BEITRAGE
ZUR ROMISCHEN RELIGIONSGESCHICHTE

I. Flamen curialis und Iuno Curritis.

Wer die in Rom, in Latium, den Munizipien und Pro-
vinzen begegnenden flamines iiberschaut, wozu mir die in der
Kriegszeit iibernommene Ausarbeitung des Artikels flamen fiir
den Thesaurus erwiinschten Anlass gab, dem muss die stadt-
romische Institution des flamen curialis besondere Schwierig-
keit bereiten. Der Begriff flamen bezeichnet nach der ging
und giben lexikalischen Erklirung, die in Varro de 1. I. VII
45 flamines qui cum omnes sunt a singulis deis cognominati
usw. und Cicero de leg. I 20 divisque aliis <alii)> sacerdotes,
omnibus pontifices, singulis flamines sunto ihre augenfilligste
Stiitze hat, den °Eigenpriester, Einzelpriester einer bestimmten
Gottheit’. Durchgingig ist dem Begriff flamen die Bezeich-
nung. des Gottes (der Gottin), dem er dient, im Adjektiv oder
Genetiv zugefiigt, bzw. hbei dem absoluten Gebrauch des
Wortes, der fir die drei flamines maiores des Pontifikal-
kollegiums und im Kaiserkult geldufig ist, wird eine solche
Bestimmung vorausgesetzt!. Eine Ausnahme, wo die Gottheit

1 Wenn zB. das Salieralbum CIL. VI 1978 (Dessau 5024 aus
dem J. 170) anmerkt, dass ein Salier aus dem Priestertum geschie-
den sei, weil er flamen geworden sei (M. Claudius Fronto Neocydes
loco L. Satri Kari flaminis), so steht es frei an einen der drei fla-
mines maiores oder einen der staatlichen flamines Divorum zu
denken (Wissowa R. u. I{2494). Gelegentlich bleibt in Textstellen
unsicher oder wird wenigstens nur aus anderweitiger Unterrichtung
erkannt, ob der fl. Dialis oder Martialis gemeint ist (Cic. Brut. 135
JIahn-Kroll S. 97. Val. Max. VI 9, 8). Tacitus ann. III 71 bespricht
ein responsum adversus Servium Maluginensem, flaminem Dialem,
indem er in der Erdrterung auf das Beispiel eines flamen Martialis
zu reden kommt, ohne den Martialis als solchen zu bezeichnen:
... provinciarum administrationem Dialibus non concedi. memora-
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weniger genau bestimmt zu sein scheint, bildet nur der jihrig
wechselnde flamen des genossenschaftlichen Priestertums der
fratres Arvales. Obwobl die Arvalen ein bestimmtes numen
in den Mittelpunkt ibrer Verehrung stellen, und also in ge-
wissem Betracht ilr flamen als Eigenpriester der Dea Dia,
einer Indigitation der Ceres bzw. Tellus zu gelten hiitte, so
opfern sic doch nach den Protokollen noch mancher anderen
Gottheit, und hat vor allem an erster Stelle urspriinglich in
diesem Kulte Mars gestanden, wie ausser anderem das Kult-
lied lehrt (s. Wissowa, Rel. w. Kultus der R.2 562, 3). Dem-
nach ist der Arvalflamen nicht seinem Ursprung nach Eigen-
priester der Dea Dia. Die aushilfsweise Beschiftigung des
flamen Quirinalis im Dienste anderer Gottheiten (Larenta,
Robigus, Consus), und wenn dhnliches bei dem Wirkungskreis
anderer stindigen flamines zu Recht bestanden hat, Lisst sich
mit dieser weniger straffen Beziehung des jihrigen Arval-
flamen ;zu seiner Spezialgottheit nicht vergleichen.

Bei dem flamen curialis liegt nun die Schwierigkeit
darin,” dass er einerseits als stindiger Priester wie die 15
flamines des Pontifikalkollegiums nach Dionys &pxatoh. II
21, 3 betrachtet wird (vgl. Kiibler, Realenc. IV 1837), andrer-
seits ihm die Spezialgottheit fehlt. So ist die Versuchung
gross, hier den Weg Mommsens zu verfolgen, der im flamen
curialis einen Junopriester der Friihzeit Roms zu erkennen
geneigt scheint, wenn er Staatsrecht IIL 101 eine Reihe an-
tiker Notizen zusammenfassend sagt, dass der flamen curialis
am Herde der Curie der Schutzgottin derselben, ITuno curis
(curitis, quiritis) nach bestimmtem Ritual Opfer und Schmiuse
(curionia sacra) auszurichbten gehabt habe. Den Kult der
Curitis, die als Spezialgottheit des flamen curialis zu denken

baturque L. Metelli, pontificis maximi, exemplum, qui Aulum Postu-
mium flaminem attinuisset (s. Liv. XXXVII 51, 1 per. XIX Val. Max.
11,2). Unrichtig bemerkt Dessau zu Inscr. 1044 (ClL. XIV 4242)
pontif. flam. praet. usw. ‘praeter usum omissum Dialis (vel Martialis
vel Quirinalis) vocabulum’; da nimlich die Cumulation eines der
grossen Flaminate mit anderen Priesterwiirden durch kein sicheres
Beispiel feststeht, ist in diesem und &#hnlichen Fillen der absolute
Gebrauch auf das nachtriglich hinzugekommene Kaiserpriestertum
des Staates zu beziehen (Samter Realenc. VI 2492, 10. Wissowa aaO.
493,1 u 7) Im municipalen und provinzialen Kaiserkult ist der
absolute Gebrauch sehr ausgedehnt. Uber dies alles s. Thes. 1. L
s. v. flamen.
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wire, bezeugen fir Rom Paul. Fest. 64 (vgl. Fest. 254) Cu-
riales mensae, in quibus immolabatur Iunoni, quae Curis
appellata est und Dionys von Hal. dpyaioh. II 50,3 Tdriog

. &v amdooig te Talg koupiong “Hpa TtpaméZog €0eto Kuprria
heyopévr, of xai elg T6de xpdévou keivron. Hierzu kommt die
Nachricht des Servius auctus iiber die Curitis, die Gottin der
Curien zu Tibur den. I 17 in sacris Tiburtibus . . . sic pre-
cantur: Iuno Curritis (Curitis) tuo curru clipeoque tuere
meos curiae vernulas.

1. Tatsiichlich aber lisst sich auf diesem Wege, den vor
Mommsen schon Ambrosch De sacerdotibus curialibus disser-
tatio (Breslau 1840) 27 cingeschlagen hat, der urspriingliche
Charakter des flamen curialis nicht aufhellen. Die bislang.
allgemeine Annabme der Lebenslinglichkeit des rdémischen
Kurienflaminats ist uanricbtig; die Einrichtung war wie die
des Arvalflamen jibrig.” Inschriftlich ist der Kurienflaminat
aus latinischen Munizipien Afrikas bekannt, besonders aus der
im Jabr 185 n. Chr. geschriebenen Satzung einer Kurie der
Kolonie Simitthus (CIL. VIII 14683 = Dessau 6824). Diese:
Munizipalkurien kennen nur jibrigen Flaminat, wie zuerst
treffend Hirschfeld Herm. XXVI 150ff. bemerkt und dann
Fr. Geiger De sacerdotibus Augustorum municipalibus (Hal.
Diss. 1913) 53 f. in uwsichtiger Erorterung gesichert bat. Nun
ist freilich ein Schluss aus solchem Munizipalstatut auf die
romische Einrichtung mit Vorsicht zu machen. Aber dic
herrschende Meinung vom dauernden Kurienflaminat fiir Rom
geht gleichfalls nicht unmittelbar auf cine Uberlieferung zu-
riick, sondern wird nur aus des Dionys Erziblung (IL 21) von
zwei in jeder Kurie durch Romulus eingerichteten lebens-
ldnglichen Priestertiimern tiichtiger, iiber 50 Jahre alter Méanner
gefolgert, die auf die von Varro de 1. 1. V 83, Paul. Fest. 49,
Dionys 11 64,1 und inschriftlich als sazerdotale Beamte ge-
kennzeichneten curiones, Vorsteher der Kurien, und auf die
aus Paul. Fest. 64 (ihm allein) bekannten flamines curiales
curiarum sacerdotes bezogen werden. Dass diese letztere Be-
ziehung weder votwendig, noch angesichts des jihrigen Fla-
minats der Provinz zulissig ist, wird ein Blick auf die ganzen
Vorstandskorper der munizipalen und romiscbhen Kurien dartun.

