riickfithrung in die
unbelebte Materie, da ,ja der Tod »das eigentliche Resultat« und insofern der Zweck des Lebens ist, der
Sexualtrieb aber die Verkdrperung des Willens zum Leben.“*%

Betrachtet man nun das Figurationsprinzip eines Hanswurst in Hinblick auf das Ubw-System, so
konnen strukturelle Ahnlichkeiten sichtbar werden; dies gilt besonders im Verhiltnis zu den
Triebreprisentanzen und dem Lustprinzip. Die vier ,Regeln’ der Triebreprisentanz sind dabei besonders
interessant. Mit der ersten ,Regel’ der , Widerspruchslosigkeit® wird ein grundlegendes Element dieses
Figurationsprinzips sichtbar: Die Bedingungen fiir die Giiltigkeit eines Widerspruchs liegen in einem
linearen riumlich-zeitlichen Verstindnis sowie in der Behauptung einer fixen Identitit. Folglich kann
ein Mensch nicht zugleich ein Siugling und ein Greis sein oder er kann auch nicht zugleich an zwei
unterschiedlichen Orten korperlich anwesend sein und er kann auch nicht gleichzeitig an zwei
verschiedenen Orten einmal als Greis und einmal als Siugling anwesend sein. Wird nun davon
ausgegangen, dass ein Widerspruch nicht moglich ist, so geht damit auch eine Negationsunmdglichkeit
einher, da weder ein fixer Wert bzw. eine fixe Identitit existiert, wodurch nur negative Negationen
moglich sind: Es findet immer eine Bejahung statt. Fithrt man nun diese Beobachtung mit Rudolf
Miinz’ Referenz auf Avalles Entdeckung des ,Proto-Zanni® zuriick, nimlich ,ein Wesen, das in einer

«285

Figur beides gleichermafSen verkorpert*®, so wird evident, dass dies nur durch eine Widerspruchslosigkeit
moglich ist, die hier auch mit der ,Regel’ der ,Zeitlosigkeit“ notwendig zusammenhingt, da zwei
Identititen innerhalb einer Figur simultan vorhanden sein konnen.

Eine dhnliche Analogie findet sich hinsichtlich der zweiten ,Regel’, dem ,Primirvorgang (Beweglichkeit
der Besetzungen)“. Dieser ist dahingehend als primir zu verstehen, da er ohne den Eingriff von Vernunft
bzw. Denken und damit auch dem Ich nach einer Abfuhr der Triebenergie zielt, d. h. der Auflosung
einer inneren Spannung. Dementsprechend kénnen in diese formale Struktur nur jene Inhalte
eingreifen, die als primire existentielle Bediirfnisse und Notwendigkeiten gelten: Essen, Ausscheidung
und Sexualitit — metaphorisch gesprochen: die drei Wiirste des Hanswurst. Die damit verbundene
~Beweglichkeit der Besetzungen® ist im Sinn eines Stellvertreter-Modells zu denken: Die Fixierung ist
nicht an ein einziges Objekt oder Subjekt gebunden, sondern an all jenes, das den strukturellen
Bedingungen einer Befriedigung in einer bestimmten Situation am besten entspricht. Demzufolge
gelangt man wieder an den bereits aufgezeigten Punkt einer variablen bzw. dichotom-simultanen
Identitit bzw. Entitit.

