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Vorwort

In der beriihrenden, philosophisch-poetischen Er-
zahlung «Le Petit Prince» des franzosischen Autors
Antoine de Saint-Exupéry (1900-1944) erklart der
gesellige, verstandnisvolle, intelligente und gewitzte
Fuchs dem Protagonisten, dass es feste Brauche ge-
ben muss. Und als der kleine Prinz fragt, was ein
Brauch ist, antwortet der Fuchs: «Auch das wird viel
zu oft vergessen. Es sorgt dafiir, dass ein Tag anders
ist als die anderen, eine Stunde anders als die ande-
ren Stunden.»’

Brauche und Traditionen sind seit jeher wichti-
ger Bestandteil im Leben der Menschen. Sie be-
gleiten den Jahreslauf im Alltag oder zu besonde-
ren Anlassen und vermitteln das Gefiihl von Hei-
mat und Verbundenheit. Im Brauchtum spiegeln
sich Land, Leute und Geschichte. Heute meint
Brauch eine rituelle, also eine festgelegte, gemeinsa-
me und verbindliche Form der Erinnerung, des Fe-
stes, der Geselligkeit. Brauche erzahlen Geschichten
von Gemeinschaften und deren Traditionen. Sie er-
zahlen ebenfalls Geschichten von Konventionen
und Religion. Auch in Appenzell Ausserrhoden
werden einige Brauche und Traditionen seit Lan-
gem aktiv gepflegt und gelebt und sorgen jedes
Jahr fiir besondere Eindriicke und Erlebnisse.

Zunachst gilt es zu klaren, was unter einem
Brauch uberhaupt zu verstehen ist. Das Wort stammt
von althochdeutsch «bruh» flir «<Nutzen» und gehort
zu mittelhochdeutsch «bruchen» fiir «brauchen»,
«gebrauchen», «verwenden». Brauch meint eine in-



nerhalb einer Gemeinschaft entstandene, regelmas-
sig wiederkehrende, soziale Handlung von Men-
schen in festen, stark ritualisierten Formen. Brau-
che drucken eine Tradition aus und dienen ihrer Er-
haltung und Weitergabe sowie dem inneren Zusam-
menhalt jener, die sie pflegen. Zu gelebten Traditio-
nen schreibt der deutsche Germanist und Volks-
kundler Werner Mezger:
«Brauche sprechen [...] eine eigene zeichenhafte
Sprache, setzen innerhalb ihres kulturellen Systems
einen gemeinsamen Verstehens- und Erfahrungs-
horizont voraus und fordern intensiv das soziale
Miteinander. Dies heisst nun freilich keineswegs, dass
alle unmittelbar oder mittelbar an einem Brauch
Beteiligten dabei auch stets von ein und demselben
Interesse geleitet sein mussen. Im Gegenteil, erst
die permanenten Interessenskonflikte zwischen
Initiatoren, Ausfuhrenden, Angesprochenen, ent-
fernter Partizipierenden oder wie auch immer sonst
vom Geschehen Tangierten machen den eigentlichen
Motor jeder Brauchentwicklung aus.»”

Die Frage sei erlaubt: Weshalb ein Buch uber das
Silvesterchlausen? Jahrlich schildern Journalistin-
nen und Journalisten in Zeitungen ihre Eindrtcke,
wird im Radio, im Fernsehen und auf zahlreichen
Webseiten berichtet. In diesen wiederkehrenden
Beschreibungen fehlt Raum fiir eine umfassende
Darstellung des Silvesterbrauchs, es sind Moment-
aufnahmen. Zudem sind seit dem Erscheinen des
Buchs «Silvesterklausen in Urnasch» von Regina
Bendix rund vierzig Jahre vergangen.