Dionys nennt als seinen Gew#hrsmann Varro év apyato-
Moyioug, weshalb das tatsiichliche Vorhandensein ecines zweiten
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lebenslanglichen Postens in der sakralen Kurienverwaltung
nicht angezweifelt werden kann. Mag er auch fiir manches,
was er dem Varro zuschiebt, in seiner tendenzivsen und rhe-
torischen Manier selbst verantwortlich sein (Schwartz, Realene.
V 961), so feblt doch abgesehen von jener Jihrigkeit des
Provinzialflaminats bhicr jeder Anlass zur Kritik; denn dass
die curiones der Kaiserzeit durchaus jiingere Minner sind
(Mommsen Staatsrecht 111 101, b u. 568, 1), passt zu der
sonstigen Herabsetzung der Altersgrenze fiir die Bekleidung
von Amtern in der Kaiserzeit!. Freie Hand bebalten wir
aber bei der Suche nach dem zweiten lebenslinglichen Priester-
posten der Kurien insofern, als Varros Irrtum, die urspriinglich
nicht ausschliesslich sakralen Beamten der Kurie wegen ihrer
spiteren alleinigen sakralen Verwendung fiir rein priesterliche
Wiirden der Urzeit zu balten, eben an dem curio offen-
kundig ist. :

Der Vorstand der Kurie zu Simitthus besteht aus flamen,
magister, quaestor, wobei der Flaminat das Magisterium an
Ansehen iiberfliigelt hat, wibrend freilich nach CIL. VIII
11008 dem magister, wie der Vergleich mit dem romischen
curio erwarten liisst, der erste Platz zukommt (Schmidt RA.
Mus. XLV 607). Dieser Reihe stellt Kiibler, Realenc. IV 1837
die romische curio, flamen, lictor curiatius gegenitber; eine
gewisse Enisprechung des subalternen quaestor, der nicht so-
wolbl Kassen- als Aufsichtsbeamter, Bote und Ausrufer war,
mit dem lictor ist Kiibler zuzugesteben. Anzuerkennen ist das
vollige Fehlen staatsrechtlicher Befugnisse des munizipalen
Kurienvorstandes, woher ich auch jene Voranstellung des flamen
zu Simitthus erklire. Obwohl die Kurie der latinischen Ko-
lonien, wie die lex Malacitana lebrt, im 1. Jahrh. n. Chr.
anders als die romische hochste politische Bedeutung besessen
hat und bei den Wablen die Volksvertretung darstellte, so ist
uns doch (vielleicht zufillig) nicht einmal fiir jene Zeit eine
politische Funktion des Vorstandes bekannt; die Wahlbandlung

! Keine Stiitze in der sonst bekannten Varrobenutzung des
Dionys finde eine Vermutung, dass Dionys Excerpte benutzt habe,
in denen ausser den antiquitates der Logistoricus Varros Curio, de
‘cultu deorum (S. 252f. Riese) bei ethischer Zurechtlegung der sa-
kralen Kuriengeschichte Verwendung gelunden hiitte; an sich wiire
ja ein Vorkommen des curio in der nicht nach ihm benannten
Schrift gleichwohl leicht zu denken.
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beaufsichtigen je drei aus einer anderen Kurie eninommene
custodes (diribitores). Und wenn weiter Schmidt aa0. 605
die fortlaufende Beurkundung des Pcrsonalbestandes, die I'iih-
rung der Zivilstandsregister in ihiem Bezirk als zu dem Wir-
kungskreis der Kurienvorsteher gehorig erachtete, so ist diese
Vermutung Levison Die Beurkundung des Civilstandes im
Altertum (Bonner Jahrb. CII 1898) ohne Schaden entgangen;
in der Tat geben weder die literarische Uberlieferung fiir Rom
noch gerade die fiir das Afrika des 2 Jabrh. vorhandenen
Zeugnisse der Zivilstandsbeurkundung (s. Levison 9 ff.) irgend-
welchen Anlass, an die Kurien zu denken. Von Personal-
standssachen erwiihnt die Urkunde von Simitthus nur Todes-
fille und gleicht darin den privaten collegia funeraticia.
Trotz der staatsrechtlichen Bedeutung der Munizipal-
kurien ist also ihr magister dem magister ausschliesslich sa-
kraler Genossenschaften wie jener auf das Septimontium zu-
riickgehenden innerstidtischen sakralen Gemeinde der montani
montis Oppi (CIL. VI 32455 = Dessau 5428) zunichst ver-
gleichbar; um andere als religivse Zwecke hatte dieser sich
schwerlich zu kiimmern (Mommsen Staatsrecht 111 113)t. Aber
auch betreffs des romischen curio betone ich, dass er niemals
die staats- und privatrechtlichen Geschifte der Kurie versehen
hat, ohne diese auch religios zu vertreten. Hier ist durchaus
auf Mommsen (aaQ. 101,5) zu verweisen, der im flamen von
Haus aus nur den Gehilfen des priesterlichen curio gesehen
hat, wibrend Wissowa E. u. K.* 402, 4 u. 482, 2 gerade unter
Bezugnahme auf den magister von Simitthus den curio als
Vorstcher, nicht aber als ‘eigentlichen Priester” der Kurie gelten
lassen wollte. So wenig Varro sich iber die urspriingliche
Bedeutung des Kurionats im Reinen war de I I. V 83 curiones
dicti a curiis, qui fiunt, ut in his sacra faciant, so unmoglich
ist es andrerseits, die patriarchalische Wiirde der Einrichtung
zu verkennen und mit Hilfe des republikanischen Priester-
begriffs, der von der Magistratur scharf geschieden die wunder-

_ 1 Dahingestellt bleibt freilich bei diesem Vergleich, ob der
provinziale Kurienmagister lebenslinglich wie der romische curio
funktioniert hat oder jihrig, wic es fiir den magister jener montant
von Mommsen Staatsrecht IIT 1 § VIII 1 erkannt ist, und wie es
fiir die flamines sowohl der montani als auch der Provinzialkurien
feststeht, fiir den flamen der rémischen Kurien von mir erwiesen
werden mochte.
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volle Sikularisation der juristisch orientierten Kultur dieser
Epocbe kennzeichuet, Urteile iiber die Institution einer Zeit
zu formulieren, wo der rex Priester und Konig zusammen war
und der curio deshalb den simtlichen Angelegenheiten seiner
Genossen vorzustehen berufen war, weil er zugleich fiir den
Kult die geeignetste Personlichkeit zu sein schien. Zumal
kann der Vergleich mit dem magister von Simitthus die Ana-
logie zwischen curio und dem echten Priesterbegriff rex
sacrorum schon deshalb nicht beeintrichtigen, weil magister
ebenso wie magisterium anders als magistratus und die zur
republikanischen Zeit entstandenen Amter auch sakrale Be-
griffe geblieben sind, sogar in dieser Bedeutung wie in der
privatrechtlichen ihren dauernd lebendigen Verwendungskreis
besessen haben. Der magister der fratres Arvales ist nicht
nur ibr Obmann, sondern neben seinem Opfergehilfen, dem
flamen, Priester wie sie, ‘mehr’ Priester, ihr Lompetentester
Vertreter vor der Gottheit. B

Diese Bemerkungen tiber die sazerdotale Natur des ersten
Vorstandsmitgliedes der romischen Kurie fithren dazu, wessen
wir uns bei seinem dritten Mitglied, dem lictor curiatius zu
versehen haben, den ich neben dem cuirio fir den zweiten
lebensléinglichen Priesterposten der Kurie nach dem Sinne des
Varro-Dionys halte. Mommsen dachte wiederholt daran (Staats-
recht 13 390 u. III 101, 5), diesen lictor wit dem flamen cu-
rialis zu identifizieren, wihrend ebenso willkiirlich H. Genz
Das patrizische Rom (Berlin 1878) 47 das Vorbandensein des
flamen leugnete, um an sich rationell der Unstimmigkeit des
Instituts der 30 flamines curiales zu dem flamen-Begriff als
Einzelpriester einer bestimmten Gottheit ans dem Wege zn
gehen und den zweiten Priester bei Dionys auf den lictor be-
ziehen zu konnen. Warum aber Dionys in seinem Zusammen-
hang Il 21,3 nur zwei Inhaber der iepwolvar bzw. Tipai der
Kurien nennt, auf diese Frage antworte ich eben mit der
Jibrigkeit des Flaminats im Gegensatz zu den lebenslinglichen
Alterswiirden des curio und lictor. Dionys setzt selber an
einer anderen Stelle in der aus acht Arten, Curiones, Flamines,
Tribuni celerum, Augurn, Vestalinnen, Salier, Fetialen, Ponti-
fices gebildeten Priesterliste 1I 64 ff. xoupiwvag und @Aamvag
begrifflich geschieden nebeneinander. So ist es, wenn man
der subjektiven Zurechtlegung der romischen Verhiltnisse
dureh Dionys nachgeht, auch deshalb wenig glaublich, dass

Rhein. Mus. f. Philol. N. F. LXXI 36
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er an jemer frilberen Stelle flamen und curio unter genereller
Gleichsetzung in der nidmlichen Institution vereinigt hitte.
Schliesslich widerrit die Jéhrigkeit des flamen der montani
montis Oppi, iber die uns jene spitestens ciceronischer Zeit
angehorige Inschrift unterrichtet (Mommsen Staatsr. III 1
S. VIII 1), an perpetuellen Kurienflaminat des iltesten Roms
zu denken.

