Kommentar

V. 1-7:

Die ersten Verse kennzeichnen durch Zitate bzw. Leitbegriffe aus ent-
sprechenden Werken, aus welchen literarischen Genera sich das Gedicht
zusammensetzt: Bukolik, Predigt (und zwar im speziellen Predigt anldBlich
eines Heiligenfestes) und Genethliakon (zu den Topoi des letzteren s.
Cesareo, Carme natalizio und Cairns, Generic Composition 112f. 136.
168f.; zu antiken Vorschriften des Adyog yeveBiiaxog s. Menander Rhetor,
tract. 2, 8 p. 158f. ed. Russell-Wilson). Dabei zeigt sich, dal, mit Aus-
nahme der duBleren Form, am Beginn des Gedichts bei weitem der Ein-
druck des spezifisch christlichen Genus der Predigt de sanctis iiberwiegt:
Paulinus hélt eine Predigt in Versen in natali Felicis, die er durch Anleihen
bei anderen, poetischen Genera ausschmiickt. Dies gilt im {ibrigen nicht
allein fiir c. 18 (vgl. dazu die Einleitung 14—17). Predigttopik wird zu Be-
ginn des zweiten Hauptteils des Gedichts, 211-213, wiederkehren, wenn
der Sprecher im FluB3 der ,Predigt’ um weitere Aufmerksamkeit fiir den
Rest bittet.