Selbst wenn es — wie in einem Bericht* zu lesen ist
— den Akteuren egal ist, wie alt der Brauch ist, wie er
gedeutet wird, weil das alles das sogenannte Chlau-
senfieber nicht lindert, tragen aus volkskundlicher
Sicht Antworten auf solche Fragen fiir ein besseres
Verstandnis fur urtimliche Sitten bei. Eine erste
fundierte Arbeit uber das Silvesterchlausen wurde
Anfang des 20. Jahrhunderts publiziert.®

Nach der Anfrage, ob ich dieses Buch schreiben
wolle, bedurfte ich nur einer kurzen Bedenkzeit,
und mir war schnell klar, welche Schwerpunkte ich

setzen wollte. Einzelne Aspekte wie beispielsweise
die Frage nach historischen Begebenheiten sind
uber Jahrzehnte - ohne prazisierende Angaben der
Quellen - tiibernommen und weiterverbreitet wor-
den. Zudem verandert sich das Chlausen laufend,
was Grundvoraussetzung flir den Fortbestand jeder
Tradition ist. Beides will dieses Buch sichtbar ma-
chen. Textlich lege ich den Fokus weniger auf die
Beschreibung des Brauchs als vielmehr auf dessen
geografische Verbreitung uiber die Kantonsgrenzen
hinweg sowie auf die behordlichen Bemiihungen,
um ihn einzuschranken oder gar zu verbieten.

Teufen, im September 2023
Johannes Schlapfer
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«Hut isch
Silvester ond
morn isch
Neujohr»

Die Appenzeller Hiigellandschaft liegt unter einer
dicken Pulverschneedecke. Es ist bitterkalt. Sterne
funkeln und glitzern am Firmament. Da setzt ein
sanftes, eigentlimlich rhythmisches Rollen und
Schellen ein, das zu einem wilden und vollen Gelaut
anschwillt, um nach und nach wieder auszuklingen
und mit dem letzten Schlag einer tiefen Schelle zu
verstummen. In die Stille hinein folgt eine bedachti-
ge, melancholische Melodie, begleitet von schlich-
ten choralartigen Harmonien: ein Zauerli, der mehr-
stimmige Ausserrhoder Naturjodel ohne Text, von
einem der Sanger angestimmt und von seinen Ka-
meraden akkordmassig begleitet. Es ist Silvester. Die
Chlause gehen um. Wuste, schon-wtiste und schone
ziehen von Haus zu Haus.

Im Zauren, das ein wesentlicher Bestandteil des
urtumlichen Silvesterchlausens ist, erkannte Aus-
serrhodens Kantonsratsprasident Emil Ramsauer in
seiner Rede zur Eroffnung der Ratssitzung vom 11.
Marz 1991 Parallelen zum Parlamentsbetrieb:

«Ich finde das Zauren eine wirklich schone Appen-

zeller Tradition. Wenn einige zusammenstehen, einer

beginnt, die andern horen zu, suchen zuerst - ohne
mitzusingen - den Ton, versuchen zu verstehen, was
der Vorzaurer meint, welches Stiick er <nimmt>. Dann
fallt die zweite Stimme ein und derjenige, der <obere-
gradhabets, dann die weiteren Stimmen, es kommt
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zum Akkord, zur Harmonie. Am Schluss ein Jauchzer,
und dann ein wenig «zosle und giftles, bis er ein Neues
anstimmt. [...] Auch wir haben Ratsherren, die vor-
zauren, die das Wort flihren. Im Chor, wie auch

im Rat, gilt dasselbe: Wer vorsingen will, sollte es auch
konnen. Aber auch wer es gut kann, sollte wieder
einmal aufhoren oder nicht immer das gleiche Stiick

nehmen.»®

TAGESABLAUF DES BRAUCHS

Das Silvesterchlausen kann grob in drei Teile geglie-
dert werden: das Frithchlausen, das Chlausen tags-
tiber und das Schluss- beziehungsweise Obere-
chlausen. Das Frithchlausen pflegen nicht alle, ist
nicht in jeder Gemeinde zu beobachten und hat vor
allem im Hinterland seine Tradition. Dabei rollen,
schellen und zauren Chlausengruppen, Schuppel
genannt, noch ohne Larve und Kopfputz bei Be-
freundeten oder einem ihrer Mitglieder. Zu welcher
Uhrzeit mit dem Fruhchlausen begonnen werden
durfte, war lange Zeit unklar. Die Behorden einzel-
ner Gemeinden bestimmten uber Jahre, das Chlau-
sen sei ab Tagesanbruch erlaubt. Dies interpretier-
ten Silvesterchlause unterschiedlich, sie legten das
Einsetzen der Morgendammerung nach eigenem
Gutdiinken fest. Selbst die zunehmend auftkommen-
den behordlichen Bestimmungen, erst ab einer fest-
gelegten Uhrzeit zu chlausen, haben ithre Wirkung
verfehlt. Riten sind aus sich heraus bestimmt und
mit obrigkeitlichen Verordnungen nur schwer ein-
zuschranken. Ein Beispiel liefert Urnasch. Dort hat
sich eingeburgert, dass am 31. Dezember genau um
finf Uhr die Lichter rund um den Dorfplatz ge-
loscht werden. Dann stromen die Manner - noch
ohne Larven, Hauben und Hiite - auf den Platz,
schellen und rollen ohrenberauschend und geben
in der Regel drei Zauerli zum Besten. Danach ver-
schwinden sie ebenso schnell, wie sie gekommen
sind, ziehen ihr Tenue, der sogenannte Groscht, an
und begeben sich auf ihre Tagestouren.