Dagegen empfiehlt alles, was sich iiber die lictores cu-
riatii ermitteln ldsst, dass Dionys neben den curiones gerade
sie im Sinne hatte. Zablreiche Inschriften kennzeichnen sie
als eine sakral bedeutsame Korperschaft; so zB. CIL. VI 1892
lictor curialt. a> sacris publicis p. R. Quiritium (Thes. 1. 1.
IV 1489, 15 tf.)!. Wihrend der Dienst fiir die Gesamtgemeinde
der, wie der Name anzeigt, nrspriinglichen Bestallung fiir die
Kurien in vollkommen folgerichtiger Weise entspringt, ist bei
der Bestimmung ihrer Anzahl nicht etwa mit Mommsen Staatsr.
I% 390, 5 wegen einer Inschrift wie CIL. XIV 296 (aus Ostia)
lictor: dec(uriae) curiatiae quae sacris publicis apparet die
Moglichkeit der Zehnzabl in Betracht zu ziehen. Vielmehr
sind die 30 Liktoren, die nach Cicero de lege agr. 2, 31 bei
den Kuriatkomitien fiir den Amtsantritt der Magistrate die
30 Kurien reprisentieren, die lictores curiatii gewesen (Mar-
quardt Staatsv. II1? 225). Der Gedanke Mommsens aaQ. I3
611 (IlI 370, 1), vielleicht hitten die magistratischen Liktoren
bei den Gelobniskomitien die Biirgerschaft dargestellt, so dass
hier also den Beamten gegeniiber deren eigene Diener die in
den Kurien vereinigte Majestit des rémischen Volkes vertreten
hitten, nimmt dem alten Brauch jeden Sinn. Das Auftreten
der lictores curiatii als Reprisentanten ibrer Kurien bezeugt
ibnen erhebliches Ansehen und stimmt zu dem von Dionys
fir seine Kurienpriester gezeichneten Bild. Biirger unter
Biirgern sind auch die magistratischen Liktoren von Haus aus
gewesen (Mommsen aaO. I3 333,1). Ebenso war die Stellung

1 Der Satz Mommsens aa0. I3 392 ,Sacrale Lictoren hat es
also urspriinglich wahrscheinlich iiberhaupt nicht gegeben. Die
wichtigste Kategorie, die lictores curiatii, sind ohne Zweifel erst
sacral geworden, als die Curienverfassung politisch unterging und
nur ad sacra fortbestand“ unterliegt denselben grundsitzlichen Be-
denken, wie Wissowas Bestreitung des ,eigentlich priesterlichen
curio.
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wenigstens der hauptstidtischen Liktoren lebenslinglich (ebd.
339. 3bb).

2. Fiir den flamen curialis fillt also, dies ist das Er-
gehnis, von Anfang an die Lebenslinglichkeit fort. Er rtickt
als jihrig bestimmter Opferhelfer in die Reihe der flamines
der priesterlichen Genossenschaften, bei denen, wie bei dem
Arvalflamen, die Zugehorigkeit zu einer Spezialgottheit weniger

ausgepriagt als bei den 15 flamines des Pontifikalkolleginms
“istl. Wie der Arvalflamen zuerst dem Mars und nur spiter

1 Von diesem vortarquinischen Organisationsversuch des ro-
mischen Flaminats (der Zuweisung von flamines an drei Hauptgott-
heiten und an ecin rundes Dutzend minnlicher und weiblicher Neben-
gottheiten), der datiert wird nach oben hin durch das Vorhandensein
des flamen Quirinalis, nach unten hin durch das Fehlen eines flamen
fir dic nach den Annalen von Servius Tullius eingefiihrte Diana
Aventinensis (s. Wissowa Ges. Abh. 185), darf bei der Bestimmung
des urspriinglichen flamen-Begriffes nicht ausgegangen werden. Der
Blick auf die flamines der Kurien und des Arvalkollegiums schiitzt
am besten davor, Wesen und Begriff des flamen aus dem berufs-
missigen und lebenslinglichen Staatspriestertum der pontifikalen
flamines und insbesondere aus der cerimonidsen Erscheinung des
flamen Dialis verstchen zu wollen. Die am emsigsten von Gellius
zumal in der Bliitezeit der Guosis gebuchte Sakralordnung des
flamen Dialis und die ihm anhaftenden superstitiosen Uberlebsel
diirfen nicht dazu verfithren, einen urspriinglich pneumatischen
Priester nach Art hellenistisch-orientalischer Religiositit im flamen
zu suchen, sowenig wie die dem Flaminat néchststehende Institution
der virgo Vestalis durch den mystischen Begriff der geweihten Jung-
frau und Gottesehe etwa von Gaston May Le flamen Dialis el la
virgo Vestalis, Revue des études anciennes VII 1905, 3 ff. oder E. Fehrle
Die kultische Keuschheit im Altertum, Relig. Vers. u. Vorarb. VI
1910, 215 ff. in ihrem frithesten italischen, vorhellenistischen Wesen
verstanden wird. Die virgo Vestalis ist als materfamilias nicht die
‘Inkarnation’ ihrer Gottheit, die in den Avfingen und dem echten
Empfinden der rémischen religio nicht personlich gedacht war,
sondern die am Sraatsherd an Stelle der Konigin waltende Haus-
frau (Wissowa R.w. .2 158, 7), der nach Ablauf ihrer priesterlichen
Dienstjahre die Ehe offen steht.

Die etymologischen Bestimmungsversuche des Wortes flamen
geben fiir deu pontifikalen flamen-Begriff des lebenslinglich ge-
weihten Eigenpriesters nichts aus. Auch die flamines der montant
montis Oppi und der iibrigen Bezirke des Septimontium sind von
den 15 flamines des Pontifikalkollegiums nicht nur in Anbetracht
der Jihrigkeit der einen und der Lebenslingliehkeit der anderen
verschicden. Das Objekt des Kultus, die numina der einzelnen
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der Tellus bzw. Dea Dia zugehorte, so kann mit demselben
Recht hei den 30 flamines curiales ein Wechsel ibrer Spezial-
gottheit und eine Entwicklung von lokalen und Stammeskulten
der einzelnen Kurien zur allgemeinen Verehrung der Juno hin
angesetzt werden. Dass Sonderkulte in den spiteren Kurien
tatsichlich gepflegt worden sind, beweist wenigstens fiir die-
jenigen der Munizipien deren teilweise Benennung nach Gotter-
namen. Namen wie Jovia, Saturnia und der von der Caelestis
(Tanit) genommene Caelestia sind einzeln freilich neu gewiblt
worden; aber die ganze Sitte deutet auf altlatinischen Ursprung
hin. Die rémischen Kuriennamen aber, die nur zu geringem
Bruchteil bekannt sind, ihrer Bildung nach z. T. Lokaladjektiva,
z. T. Gentilicia, wihrend der Name der Rapta dunkel bleibt,
widersprechen eben dieser Annabme nicht, dass schon in der
Bezeichnung hier und da Sonderkulte zum Ausdruck gekommen
sind. Gerade auch die gentilizische Benennungsweise der
Kurien passt nach den neuerlichen Aufschliissen iiber die Ent-
stehung offentlicher Gottesdienste aus den Ahnenkulten der

Lokalititen (s. Wissowa Ges. 4bh. 235 ff.), sind bei den flamines der
montani so urtiimlich unpersonlich, dass als ihr eigentliches Distinktiv
nicht die Heiligung und Bindung ihrer Personlichkeit an ein be-
stimmtes numen, sondern nur ihre voriibergehende Bestallung fiir
den Opfervollzug ihrer Genossenschaft in Betracht kommt.

Der latinische flamen hat von Haus aus nur einen besonderen
Hilfsdienst beim Gottesdienst verrichtet In Rom wenigstens, wo
allein die iltesten Verhiltnisse geniigend erkennbar sind, erscheinen
sie stets nur als die Gehilfen der Hauptpriester, die dem eigent-
lichen religitsen Reprisentanten der Gemeinde zur Seite stehen, bei
den Arvalen und montani dem magister, in den Kurien dem curio,
in der Gesamtgemeinde dem rex. Uber die Entsprechung des Ver-
hiltnisses von magister und flamen der Arvalen zu demjenigen von
rex und flamen Dialis 5. Ambrosch De sacerd. cur. (1840) 26. Be-
treffs des Arvalflamen ist daran zu erinnern, dass seine Befugnis
beim Ableben des magisier mitten im Jahr erlosch (s. Henzen Acta

- fratr. Arv. 1879 p. VI u. 161). In diesen Zusammenhang gehort m.
E. die Leichtigkeit, mit der der flamen Dialis noch in der Republik
geiner Wiirde entkleidet wird, wenn ihn der Vorwurf eines sakralen
Verstosses trifft, oder seine Gattin stirbt, wihrend der rex sacrorum
sich anders steht (s. Weissenborn-Miiller 4 zu Liv. XXVI 23, 8). Trrig
hilt Miinzer, Realenc. IV 109 Cloelius Val. Max. I 1,4 fiir einen vom
Amt entfernten rex (s. Klose, Bresl. Diss. 1910 S. 13 u. 271{f.). Das
selbstindige Ansehen, das dem flamen Dialis wihrend der Republik
infolge seines Rechtes im Senat zu sitzen, zukommt, ist nicht ur-
spriinglich, 8. Liv. XXVII 8,10 (Mommsen Staatsr. I3 391. 11818, 3).
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Geschlechter (s. Otto Rh. Mus. LX1V 449 ff. Herbig Philol.
LXXIII 459) zu dieser Auffassung. Des weiteren erzihlt von
Sonderkulten der einzelnen Kurien Dionys, ehe er zu der Notiz
iiber den von Tatius eingefiibrten Kult der Iuno Curitis I 50, 3
kommt, ‘in einem filschlich von Mommsen (aaO. III 101, 1)
als nebensichlich behandelten Bericht, der an die varronische
Lehre iiber die beiden von Romulus eingesetzten Kultorgane der
Kurien fast unmittelbar anschliesst IT 23,1 (‘Pwudhog) Tadta
mept TV BpnokevdvTWY TOUg Beolg KATOOTNTAUEVOG DIfjpEL TTALY,
g €pnv, xot' émrndedtnro TAlg @pdrpoig TG iepd, Beoug
dmwodetkvig €xdoTorg kol daipovag, odg &€uellov del
oéBerv, kol Tag €ig T iepd damdvog €ragev, dg éxpAiv avtoig
¢k 100 dnuooiou didooBor. ouvéBudvy Te Toig iepedorv ol @pa-
Tpielg Thg AmopepioBeicog avtolg Buoiag kol CUVEITTIWVTO KATA
_1ag €opTag émi Thg @potplakic éotiog. kth. Angesichts des
volligen Feblens der Juno in dieser ausfiihrlichen Darstellung
und der nur schlussweise von der modernen Forschung her-
gestellten Verbindung zwischen der Festus-Glosse curiales fla-
mines curiarum sacerdotes und dem Junokult der Kurieu, ist
die Folgerung unabweishar, dass die Opferbilfe dieser flamines
sich urspriinglich der Hauptsache nach auf andere Kulte als
auf eine Titigkeit an Junotischen bezogen hat.