Die letzte ,Regel’ der ,Ersetzung der dufleren Realitit durch die psychische kénnte in der strukturellen

Ankoppelung eines Hanswurst-Figurationsprinzip mit dem Ubw-System ein Problem darstellen, sofern

3 Ebd., S. 237.
#4Ebd., S. 234f.

285 Miinz, ,Commedia [taliana®, S. 149.
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tiberhaupt von einer Giiltigkeit dieser beiden Realititen fiir diese Figur auszugehen ist. Dies erscheint
jedoch aufgrund des Verhaltens eines Hanswurst — seiner Amoralititen, flexiblen Identititen, die keine
Widerspriiche zeigen, seiner sogenannten Maflosigkeit — als hochst fragwiirdig. So stellt auch Stieg fest:
»~Hanswurst ist naiver Materialist und Sensualist, der den sexuellen Genuss jeglicher «Bildungy vorzieht
und ihn mit den Worten des katholischen Hymnus in dulci jubilo feiert. Sein Materialismus ist
affirmativ [...]. Die materielle Welt der Geniisse ist fiir Hanswurst Selbstzweck und Sinn“*®*. Es ist daher
fir Hanswurst nur eine Welt als die ,wirkliche’ annehmbar, nimlich diejenige, in der er seinen Geniissen
und Trieben nachgehen kann, so dass gerade die dufere Realitit und die psychische fiir ihn nach diesem
Mafistab zusammenfallen: ,Zu den hiufigsten, nichtsdestoweniger albernsten Vorwiirfen, die von
Aufklirern gottschedscher Prigung gegeniiber Hanswurst erhoben wurden, gehort der, er habe kein
Vorbild in der Natur. Dabei ist sein bloffes Dasein das eines »Naturmenschen¢, was zu den Fundamenten
dieser und dhnlicher Figuren zihlt.“*

Die mit den Trieben verbundene Doppelstruktur von Neuheit und Wiederholung, Leben und Tod kann
ebenso mit einem zyklischen Verstindnis, welches fiir das Bachtin’sche Verstindnis von Groteske
konstituierend ist, in Verbindung gebracht werden. Aus dem steten Zyklus der Prozesse entsteht immer
wieder etwas Neues; und wenn auch der Tod ,,das eigentliche Resultat des Lebens sein mag, so bedeutet
er sowohl hinsichtlich der Triebstruktur als auch der Groteske nicht das absolute Ende, sondern nur eine
voriibergehende Transformation, aus der Leben entsteht, abstirbt und wieder zu Leben wird: ,ein
testament eins pfaffen ist wie ein wurst, die isst man, dein egeritur, sus devorat, vad wird wider ein
wurst, sic sine fine“.?®® In diesem Sinne sind auch die ,Wiirste’ eines Hanswurst zu denken: als Wiirste
die ein- und ausdringen, als jene, die Leben schaffen und als eine tote Materie, aus der doch wieder

Leben entstehen kann, aber nur weil sie vorher auch verdaut wurde.

2% Stieg, ,Versuch einer Philosophie des Hanswurst®, S. 81.

28 Miinz, Rudolf, ,Hanswurst — eine Strukturfigur »auf Zeit«?“, in: Baumbach, Gerda (Hrsg.), Auf dem Weg nach
Pomperlorel — Kritik »des« Theaters. Aufsirze (Leipziger Beitrige zur Theatergeschichtsforschung, hrsg. v. Gerda
Baumbach; 2), Leipzig: Leipziger Universitdtsverlag 2010, S. 62-70, hier: S. 66.

288 Luther, Tischreden 1531-46 , S. 137.
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SPIELTHEORETISCH

Joker — Wann ist der Wert schon was wert?

Werden zwei Begriffe gegeniibergestellt, haben diese noch ein widerspriichliches Potential
zueinander, so stellt sich des Ofteren die Frage, wer nun wen bedingt: Ist das Gute bedingt
durch das Bose oder umgekehrt (oder ist es doch ganz anders)? Dies zeigt sich auch in dem
Begriffspaar Weltmodell und Strukturfigur. Beim ersten Begriff kommt ein Maf3stab, ein Maf,
ein Modell (vom Lateinischen modulus) zum Ausdruck, der eine Messbarkeit impliziert, die
durch Rationalisierungen, Kategorisierungen, Ordnungen, Normierungen konkreter wird.**’

Nichtsdestotrotz ist das System Leben durch die Vielzahl an in-, ein-, gegen-,
zusammenwirkenden Mechanismen einer Komplexitit verhaftet, dass eine modellhafte
Zeichnung sich bei der Beriicksichtigung aller Elemente vom Gedanken eines Modells entfernt.