V. 1:

Der Vers besteht aus fiinf Daktylen, was bei Paulinus nie auf Zufall
beruht, sondern den Inhalt unterstreichen soll (Huemer, Re metrica 37) — es
ist sicher Absicht, dall carm. 15, 16 und 18, also alle drei Gedichte der
»Vita Felicis“, mit einem rein daktylischen Hexameter einsetzen. — lex
mihi iure pio posita Von einem Geliibde, durch das er sich der Verehrung
des Felix geweiht habe (und zwar an dessen Festtag des Jahres 381 als
Statthalter von Kampanien, s. Lienhard, Monasticism 25), spricht Paulinus
im zweiten Natalicium: c. 13, 7-9 tria tempore longo / lustra cucurrerunt,
ex quo sollemnibus istis / coram vota tibi, coram mea corda dicavi. — Zu
lex als Verpflichtung, die jemand sich selbst auferlegt, im Sinne von
,Geliibde*, cf. CIC. Verr. II 3, 1; Ov. met. 13, 72; L1v. 45, 24, 4 u. a. — Die
Wendung iure pio, wie lex ein Begriff der juristischen Sprachsphire, dient
dazu, die lex, das Geliibde, als ein religidses, der pietas entspringendes zu
charakterisieren. /ure wird also hier etwa im Sinne von more (,auf fromme
Art und Weise®) gebraucht, was im Spétlatein moglich ist, cf. HIER.
Didym. spir. praef. PL 23, 102A cum ... iure Quiritum viverem; PAUL.
DIAC. carm. 15, 3 solito iure sowie bei Paulinus selbst eine zweite Stelle,
an der er dieselbe Junktur iure pio verwendet, c. 27, 459 (Goldschmidt,
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Churches, tibersetzt ,,in a holy way*). — Von lex hédngt als Inhalt des Geset-
zes bzw. des Geliibdes der Infinitiv celebrare ab. Infinitiv anstelle von
Gerundium- bzw. Gerundivkonstruktion in Abhéngigkeit von einem Sub-
stantiv findet man bei Paulinus vor allem in der daktylischen Dichtung aus
Griinden metrischer Erfordernisse Ofters (Kraus, Poetische Sprache 85f.),
wobei der Infinitiv meist aber nicht von einem Substantiv allein, sondern
von einem zu ergidnzenden oder sinngemifl vorhandenen Verbalbegriff
abhingt (s. dazu auch Hofmann-Szantyr 351, §192b; z. B. VAL. FL. 4,
210); die verbale Komponente wird an dieser Stelle in gewisser Weise
durch posita erfiillt. Vgl. bei Paulinus c. 9, 25f. et si tantus amor Sion pia
noscere vobis / cantica (Zitat von VERG. Aen. 2, 10); c. 27, 369f. amor
incidit ... / aedificare; weitere Beispiele bei Kraus, Poetische Sprache 85f.
und Hartel, Index verborum et locutionum s. v. ,,infinitivi“. — hunc ce-
lebrare ... /... diem d. i. den 14. Jinner, den Festtag des hl. Felix; zur For-
mulierung cf. c. 12, 13 hunc liceat celebrare diem. Hic bzw. haec dies als
Terminus technicus fiir den dies natalis eines Heiligen begegnet vor allem
in der Liturgie zu den Heiligenfesten (s. Blaise, Liturgie 133 §18; vgl. auch
die beinahe formelhafte Wendung hodiernus dies in Heiligenpredigten, z.
B. AUG. serm. 280, 1; 284, 1 u. a.; moglicherweise nach dem Vorbild des
ebenfalls liturgisch verwendeten Psalms 117, 24 haec est dies quam fecit
dominus, exultemus et laetemur in illa); Paulinus nimmt so die Rolle des
Predigers an, der zur versammelten Festgemeinde spricht. — celebrare
quotannis Durch Konstatierung der alljahrlichen Wiederkehr der Feier
stellt Paulinus c. 18 in die Tradition des Genethliakon oder carmen natali-
cium: cf. PrRoP. 3, 10, 31f. annua solvamus thalamo sollemnia nostro /
natalisque tui sic peragamus iter; OV. trist. 5, 5, 1f. annuus assuetum
dominae natalis honorem / exigit, cf. auch VERG. Aen. 5, 49-54, wo
Aeneas gelobt, den Geburtstag seines Vaters auch nach dessen Tod jedes
Jahr zu feiern, v. a. 53 annua vota ... sollemnis ... pompas (Paulinus spielt
darauf in c. 26, 22-28 an). Die Hexameterklausel celebrare quotannis
klingt iiberdies an ein Geburtstagsgedicht des Tibull an: TIB. 1, 7, 63 at tu,
Natalis multos celebrande per annos. (Zur Frage der Tibullkenntnis des
Autors s. Green, Poetry 48, die vorliegende Stelle bleibt unerwihnt). Auf-
fallig ist aber wiederum auch die Parallele zu christlichen Predigten in
natali martyrum, cf. AUG. serm. 280, 1 (in natali martyrum Perpetuae et
Felicitatis, PL 38, 1281) hodiernus dies anniversaria replicatione nobis in
memoriam revocat; serm. 288, 1 (in natali Iohannis baptistae) diei hodier-
nae festivitas anniversario reditu memoriam renovat (zur Frage der Her-
leitung des Begriffs natalis martyrum im Hinblick auf die alljéhrliche Feier
s. Scivoletto, Natalis martyrum).
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V.2:

