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Das Priestertum ist ein Produkt der 6konomiscien Evolution. Rituelle
Handlungen hat in der Urzeit jeder einzelne Mensdh vollzogen,
um sich vor Unsegen zu schiitzen oder Segen herbeizuziehen. Allmahlich
wurde die Notwendigkeit solcher Handlungen als ldstig empfunden, man
iibertrug sie auf bestimmte, eigens dazu beamtete Personen, die Priester.
Der romische Kult zeigt uns in den Saliern ein besonders deutliches Bei-
spiel dieser Entwicklung. Es ist dies ein priesterliches Kollegium, das
in historischer Zeit zu Ehren des Kriegsgottes Mars im Mérz und Okto-
ber, d. h. vor und nach den in die warme Jahreszeit fallenden Kriegs~
ziigen, Reinigungszeremonien vollzog, durch die insbesondere die Waifen
und die Kriegsrosse von allem ihnen anhaftenden Unsegen befreit werden
sollten: vor dem Kriege, damit ihre Wirkungskraft nicht beeintrachtigt
werde, nach dem Kriege, damit nicit das mit dem Kriege verkniipfte
Unheil seinen Einzug in das Gemeinwesen halte. Die betreffenden Rei-
nigungszeremonien hatte urspriinglich zweifellos das gesamte Heer voll~
zogen, spater wurden sie auf die Salier beschrdnkt, die einen sakralen
Ausschnitt des Heeres darstellen. Im héuslichen Kulte war es das Fa-
milienoberhaupt, der pater familias, dem naturgem&B die Ausiibung der
religiosen Pflichten zufiel, und wenn ein ganzes Geschlecht gemeinsam
einer Gottheit diente, so lag es nahe, den beireffenden Kult einer Anzahl
von Geschlechtsgenossen zu iibertragen.

Die Tatsache, daB die Gesdilechter in der Regel ihire besondern
Kulte ausiibten, machte sich der Staat frithzeitig zu nutze. Die sakrale
Organisation, die von den Geschlechtern in ilirer eignen Mitte entwickelt
wurde, lieB sie vorziiglich geeignet erscheinen, audidie Versorgung staat-~
licher Kulte zu iibernehmen. Am romischen Rindermarkte, dem Forum
Boarium, unterhalb der Westecke des Palatin, lag ein alter Altar des
Herkules. An diesem Altar pflegten die Kaufleute, die ihre gefahrvollen
Geschiftsreisen antraten, dem Herkules den Zehnten ihres Gewinnes zu
geloben. Der Kult dieses ehrwiirdigen staatlichen Heiligtums lag in den
Hénden zweier romischen Geschlechter, der Potitii und Pinarii. In &hn-
licher Weise pflegten die Nautii einen Kult der Minerva, wobei in einer
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fiir den primitiven Gottesdienst charakteristischen Weise das Bild der Géttin
von den Mitgliedern des Geschlechts, die als Priester amtierten, abwedhselnd
aufbewahrt wurde. Die durch die romische Heldensage bekannten Horatii
versahen den Opferdienst an dem sogenannten Tigillum sororium. Es
war dies ein iiber die StraBe gespannter Balken, der wahrsdieinlich zu
bestimmten Reinigungszeremonien diente und in der Legende mit dem
Zweikampfe der Horatier und Curiatier zusammengebracht wurde. Das
Claudische Gesdchlecht besorgte ein staatliches Siihnopfer, das Aureliscie
den Kult des Sol, des Sonnengottes.