Dieser Widerspruch, ,Bonini-Paradox“ genannt*”

, besagt somit, dass eine getreue Anniherung
an Wirklichkeit mittels eines Modells sich dem Gedanken der Komplexititsreduktion entfernt,
so dass wiederum Modelle benétigt werden, um einerseits die Parameter zu berechnen und
andererseits die Reprisentanten zu reprisentieren. Der Ausgangsgedanke einer vereinfachten
Darstellung wird zu einem Teufelskreis der Komplexititsmaximierung. Damit ist der Versuch,
lebensnahe Modelle mit den oben angefiihrten Charakteristiken zu beschreiben, eigentlich von
Anfang an zum Scheitern verurteilt.

Dies mag zwar ziemlich sicher auf den Wunsch ,Realitit darzustellen’ zutreffen, doch das
grundlegende Denken iiber Weltmodelle und Strukturfiguren kann trotzdem in einem
tibertragenen Sinne stattfinden, nimlich in einer radikalen Reduktion. Solch eine soll nun
konzipiert werden: Weltmodelle mit ihren Gesetzen werden hier zu Kartenspielen und die
Strukturfigur zum Joker. Diese Versuchsanordnung soll zeigen, wie eine Hanswurst-Figur
(Strukturfigur-Joker) im Verhiltnis zu ihrem Kontext (Weltmodell-Kartenspiel) steht.
Kartenspiele geben einen méglichen Zugang, um tber Systeme, Strukturen,
Wahrscheinlichkeiten nachzudenken. Aufgrund dessen, dass sie ein klares System von
Zuordnungen hinsichtlich der Funktionselemente besitzen, was als Regeln und Normen
bezeichnet wird, dabei hilt sich die Komplexitit in Grenzen, so dass mogliche Szenarien

(augenscheinlich) einfacher entworfen werden konnen.

8 1n diesem Zusammenhang stellt die ,Strukeurfigur’ fiir einen ,Hanswurst’ und das ,Weltmodell’ fiir den
Kontext, der ihn umgibt.

20 Vgl. Bonini, Chartles, Simulation of information and decision systems in the firm. Prentice-Hall/
Englewood Cliffs: New Jersey 1963, S. 271f.

74



Um iiber das Verhiltnis von Strukturfiguren und Weltmodellen nachzudenken, bietet sich das
Kartenspiel Rommé (die Variante Deutsches Rommé bzw. Rommé mit Auslegen) besonders an.
Die Grundkonstellation: Insgesamt wird mit 110 Karten gespielt (zwei Pakete franzosischer
Karten), die auf zwei bis sechs Spieler verteilt werden. Ein Kartendeck besteht somit aus 55
Karten, davon haben drei Karten einen besonderen Status, die die rechnerischen
Zuordnungsverteilungen und Ordnungsmoglichkeiten in einen gewissen Grad durcheinander
bringen. Somit sind 52 Elemente gleichwertig, ihre jeweiligen Werte sind klar zugeschrieben,
was zur Folge hat, dass ein Spiel mit diesen Karten von einem allgemeinen gleichen
Wahrscheinlichkeitswert  geprigt ist, d. h. die Wahrscheinlichkeit, eine bestimmte
Kartenkombination in den Hinden zu halten, ist genauso hoch wie eine andere. Doch bieten
drei bzw. sechs von 55 bzw. 110 Karten die Mdoglichkeit, die Pluralitit und Varietdt der
Maoglichkeiten um ein kaum berechenbar Vielfaches zu erhéhen, da sie sich in jeweiligen
Situationen beliebig (d. h. zwischen zwei fixen Elementen oder am Ende einer Kette) einordnen
lassen. Erst mit diesen Karten wird Rommé zu einem Spiel, bei welchem eindeutige
Wahrscheinlichkeiten und Maglichkeiten, klare Zuschreibungen und Berechenbarkeiten einen
Variablenreichtum erhalten; mit diesen Karten erhilt Rommé ein spielerisches Element, mit
diesen Karten wird dieses Kartenauflegen zu einem KartenSPIEL.