Den zuverlissigsten Nachweis fiir solchen anderweitigen.
Dienst der flamines erbringen fiir die ilteste Zeit die beiden
von den Kurien begangenen Feste: das Opfer der fordicidia
galt der Tellus; an den fornacalia wurde bei den Dorrifen
der einzelnen Distrikte geopfert, nicht etwa einer gottlichen
Personlichkeit Fornax (so Ov. u. Lact.), sondern die fornaces
wurden selber gemiss der romischen Weise, in den Dingen
des tdglichen Lebens das mumen zu suchen, religios ange-
schaut. Die fornacalia waren ein reines Kurienfest, wiahrend
die fordicidia ausserdem noch unmittelbar von der Gesamt-
gemeinde unter Leitung der Pontifices begangen wurden. Diese
Feste veranschaulichen auch, wie von dem als spitere Ein-
richtung aufzufassenden Curitis-Kult der Kurien abgesehen, in
dltester Zeit durch parallele Kulthandlungen der sidmtlichen
Kurien eine Gesamtkulthandlung des gegliederten Volkes her-
gestellt worden ist. Dieser Gedanke Mommsens, der den vor-
stidtischen, gemeinlatinischen Ursprung der rémischen Kurien
nicht verkannt hat (s. Ges. Schr. I 1 S. 303), aber doch meinte,
dass dem Zusammenschluss der stammstaatlichen Elemente zur
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gegliederten Organisation der 30 Kurien der Stadt Rom ein
allen Kurien gemeinsamer Kult entsprochen haben muss (Staatsr.
III 101), wird so unabhéngig von der Verbindung der Kurien
mit der Curitis grundsitzlich aufrecht erhalten.

Zu erhirten bleibt die Notwendigkeit, den Curitiskult
der Kurien als spitere Einrichtung aufzufassen, wobei dem
Ursprung der Curitis nachzugehen ist, die von Haus aus nichts
mit der latinischen Kurie und also auch nichts mit dem flamen
curialis zu tun hat. Mommsens Verbindung von curia und
Curitis (Quiritis) bei Ansetzung sprachlicher Zusammengehorig-
keit der Worter (Staatsr. 11I 5, 2) hat erneute Verteidigung
durch Otto Iuno, Philol. LXIV (1905) 197 ff. gefunden, und
auch Wissowa hai R. w. K.2 186 an urspriinglichem Junokult
der Kurien festgehalten, obschon er die Verkniipfung des Bei-
namens Curitis mit dem Worte curia fir etymologische Spie-
lerei der Antike erklirt hat und nur als Ebegottin, nicht als
Staatsgottheit die Juno im iltesten Kurienkult gelten ldsst
(aa0. u. ebd. 189, 3).

Von Juppiter in Wort und Kult losgeldst, ist die lati-
nische Juno, wie heute feststebt, urspriinglich nur Frauen-
gottheit gewesen. Zeit und Ursachen jemes Vorgangs, der aus
der Frauengottheit die Staatsgottheit gemacht hat, als welche
Juno in Rom zuerst bei der unter etruskischem Einfluss er-
folgten Konstituierung der kapitolinischen Trias uns entgegen-
tritt (Wissowa? 189) und eben auch im Kuriengottesdienst,
wie die Uberlieferung behauptet durch Titus Tatius, einen
Platz erhalten hat, brauchen hier nicht niher erortert zu werden,
um das Ergebnis zu gewinnen, dass sowohl Wissowas wie
Mommsens und Ottos Konstruktion eines urspriinglichen Juno-
kultes der Kurien in den Uberlieferungstatsachen keine ge-
niigende Unterlage besitzt.

Wissowa hat fiir seine Lehre von der in den Kurien
verehrten Ehegottin S. 186, 4 nur auf die oben S.550 ausge-
schriebenen Stellen verwiesen, die den Kult der Staatsgottin
wihrend der historischen Zeit dartun, in denen aber von der
Ehegbttin iiberhaupt nicht die Rede ist. Dagegen hat Preller-
Jordan R. M.3 1 2718 f. die nimliche Lehre auf die Angabe
des Paul. Fest. 62 und Plutarch ‘Pwu. 87 p. 285 C gestiitzt,
dass die caelibaris hasta, mit der die Briute gekimmt wurden,
mit curis (hasta) und Curitis zusammenhinge. Die Lehre vom
Kurienkult der Juno als Ehegottin muss also erstlich die an-
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tike Herleitung des Wortes Curitis von sab. curis (hasta) in
Kauf nehmen, wozu sich freilich Wissowa' (S. 189, 3) bereit
zeigt. Aber auch die Losung des Zusammenhangs zwischen
Curitis und curia, die Wissowa vollzogen hat, entziebt im
Hinblick auf die Belegstellen bei Paul. Fest. und Plutarch
iiber die Curitis als Ehegottin jener Lebre jegliches Fundament.
Von der Untersuchung des Beinamens Curitis hingt also auch
Wissowa und Preller-Jordan gegeniiber die Entscheidung iiber
den primdren Charakter des Kurienkultes der Juno ab.

3. Otto, dem die Entdeckung der Juno als Frauengtttin
verdankt wird, hat sich nicht entschliessen konnen, den Bei-
namen Quiritis (CIL 1X 1547=Dessau 3096 aus Benevent:
ITunonei Quiriteis sacra C. Falcilius L. f. consol dedicavit!)
von dem Namen der quirites zu trennen; wihrend er nach
Mommsens Vorgang die Quiritis mit der Juno Populona zu-
sammenstellte (aa0. 199) und zugleich den Namen der Voll-
birger sprachlich als zu curia gehorig hipnahm, gewann er
fir Juno den Begriff der Vorsteherin des Gemeinwesens mit
seiner Kurienverfassung. Dass Missliche dieser Konstruktion
liegt erstlich in der Zusammenstellung von caria zu quirites,
da die Sprachwissenschaft jetzt allgemein caria aus com und
wir unter Heranziehung von volsk. couehriu deutet. Die er-
heblichste Schwierigkeit besteht ferner fiir Otto darin, dass
die Hauptgottin der Falisker in Falerii, die Iuno Curritis
(CIL. XI 3126 = Dessau 5374) im Jahr 513/241 bei der
Dedition von Falerii nach Rom evoziert worden ist. Dies
zwingt Otto, neben der echtromischen Iuno Quiritis ecine dem
Ursprung nach verschiedene Iuno Curritis anzusetzen, die
iibrigens in Falerii selbst neben Curritis gleichzeitig auch
Quiritis (CIL. XI 3125 = Dessau 3111) geschrieben wird.

Zufilligen Gleichklang urspriinglich verschiedener Worte
muss freilich jeder hinnehmen, der nicht einseitig vom sprach-
geschichtlichen Standpunkt aus oder nur vom antiquarischen

1 Fiir den Zeitansatz dieser iltesten Inschrift des Quiritis-
Kultes bleibt weiter Spielraum. consol wird bis zur Sullanischen
Zeit wenigstens im Gesetzesstil geschrieben (Thes. IV 562, 40), die
Dative auf -e¢ werden noch in der Gracchenzeit sehr beliebt. Doch
lidsst sich fiir die Zeit etwa des 2. punischen Krieges, der ich die
Inschrift zuweisen mochte, geltend machen, dass der Konsultitel in
Benevent spiter in den Praetortitel iiberging. Hieriiber s. Rosen-
berg Der Staat der alten Italiker (1913) 113.
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bezw. religionsgeschichtlichen dem Ursprung des rémischen
Biirgernamens quirites, sodann dem des Quirsnus, des nichst
Juppiter und Mars im dltesten Rom hochststehenden Gottes,
und schliesslich dem der Quiritis nachgebt. Die Ableitung
der- Worter quirites und Quirinus vom anzusetzenden Orts-
namen *Quirium liegt sprachlich und sachlich am nichsten; .
auch die von Deubner Archiv f. Religionsw. VIII Beiheft
S. 76 gebrachte Mitteilung Biichelers zu der Ableitung Quirinus
von sab. ciiris (hasta Fest. 63) beseitigt nicht die Bedenken,
“die bei der fetischistischen Namensdeutung bleiben. Jeden-
falls miisste die Losung des Zusammenhangs zwischen Qui-
rinus und quirstes dabei in Kauf genommen werden. Denn
mit der formalen Unbequemlichkeit einer. Ableitung quirites
von sab. curis iber die Zwischenform *quirium hin kime
man nur zu einem fir den Biirgernamen und seine semasio-
logische Geschichte sinnlosen Wort.