eloquio famulante Der Begriff eloquium schillert zwischen der dichter-
sprachlichen Bedeutung eloquentia, ,Redekunst® (eloguium ist als Syn-
onym des im Hexameter nicht verwendbaren eloguentia von Vergil an hiu-
fig belegt, z. B. VERG. Aen. 11, 383; Ov. met. 13, 63), und der bibel-
sprachlichen ,Sprache, Wort, Rede, Ausspruch® (z. B. deut. 32, 2; I reg. 25,
32); Walsh iibersetzt ,,by putting my eloquence to work®, Ruggiero und
Costanza dagegen ,,con [’aiuto della parola® bzw. ,,col servizio della
parola®. Parallelen bei Paulinus selbst legen nahe, daBl er eloquium hier
eher als Synonym von /ingua auffaB8t: In Vers 46f. dieses Gedichts nimmt
Paulinus im Rahmen eines alii-ego-Topos (s. zu 29-61) auf das in den
Einleitungsversen als Erfiillung seines Geliibdes angekiindigte literarische
munus (3 munus ab ore meo) Bezug (s. auch 13 ope ingenii linguaeque
reique), indem er seine sprachliche Gabe den materiellen Gaben der Rei-
chen gegeniiberstellt: ego munere linguae /... famulor de me mea debita
solvens; im Natalicium des unmittelbar vorangehenden Jahres 399 spricht
Paulinus ebenfalls von famulae ... munera linguae (c. 16, 10). — famu-
lante in abgeschwichter Bedeutung im abl. abs. (,mit Hilfe von‘) begegnet
in der Spéatantike oOfters, cf. HIL. trin. 1, 1; AMBROSIAST. in Rom. 8, 39;
CLAUD. 26, 513; bei Paulinus c. 21, 825 auxit natura famulante tuum ma-
nus (dei) decorem; c. 26, 250 famulis elementis; epist. 49, 8 p. 397, 15
Sfamulantibus lembulis suis ... navem ad portum duxerunt. Die Bedeutung
,dienen‘ bzw. ,verehren‘ diirfte aber noch mehr oder weniger deutlich
durchscheinen (ThIL VI 1, 264, 66, der die Paulinus-Stelle zusétzlich unter
,»B: devotionem, reverentiam praestare, venerari, TpooKLVEIV* einordnet).
sollemne reposcit (/ munus) cf. c. 16, 7f. (dies) quae me sollemnia
poscis / munera natalem referens; mit c. 18 steht der Beginn von c. 16
insofern in Zusammenhang, als dort in Vers 10 das Konzept der ,Dichtung
als Geschenk® (c. 16, 10 munera linguae) anklingt, das in c. 18, dem un-
mittelbar folgenden Natalicium, zu einem zentralen Motiv werden sollte.
Durch die wortliche Bezugnahme auf c. 16 stellt Paulinus eine enge Ver-
bindung zwischen c. 18 und der Lebensbeschreibung des Heiligen von c.
15 und 16 her, so dafl man, wofiir noch einige weitere offensichtlich inten-
dierte Beriithrungspunkte sprechen, annehmen kann, Paulinus habe c. 18
(mit dem Inhalt ,Leben des Heiligen nach dem Tod*) als Teil der Felixbio-
graphie konzipiert (zur Technik, die Gedichte der Vita Felicis durch wort-
liche Bezugnahmen zu verklammern, s. Evenepoel, Vita Felicis 1991,
1491.; er bezieht sich allerdings nur auf c. 15/16; ebenso Prete, Paolino
agiografo 151, der von ,actus S. Felicis“ spricht — ein Begriff, der aller-
dings den Charakter der betreffenden Gedichte weniger treffend wiedergibt
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als die Bezeichnung ,Vita‘). — Das Kompositum reposcit besitzt seine volle
Bedeutung im Hinblick auf die alljéhrliche Wiederholung; die jihrliche
Wiederkehr der Pflicht, ein Gedicht vorzutragen, betont Paulinus regelmai-
Big in den Einleitungsversen seiner Natalicia, z. B. c. 15, 1f. annua linguae
/ debita. Auch dies gehort in den Bereich der Exordialtopik von Predigten
zu Heiligenfesten, cf. AUG. serm. 280, 1 (in natali Perpetuae et Felicitatis,
PL 38, 1281) debetur tamen etiam a nobis tam devotae celebritati sermo
sollemnis; AUG. serm. 284, 1 (in natali martyrum Mariani et lacobi, PL 38,
1288) hodierno die reddendi nostri debiti, propitio Deo, tempus illuxit. —
Sollemne nimmt quotannis aus dem ersten Vers variierend auf, hebt aber
im Gegensatz zu dem rein zeitlichen Begriff den Aspekt der Feierlichkeit
hervor. — Zur Junktur sollemne munus cf. TERT. pall. 2, 1; AMBR. epist. 4,
15, 3 p. 113, 23 (jeweils in anderer Bedeutung); MART. 9, 54, 5 cara daret
sollemne tibi cognatio munus. — sollemnis (in zweifacher Bedeutung) ist
wiederum fixes Element sowohl des Geburtstagsgedichtes als auch der
Predigt in natali martyrum: cf. PROP. 3, 10, 31f. annua solvamus thalamo
sollemnia nostro / natalisque tui sic peragamus iter; HOR. carm. 4, 11, 17f.
iure sollemnis mihi sanctiorque / paene natali proprio; AUG. serm. 292, 1
(in natali Iohannis baptistae, PL 38, 1319) diei hodiernae solemnitas
solemnem desiderat tanta exspectatione sermonem; serm. 293, 1 (in natali
Iohannis baptistae, PL 38, 1327) sancti lohannis ... solemnitatem hodie
celebramus.