Der Begriff Joker geht auf das Kartenspiel Euchre zuriick, das um das Jahr 1860 erfunden wurde,
eine Abwandlung des franzosischen Kartenspiels Ecar#é, welche von deutschen Immigranten in
die USA gebracht wurde.”' Hinsichtlich der Entstehung des Begriffs Joker zeigt sich eine
etymologische Besonderheit: Eine Verwandtschaft zum Lateinischen zocus ist zwar gegeben, aber
nicht in dieser scheinbar unmittelbaren Offensichtlichkeit vorhanden. Bei dem Kartenspiel
Euchre handelt es sich um ein so genanntes Juckerspiel, ein Kartenspiel mit zwei Triimpfen, die
auf Deutsch eben Jucker heiflen. Es liegt somit nahe, dass aus der Anfangssilbe ['ju] ein
Verinderung hin zu ['d3o:] stattfand, somit aus Jucker der Joker wurde.””* Die Vermutung ist
wohl angebracht, dass der Begriff Jucker mit dem Begriff Jucks — nicht zu verwechseln mit Jux —
zusammenhingt, der Spafi, Scherz, einen lustigen Auftritt bedeutet.””” Der deutsche Ausdruck

294

Jucks als auch der englische joke, der das erste mal um das Jahr 1660 auftaucht®™, geht auf den
Lateinischen Begriff iocus zuriick. Doch der Begriff Joker stammt eben nicht unmittelbar von

joke bzw. iocus ab.

1 Kastner, Hugo/Folkvord, Gerald Kador, Die grofte Humboldtenzyklopidie der Kartenspiele. Humboldt:
Baden-Baden 2005, S. 41f.

22 Vgl. Parlett, David, Oxford Dictionary of Card Games, Oxford: Oxford University Press 1996, S. 104.
23 Vgl. Grimm, Deutsches Worterbuch. Band 10, Sp. 2351.

24 Harper, Douglas, Online Etymology Dictionary, in:
hetp://www.etymonline.com/index.php?allowed_in_frame=08&search=joke&searchmode=none,
24.01.2013.
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Karten mit solch einer besonderen Funktion gab es schon vor dem Juckerspiel, nimlich in
diversen Tarot-Varianten ab dem 14./15. Jahrhundert.?” Solche Joker-Karten sind im 7arot de
Marseille und dem  Visconti-Sforza-Trionfideck, die aus dem 15. Jahrhundert stammen,
aufzufinden.”® Bezeichnet werden diese Karten als Le Mat bzw. Le Fol und I/ Matto, was soviel
wie Bettler, Verriickter oder Narr bedeutet. Ein dhnliches Kartenbild taucht ebenso im
Hofimterspiel aus der Mitte des 15. Jahrhunderts auf, hier wird diese Karte als Narr oder Nerryn
bezeichnet.””’

Demzufolge waren Karten mit einem Joker-Motiv und einer dhnlichen Funktion bereits 400
Jahre vor der begrifflichen Erfindung Joker in Spielen vorhanden. Wihrend der Begriff und die
Karte erst um 1880 bzw. 1890 im europiischen Raum nachzuweisen ist, nimlich in Spielen der
belgischen Firma Mesmackers und des britischen Chas Goodall-Herstellers.”® Die namentliche
Genese des Jokers scheint durch die falsche Aussprache von Jucker bewiesen; zu fragen bleibr,
welche Funktion ein Joker in einem Kartenspiel, in dem hier anfangs angefithrten Beispiel,
nimlich in Rommé, einnimme?