Das Anstossige und Willkiirliche in Ottos Zuriickfiihrung
der Iuno Quiritis und Curritis auf zwei verschiedene Orts-
pamen, romisches *Quirium neben faliskischem *Currium (bzw.
*Curria) empfindet stark Walde Lat. et. Worterd.? s. v. Qui
rites, der mit einem einzigen Ortsnamen fiir quirites, Quirinus,
Quiritis (Curritis) vermeint auskommen zu konnen. Die ver-
schiedene Uberlieferung des Beinamens der Juno erklirt er
mit faliskischer, etruskisch beeinflusster Lautvariante cur- fiir
lat. quir-; das doppelte » in Curris deutet er nach Deecke
Die Falisker 85 mit Angleichung an currus; die rémischen
Antiquare setzen currus zur Curritis in Beziehung (Thes. Onom.
I1 763, 71 ff.)1. Aber Walde hat jene erst im Jahre 513/241
erfolgte Ubersiedlung der Curritis aus Falerii iibersehen.

1 Tatstchlich ist Curitis mit einfachem -r- willkiirliche spﬁtefe
Schreibung; sie begegnet in der Uberlieferung nur zusammen mit
curis (hasta), curia, Cures (Stadt). Wo zugleich die Beziehung zu
einem dieser Worte und andererseits currus vorliegt, bietet gute
Uberlieferung doppeltes 7; eben dies erscheint an jenen Stellen
simtlich, wo dem Zusammenhang nach mit etymologisierender Trii-
bung nicht gerechnet zu werden braucht, in den beiden inschrift-
lichen Zeugnissen und innerhalb der handschriftlichen Uberlieferung
der in Betracht kommenden Stellen. Eine Ausnahme’ macht nur
Mart. Cap. IT 149, wo wohl an Quirinus gedacht ist. Also entsprach
faliskisches Curr-, nicht Cur- (bzw, nur vor der Konsonantengemi-
nation so geschriebenes) bei der Latinisierung des Namens latei-
nischem Quir-.
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-Wissowa spricht nicht von der Notwendigkeit, zwei verschiedene

Ortsnamen anzusetzen, weil er, der fir quérites und Quirinus
die Ableitung vom Ortsnamen *Quérium billigt, den Beinamen
der faliskischen Juno mit sab. curis (hasta) verbindet. Diese
Verbindung ist sprachlich nur moglich wieder iber ein (lo-
kales?) *curium hin, d. b. bei Konstruktion eines Sachver-
haltes, wie er selber ihn als eine gewisse Moglichkeit fiir die
Verkntipfung des romischen Quirinus mit quiris ‘Lanze’ in
Roschers Lexikon IV 11 annimmt, indem er die Ortlichkeit
nach diesem Worte benanut sein ldsst .

Das Unwahrscheinliche in Ottos Auffassung liegt nicht
darin, dass er zwei Ortsbegriffe fiir die Herleitung von qui-
rites Quirinus Quiritis Curritis unterscbeidet (die Lokalitit
*Currium setzt richtig auch Schwering Thes. Onom. II 763,
52 an), sondern darin, dass er fir Tuno Quiritis und Curritis
die Trennung versucht hat. Wenn ihm zumal S. 200 die oben
ausgeschriebene alte Beneventaner Inschrift mit der FForm Qui-
ritis Hauptzeuge fiir einen von dem faliskischen Curritis-Kult
verschiedenen stadtromischen Quiritis-Kult ist, so erscheint
dies umso gewagter, als dies Zeugnis nicht von einem romi-
schen Konsul, sondern latinischen herriibrt. Die Bevolkerung
der latinischen Kolonie mag sich ja z T. auch aus solchen
Latinern, die in Rom gelebt hatten, zusammengesetzt haben,
und die besondere Anhinglichkeit Benevents an Rom, die im
Hannibalischen Krieg sich bewihrte (Liv. XXVII 10, 8), mag
schon bei der Begriindung der Kolonie 486/268 in den Orts-
benennungen Capitolium, regio Esquilina, regio viae movae
(CIL. IX p. 136) augenscheinlich ‘geworden sein®. Immerhin
zeugt die in der latinischen Stadt angetroffene Quiritis in
erster Linie fiir friihe Ausdehnung des faliskischen Curritis-
Kultes nach Latium, wie dieser ja auch in Tibar nach dem
Zeugnis des Servius eingebiirgert war.

1 _Immerhin ist eher denkbar, dass von der Lanze die 16-
mische Ortlichkeit ihren Namen empfangen hatte als vom Begriff
xoipavog, den Wilamowitz bei Mommsen Staatsr, III 5, 2 nach Ser-
vius den. 1 292 zur Etymologie von quirites heranzog. Wer immer
an der Ortlichkeit als Grundwort beider Namen festhilt, oder sichet-
lich mit Biicheler an *quirium zur Erklirung von quirites, kann
Wilamowitz nicht folgen.

% Die im Konsulnamen fiir die héchste Magistratur zutage
tretende Anpassung an Rom (Otto S. 172) kehrt in Ariminum wieder
(CIL. XIV 4269).
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Bei der Ordnung der Uberlieferungstatsachen gehe ich
von dem durch Tertullian bezeugten Curris pater aus: apol. 24
Faliscorum in honorem patris Curris (Chumis Fuldensis) et
accepit cognomen Iuno. Diese Nachricht Tertullians wird
durch den Zusammenhang, in dem sie steht, als echte Tra-
dition erwiesen; sie begegnet zum Schluss einer von Agahd
Fleckeisens Jahrb. Suppl. XXIV 162 als varronisches Frag-
ment antiq. rer. div. I 52 b ausgehobenen Stelle, der wert-
vollsten Uberlieferung, die wir tiber italische, nicht in Rom
rezipierte Munizipalkulte besitzen (Wissowa E. u. K.2 50, 2).
Freilich ist der Sachverhalt der, dass Tertullian die Liste
dieser Munizipalkulte zweimal, zuerst in dem zu Anfang des
Jahres 197 veroffentlichten Werke ad nat. II 8 p. 108, 18
Vind. und nur hier unter Nennung Varros (frg. 52a), und
ausserdem in dem gleichfalls aus dem Jahre 197 herriihrenden
apologeticum darbietet; die Nachricht iiber den Curris pater
ist der letzte Zusatz von dreien der zweiten Uberlieferungs-
stelle: Ocriculanorum Valentia, Sutrinorum Hostia, Fali-
scorum . . . Curris, Wenn also Wissowa aaQ. als varronische
Liste die Namen der ersten und zweiten Tertullianstelle mit
alleiniger Ausnahme des Curris pater dadurch abweichend vom
Urteil Agahds S. 70 f. zusammenstellt, so ist hierzu zu be-
merken, dass ohne genaue Quellenuntersuchung der beiden
Schriften Tertullians, wie sie nach Agahd weiter auszubauen
ist, allerdings Varros Name fiir die Existenz der Gottinnen
Valentia und Hostia und des Gottes Curris nicht in Anspruch
genommen werden darf. Tertullian rafft an der ersten Stelle
ad mnat. solche vom rémischen Staat nicht anerkannten Gotter
zusammen, quorum ne nominum gquidem dignitas humanis
cognominibus distat; dies mochte ihn wohl zur Weglassung
des apol. 24 genannten Curris bestimmen; warum er aber
ad nat. II 8 Valentia und Hostia unterdriickt hitte, wenn
er dort denselben Autor wie apol. 24 vor sich gehabt hitte,
bleibt unklar. Die direkt benutzte Quelle, aus der sich Ter-
tullian solche Listen zu verachtender Dimonen holen konnte,
um den témog der griechischen Apologetik in das Romische
umzusetzen (s. Heinze Tertullians Apolog., Ber. d. sdchs. Ges.
LXII 416 £.), war gewiss nicht allein das Studium der varro-
nischen antiquitates selber, sondern auch die im apol. zitierte
stoische Litteratur de superstitione (Tepl deioidarpoviag).