Als die alten adligen Gesdilechter ausstarben, muBte der Staat dafiir
sorgen, daB die Pflege der ihnen iibertragenen Kulte nicht verkiimmere. Man
lieB die Organisation des Geschledhts bestehen, nahrh aber andere, stamm-~
fremde Elemente in sie auf. Das Geschlecht wurde auf diese Weise
zur Sodalitat erweitert. Den alten Zustand verraten die Genossenschaften
auf das deutlichste durch iire Namen. Die Luperci Fabiani und Quinc-
tiales, denen sich zu Ehren Caesars voriibergehend die Luperci Julii hinzu~
gesellten, bestanden in alten Zeiten ausschlieBlich aus Mitgliedern der gens
Fabia und der gens Quinctia. Die Arvalbriider, die fratres Arvales, sind
ebenfalls als ein alter gentiler Verband zu betrachten, und auch der pater
patratus der Fetialen, die in édltester Zeit den vdlkerrechtlichen Verkehr
vermittelten, ist vielleicht in diesem Sinne aufzufassen. . Nadidem ein-~
mal die Sodalitdt sich aus der gentilen Priesterschaft herausgebildet
hatte, richtete man auch fiir neue Kulte derartige Genossensdhaften ein,
wobei méglicherweise als Grundstock bisweilen Mitglieder eines und
desselben Geschilechtes dienten.

Neben diesen genossensdiaftlichen Priestertiimern, deren gentile
Anfénge der dltesten Zeit der romiscien Urgeschichte angehoren, steht
eine andere Reihe dltester Ordnung von individuellem Charakter:
Rex, Flamen Dialis, Flamen Martfalis, Flamen Quirinalis, Pontifex Ma-
ximus, der letzte mit den Vestalischen Jungfrauen auf das engste ver-~
bunden. Diese Reihe ist das Resultat einer langen Entwidklung. Der
dlteste Priester des Staates, urspriinglich der einzige, ist der Rex, der
Konig. Er vereinigt in #ltester Zeit nicht nur alle politischen sondern auch
alle sakralen Funktionen in seiner Person. Er ist sozusagen der pater
familias des ganzen Stammes, des Clan. Sein Haus, die Regia, ist viel~
leicht das élteste Heiligtum des Stammes und des Staates. Wenn in
den romisdien Staatskult die widcitigsten Kulte des Privathauses wie
der Tiirgott Janus, die Herdgottin Vesta, der Grenzsteinfetisch Ter-
minus Aufnahme gefunden haben, so erkldrt sich dies im letzten Ende
offenbar eben daraus, daB die betreffenden Kulte des Konigshauses staat-
lichen Charakter besaBen oder mindestens im Laufe der Zeit annahmen.
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Als das Konigtum durch die Revolution gestiirzt worden war und
die republikanische Staatsform eingefiihrt wurde, konnte man die sakrale
Funktion des Konigs gleicaiwohl nicht entbehren. Wer sollte kiinftig
die heiligen Handlungen vollziehen, die speziell an seinen Namen ge-
kniipft waren? Und konnte man iiberhaupt ein Priestertum abschaffen,
das in der Rangordnung der romischen Kultbeamten die erste Stelle
einnahm? Das war bei dem konservativen Charakter, der alle religisen
Einrichtungen auszeichnet, vollig unmoglich. So blieb nur eines iibrig:
den Konig beibehalten, aber nur mehr als sakrale Person. Es ist der
gleiche Vorgang, der sich auf attischem Boden beim Ubergang vom Kénig-~
tum zur Republik abgespielt hat: auch hier blieb der Konig (Basileus)
als Priester erhalten, und zwar — abweichend von Rom — als oberste
sakrale Instanz.

Der Rex ist in historischer Zeit Spezialpriester des Janus, mit
diesem Gotte war er also besonders eng verbunden. Janus ist der
Gott der Tiir, neben Vesta, der Herdgéttin, der Hauptgott des altromischen
Hauses. In seinem eigenen Hause also hatte der Konig von alters her
den Kult des Janus versorgt, und dieses Amt war ihm in spéterer Zeit ge~
blieben. Am 9. Januar opferte der Konig dem Gotte einen Widder, und
zwar bezeidinenderweise in der Regia, dem alten Konigshause, dessen
sakrale Bedeutung wie die des Konigs nach dem Sturze der Monardhie
erhalten blieb.