Der Joker hat in der Regel eine Trumpffunktion, d. h. er kann &fters gespielt werden als Karten
mit eindeutigen Wertzuschreibungen. Um  sich dieses Verhiltnis allein zahlenmifSig
vorzustellen, bietet sich Rommé an. Hierbei gibt es zwei Maoglichkeiten, Karten aufzulegen:
entweder in einer Sequenz (z. B. 9, 10, B, D in derselben Farbe) — eine Sequenz ist ab drei
Karten moglich — oder in Sitzen (ab drei Karten desselben Werts, aber unterschiedlicher Farbe).
Da nun mit zwei Kartendecks gespielt wird, sind alle Karten mit klaren Wertzuschreibungen
doppelt vertreten. Die zwei farb- und wertgleichen Karten haben somit insgesamt 3! (= drei
Fakultit) Platzierungsmoglichkeiten, d. h. sechs mogliche Kombinationen konnen in einem
Spiel aufzutauchen. Bei 52 farb- und wertgleichen Kartenpaaren ergeben sich insgesamt
3!x56=312 mogliche Platzierungsmoglichkeiten. Wire nur ein einziger Joker im Spiel, dann
ergeben sich allein mit diesem reinrechnerisch 312x6=1872 Moglichkeiten fiir Platzierungen, da
dieser sowohl hinsichtlich Farb- als auch Wertwahl voneinander unabhingig bestimmt werden
kann. In dieser stochastischen Uberlegung zeigt sich allein die Vielfalt dieser Figur, die um das
312fache einsatzfihiger ist, als jede beliebige Karte im Spiel. Dabei sind jedoch zwei
Einschrinkungen von Jokern in Rommé festzuhalten: Es diirfen nicht zwei Joker hintereinander
gelegt werden und ein Joker darf auch nicht den Beginn einer Sequenz oder eines Satzes
beginnen. Die Positivitit dieser Karte geht jedoch verloren, wenn das Spiel vorbei ist und man

noch einen Joker in der Hand hilt, denn dieser fithrt zum héchsten Punkteverlust.

25 Vgl. Dawson, Tom/Judy, Dawson, The Hochmann Encyclopedia of American Playing Cards. U.S. Games
Systems, New York: CPL 2000.

26 Vol. Felix, Talia, The Cartomancer’s Key, London: CreateSpace 2008, S. 22-57.

»7 Vgl. Ragg, Ernst Rudolf (Hrsg.), Hofimterspiel, Miinchen: Piatnik 1976, S. 82.

28 Vgl. hetp://www.wopc.co.uk/jokers/index.heml, 22.01.2013.
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Dementsprechend kann beziiglich der Funktionalitit der Joker-Karte folgendes festgestellt
werden: Der Joker ist durch seine Fihigkeit des Wertewandels die stirkste Karte im Vergleich zu
allen anderen, die ihren Wert nicht verindern konnen. Damit generiert sich der Wert eines
Jokers durch den Kontext; wihrend z. B. ein Ass immer ein Ass bleiben wird, damit einen
,hohen” Wert durch das Spielsystem vorgeschrieben bekommt, biif§t es diese Werthoheit durch
eine mangelnde Mobilitit ein, seine Platzierungsmoglichkeiten sind ihm fest vorgeschrieben:
entweder in einem Satz mit anderen Assen oder in einer Sequenz (zwischen Kénig und 2). Ein
Joker hat nun die Méglichkeit , sowohl die héchste als auch die niedrigste Karte im Spiel zu
sein, so dass er mittels seiner Mobilitit und Varietit die Karte mit dem héchsten Wert ist, weil
ihm kein fixer, statischer Wert zugeschrieben wird. Daraus ergibt sich nun die zweite
Uberlegung, dass der Joker einen Kontext benétigt. Um {iberhaupt einen Wert annehmen zu
kénnen, braucht er eine wertkonstante Karte vor ihm, erst mittels dieser ist er in der Lage, einen
Wert anzunehmen.