Aber so erwiinseht an sich Varros Name als Biirge des
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Curris pater auf den ersten Blick erscheinen konnte, so ist
doch die Umgrenzung des Varrofragmentes fiir das religions-
geschichtliche Problem hier unwesentlich. Die Hauptsache
ist vielmehr, zu entscheiden, ob die Liste ad nat. 11 8 ein-
schliesslich der Zusitze apol. 24 gewachsene Lokalkulte gibt,
wofiir ja Varros Name an sich gar nicht biirgen wiirde, nach-
dem in seinen Gotterlisten viel konstruktives und nur von der
Theologie zu Gottern verselbstindigtes Beinamenmaterial ponti-
fikaler Reflexion entdeckt ist (Wissowa Ges. Abh. 322 ff.).
Aber bei keiner Gottheit der kiirzeren Liste ad nat. I1 8 be-
steht anch nur entfernt die Moglichkeit, ihre reale Existenz
anzuzweifeln; Inschriften, Ausgrabungen und anderweitige an-
tiquarische Uberlieferung erhéirten die Bedeutung dieser in
Rom nicht rezipierten Lokalkulte vollkommen (s. die Verweise
Wissowas R. . K.2 50,2). Was nun aber die drei Zusiitze
apol. 24 angeht, Valentia, Hostia, und Curris, so wird der
Valentia-Kult zu Ocriculum inschriftlich bestitigt, die Gottin
Hostia in Sutrium wird als angestammte Geschlechtsgottheit
von Schulze Zur Gesch. l. Eigenn. 123 mit Kulten der kiir-
zeren Liste, dem der Ancharia in Asculum und des Visidia-
nus in Narnia zusammmengestellt.

Den Currig-Kult zu Falerii von dieser Reihe zu losen
wire Wissowa S. 50, 2 u. 187, 3 nur dann berechtigt, wenn
die zum Unterschied von den iibrigen Lokalkulten hier an-
gegebene Beziehung zu einer romischen Hauptgottheit und
ihrem Beinamen geeignet wire, fir diesen einen appellati-
vischen Sinn herauszuschlagen, eine Sage oder Sitte zu deuten
sodass mit einer theologischen Abstraktion wie etwa bei der
gelegentlich oben genannten Gottin Fornax zu rechnen wire.
Tatsdchlich aber fiihrt die Existenz des Gottes Curris, wie sie
zu der Erudition ihrer Umgebung passt, von simtlichen appel-
lativischen Erklirungsversuchen der Antike fiir Curritis ab,
der Zusammenstellung mit curia, curis (hasta) und currus.
Es charakterisiert sich also diese Notiz ebenso wie die iibrigen
als auf die Bewahrung des Tatsichlichen bedacht; sie zum
Ausgangspunkt der Erklirung des Quiritis-Kultes des romischen
Staates zu machen, ist methodisch geboten.

Aber der Name des Gottes Curris darf nicht mit Otto
aa0. S. 201 von der Lokalitit Currium abgeleitet werden.
Zwar konnte diese Ableitung durch die Entsprecbung Curris
pater zu Alb(en)sis pater, Reatinus pater usw. (s. Wissowa?
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224, 8) empfohlen scheiven und die dazu notige, von Otto
vorgenommene Anderung der Tertullianiiberlicferung Curritids
wire an sich hinzunehmen. Aber damit kommen wir zu einem
Gotterpaar von zwei Gottheiten gleichen Namens, aber ver-
schiedenen Geschlechtes, wogegen sdmtliche erhaltenen Fille
der altitalischen Kultusaltertiimer sprechen. Deshalb sind Curris
und Curritis nach Pales und Palatua zu beurteilen; wie dies
Gotterpaar mit dem Palatin zusammenhingt und zwischen der
Diva Palatua und Pales der Ortsname steht (Wissowa? 29
und 200 f.), so ist Curris wie andere verschollene altitalische
Gotter Cerus, Cacus usw. wirklicher Eigenname, zu dem die
Ortlichkeit *Currium und alsdann die Gottin Curritis getreten
ist. Zu vergleichen ist auch mit dem Paar Tuno Curritis et
Curris pater das Marsische CIL. 1X 3808=Dessau 4023 Ve-
sune Erinie et Erine patre. Hier gesellt sich ebenfalls der
weibliche Name in adjektivischer Bildung als Epitheton zu
dem Namen einer grossen weitverbreiteten Gottheit, der Vesuna
der Italiker (Biicheler Vmbrica 162). Fir den wénnlichen
Namen Ewrinis bleibt es freilich dahingestellt, wie sebr seine
Bildung Curris entspricht. Falls fir das Marsische die um-
brische Flexion, Dativ auf -i von o- und Zo- Stimmen, bezw.
die auch ins Lateinische eingedrungene oskische Bildung -is
fir -tus (Ritschl. Opusc. IV 446. Lindsay-Nohl L. Spr. 430)
heranzuziehen ist, kann die Erklirung der °‘Sondergottheit’
Erinius als Gentilname versucht werden, obschon dieser neuer-
dings ofters beschrittene Weg zur Deutung undurchsichtiger
Sondergottheiten durch den iiberlieferten Namenbestand nicht
empfohlen wird.

In Falerii, dem Austauschort latinischer und etruskisch-
faliskischer Kultur ist die Curritis den Latinern als Hypostase
ibrer Juno erschienen. Die Iuno Curritis der romischen Re-
ligion stellt eine Vereinigung fertiger Gotterbegriffe und das
Ergebnis eines religiosen Verschmelzungsprozesses dar, wie ihn
in seiner Giltigkeit hauptsichlich fiir das Griechische, aber
gelegentlich auch fiir das Italische Usener Gétternamen 216 ff.
u. 8. in babnbrechender Weise erfasst hat. In dem Beinamen
Curritis (bezw. Erinia) der Hauptgottheit Juno (bezw. Vesuna)
lebt die urspriinglich selbstindige Sondergottheit weiter. Der
gliickliche Zufall, der uns aus der verschiitteten Fiille italischer
Lokalkulte durch Tertullian die Nachricht vom Curris pater
bewahrt hat, schliesst es aus, den Beinamen der Juno als nach-
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- tréigliches Attribut oder Loslosung vom Hauptbegriff im Rahmen
theologischer Reflexionskultur zu deuten, wie es in diesem
und entsprechenden Fiillen die Tendenz der Darstellung Wisso-
was ist.

1 Der Begriff “Sondergottheit” hat bei Usener Gotternamen
doppelten Sinn. Fiir'ihn sind die “Sondergétter’ neben den “Augen-
blicksgottern® erstlich ein transzendenter Begriff mythologischer Spe-
kulation, nach der die indogermanische Religiositiit, ehe sie Personen
herausbildete, nicht einmal unter der Kategorie der Substanz das
Gottliche angeschaut habe. Aus dem litauischen und dem rémischen
Kult (gewissen varronischen Gotterlisten) sei dieser Zustand am
besten zu erschliessen. Diesen Begriff der Sondergottheit hat Wis-
sowa Echte und falsche “Sondergdtier’ in der romischen’ Religion
(Ges. Abh. 3041f.) angefochten, indem er gerade fiir das urspriing-
lich Italische die Weise in Anspruch nahm, die Dinge selber wie
die Tiir (¢anus), den Herd (vesta) friither als numina anzuschauen
als ihre Eigenschaften und Krifte. Wissowa orientiert sich seiner-
seits fiir den Begriff “Sondergottheit’ ausschliesslich an den Listen
des sacrum Ceriale mit der runden Zwolfzahl besonderer numina
- und den in den Protokollen der Arvalbriider genannten gottlichen
Reprisentanten der einzelnen Akte bei dem Fortschaffen eines
Feigenbaumes und der vom Blitz gefilllen Biume. Diese mit glei-
cher Bildung als Nomina agentis bzw. Verbaladjektiva geformten
‘numina specialia’ denkt er sich iiberzeugend durch Zerlegung eines
Hauptbegriffes von der rationalisierenden Theologie der romischen
Priester geschaffen (s. auch Herm. LII 97, 8).

Nun ist aber bei Usener der Begriff “Sondergott’ abgesehen
von jener spekulativen Bedeutung ein kulturgeschichtlicher, mit
dessen Hilfe er das religiose Leben naiven Volkstums aus der Iso-
lievung der Polis und der Einzelstimme heraushebt und auf dem
wichtigen Gebiet der Gotterbeinamen die Erklirung stidtischer
Kulttatsachen durch den Ausblick auf die Volksgeschichte fordert.
Wissowa dagegen geht, wo er wie im Falle der Curritis die Nach-
barorte zur Erklirung der Beinamen heranzieht, davon aus, dass
dort prim#rer Kult der betreffenden rémischen Gottheit vorhanden
war, und nur dieser oder jener Zug der Gottheit anders als in Rom
selbst in den Vordergrund gestellt war (B. u. K.2 53. Ges.A4bh.187). So
verharrt er dabei, anstatt aus den italischen Kultusaltertiimern das
typische Vergleichsmaterial fiiv den Curris pater herbeizuholen, sich
der Methode sabinischer Etywmologie fiir die Curitis zu bedienen,
obwohl das grundsitzliche Misstrauen gegen diese Methode unter
anderem auch durch Schulzes Werk Zur Gesch. I. Eigenn. (465, 1
u.s.) erheblich verstiirkt worden ist. Fiir die Etymologie der lokalen
Soudergottheit Curritis hitte semasiologischen Anhalt in erster Linie
der ménnliche Gott der Falisker zu geben, wenn von seinem Kult
etwas bewahrt wére. :

Nach Preisgabe der Usenerschen Vorstellung (S. 75) von den
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Bei der Bereicherung der Religion Latiums durch den
Vilkerverkehr waren aber solche Hypostasen besonders geeignet,
aus den Grenzgebieten als Attribute nationaler Gottheit in den
innersten Stammeskult den Weg zu machen, die mit einer
durchsichtigen Beziehung auf das Latein versebhen werden
konnten. Wann und wo die Beziehung Curritis-curia auf-
gekommen ist, lebrt die nihere Betrachtung des Tiburtiner
Gebets: Tuno Curritis two curru clipeoque tuere meos cu-
riae vernulas. :