Tagsuber und bis gegen Mitternacht ziehen die
Chlausengruppen ublicherweise zu siebt, manch-

mal bis zu zehnt auf vordefinierten Routen - Strech
genannt - von Haus zu Haus. Voraus geht ein Rollen-
weib, der Vorrolli, ihm folgen die Schellenchlause,
voran derjenige mit den kleinsten, zuletzt jener mit
den grossten und tiefsten Schellen. Den Abschluss
macht wiederum ein Rollenweib, der Nachrolli.
Beim Haus oder Hof angelangt, schellen und rollen
sie. Die Rollenweiber stellen ihr Geroll zuerst ein,
es folgt der erste Schelli, und zuletzt schwingt nur
noch der Uberschlagsschelli seine schweren Schel-
len hin und her. Dann formieren sie sich zu einem
Kreis und nehmen ein Zauerli. Kaum verklingen
die letzten langgezogenen Tone, fangen die Rollen-
weiber an, mit Schulterrollen und hiipfenden Tanz-
schritten die abgekanteten Eisenkugeln in den Rol-
len in Bewegung zu setzen. Das Rollen verstarkt
sich, und in der Reihenfolge, wie sie vorher aufge-
hort haben, setzen nun auch die Schelli ein. Dieser
Ablauf wiederholt sich uiblicherweise drei Mal und
wird - das ist Ehrensache der Hausbesitzer — durch
das Anbieten von Getranken wie Glihmost, Wein
oder Wasser und einer Geldgabe unterbrochen
oder abgeschlossen. Bevor der Schuppel weiter-
zieht, verabschieden sich dessen Mitglieder in der
Regel mit einem kraftigen Handedruck und Dan-
kesworten von den Haus- oder Hofbesitzern. Der
Nachrolli kehrt tanzelnd und sich drehend den
Platz, winscht im Namen des Schuppels ein gutes
neues Jahr und folgt seinen Kollegen.

Uber die Jahre hat es sich eingebiirgert, dass in
einzelnen Gemeinden die Chlause zur Mittagszeit
ins Dorfzentrum kommen, wo sie Hunderte von
Schaulustigen erwarten. In Herisau wurde ab 1978
eine Biihne errichtet, auf der die einzelnen Schup-
pel ihre Darbietungen vorfiihrten. Dies geschah in
Anlehnung an einen ersten Versuch Ende der
1940er-Jahre, als sich rund ein Dutzend Schuppel zu
vier bis sieben Mann im Gansemarsch uber die er-
hohte Balustrade vor dem Kantonalbankgebaude
bewegte.’

Das Schlusschlausen spielt sich in den Gasthofen
ab. Das war frither nicht anders, nur etwas weniger
auf die Touristen ausgerichtet. Es hatte eher den



Charakter eines gemutlichen Beisammensitzens der
Einheimischen. Zu Beginn kam es denn auch mit
dem Mitternachtsschlag zu seinem Schluss, danach
hatten die Chlause im Dorf nichts mehr zu suchen.
Hans Walte (1910-1981) berichtete: «Beim Einsetzen
des Lautens der Kirchenglocken sagte ich meinen
Leuten, dass nun das Klausen beendet sei, dass sie
aufhoren sollten, und sie haben das stets befolgt. Sie
haben das Lauten der Kirchenglocken respektiert.»®
Das ist heute anders. Mit dem Schlusschlausen be-
gleiten die Chlause das endende Jahr bis zur Wende.
Der Uberschlagsschelli schligt die zwolfte Stunde al-
lein, danach kommen die ubrigen Schellen, letztlich
die Rollen wieder dazu. Nachdem Anfang der 1970er-
Jahre Teufen als erste Gemeinde des Kantons samtli-
che behordlichen Auflagen zum Silvesterchlausen