Erstaunlicherweise sind kaum philosophisch-geisteswissenschaftliche Auseinandersetzungen, die
sich dem Joker widmen, auffindbar. Michel Serres ist wohl einer unter sehr wenigen, die diese
Figur niher betrachtet haben. Er duuf8ert ein treffendes Urteil tiber diese Figur, die er als weiflen

Domino-Stein denkt:

,Dies weile Objekt hat — wie der blanke Dominostein — keinen Wert, damit es alle Werte
annehmen kann. Wohl gibt es eine Identitit, aber seine Identitit, sein besonderes Merkmal,

seine Differenz, wie man sagt, ist es gerade, indifferent zu sein, jeweils eine neue Besonderheit

aus einer bestimmten Menge anzunehmen.“*”

Das Kartengedankenexperiment ist nun wieder auf das Verhiltnis von Weltmodellen und
Strukturfiguren zuriickzufithren: Wenn Strukturfiguren als Joker gedacht werden, dann zeigt
sich, dass sie in einer Abhingigkeit zu ihrer Umwelt stehen, d. h. der Wert, den sie annehmen
kénnen, wird durch den Kontext generiert. Michel Serres stellt hierbei die Vermutung an, dass
eine zu grofle Anzahl an solchen Figuren zum Verlust der Orientierung fithrt.”*® Dieser Gedanke
kann ziemlich gut mit der zuvor getroffenen Feststellung beziiglich der Platzierung von Jokern
beim Rommé in Verbindung gebracht werden: Ein Spiel, das nur aus Jokern bestiinde, wiirde
nicht nur zu Orientierungsverlust, sondern auch zu einer Patt-Situation fithren, denn jeder
kénnte alle sein und somit niemand.

Wenn nun Weltmodelle als gewisse Verstindnisse von Normen, Konventionen, Regeln, mithin

als statische Werte verstanden werden, die durch ihre Selbstverstindlichkeit keine Hinterfragung

299 Serres, Michel, Der Parasit, aus dem Franzdsischen von Michael Bischoff (suhrkamp taschenbuch
wissenschaft; 677), Frankfurt a. Main: Suhrkamp, 1981, S. 243 [Titel der Originalausgabe: Le Parasite,
1980].

300 Fbd.,, S. 247.
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mehr erfahren — im Sinne von: ,Das ist halt so“ oder ,Das war schon immer so“ oder ,Das ist
eben Schicksal® —, mittels dieser wiederum Ordnungen und Kategorisierung der Lebenswelten
vorgenommen werden, nehmen Strukturfiguren eine besondere Position darin ein. Gewollt oder
ungewollt kénnen sie zu einem gewissen Grad Priifer dieser Ordnungen und Werte werden; ob
sie nun bewusst oder unbewusst die Kehrseiten von Wertvorstellungen aufzeigen, hingt mit der
Position der Betrachtenden zusammen. Letztlich haben sie das Potential, dass in einem zeitlich
entfernten Blick, ihnen die Fahigkeit zugesprochen wird, aus weltmodellhaften Eindeutigkeiten
spielerisch eindeutige Zweideutigkeiten zu kreieren, so dass Weltmodelle und Strukturfiguren
wohl nur in Koexistenz verhandelt werden kénnen.