Wissowa, vor dessen Kritik die Verbindung Curitis-curia
nicht stand hielt, hat sich nicht iiber den Ursprung dieser
‘Wortspielerei’ ausgesprochen, die noch Preller-Jordan R. M.3
1278 f. und Otto ebenso wie die Antiquare Roms bestrickt
hat. Je nach der Auffassung des Tiburtiner Gebets erledigt
sich diese Frage nach dem Ursprung der Verkniipfung. Die
Entscheidung wird dadurch verwickelt, dass Wissowa ebenso
wie Reitzenstein Scipio Aemilianus w. die stoische Rhetorik,
Strassb. Festschr. zur XLVI Vers. der Phil. (1901) 153, 1
die an sich verlockende Anderung tua curi fiir tuo curru vor-
geschlagen haben. Dadurch wird das Gebet in den Kreis
jener Zeugnisse des Festus, Plutarch und Servius (Thes. Onom.
I 763, 60 ff.) hineingezogen, die sich des sabinischen Wortes
curis zur Erklirung der Quiritis bedienen, wie ja die ent-

varronischen di certi und des nicht nur ihm vorschwebenden, aber
misslichen Postulates, die altitalischen Gotternamen verschollenen
Kultes allein aus dem Etymon appellativisch aufzuhellen, ist doch
sein Begriff “Sondergottheit’ festzuhalten, und npicht mit Wissowa
das Wort nur von jenen nachtriglichen Reflexionsgebilden der
Pontifices zu gebrauchen. Der kulturgeschichtliche und der spe-
kulativ mythologische Gesichtspunkt des Usenerschen Begriffes ver-
einigen sich da, wo die Beinamen der romischen Hauptgottheit anf
solche numina zuriickgehen, deren sakralrechtliche Substanzierung
in einemn offiziellen Staatskult der Italiker dahinsteht. Wissowas
Hinweis Ges. Abh. 326 auf die nach der #ltesten Gotterordnung Roms
hergebrachte Verehrung der ‘Dinge selbst’, “Tiir (¢anus) und Herd
(vesta), Ackerfeld (fellus) und Erntesegen (ops), Quelle (fons) und
Grenzstein (ferminus)’ setzt nicht Einzelgegenstinde, sondern All-
gemeinbegriffe, Kulturerrungenschaften, abstrakte Rechtssubjekte
einer freilich primitiven Reflexion an den Anfang, wihrend das
Usenersche Problem bleibt, wie das religitse Vorstellungsleben der
Italiker in der mannigtaltigen Verebrung von Einzelerscheinungen,
Sonder- und Augenblicksgottern nach den Uberlebseln der histo-
rischen Epoche fiir die naivere Friihzeit zu denken ist.
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sprechende Erklirung der antiken Grammatik fir die Worter
Quirinus und quirites bekannt ist. Selbst wer diese Erklirung
tir die Juno Quiritis fir richtig hiilt, was indessen mit den
obigen Ausfibrungen iiber den Curris pater unvereinbar ist,
wird das Tiburtiner Gebet mit der Lesung tua curi mehr oder
weniger fiir gelehrte Mache der republikanischen Grammatik
halten milssen. Ganz offen hebt Reitzenstein den jungen Ein-
druck des Gebetes mit seinem doppelten etymologischen Spiel
Curitis-curis, -curia hervor; die rémische Einrichtung sei in
das Sabinerland zuriickgedichtet und die Sage von Titus Tatius
wohl vorausgesetzt.

Sicherlich gewinnt durch die singulire Einfiihrung des
sabinischen Wortes in die lateinische Formel nicht dies Wort
an Urkundlichkeit noch seine Verwendung in der rémischen
Etymologie an Halt, sondern das Gebet wird dadurch herunter-
datiert. Dem stehen aber anderweitige Bedenken entgegen:
Der Schluss tuere meos curiae vernulas, den Reitzenstein in
dieser Fassung fiir kaum haltbar erklirt hat, bringt vernula
in einem dem literarischen Latein, soviel ich sehe, fremden
Gebrauch; es bezeichnet hier die jungen freien Insassen der
Kurie. Wihrend aber verna in der Bedeutung ‘freier Insasse’
nachklassisch belegt ist (Mart. X 76, 4 de plebe Remi Numae-
que verna), ein staatsrechtlicher Gebrauch des Wortes in dieser
Bedeutung fiir die #lteste Zeit vielleicht aus Festus p- 3712
erschlossen werden darf (s. Preller-Jordan R. M.% 1 2179, 3),
andrerseits schon bei Plautus verna wenigstens in der Bedeutung
‘Haussklave® erscheint, schliesslich die Deminutivbildung mit
dem altlateinisch gebriiuchlichen Suffix mehr als Jjederzeit
mdgliche Flexionsform denn als neue Wortbildung anzusehen

_ist, diirfte die Phrase meos curiae vernulas die Abfassung des
Gebetes vor der Mitte des 2. Jabrhunderts v. Chr., d.h. vor
der Gestaltung des Hochlateins anzeigen; der Purismus des
Scipionenkreises bat, wie ich denke, die zwar in den #ltesten
Belegen entgegentretende, aber offenbar nachtriigliche (s. Walde ®
8. v. verna) Beschrinkung der Worter verna und wvernula auf
den Haussklaven festgelegt. Sofern curru gehalten wird, was
die Quelle des Servius nach dem Zugestindnis Reitzensteins
auf jeden Fall schon gelesen hat (iiber die aus der mytholo-
gischen Vorstellung sich ergebende Berechtigung es zu halten
s. noch unten), und vernulas das sprachliche Merkzeichen fiir
die Datierung gibt, fihrt zwar auch so nichts an dem Tibur-



568 Bickel

tiner Gebet auf altitalische Friibzeit. Wobl aber erinnert es
an die allitterierenden Gebete im Suovetaurilienopfer bei Cato
de agr. 141; es erscheint als kiinstlich konzipierte Indigitatio
des latinischen Pontifex, der, indem er den faliskischen Curritis-
kult in Latium heimisch zu machen sucht, nach appellativischen
Anklingen fiir den fremden (in faliskischer Lautvariante ge-’
lassenen) Namen tastet. Auch der Rhythmus der Formel passt
zur alten Zeit; das Schlusskolon cariaz verniilas entspricht
demjenigen der Mummiusinschrift impérator dedicat und dem
archaischen Sevarausgang filiar nuptizs.

Die Vorstellung der mit Wagen und Schild auftretenden
Cuwrritis wird durch die Miinzbilder der lanuvinischen. Juno
Sospita, die auf einem Zweigespann fibrt, den Schild vorhalt
und die Lanze schwingt, zunidchst verstindlich (Roschers
Lexik. II 588. 608). Wenn aber das tiburtinische Gebet zu
seinem kurzen Spruch nur currus und clipeus herausgegriffen,
hasta weggelassen hat, so warnte Otto aa0. 202, 61 mit Recht,
obschon ohne weitere Begriindung davor, hieran Anstoss zu
nehmen. Die Allitteration bot currus und clipeus dar, wihrend
cuspis fur hasta erst im 8. Jahrh. d. St. in Gebrauch gekommen
ist. Die Weglassung von hasta ist m. E. umso begreiflicher,
als der Schutz des Kiampfers, von dem allein das Gebet spricht,
nicht eigentlich durch die Lanze, sondern durch das Heran-
eilen der Juno in der Wolke und mit ihrem Schild geschieht;
solche Vorstellung liegt wenigstens im nationalen Epos des
Silius dem Vorgang I 548 ff. zu Grunde®.

Also die Beziehung Curritis-curia hat die romische
~ Grammatik bereits vorgefunden; die Deutung Curitis ‘Lanzen-

triagerin’ hat erst sie geschaffen. Die Dialektglosse hilft nicht
priesterlicher Worterklidrung fremden Kult der Gemeinde nahe-
zubringen, sondern gehdrt griechisch gebildeter Forschung an.
In der Epoche grammatisch geschulten Denkens wird in der