Neben dem Konig hat sich zweifellos von jeher die Konigin im
Dienste der Gotter betdtigt. Wie der Konig dem Januskulte vorstand,
so die Konigin in &ltester Zeit sicherlich dem Kulte der Vesta, der Gottin
des koniglichen Herdes. Wenn in historischer Zeit di¢ Vestalischen Jung-
frauen der Vesta dienen, so ist das so zu erkldren, daB das Amt der
Konigin allméhlich zu beschwerlich wurde und daB man deswegen ein
neues Priestertum einrichtete, das die Konigin zu entlasten bestimmt
war. Vielleicht gab es urspriinglich nur eine Vestalin.

Die Institution der Vestalinnen ist nicht auf Rom bescirdnkt, sie
war auch sonst in Latium verbreitet, in Lavinium, in Alba, in Tibur.
Ihre Aufgabe bestand vor allem darin, das heilige Feuer, das niemals
erldscen durfte, zu unterhalten und fiir die heiligen Handlungen téglich
Wasser herbeizuschaffen, das urspriinglich aus dem Quell der Camenen
im Hain der Egeria vor Porta Capena im Siidosten der Stadt geholt
werden muBte. AuBerdem hatten sie an einigen Festtagen das Salz-
schrot zuzubereiten, das im romischen Opferritual eine groBe Rolle spielte.
Ihr Dienst war ohne Zweifel ein sehr anstrengender, ilir unter dem Ge-
libde der Keuschheit stenendes Leben ein klosterlicies. Auf den Verlust
der Jungfraulichkeit stand eine furchtbare Strafe: die gefallene Vestalin



wurde bei lebendigem Leibe begraben. Dafiir genossen die Vestalinnen be-
sondere Ehrenrechte, sie durften im Wagen fahren, was auBer ihnen nur
noch dem Rex und den groBen Flamines zustand, sie hatten einen Ehren-
platz bei den offentlichen Spielen u. a. mehr. Von groBer Wichtigkeit fiir
das Verstédndnis der ganzen Institution der Vestalinnen ist ihre Amtstracht.
Wir kennen diese sehr genau durch die Ehrenstatuen von Vestalinnen,
die in dem sogenannten Atrium Vestae, der Behausung der Priesterinnen
aufgefunden sind. Charakteristisch fiir jene Tracht ist die Binde, die
um den Kopf gesdilungen ist, ein Kopftuch und die Tunica aus Woll~
stoff, die durch einen wollenen Giirtel zusammengehalten wird. Der
Giirtel zeigt einen ganz besonderen, charakteristiscien Knoten. Diese
Tracht ist keine andere als die Hodizeitstracht der romischen Braut.
Und dazu paBt schlagend etwas anderes. Der Pontifex Maximus, der
die neue Vestalin zu ihrem Amte bestellt, faBt sie an und spricht dazu die
Formel: ,ich ergreife dich, Geliebte“. Pontifex Maximus, und Vestalin
stellen somit ein Ehepaar vor. Sie treten ddnn audh beiverschiedenen hei-
ligen Zeremonien eng verbunden auf, Horaz verkiindet in der beriihmten
30. Ode des 3. Budhs, sein Ruhm werde wadisen, solange auf das Kapitol
hinaufsteigen wird zusammen mit der schweigenden Jungfrau der Pon~
tifex (dum Capitolium scandet cum tacita virgine pontifex). Als Eheherr
hat der Pontifex Maximus die volle Gewalt iiber Leben und Tod der
Vestalin, als Eheherr straft er ihren Incest mit dem Tode, ihr Incest ist
Ehebrudh.