aufgehoben hatte, fiihrten jene, die das Chlausen im
Mittellander Dorf wiederbelebt hatten, eine beson-
dere Form des Oberechlausens ein: In den Gaststit-
ten rollen und schellen unkostiimierte Chlause tiber
den Jahreswechsel hinweg. In Gais hat dies der Neu-
gaden-Schuppel ibernommen.

VORBEREITUNGSARBEITEN

Betrachterinnen und Betrachter des Brauchs mogen
beim Anblick der bravouros angefertigten Hauben
und Hute schoner Chlause erahnen, mit welchem
Kunstsinn und Fleiss Chlause in ein- bis zweijahri-
ger Vorbereitungszeit fantastische Volkskunstwerke
schaffen. Sie lassen in ihrer reichen Ornamentik auf

einen Einfluss der in der Region ansassigen Sticke-
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Schone Silvesterchlause
auf der Buhne beim
Historischen Museum und
Wetterhaus in Herisau,
1980er-Jahre.
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oben

Beim Chlausen uber

die Jahreswende im
Restaurant Schonenbuhl,

Teufen, 1970er-Jahre.

unten

Beim Chlausen uber die
Jahreswende im
Restaurant Linde,
Teufen, 2022.




reiindustrie schliessen. Es ist Ehrensache, samtliche
auf der Kopfbedeckung und teilweise im Gewand
mitgetragenen Figuren von Hand zu schnitzen. Wah-
rend hunderten von Stunden wird geplant, gezeich-
net, zugeschnitten, geschnitzt, gefrast, gesagt, ge-
schliffen, geklebt, genaht, gemalt, werden Glasper-
len aufgezogen und LED-Lampchen befestigt. Um
das Gewicht der Hauben und Hiite zu minimieren,
verarbeiten Chlause heute Styropor und Sperrholz.
Dass bereits in den 1930er-Jahren mit vergleichbarer
Sorgfalt kunstvolle Kopfbedeckungen entstanden,
ist einem der ersten Korrespondenzberichte zum Al-
ten Silvester in Urnasch zu entnehmen:
«Sauber gekleidete Silvesterklause (zirka 140) mit
schonen und vielbestaunten Koptbedeckungen, die
zum Teil sogar elektrisch beleuchtet waren, erfreuten
wiederum ein sehr zahlreiches Publikum, auch aus
den angrenzenden Kantonen, das aus seiner Sympa-
thie fiir den originellen Volksbrauch kein Hehl machte.
Obwohl ja viel Schones und manche brave, selbst-
verfertigte Arbeit zu sehen war, so verdient doch das
Glanzstiick mit dem Riitlischwur, dessen tieferer Sinn
einen nachhaltigen Eindruck hinterliess, besondere
Erwahnung. Der Ersteller dieses wahren Kunstwerkes
benotigte dazu ungefahr 30000 Kiigelchen. Er ist
mit seiner Gruppe schon mehrere Jahre fithrend in der
Herstellung solcher Klausenhiite. Aber auch manch
anderer talentierter Kopf hilft mit, das dekorative
Niveau zu halten und mit gelungenen Aktualitaten zu
bereichern.»’

Wie zeitgemass Chlause heute bei der Anferti-
gung von Hauben und Hiuten schoner und schon-
wuster Silvesterchlause unterwegs sind, verdeut-
licht auch der Einzug modernster Technik: Zur Un-
terstitzung konstruktiver Aufgaben bedienen sie
sich der elektronischen Datenverarbeitung ebenso
wie der Hochdruckwasserstrahltechnik zum prazi-
sen und sauberen Ausschneiden spezieller Teile.