1 Aktiver ist die Rolle der Pallas und des Mars im Kampf-.
getiimmel bei Silius 1X 438 ff. Vgl. auch Verg. den. I 89 ff. Dem
urspriinglichen Charakter der Juno als Frauengttin entsprechend
ist iibrigens in der bildlichen Uberlieferung nur bei der einzigen
Sospita die Lanze Attribut. In der kapitolinischen Trias fiihrt Mi-
nerva die Lanze, Juno Regina das Szepter (Roschers Lexik. 11 610).
Schliesslich eignet der Juno als Caelestis die Lanze. Freilich darf
nicht mit Preller-Jordan R. M.% I 277 die Lanze der Sospita als
*Jagdspiess® gedeutet werden.
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- rémischen Religion der Vorgang ofters beobachtet, wie die
Doppelnamen der Gotter obne Verstéindnis fiir das Zusammen-
treten an sich gleichwertiger Begriffe und die urspriingliche
Absicht, das numen durch nebeneinandergestellte Namen er-
schopfend anzurufen, als Personennamen mit Beinamen bezw.
Epitheta gewaltsam durchsichtig gemacht werden. Im Doppel-
namen Ianus Quirinus bezeichnet Quirinus seiner Bedeutung
als Sondergott der Hiigelromer entkleidet, die Staatsgottheit
als solche, wenn anders die Erklirung Deubners und Wissowas
(8. Roschers Lexik. IV 12 f.) das Richtige trifft. Aber die bei
Macrobius I 9, 16 angemerkte Schulerklirung (Zanum invo-
cemus) Quirinum quasi bellorum potentem ab hasta, quam
Sabini curin vocant gleicht der antiken Deutungsweise der
Tuno Curritis. Die adjektivische Beziehung des Beinamens auf
den Hauptnamen, die bei Iumo Quiritis und Ianus Quirinus
unter Missbrauch der in den Wortern vorbandenen, aber zu
anderer Beziehung einstmals gesetzten Suffixe begegnet, finden
wir in anderen Fillen durch neuerliche Erweiterung des Namens
der Sondergottheit vermittelst des von Haus ans adjektivischen
Suffixes -ius bewerkstelligt, das von der Bildung der Gentilicia
her zu dieser produktiven Verwendung der Sprache bereit
stand. Neben der inschriftlich meist bezeugten und schon in
republikanischer Zeit belegten Form Populona (CIL. X 4780=
Dessau 3105 aus Teanum Sid.: {Iu>noni Populonale) sacrum)
begegnet in Handschriften verschiedener Schriftsteller (Aug.
civ. VI 10 p. 297, 10 aus Seneca; Arnob. nat. III 30 p. 132,
14; Macr. sat. I1II 11, 6) und auch in einer dakischen Inschrift
aus der Zeit des Commodus (CIL. III 1075=Dessau 3086
Tunoni reginae Populoniae deae patriae) die Form Populonia.
Also gehort auch diese Form der Antike an. Aber der Uber-
lieferungsbestand zeigt, dass die grammatisch gebildete Kultur
den Namen der Sondergottheit unter Abénderung seiner echten
Gestaltung durch das gentilizische Suffix nachtréiglich zum Epi-
theton geschmeidigt hat. Zusammenstellungen iiber dies Neben-
einanderbestehen von Gottinnennamen auf -ona und -onia bieten
Deecke Fal. 103, Herbig B. ph. W..XXXVI 1473 u. Usener
K. Schr. 1V 15, 20. Das Bestreben, den Namen formal zum
Gentilicium zu gestalten, betitigt sich auch in solchen Fillen,
'wo der Begriff nicht mit einer Hauptgottheit sich vereinigt
hat (Diva Angerona, Angeronia; Mellona, Mellonia)*.
1 Undeutlich bleibt, ob das Hinzutreten des gentilizischegl"'
Rbein, Mus. f. Philol. N. F. LXXI. 37 i
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Noch mit einem weiteren zum Junokult gehorigen Bei-
spiel veranschauliche ich, wie die grammatische Reflexion,
indem sie unwillkiirlich adjektivische Verbindung in Doppel-
namen wie Iuno Curritis sucht, Gefahr lduft, eine bemerkens-
werte Eigentiimlichkeit italischer Gotterbenennung zu wenig
zu berticksichtigen. Iuno Gaure hat kiirzlich Méister Lat.-
Gr. Eigennamen (1916) 48 als Iuno Gaura(ns) unter Auf-
stellung eines oskischen Ethnikons verstehen wollen, wobei
gerade die umgekehrte Tendenz, als die von mir bebandelte,
als die zunichst bei der Bildung der Doppelnamen in Betracht
kommende vorausgesetzt wird. Aber Meisters Erklirungs-
versuch ist schwerlich richtig; bei seiner Anfechtung von Iuno
Gaura, die aus einer Inschrift des Jahres 683/71 (CIL. I
573 = X 3183 Dessau 6303) bekannt ihren Namen vom mons
Gaurus in Kampanien tragt (Nissen ftal. Landeskunde 11 736),
ist nimlich auch die von Schulze Zur Gesch.!l. Eigenn. 535 ff.
besprochene Fihigkeit des Latein verkannt, geographische
Namen, selbst ohne dass sie durch ein Suffix adjektivischen
Eindruck hervorrufen, unter Motion adjektivisch zu brauchen.
Iuno Gaura ist also von zwei Seiten her analogisch gerecht-
fertigt. Die von Schulze angefiihrten Beispiele aus dem Epos
des Vergil (den. VII 697 lucosque Capenos. 110 Amiterna
cohors) und des Silius (X 34 Cingula saxa. XV 299 Anactoria
. . . in ora) sind seit alters mogliche Ausdrucksweise. Ob-
schon Cato orig. 30 bereits die auch bei Cicero und Livius
belegte Adjektivbildung Capenatis gibt, ist das Fehlen des
Suffixes bei Vergil keine poetische I'reiheit. Von der Stadt
in Picenum Cingulum und dem dortigen Berg Cingulus heisst
das Adjektiv ebensowohl Cingulus wie Cingulanus (Thes.
Onom. II 447, 84 ff.). Die zahlreichen aus Wissowa R. u. K.2

Suffixes schon in der Antike bei der Gottheit des Viminal, dem
Tuppiter Viminus (Varro de L. 1. V 51 p. 17, 4 G.-Sch.) die Nebenform
Viminius geschaffen hat, da bei Festus 376 die Uberlieferung schwankt
und jetzt Lindsay p. 516, 18 Iovi Vimino schreibt. Sicher steht die
ausnahmsweise Form Dolichenius beim Iuppiter Dolichenus (Realere.
V 1276, 24 u. CIL. XII 403 = Dessau 4306 deo Dolichenio). Vgl. auch
CIL. X 1571 = Dessau 3852 Iovi¢ Flazzo neben Iovi Flazio. — Unter
dem Gesichtspunkt der formalen Wucherung behandelt das Suffix
io in Populonia Usener Gotternamen 8, wihrend seine Abhandlung
Keraunos (K1I. Schr. IV 482, 496) die Bedeutung, dic das Nebenein-
anderhestehen von Formen wie Kepauvég und Kepavviog fiir die no-
minalistische Mythologie besitzt, zur vollen Anschaulichkeit bringt.
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116,5 zu entnehmenden Fille, wo Berggotter, wie der vom
mons Poeninus (Sen. epist. 31, 8) genannte Gott Poeninus
(CIL. V 6815 u. 6884 = Dessau 48502 Poenino pro itu et
reditu eqs., Poenino v. s. l. m.), zu Juppiter als Kognomen
attributiv ohne Suffixerweiterung hinzutreten (CIL. V 6881
u. 8.=Dessau 4850 ¢f Iovi Poenino), schiitzen die Namen-
gebung funo Gaura®. Wenn Meister bei seinem Bestreben,
in Juno Gaura(ns) ein Ethnikon zu sehen, auf das spiitere
Adjektiv Gauranus verweist, so ist am geeignetesten ihm der
in der Stadt Cemenelum im Alpengebiet verehrte Mars Cemene-
lus (CIL. V 18T1. Schulze aaO. 536) entgegenzuhalten; auch
hier wird weiter ein Adjektiv gebildet Cemenelensis; einen
Mars Cemenclensis aber gibt es nicht. Deshalb ist Iuno
Gauwra(ns) unitalisch ebenso wie in Tuno Curritis die adjek-
tivische Beziehung des Ethnikons auf Iuno?.

Kiel. ; E. Bickel.

L Nachtriglich ist Poeninus zum Iuppiter geworden, wie denn
die Verehrung der Berge als besonderer Gottheiten in der romischen
Religion gewdhnlich ist; s. oben S. 555 Anm. Mommsen freilich ver-
fiel Staatsr. 1II 1 S. VIII 1 in die antik theologische Weise aufge-
klirter Zeit, das sacellum des mons Oppius als dasjenige eines Iup-
piter zu deuten (wobei er zudem irrtiimlich einen anderen Bezirk
des Septimontium, den Iuppiter Fagutalis nannte). Dem Gotte, der
in der Tiefe des Berges haust (der Gottin in der Bergschlucht), kam
kldrlich von Anfang an eigene Verehrung zu, wihrend auf. der
‘lichten Hohe des Gipfels die Andacht der Nihe des Himmels galt
(Capelle STOIXEIA V 87f). Bei Juno Gaura ist eine griechisch als
Himmelskonigin gefasste Juno (iiber die Bedeutung der Bergeshthe
fiir Hera s. Usener KI. Schr. 1V 38) mit einer nach der Diva Pa-
latua zu denkenden Diva Gaura zusammengetreten.

2 Auch Meisters Erklirung des Siegerbeinamens Messalla aus
Messana(ns) aa0. 130 f. scheint mir unsicher. Mit Recht zwar fasst
er mit Seneca (d. h, Cornelius Valerianus; s. Miinzer Beitrdge z.
Quell. des Plinius 1897, 370 ff.) de brev. vitae (dial. X) 13,5 Messala
als Dissimilation aus Messana, wobei iibrigens als weiteres Beispiel
der Umwandlung von 7 zu ! (freilich nach voraufgehendem 1) CIL.
X1 6708, 3 Belolai pocolom hinzuzufiigen ist. Der Beiname Messana
jedoch wird eher durch die Analogie der Familienkognomina und
Stidtenamen Atella, Hasta, Sassula, Sora usw. (Schulze 576 f.) ver-
stindlich.