An diesem Punkt der Betrachtung ist zudem ein wesentliches Merkmal, das Strukturfiguren
zugesprochen wird, zu erwihnen, nimlich, dass diese einem mythischen Bewusstsein unterliegen
und damit eine Ambivalenz zum Ausdruck bringen.’®' Dies bedeutet u. a., dass sie sich gegen
kausal-logische Psychologisierungen und kontinuierliche bzw. biografische
Fortschrittsentwicklungen sperren. Wihrend bei einer Vielzahl solcher Figuren, die sich im
theatralen Bereich finden lassen, die Riickfithrung auf einen mythisch-mythologischen Ursprung
nur schwer rekonstruierbar ist, so kann diesen Figuren trotzdem das Merkmal der nicht-
naturalistischen Psychologisierung zugesprochen werden, wenn man sie als Joker denkt. Ein
Joker nimmt seinen Wert aus dem jeweiligen Kontext, kann ihn wieder verindern, ohne dass
der vorher angenommene Wert eine Rolle spielen wiirde. Somit sind immanent kausal-logische
Folgen ausgeschlossen, stattdessen zeigt sich eine situative Werttransformation, die keinen
komplex-psychologischen Hintergrund benétigt. Womdglich ist gerade dieser mythologische
Hintergrund nur als Fundament fiir die Rechtfertigung von Figuren zustindig, denn damit
erleichtert sich eine Kontextualisierung. Jene Figuren erhalten eine Geschichte, eine ungeheure
Sinn- und Bedeutungsaufladung, die sie aus anderen kulturellen Praktiken zu generieren

imstande sind.

31 Vel. Miinz, Rudolf, ,Le Deita e la Moltiplicita di Personaggi. Zum Problem von Strukeurfiguren in der
ilteren Theatergeschichte®, in: Brandl-Risi, Bettina (Hrsg.), Figuration. Beitrige zum Wandel dsthetischer
Gefiige, Miinchen: epodium 2000, S. 104-116, hier S. 108.
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Ein Wort danach

Fithrt man sich Helmut Aspers Behauptung nochmals vor Augen, dass Hanswurst eine Kreation
von englischen Wandertruppen sei, die auf Basis einer sprichwortlichen Verwendung geschaffen
wurde, so sind folgende Verhiltnisse von Aktion und Reaktion gegeben: Die Englinder
ibernehmen ein Sprichwort, machen daraus eine Figur und die Deutschen nehmen die Figur
an. Die Fragwiirdigkeit dieser These wurde innerhalb dieser Arbeit genau untersucht — und mit
dem frygetzknecht Hansz Leberwurst kann sie zumindest zu einem gewissen Teil als widerlegt
gelten. Doch auch wenn die Verhiltnisse zwischen aktiven und passiven Akteuren hier nicht so
ganz stimmen mogen, so verweist gerade die problemlose Aufnahme solch einer Figur in das
Repertoire der englischen Wandertruppen auf etwas Anderes, was wiederum einige Thesen
dieser Arbeit stiitzt: Die problemlose Ubernahme deutet darauf hin, dass bei englischen
Wandertruppen ebenso gewisse Strukturen vorgeherrscht haben, die eine solche Adaptation
tiberhaupt erméglichten.

Das Indiz, dass Hans bzw. Johannes in diversen (christlich geprigten) Lindern immer wieder
mit trickster-dhnlichen Figuren in Verbindung gebracht wird — wie Zanni oder Jack Pudding —,
deutet auf eine einigermaflen einheitliche flichendeckende Entwicklung hin, die alles andere als
selbstverstindlich ist, so dass wohl gerade eine religiose (in diesem Fall christliche) Reformierung
als naheliegend angenommen werden kann. Somit ist die Verbindung zu volkstiimlichen
Traditionen von Sommer- und Wintersonnwendfeiern angebracht. Mit dieser ,teuflischen
Verwandtschaft® lisst sich ein Hanswurst (damit auch ein Zanni oder Jack Pudding) nicht nur
auf ein ,Spafitheater” oder auf eine ,Lustige Person® reduzieren, sondern muss wohl stirker mit
gewissen zyklischen-existentiellen Konnotationen in Verbindung gebracht werden — die Wurst
in drei diversen Ausformungen stellt hierfiir eine Méglichkeit dar. Fiir solch ein Denken spricht
auch die Verbindung zu den Freiheitern oder Lotterbuben. Ebenso zeigte die theoretische
Beschiftigung aus drei verschiedenen Perspektiven, dass gerade die Wandelbarkeit, die
Verkehrungen, somit die Parallelitit von Akzeptanz und Negation, dass es sich hier um eine
Figur handelt, die sich nicht auf statische Strukturen reduzieren lisst.