Das also steht fest: Pontifex und Vesta/ leben in symbolischer Ehe.
Aber was steckt hinter diesem Symbol? Man hat friiher die Vestalinnen
mit, den Nonnen, den Brauten Christi verglichen, und hielt den Pon-
tifex fiir den Stellvertreter der Gottheit, der die Vestalin eigentlich an~
getraut sei. Die Gottheit konnte dann aber natiirlich nur Vesta selbst
sein. Diese Ansicht ist ganz und gar unmdoglich. Die Gottin Vesta kann
nie und nimmer die Rolle eines Ehemannes spielen, ganz abgesehen da-
von, daB die altromischen Gottervorstellungen viel zu abstrakt und un~
korperlich sind, als daB man iiberhaupt einer romischen Gottheit zumuten
konnte, Hochzeit zu madien. Sondern: die Vestalin muB eine sym-~
bolische Ehe eingehen, weil sie die Hiiterin des Herdes ist, in Vertre~
tung der Regina, der Konigin. Der Herd ist das Zentrum des Haus-
wesens, das der Hausfrau untersteht, nur eine verheiratete Frau darf
sich der Gottin Vesta als Priesterin nahen. Urspriinglich schloB die Ve-
stalin die Ehe nicht mit dem Pontifex, dessen priesterliche Bedeutsam-
keit sich erst in relativ spater Zeit entwidkelt, sondern ohne Frage mit dem
Konig selbst, dessen Gattin sie ja doch vertreten soll. Darauf weisen
auch noch vereinzelte Spuren, die uns zeigen, daB einstmals zwischen Ve~
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stalin und Rex ein enger Zusammenhang bestand. Auch das ist beachtens~
wert, daB neben der gewdhnlichen Bezeichinung Atrium Vestae fiir die Amts~
wohnung der Vestalinnen eine andere Atrium regium, konigliche Behau~
sung vorkommt. Spiéter, als der Pontifex die Hauptmasse der sakralen
Kompetenzen des Konigs ﬁber{ghm, ist er auch in der symbolischen Ehe
mit der Vestalin an seine Stelle getreten.

Die Konigin, die urspriinglich in erster Linie der Vesta gedient
haben muB, erscheint in historischer Zeit als Spezialpriesterin der Juno,
der sie an allen Kalenden, d. h. an jedem Ersten eines Monats, ein
Opfer darbringt. Das Lokal dieser Kulthandlung ist wiederum — wie
beim Janusopfer des Konigs — das Konigshaus. Auch hier also
alter Zusammenhang mit dem héuslidien Kult. Wer war jene héusliche
Juno? Juno ist nicht von vornherein die groBe Gottin gewesen. Sie
ist erst ganz allméhlich dazu emporgewachsen. Ihre élteste Bedeutung
steht in ndchster Beziehung zu der des Genius. Wie dieser eigentlich
den gottlichen Vertreter der Zeugungskraft des einzelnen Mannes dar-~
stellt, so reprdsentiert Juno die empfangende Funktion der ein~
zelnen Frau. Jede Frau hat ihre eigene Juno, so wie jeder Mann seinen
Genius. Diese Spezialjuno, aus der sich spéter die groBe Fraueng6ttin
entwickelt, ist es wahrscheinlich, der die Koénigin in ihrem Hause das
Opfer darbradhte.

Wenn Mann und Frau ihr Leben dem Dienste der Gotter weihen,
wie es bei Rex und Regina der Fall ist, dann darf ihrer Ehe die reli-
giose Weihe nicht fehlen. Darum ist es fiir den Rex und die Regina
Vorsdirift, daB sich ihre EheschlieBung in der Form der confarreatio
vollziehe. Diese bestand in einer heiligen Handlung, bei der das Braut-
paar gemeinsam einen Speltkuchen verzehrte und auf einem Doppel-
sessel saB, iiber den das Fell eines geopferten Schafes gebreitet war.
Beide Riten hatten den Zwedk, die geschlossene Ehe zu einem unauf-
loslicien Bunde macien. Wenn zwei von demselben Kuchen essen
und auf demselben Felle des Opfertieres sitzen, bleiben sie zeitlebens
beieinander.