V.3:

(reposcit /) munus ab ore meo Munus ist doppeldeutig: Aufgrund der
vorhergehenden Erwidhnung eines Geliibdes wird man munus zunéchst
sicherlich im Sinne von officium verstehen, der Gesamtzusammenhang des
Gedichts (v. a. 29-61) legt es aber nahe, munus doch eher als (Geburts-
tags-),Geschenk® zu deuten (s. dazu A. Stuiber, ,Geburtstag®, RAC 9, 221;
fiir Christen akzeptiert waren geistige Geschenke, wie sie ja auch Paulinus
in Form eines Gedichtes macht; z. B. Luc. 11, 13; act. 2, 38; Rom. 5, 5; 11
Cor. 1, 22 u. a.; s. auch A. Stuiber, ,Geschenk®, RAC 10, 685). Zur Kon-
zeption der (christlichen) Dichtung als Geschenk oder als Opfer, die in
diesem Gedicht ein zentrales Motiv darstellt, vgl. zu Vers 46 (s. Curtius,
Europdische Literatur 96f.; Thraede, Prudentius, 28ff.; Junod-Ammer-
bauer, Poéte chrétien 18ff.; Costanza, Concezioni; Kohlwes, Christliche
Dichtung 62f. 113). — Felicem dicere versu epexegetisch zu munus, fort-
gefiihrt wird die Erkldrung in den folgenden Versen mit modulari (4) und
cantare (5). — Zur Klausel cf. VERG. ecl. 5, 2 tu calamos inflare levis, ego
dicere versus. Durch den Anklang an die Einleitungsverse einer Ekloge
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— in der tiberdies der Hirte Menalcas dem verstorbenen Daphnis alljdhrli-
che vota verspricht! (ecl. 5, 67f. 74-80) — setzt der Dichter, nach der Be-
zugnahme auf Genethliakon und Predigt, ein weiteres Signal fiir eines der
Genera, denen er c. 18 zugerechnet wissen will: die Bukolik (s. Bitter,
Vergilinterpretation 50; zu christlicher Bukolik allgemein: Schmid, Tityrus
Christianus, zu Paulinus 116ff.). Weitere Leitbegriffe der Bukolik folgen
im néchsten Vers.