Auch das Anfertigen des Groschts und des Kopf-
putzes wiister und schon-wiister Chlause bedarf un-
zahliger Stunden Handarbeit. Dazu nahen fleissige
Hande die verschiedenen frischen Materialien wie

Reisig, Stechlaub, diirres Laub mit Gummifaden oder
Schnur an Hosen und Manteln aus Stoff. Nicht zu ver-
gessen sind die mit Tannzapfenschuppen oder kleins-
ten Holzschindeln filigran gearbeiteten Larven der
schon-wiisten sowie die furchterregenden Fratzen
der wisten Chlause. Ein wahrer Meister in deren An-
fertigung war der Urnascher Hanspeter Blaas (1947 -
2018), dessen schaurig-schonen Larven in Ausstel-
lungen in Paris, Peking oder St.Louis (USA) gezeigt
wurden. Wie diese aus Papiermaché herzustellen
sind, hatte ihm Lehrer Hans Schlapfer (1920-1994)
beigebracht, der einen wesentlichen Beitrag geleistet
hatte zur Entwicklung der wusten Chlause, die bis
dahin nicht selten in widerlicher und unappetitlicher
Aufmachung erschienen waren."’

Unabhangig davon, ob ein Schuppel schon, schon-
wust oder wust chlausen geht - der Ausgestaltung
des Habitus und des Kopfputzes sind kaum Grenzen
gesetzt. Das ist ein deutliches Zeichen, dass sich der
Brauch wandelt und damit erhalten bleibt und wei-
terleben wird. So erregte Ende der 1990er-Jahre in
Stein eine Chlausengruppe Aufsehen, als sie - in
Fellumhangen und mit gehornten Kuhschadeln, ge-
folgt von einem Nachrolli als Appenzeller Blass -
von Haus zu Haus zog. In dieser Aufmachung war
der Schuppel drei bis vier Mal unterwegs, insbeson-
dere bei Huddelwetter, einmal sicher auch in Ur-
nasch, wo es unter anderem hiess: «Dia huara BSE-
Chiid chonder guet z’Stdd heni loo...»'" Allerdings
war diese Aufmachung nicht vollig neu, denn be-
reits 1954 chlauste - ausgerechnet in Urnasch - ein
Schuppel mit selbsthergestellten Tierkopfen. Im Be-
richt uber den Alten Silvester heisst es dazu in der
Appenzeller Zeitung: «Schade, dafd sie nicht auch am
Korper zottige Felle trugen.»*?

DEUTUNGSANSATZE
Am 18. Januar 1946 schrieb ein Korrespondent des
amtlichen Publikationsorgans «Der Toggenburger»:
«Wenn der Volksbrauch heute auf die offene Hand oder
auf Befriedigung von Gaumen reflektiert, so reicht sein
Ursprung mit anderem Zweck in die graue Alemannen-
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Seite 14-21 | Eine schoner als die
andere: Auswahl aus Hanspeter Blaas
Larven fur wuste Silvesterchlause,
1950er-Jahre bis 2000.
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zeit zuruck, da die Leute vermummt mit Schellen

und Pfeifen, Klappern und Deckeln auf die Aecker und
Felder hinauszogen, um mit Hollenlarm die bosen
Geister zu verscheuchen, die Wachstum und Ertrag
beeintrachtigten.»'’

Ob das Silvesterchlausen in eine Reihe alpenlan-
discher Winterbrauche gehort, die aus dem vorge-
schichtlichen Damonenglauben entstanden sind, ist
fraglich. Vielleicht lasst mancher Bauer tatsachlich
im Sinne eines Schutzrituals fiir Mensch, Tier und
Heim im Stall und rund um den Hof chlausen. Be-
legt ist, dass es in friiheren Zeiten nicht so gesittet

Rollenweib mit
Kuh- oder Stierkopf
in Urnasch, 1954.

und geordnet wie heute zuging, das Chlausen als
heidnischer Grauel abgetan und gar unter Andro-
hung von Strafe verboten wurde. Doch was bezweck-
ten Chlause mit dem larmenden und polternden He-
rumziehen zum Jahresende? Sollte der Larm tat-
sachlich, wie vielerorts behauptet, das unter der Er-
de schlummernde Gras zum Leben erwecken,
gleichsam die Natur aufwecken und bose Geister
und Damonen vertreiben?