Aus dem héuslichen Kulte erkldrte sich die sakrale Rolle des Rex,
des pater familias des Staates, und die Bedeutung jenes Kultes fiir das
staatliche Religionswesen kommt u. a. darin zum Ausdruck, daB der Kénig
in der priesterlichen Rangordnung an erster Stelle stent. Wir sagten schon
oben, daB der Konig der alteste und urspriinglich einzige Priester des Staates
war. Je mehr nun das Staatswesen der romischen Vorfahren wudis, je
groBer die Zahl der Kulte wurde, die einen geregelten Opferdienst erheisch~
ten, desto unmoglicher wurde es fiir den Konig, allein alle sakralen Ver~
pflichtungen zu erfiillen. Es muBte eine Arbeitsteilung eintreten, es muBten
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neue Posten geschaffen, neue Priestertiimer abgezweigt werden, denen ein
Teil der bestehenden Zeremonien iibertragen werden konnte. Der erste
Priester, der sich in dieser Weise von dem Konig abtrennte, ist der Spe-~
zialpriester des Himmelsgottes Juppiter, der Flamen Dialis. Das Wort
Flamen kommt von flare (blasen) und bezeichnet urspriinglica den Mini-~
stranten, der das Opferfeuer anblies. Dialis ist das zu Jupiter gehérige
Adjektiv. Aus untergeordneter Stellung gelangte dieser™ Priester zu
hohem Ansehen, in der priesterlicien Rangordnung folgt er direkt auf
den Konig. Wie der Konig mit der Konigin, so muB der Flamen Dialis
mit seiner Gattin, der Flaminica, in konfarreierter Ehe leben. Er besitzt
allein von allen Priestern das auffallende Ehrenrecht des Sitzes im Senat
und der sogenannten sella curulis, des Ehrensessels der hoheren
Magistrate. Man kann dieses magistratische Ehrenredit nur so
verstehen, daB man es als urspriinglich konigliches auffaBt. Damals, als
der erste Priester vom Konig abgetrennt wurde, besaB dieser auch noch
die politische Macht und magistratische Bedeutung. Deshalb war man
geneigt, auch dem neu kreierten, vom Konig abgezweigten Flamen Dialis
ein magistratisches Redit zuzugestehen. Der enge Zusammenhang mit
der Person des Konigs zeigt sich aber beim Flamen Dialis in viel auf-
falligerer Weise auf einem anderen Gebiet. Neben den Rechten steht
fiir den Priester des Juppiter eine lange Reihe hochst lastiger Vorsdhrif~
ten, die in einigen Punkten auch fiir seine nécisten Kollegen, die Flamines
des Mars und des Quirinus gelten; die groBe Masse jener Vorschriften
aber betrifft nur ihn allein. Der Flamen Dialis durfte kein bewaffnetes
Heer sehen, kein Pferd besteigen, keinen Schwur tun, er durfte nichts Un~
reines beriihren, keinen Toten, kein Grab, keine Bohnen, keine Ziege,
keinen Hund, kein Pferd, keinen Sauerteig, kein rohes Fleisch, Er darf
‘keine Fessel anhaben oder auch nur sehen, kein Knoten darf sich an
seinem Gewand befinden, der Ring, den er trdgt, muB durchbrocien
sein. Er darf weder Efeu beriihren, noch in eine Rebenlaube sich
hineinbegeben. Zwei Gesichitspunkte sind bei diesen Bestimmungen
deutlich. Es soll alle Unreinheit vermieden werden und alle Bindung.
BRber auch das Profane schlechthin ist unrein, und darf deswegen nicht
mit dem Flamen Dialis in Beriihrung kommen, daher geht er stets mit
einer Rute aus, die ihm dazu dient, unterwegs die Leute von sich fern
zu halten. Ja selbst irgendwelche Arbeit darf er nicht zu Gesicht be-
kommen. Deswegen befehlen bestimmte Diener, die ihm vorausgehen,
unterwegs allen arbeitenden Leuten die Arbeit fortzulegen, ein Vorgang,
der groBere Plastik gewinnt, wenn man an das siidliche Leben denkt,
wo sich der groBte Teil handwerklicher Arbeit auf offener StraBe voll-
zieht. Der Bart des Flamen Dialis darf nur mit einem kupfernen Messer
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geschoren werden, weil im Kulte frithere Kulturstufen aus religiésen
Griinden mit groBer Zahigkeit festgehalten zu werden pflegen. Eben~
deswegen muB die Toga des Priesters von seiner Frau, der Fla-
minica, aus Wolle gewebt sein, ein Uberbleibsel alter Hausindustrie.
Auf dem Kopfe trdgt der Flamen einen spitzen Hut, den albogalerus,
an dessen oberstem Ende ein Olzweig und ein wollener Faden befestigt
ist. Dieser Hut hat eine besondere religivse Bedeutung. Der Priester
muB ihn den ganzen Tag iiber auf dem Kopfe behalten. Fallt der Hut her-
unter, so muB der Priester sein Amt niederlegen. Diese merkwiirdigen
und besciwerlichen Bestimmungen sind, in ihrer Hauptmasse wenigstens,
nur dann verstdndlich, wenn sie vom Konig iibernommen sind. Man
muB sich ins Gedédchtnis rufen, weldie Bedeutung der Konig in der
primitivsten Epoche menscilicher Entwicklung fiir seinen Stamm besaB,
in einer Epodie, da die Vorstellungen von Gottern sich iiberhaupt noch
nicht herausgebildet hatten, sondern die Menschen aus eigener Kraft
durch Zauberhandlungen und Zauberworte den Lauf der Natur nach
ihrem Willen lenken zu konnen/ vermeinten. In jener Epoche ist der
Konig ein Zauberkonig, eine Gestalt wie die Schamanen oder die Me-
dizinménner der Indianer. In ihm war die Zauberkraft aufgesammelt,
deren man zur wirksamen Ausiibung magischer Riten benétigte. Er
hatte fiir seinen Stamm die Zauberhandlungen auszufiihren, die vor
allen Dingen darauf abzielten, reichliche Nahrung zu sichern. Diese
Zauberkraft des Konigs, die nach der Auffassung der Primitiven die
Grundlage fiir das Gedeihen und Wohlbefinden des ganzen Stammes
war, suchte man mit groBter Angstlichkeit ungetriibt zu erhalten, der
Konig wurde darum sozusagen wie ein rohes Ei behandelt. Deshalb
fiirchtete man so sehr seine Verunreinigung, denn die Unreinheit wiirde die
Zauberkraft des Konigs aufheben; deswegen achtete man sorgsam auf die
Vermeidung jedweder Bindung, denn jede Bindung wiirde die Zauber-~
kraft hemmen. Die Purpurtoga, die der Konig tragt, und als sein Nach-~
fahre auch der triumphierende Magistrat, beruht auf denselben Vor-
stellungen. Sie hat apotropadischen Charakter, d. h. sie dient dazu, jeg-~
liches drohende Unheil von ihrem Tréger fernzuhalten.