V. 4:

laetitiamque meam modulari cf. c. 27, 176 laetitiam enarrare meam. —
Paulinus stellt seine laetitia iber den Festtag des Heiligen als einen we-
sentlichen Gesichtspunkt des folgenden Liedes vor (modulari mit Angabe
des Inhalts: MANIL. 2, 767 fata Pieridum numeris; PRUD. cath. 3, 35 anima
.. artificem modulata suum; CLAUD. 21, 182 te, d. i. Stilicho; PAULIN. c.
17, 114 praecinet ... lingua Nicetae modulata Christum). Tatséchlich be-
herrscht das Thema ,Freude® (s. zu diesem Element der Carmina Natalicia
Fabre, Amiti¢ 358ff.) in mehrmaliger Variation den gesamten Einleitungs-
teil des Gedichtes (bis etwa Vers 24). Die Erwdhnung der Freude (des
Dichters selbst sowie der anwesenden Freunde und Pilger) stellt ein kon-
stitutives Element des Beginns eines Natalicium dar; vgl. die Anweisungen
des Menander Rhetor mepi yeveOhokod 412, 201f.; c. 12, 14 ... gaudentes
inter gaudere tumultus; c. 13, 20 nunc iuvat effusas in gaudia solvere
mentes; c. 14, 41. 45; c. 15, 4; c. 16, 8; c. 21, 4 u. a. Im Vergleich zu ande-
ren Felixgedichten kommt dieses Thema in c. 18 ausfiihrlicher zur Spra-
che: Hier handelt der gesamte Einleitungsteil von der Freude der Men-
schen, die sich in einer Art kosmischer Sympathie in der Natur und Land-
schaft widerspiegelt. Der Grund fiir die stirkere Betonung liegt vielleicht
im Thema des sechsten Natalicium, das doch im Vergleich zu allen ande-
ren die weitaus wichtigste ,Tat* des Heiligen, die zur grofiten Freude Anlal3
gibt, berichtet: seinen Tod und seine Aufnahme in den Himmel, die es ihm
erst ermoglicht, als Patron und Fiirsprecher fiir die Menschen zu agieren.
Zur Freude tiber den Tod eines Heiligen / Martyrers vgl. hagiographische
Texte, z. B. SULP. SEV. epist. 3, 19/20 (Mischung von Freude und Trauer,
cf. ¢. 18, 116); PRUD. perist. 2, 563; perist. 13, 88. Nicht nur bei Heiligen-
festen, sondern bei der liturgischen Feier von kirchlichen Festen im allge-
meinen hebt der Priester zu Beginn die Freude iiber den Festtag hervor: cf.
SACRAM. LEON. p. 34, 12 nos geminata laetitia hodiernae festivitatis exci-
piat; ibid. p. 164, 25 huius diei venerandam sanctamque laetitiam:
Paulinus nimmt also in seinem Gedicht die Rolle des den dies natalis eines
Heiligen feiernden Priesters an. — modulari carmine voto cf. VERG. ecl.
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10, 51; T1B. 2, 1, 53f.; OvV. met. 11, 154; 14, 341; VAL. FL. 4, 386; SIL. 14,
471; MART. 13, 77, 1; CLAUD. rapt. Pros. 1, 205; ANTH. Biicheler-Riese 1,
2, 493, 4; bei Paulinus c. 27, 72. Wie mit der Klausel des vorigen Verses
dicere versu setzt Paulinus auch mit dieser Wendung, die aus einer vergili-
schen Ekloge stammt (ecl. 10, 51 carmina ... modulabor avena) und auch
danach (hdufig in der Form modulaX carmina) so gut wie ausschlieBlich in
bukolischem Kontext begegnet (s. dazu Bitter, Vergilinterpretation 50), am
Beginn des Gedichts fiir die Rezipienten ein Signal dafiir, dal in c. 18
unter anderem mit Inhalten dieser Dichtungsgattung zu rechnen sein wird.
— Zu carmine voto cf. inhaltlich PAUL. NOL. c. 14, 108f. ... pia solvite vota
/ et pariter castis date carmina festa choreis; c. 14, 118 annuaque hic et
vota tuis et carmina festis; c. 23, 19; c. 28, 2f. u. a.

V.5:

Der Vers 148t deutlich den EinfluB3 der formalen Schulung des Paulinus
durch Ausonius (zum Einflu8 des Ausonius auf Paulinus s. Green, Poetry
52; Kohlwes, Christliche Dichtung 14ff.; Guttilla, Ausonio 275ff.) erken-
nen: Zum Parallelismus der Wortstellung tritt — schon mit Vers 4 begin-
nend — auffillige dreimalige, ebenfalls parallel angeordnete Allitteration:
modulari carmine ... magnum cari meritum cantare patroni. — magnum
.. meritum cf. Aug. bapt. 2, 1, 2 p. 174, 29 magnum quidem meritum no-
vimus Cypriani episcopi et martyris, sed numquid maius quam Petri
apostoli et martyris. — In christlichem Kontext bezeichnet meritum meist
die Lebensfithrung, durch die man sich den entsprechenden Platz im Jen-
seits verdient; z. B. TERT. anim. 33, 1 p. 355, 20; CYPR. unit. eccl. 15 p.
224, 1; HIER. epist. 53, 3, 4; besonders haufig auf Grabinschriften, z. B.
ILCV 326b, 3 meritis post fata superstis (sic); 391, 5f. te tua pro meritis
virtutis ad astra vehebat / intuleratque alto debita fama polo; 1135, 1f.
hoc, Auguste, quidem tumulo tua membra teguntur, / sed nunquam meri-
tum parvula claudit humus. Versteht man meritum hier streng in diesem
Sinn, muB man im folgenden Vers das auch iiberlieferte (in Hss. B,E,G,T)
quo anstelle von quod in den Text nehmen (so der Text der PL; die von
Hartel, wie aus dem textkritischen Apparat seiner Edition hervorgeht, er-
wogene Konjektur gui erscheint mir zu glatt; sie 16st auch nicht das Prob-
lem der Themenangabe des Gedichts, s. u.). Daflir spricht der weit ver-
breitete Topos, daB} jemand aufgrund seiner merita in den Himmel erhoben
wird, vgl. die eben genannte Parallele ILCV 391, 5f. Dagegen sprechen
allerdings inhaltliche Griinde: Die Verse 3—7 dienen unter anderem als
Themenangabe des Gedichts, Thema ist aber nicht die verdienstvolle Le-
bensweise des Heiligen — dies wiirde auf die beiden vorangegangenen
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Natalicia c. 15 und 16 zutreffen —, sondern seine Aufnahme in den Himmel
und sein Weiterleben nach dem Tod als Wunder wirkender ,Patron® (meri-
tum bzw. merita stellt im ersten Teil von c. 18 ein zentrales Motiv dar, cf.
67, 74, 76, 85, 108, 148, 150, 158, 167). Wir sollten also die beiden fol-
genden Verse, die Himmelfahrt des Felix, als Erlduterung des meritum
verstehen. Diese Verse erklaren demnach nicht, wodurch Felix in den
Himmel gelangte, sondern den Inhalt seines meritum, d. h. es handelt sich
um ein explikatives quod (s. Kiithner-Stegmann 11, 270f.; quod als Erkla-
rung eines Substantivs ist allerdings selten, cf. CAES. Gall. 1, 14, 3). Erst
dieses Verdienst der Aufnahme in den Himmel ermoglicht es dem Heili-
gen, als Fiirsprecher bei Gott aufzutreten; das ist der wesentliche Inhalt des
Gedichtes. Die Ubersetzungen von Walsh ,,for... und Ruggiero ,,poiché...”
scheinen mir nicht zutreffend. — cari ... patroni Als carus, eine Charakte-
risierung, die eine besonders innige Beziehung zu dem Angesprochenen
herstellt, bezeichnet Paulinus Felix auch in c. 19, 296: ad tempus cari fa-
cies subtracta patroni. — Der Begrift patronus wurde aus der Sprache des
romischen Rechts (s. Heumann-Seckel s. v.; Angenendt, Heilige und Reli-
quien 190ff.) ins Christliche iibernommen, erstmals belegt bei Ambrosius
epist. 77, 11. DaB3 die Beziehung eines Christen zu einem Heiligen dadurch
wie das rechtliche Verhaltnis des Klienten zu seinem Patron erscheint, war
Paulinus offensichtlich noch bewuft: Er 146t in diesem Gedicht den Bauern
mit Felix, den der Bestohlene als immemoremque mei ... patronum (269)
anklagt, in juristischen Termini verhandeln (s. zu 268f., 2871f., 2991f.). Zu
patronus als Bezeichnung fiir Felix s. Iannicelli, Lessico 186f.