Das ist unwahrscheinlich, denn das Kloster St. Gal-
len, unter dessen Schutzherrschaft das Appenzel-
lerland stand, hatte einen heidnischen Brauch wohl
kaum geduldet. Viel eher trifft die Erlauterung der



Wiener Ethnologin Helga Maria Wolf zu, die sie fiir

diverse Larmbrauche gibt:
«Wir muten fritheren Generationen den Glauben zu,
bose Geister liessen sich durch einfaches Knallen
vertreiben. Halten wir da unsere Vorfahren nicht fir
allzu naiv? Da leuchtet mir eine andere Erklarung
besser ein: Die Freude des Menschen am Larm, der
Knall nicht zuletzt auch als Bestandteil einer Urmusik.
Im Larmmachen, im ekstasischen Knallen liegen
Lebenslust und Lebensbejahung. Die jungen Burschen
- und sie sind ja meist als Brauchtrager genannt -
konnen so tiberschiissige Krifte abbauen, in Ubermut
und Uberschwang, auch imponieren, und das nicht

zuletzt vor den zuschauenden Madchen.»'*

Wolfs Ansatz stiitzt eine Darstellung von Hans
Walte aus Stein, die er mir gegenuiber vor uber vier-
zig Jahren geaussert hat. Demnach hatten insbeson-
dere die schonen Chlause weder mit Damonen- noch
mit Fruchtbarkeitskult zu tun. Von einem Onkel, der
in den Anfangszeiten der schonen Chlause dabei ge-
wesen sein soll, habe er eine plausible Begriundung
fur deren Entstehung erhalten: Das sogenannte Sil-
vestersingen sei ein im ganzen Kanton verbreiteter,
festverwurzelter Brauch gewesen. Da dieser seine
Anziehungskraft verloren habe und die Sanger die
Leute nicht mehr vor die Haustur locken konnten,
seien diese gezwungen gewesen, den Brauch mit
neuen Ideen zu beleben. Sie seien darauf gekom-
men, mit Pfannendeckeln und Schellen die Aufmerk-
samkKkeit auf sich zu lenken. Da Ausfiihrende sich fiir
diesen Aufzug schamten und nicht erkannt werden
wollten, hatten sie begonnen, sich lumpig zu verklei-
den." Diese Erklarung ist glaubwiirdig, die Entwick-
lung anhand von Fotografien nachzuvollziehen. Aber
auch anstandig gewandete Chlause wurden nicht
uberall gern gesehen. So verbot 1927 Jakob Signer,
Pfarrer in Stein, einem seiner Konfirmanden das
Chlausen, weil es sich fiir diese nicht schickte."®

Auch wenn vielerorts nach wie vor die Meinung
vorherrscht, das Silvesterchlausen sei heidnischen
Ursprungs, die wiisten Chlause wiirden bose Geister
vertreiben und die schonen Chlause gute anlocken,

deuten jlingste Ergebnisse der Brauchtumsfor-
schung darauf hin, dass dieses Jahreswenderitual in
die Reihe der sogenannten Chlausbrauche gehort,
die sich auf den Vorabend des Nikolaustags (6. De-
zember) konzentrieren, im Glarnerland aber bereits
Ende November, Anfang Dezember beginnen und im
Appenzeller Hinterland Mitte Januar enden. Sie las-
sen sich von spatmittelalterlichen klosterlichen Tra-
ditionen herleiten: In Klosterschulen war es Brauch,
dass die Kinder um den Nikolaustag - St.Nikolaus
galt als Patron der lernenden Jugend - oder um den
Tag der Unschuldigen Jugend am 28. Dezember einen
Bischof aus ihren Reihen wahlen durften. Nach dem
Prinzip der «verkehrten Welt» predigte dieser den
Erwachsenen und tadelte ihr Verhalten. Dieses Nik-
lausfest sollen Jugendliche nicht selten flir Unfug
missbraucht haben.'” Um nicht erkannt zu werden,
begannen sie sich zu verkleiden und zu maskieren.