Wir sind in der gliicklichen Lage, noch eine andere Spur des alten
Zauberkonigs in Latium nachweisen zu konnen. In Aricia am Nemi-
See, dem Vororte des latinischen Bundes, wurde die Géttin Diana in
einem Haine verehrt. Der Priester dieser Diana fiihrte den Namen Rex
Nemorensis, der Konig des Hains. Es bestand eine merkwiirdige Be-~
stimmung, derzufolge dieses Priestertum nur durch einen Zweikampf
gewonnen werden konnte, den der neue Préatendent mit dem bisherigen
Inhaber der Wiirde ausfocit. Bei diesem Zweikampf wurde ein Zweig
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von einem bestimmten Baume des Haines als Waffe verwendet. Es
wurde also hier die Verleihung der Wiirde von der Korperkraft abhdngig
gemacht. Das findet seine Erklarung darin, daB man den physisch kraftigeren
Mensdchen audh fiir den zauberkréftigeren zu halten pflegte. Wurde also der
friihere Priester durch den neuen Bewerber besiegt, so hatte sich er-
geben, daB seine Zauberkraft, das orenda, wie die Irokesen sagen, nicht
mehr ausreichte, oder jedenfalls durch die des Konkurrenten iibertroffen
wurde. Wenn nun dieser Priester der Diana den Titel Konig fiihrt, so
ist der SchluB unabweisbar, daB es sich urspriinglich um einen richtigen
Zauberkonig handelte.