Hanswurst ist wohl ein deutschsprachiger Vertreter gewisser — gesellschaftlicher, sozialer und
theatraler, kultureller — mitteleuropdischer Strukturen, der genauso unter dem Namen Zanni
oder auch Jack Pudding auftaucht. Gewiss stellt die Spezifik einer jeden Figur etwas Besonderes
und Einzigartiges dar, doch es gibt ebenso geniigend Anlisse, um eine solche nationale

Einzigartigkeit zu hinterfragen und diese Figuren in einen europdischen Kontext zu stellen.
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Abstract

In dieser Arbeit wird der Versuch unternommen grundlegende Fragen hinsichtlich der
Urspriinge einer Hanswurst-Figur zu beleuchten und diese mit theoretischen Perspektivierungen
zu kombinieren. Die grundlegenden Annahmen, dass diese Figur einerseits ein Produkt von
englischen Schauspieltruppen ist (Asper), andererseits mit gewissen Umschreibungen wie
Justige Person® (Miller-Kampel) behaftet wird, schlieSt sowohl historische als auch
theoretische Argumentationen aus, die hier jedoch beleuchtet werden.

Mit diesem Komplex hinsichtlich der Hanswurst-Figur beschiftigt sich die vorliegende Arbeit in
zwei Teilen: von einem historiografischen Standpunkt (,Provenienzen von Hanswurst®), der
zunichst zu einer grundlegenden Frage fiihrt, was es iberhaupt bedeutet, wenn Hanswurst auf
Sebastian Brants Narrenschiff auftaucht. In diesem Zusammenhang wird eine ,Etymologie /
Genealogie® von Hans aufgezeigt, die eine Vielzahl von Verstrickungen zu ,volkstiimlichen’
theatralen Praktiken offenbart — zu mythologischen Figuren wie Thor oder den Perchten. Damit
riickt auch der Begriff der Wurst in den Fokus, der hinsichtich seiner Vielschichtigkeit und
Variabilitit mit dem Bachtin’schen Konzept der Groteske in Verbindung gebracht wird (, Wurst
— Groteskes Korperkonzept®). Die in dieser Arbeit vertretene These, dass Hanswurst-Figuren
schon vor dem ,Einfall“ englischer Wandertruppen (Fischer-Lichte) im deutschsprachigen
Raum vorhanden waren, fiithrt notwendig zu der Unabwegbarkeit eines historischen Belegs
(,Hanswurst — Lebenstheater & Theaterspiel, eine Frage der Identititen®), der zumindest mit
einer Figur eindeutig geliefert werden kann und zwei weitere Figuren es als moglich erscheinen
lassen, dass sie ,,Beziehungen zur alten Lachkultur unterhielten® (Miinz).

Da die Gewichtung der Arbeit auf historischen Bedingungen liegt, die es nur schwer zulassen,
von einer reinen Hanswurst-Bithnenfigur auszugehen, und man sich damit in jenen Graubereich
begibt, in dem von einer fixen Identitit gar nicht die Rede sein kann, gilt es, ,Perspektiven auf
Hanswurst® zu werfen, namlich theoretische Perspektiven, die nach den strukturellen,
gesellschaftlich-sozialen Bedingungen solch einer Figur fragen. Dies erfolgt auf einer
»machttheoretischen® — in Bezugnahme auf Georg Wilhelm Friedrich Hegels Ausfithrungen
zum Herr-Knecht-Verhiltnis sowie Hannah Arendts Arbeitsbegriff —, ,psychoanalytischen® —
Sigmund Freuds Ausfithrungen zum Ubw-System (Unbewusst) — sowie ,spieltheoretischen —

mit der genaueren Untersuchung des Begriffs Joker — Ebene.
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