Wahrend das Kinderbischofsfest in vielen Stadten
breite Akzeptanz fand, wurde es andernorts bereits
im Hoch- und Spatmittelalter abgeschafft. In einem
Brief der Pariser Theologischen Fakultat von 1442
kritisierten einige Professoren die Klerikerfeste
nach Weihnachten offen. Sie verurteilten entschie-
den das auch mit dem Kinderbischofsfest einherge-
hende Singen und Tanzen sowie das Tragen von
Masken (Mirakelspiele, Moralstuicke) und sahen dar-
in eine Travestierung beziehungsweise Profanisie-
rung des Glaubens.*®
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Die Chlaustypen

Damit ein Brauch sich uber Jahrhunderte behaupten
kann, miissen dessen Akteure diesen pflegen und
hegen. Dazu gehort auch die Bereitschaft zur konti-
nuierlichen Anpassung, getreu des heraklidschen
Leitsatzes: «Nichts ist so bestandig wie der Wandel.»
Ausdruck dieser Angleichung an bestehende Ver-
haltnisse sind auch die verschiedenen Typen von
Chlausen.

DIE <\ WUESCHTE»

Bei diesen Chlausen handelt es sich um die ur-
sprungliche Art. Bei ihnen ware die immer wieder
ins Feld geflihrte Beziehung zum heidnischen To-
ten-, Damonen- und Fruchtbarkeitskult am ehesten
zu erkennen. Daflir sprechen der Larm ihrer Rollen
und Schellen, ihr Groscht, angefertigt aus Reisig ver-
schiedener Nadelholzer, Stechlaub, dirrem Laub,
Stroh, Heu, Holzwolle, Hobelspanen, Farn oder Fel-
len, ihre furchterregenden Larven mit Tierzahnen,
Hornern, Knochen, Moos, Flechten und anderen
Naturprodukten. Zur Deutung dieses Chlaustyps ist
weiter die Bezeichnung «wiiescht» heranzuziehen.
Diese bedeutet im Appenzeller Dialekt nicht nur «un-
schon» oder «bose», woraus die Beziehung zu bosen,
schlecht gesinnten Geistern und Damonen herzulei-
ten ist, sondern «wiiescht» leitet sich ab von mittel-
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links | Ein Schuppel Wiste

mit geschwarzten Gesichtern
an der Bahnhofstrasse Herisau,
1945-1950.

rechts oben | Lumpenchlause vor
dem Restaurant Sonne, Urnasch,
circa 1930.

rechts unten | Lumpenchlause am
Alten Silvester Urnasch, 2019.

hochdeutsch «wiiesten» fiir «verwiisten», «auspliin-
dern», «vernichten», «zerstoren», «vereiteln» und «aus-
rotten».

Mit ihrem aus natiirlichen Materialien gefertigten
Groscht, thren durch Larven unkenntlich gemach-
ten Gesichtern, ihren groben Handstocken, ihren
Rollen und Schellen erinnern die wiisten Chlause
durchaus an den Archetyp des Wilden Mannes. Er ist
eine Sagengestalt, ein Fabelwesen und manifestiert
den Ursprung eines Mannes, der wild und frei in der
Natur lebt. Er ist entweder in der Wildnis aufge-
wachsen oder gebardet sich wild.

Wahrscheinlich haben sich die wiisten Chlause
aus den Lumpenchlausen entwickelt, die in der Of-
fentlichkeit nach dem Zweiten Weltkrieg mehr und
mehr auf Widerstand stiessen, aber heute noch hie
und da anzutreffen sind, allerdings in weit gesitteter
Aufmachung als in der ersten Halfte des 20. Jahr-
hunderts.

DIE «<SCHONE»

Die schonen Chlause sind Mitte des 19. Jahrhun-
derts aufgekommen. Sie setzten einen Kontrapunkt
zum Chlausen, das zunehmend ausartete. Dartiber
beklagte sich 1836 ein «Freund der gesetzlichen Ord-
nung» in der Appenzeller Zeitung: «An einem drit-
ten Orte ziehen am Sylvestertag Manner, Junglinge
und Knaben maskirt, mit Schellen und Glocken als
Klausen herum, und der Polizeidiener, welcher ge-
naue Ordnung handhaben wollte, wiirde ohne an-
ders einen Aufstand des Pobels veranlassen, weil
dieser den Klausen Unterschlauf giebt.»"’

Auch wenn es ein halbes Jahrhundert spater etwas
gesitteter zuging, bestand nach wie vor Anlass zur
Kritik. In der Herisauer Gemeindegeschichte schrieb
August Eugster:

«Heutzutage wird der Sylvester auf folgende Weise

gefeiert: Auf dem Lande springen trotz polizeilicher

Verbote narrisch gekleidete <Klause> herum, betteln,
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