Fiir ein kriegerisches Volk, dem sein Konig, nicht ein Medizinmann,
sondern der Fiihrer in der Schlacht sein sollte, war die Notwendigkeit
gegeben, eine Ersatzperson zu schaffen, die durch Beobachtung der von
alters her geheiligten Vorschriften den Forderungen der Religion ent-
sprach. Auch in dieser Beziehung also ist der Flamen Dialis mit dem
Konig auf das engste verwandt.

Ahnliche Vorschriften wie fiir den Flamen bestanden audh fiir die
Flaminica, die sie ihrerseits von der Regina iibernommen haben mag.
Audh ihr Kleid muBte von Wolle sein und mit Wolle gendht. Das
Leder, das fiir ihre Schuhe oder Sohlen verwendet wurde, muBte von
einem geopferten oder getdteten Tiere herriihren, nicht von einem kre-
pierten, damit nicht der Unsegen des Todes daran hafte.

Auf den Flamen Dialis folgen in der priesterlichen Rangordnung
der Flamen Martialis und der Flamen Quirinalis, die Opferpriester des
Mars und des Quirinus. Die Gotter, denen sie dienen, sind unterein-
ander verwandt. Mars ist der Kriegsgott der palatinischen Hiigelgemeinde,
Quirinus wird in derselben Eigenschaft von den Bewohnern des nach
ihm benannten Quirinal verehrt. Als die beiden Gemeinden sich staat-
lich — in frither Zeit — zusammenschlossen, lieBen sie ihre Kriegsgotter
nebeneinander bestehen und verbanden sie mit dem audh auBerhalb Roms
verehrten italischen Himmelsgotte zu der Dreiheit Juppiter, Mars, Qui~
rinus, die von nun ab in dem romischen Staatskulte eine beherrschende
Stellung einnimmt. Dieser Dreiheit entsprechen die drei Flamines in der
priesterlidien Rangordnung.

Am SchluB dieser Rangordnung steht der symbolische Gatte der
Vestalin, der Pontifex Maximus. Seine Stellung am Ende der Reihe
entspricht nicht seiner tatséchlichen Macht. Er ist mindestens seit den
Zeiten der Republik der oberste Priester des Staates. Seiner Aufsicht
untersteht der gesamte romische Gottesdienst. Er und seine Kollegen
sind die zustédndige Behorde in allen sakralen Angelegenheiten, die Be~
wahrer, Ausdeuter und Erweiterer des ius pontificium, des sakralen
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Rechts. Der Pontifex Maximus ist der eigentliche Nachfolger des'aiten
Konigs, soweit dieser Priester war. Das Pontifikat ist ein wesentlich
jiingeres, moderneres Amt als die vorhin besprochenen Priestertiimer.
Dieser moderne Charakter tritt vor allem darin zutage, daB der Pon-
tifex in keinerlei Weise gehindert ist, ein politisches Amt zu bekleiden,
was dem Opierkdnig, wie man den sakralen Nachfolger des alten Konigs
nannte, zu allen Zeiten verwehrt blieb. Gleichwohl ist die Institution
des Pontifex in ihrer urspriinglichen Form von hohem Alter. Schon die
Schwierigkeiten, die sich der genaueren Erklirung des Namens in den
Weg stellten, zeigen an, daB sich die Anfinge dieses Priestertums in
préhistorisdiem Dunkel verlieren. Eines ist allerdings sicher: die Bil-
dung des Namens spricht eine deutliche Spradie. Pontifex kann nichts
anderes heiBen als der Briickenmacher, qui pontes facit. Nun wissen
wir daB beim Briickenbau sakrale Handlungen vorkamen. Man war der
Ansicht, daB der Gott des Stromes durch eine Briicke beleidigt und ge-
stort werde. Daher muBte man ihn durch besondere Opfer besinftigen,
versdhnen. Die Uberlieferung sagt uns, daB soldie Riten in Rom vor~
genommen zu werden pflegten beim Bau der alten Holzbriicke, des Pons
sublicius, und zwar auf beiden Ufern des Tiberstromes. Hier hatte also der
Pontifex, der Briickenbauer, Beriihrung mit der sakralen Sphére, und da man
in dltester Zeit es fiir wichtiger halten muBte, den Bestand einer Briicke durch
die Besédnftigung des Stromgottes als durch die Giite der Konstruktion zu
sichern, so ist esimGrunde genommen selbstverstandlich, daB der Briicken~
bau urspriinglich ein in erster Linie sakrales Geschaft war. Es unterliegt so~
mit keinem Zweifel, daB hier der Ausgangspunkt zusucdienistfiir die Entwids~
lung der pontifikalen Madhtstellung. Wie diese Entwidklung sich im einzelnen
vollzog und warum gerade dieses Amt einer so bedeutenden Madit-~
entfaltung fahig sein sollte, das wissen wir nidit und[wird uns ver-
mutlich immer verborgen bleiben. Wir werden indessen kaum irren,
wenn wir annehmen, daB der Pontifex bereits in der Konigszeit dem
Konig die Hauptmasse der sakralen Geschafte abgenommen habe. Spéter
ist dann seine Stellung so gestiegen, daB er sogar den Opferkonig
ernennt,

Der Pontifex Maximus stand, wie wir sahen, als symbolischer Gatte
in engster Beziehung zur Vestalin. Die Reihenfolge in der priesterlicien
Rangordnung: Rex, Flamen Dialis, Flamen Martialis, Flamen Quirinalis,
Pontifex Maximus, entspricht also der im romischen Kult auch sonst zum
Ausdruck gelangenden Gotterordnung: Janus, Juppiter, Mars, Quirinus,
Vesta. Diese Ordnung hat ihren besonderen Sinn. Juppiter, Mars,
Quirinus stellen — so sagten wir oben — die oberste Gottertrias des
romischen Staat,kivesens vor, eine Trias, in der die Betonung des Krieges
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eine fiir Rom charakteristisdie Note abgibt, Diese Trias nun aber ist
witten hineingestellt zwischen das Paar Janus und Vesta, die Haupt-~
gotter des privaten Kults. Die Widhtigkeit dieses Kults fiir das romiscie
Staatwesen erhellt aus mannigfachen Tatsachen — sie wurde auch oben
- beriihrt — hier soll nur nodi einmal mit allem Nacidruck auf sie hin-
gewiesen werden, damit die alte priesterliche Rangordnung der Romer
uns in ihrem Wesen véllig verstdndlich werde: Rex, Flamen Dialis,
Flamen Martialis, Flamen Quirinalis, Pontifex Maximus.

Literatur.

G. Wissowa, Religion und Kultus der Romer, 2. Aufl, Mindcen 1912,
S. 479 ff, — J. Marquardt, Romische Staatsverwaltung III, 2. Aufl. von G. Wissowa,
Leipzig 1885, S. 235 ff. — Zu den Vestalinnen: I. Santinelli, La condizione giu~
ridica delle Vestali, Rivista di filologia 32, 1904, 63ff. — Zum Flamen Dialis:
W. Warde Fowler, The Religious Experience of the Roman People, London 1911,
S. 108 f. — Zum Pontifex Maximus: L. Preller, Romische Mythologie, 3. Aufl. von
H. Jordan, II, Berlin 1883, S. 134{.