V. 6/7:

Paulinus kombiniert die seit Hesiod, Erga 387ff. und dem Mythos des
Prodikos von Keos von Herakles am Scheideweg (iiberliefert bei
Xenophon, Mem. 2, 1, 21-34) weitverbreitete Metapher vom (unter ethi-
schem Aspekt beurteilten) Lebens-Weg (cf. auch CIC. phil. frg. IX 17;
HOR. epist. 1, 18, 103) mit dem von der patristischen Exegese héufig rezi-
pierten neutestamentlichen Bild vom engen Weg, der zum (ewigen) Leben
fiihrt (Matth. 7, 13f. intrate per angustam portam, quia lata porta et spati-
osa via quae ducit ad perditionem et multi sunt qui intrant per eam. / quam
angusta porta et arta via quae ducit ad vitam et pauci sunt qui inveniunt
eam), und mit sprachlichen (zum Teil moglicherweise kontextbezogenen)
Dichterreminiszenzen. Der Dichter nimmt damit zum ersten Mal Bezug auf
das konkrete Thema dieses Natalicium: Tod, Bestattung und Aufnahme des
Heiligen in den Himmel, Weiterwirken durch die merita.
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V.6:

quod Zur Frage der Textgestaltung s. zu 5. — per iter durum Bei
VERG. Aen. 6, 687f. begriift Anchises seinen Sohn in der Unterwelt mit
den Worten venisti tandem, tuaque exspectata parenti / vicit iter durum
pietas, .... Es konnte sich, wenngleich die Junktur ifer durum auch sonst
(LUCAN. 9, 385; VAL. FL. 1, 565; STAT. Theb. 2, 375; silv. 1, 2, 202) be-
legt ist, um ein intendiertes Zitat handeln, denn erstens handelt es sich bei
Vergil um den Weg des Aeneas in die Unterwelt — wenn auch nicht den
endgiiltigen —, bei Paulinus um den Weg ins christliche Jenseits, zweitens
steht die iibereinstimmende Wendung bei beiden Autoren an der gleichen
Versstelle; iiberdies zitiert Paulinus die betreffende Aeneisstelle ausfiihrli-
cher in einem fritheren Felixgedicht (c. 14, 79f.): vicit iter durum pietas,
amor omnia Christi / vincit ... — Fiir den ,Weg* eines Christen, im besonde-
ren eines Mirtyrers, zum ewigen Leben: AUG. serm. 306 (PL 38, 1405 zum
Festtag der Mértyrer der sog. ,Massa Candida®) si ad tam magnum bonum
venire concupiscimus, iter durum non timeamus, LUCIF. CALAR.
moriend. 15, 1 durum asperumque iter ingressi. — qua fert via Die
Konstruktion diirfte sich an die biblische Vorbildstelle (Matth. 7, 13. 14 via
quae ducit ad) anlehnen. Zum Wortlaut cf. PRUD. perist. 12, 61 ibimus
ulterius qua fert via pontis Hadriani. — via pervia paucis Der Ge-
danke, daB3 nur wenige den beschwerlichen Weg zum ewigen Leben be-
waltigen, stammt ebenfalls aus Matth. 7, 14 (pauci sunt qui inveniunt eam).
Paulinus meint hier den direkten Weg zu Gott, der nach christlicher Lehre
nur den Heiligen zukommt, die dann als Fiirsprecher fungieren. — Die
patristische Exegese hat sich der Wegmetapher von Matth. 7, 13f. {iberaus
gerne angenommen: z. B. CYPR. hab. virg. 21 p. 202, 9ff.; AMBR. epist. 0,
6 p. 42, 72; AUG. in psalm. 43, 17; HIER. Ez. 10, 32, 810ff.; bei Paulinus
selbst cf. epist. 29, 3 p. 249, 15 ... ad vitam via illa multis desiderabilis,
paucis penetrabilis (cf. penetravit Vers 7); c. 21, 543f. at via, quae Christi
est, quae confessoribus almis / martyribusque patet, paucis iter ardua pan-
dit; c. 27, 117f. hinc via labendi proclivior et via vitae / durior, illa capax
multis, haec ardua paucis. Besonders nahe steht Paulinus die Erkldrung
Cyprians, hab. virg. 21 arta et angusta est via quae ducit ad vitam, durus et
arduus limes qui tendit ad gloriam. per hunc viae limitem martyres per-
gunt, eunt virgines, iusti quique gradiuntur. lata et spatiosa itinera vitate:
letales illic inlecebrae et mortiferae voluptates ... non est ad magna facilis
ascensus. — Stilistisches: Wortspiel und Alliteration. Das Wortspiel via
pervia (cf. VERG. Aen. 3, 383 longa procul longis via dividit invia terris)
dient nicht nur der klanglichen Hervorhebung, sondern auch der Un-
terstreichung des Inhalts (s. dazu Hofmann-Szantyr 709f.).
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V. 7T:

Stilistisches: alta per arta (vgl. die sprichwdrtliche Wendung per
aspera ad astra bzw. per angusta ad augusta; die Quelle der beiden zuge-
spitzt prignanten Formulierungen ist nicht eruierbar; vorbereitet werden
sie durch SEN. Herc. f. 437 non est ad astra mollis e terris via bzw. SIL. 4,
603f. perque aspera duro / nititur ad laudem virtus interrita clivo): Klang-
und Sinnspiel sowie Assonanz dienen der inhaltlichen Hervorhebung. Auf-
fallig die alternierende Alliteration alta per arta petens ... penetravit ad
arces. — alta per arta petens Paulinus kombiniert die allgemein dichter-
sprachliche, in erster Linie epische Formel alta petX (z. B. VERG. georg. 1,
142; Aen. 5, 508 u. a.) mit dem im vorigen Vers evozierten biblischen Bild
vom engen Weg (Matth. 7, 14 angusta porta et arta via quae ducit ad
vitam) zu einem Wortspiel (s. auch zum vorigen Vers). Die, wie erwihnt,
in der Dichtung von Vergil an geldufige Umschreibung alfa fiir den Him-
mel sowie analog dazu die Form des Neutrum Plural arta (cf. SIL. 6, 45;
15, 232) anstelle von arta via wahlt Paulinus um des sprachlichen Effektes
willen. — superas penetravit ad arces Belege fiir die Klausel penetrax X
arces bei Schumann, Hexameterlexikon, z. B. CULEX 42; OV. trist. 5, 5,
53; STAT. silv. 4, 4, 4. — Mit der Bezeichnung des Himmels als arx verlaft
Paulinus den Kontext der biblischen Wegmetapher und wendet sich der
alten, aus der antik-heidnischen Dichtung stammenden Vorstellung vom
Himmel als Burg bzw. als Palast oder Stadt zu (mit der Bezeichnung arx
erstmals bei VERG. Aen. 1, 250 caeli quibus adnuis arcem; OV. am. 3, 10,
21; fast. 6, 18; der Himmel als regia: VERG. Aen. 7, 210; OV. met. 2, 1),
die von den Christen iibernommen wurde (vgl. das himmlische Jerusalem)
und vom 4. Jhdt. an die christliche Kunst in Form von bildlichen Darstel-
lungen des Himmels als Stadt oder Palast beeinfluf3t hat (s. A. Lumpe - H.
Bietenhard, ,Himmel‘, RAC 15, 206f.). Der erste Beleg fiir arx in diesem
Sinn ist LACT. inst. 6, 4, 1 (virtutis via) fert non in Elysios campos, ... sed
ad ipsam mundi arcem; ferner ILCV 1784, 6 in arce poli; bei Paulinus c.
10, 320 ab aetheria ... arce (cf. CULEX 42, s. 0.).

V. 8/9:

Durch zweimalige Alliteration (concordate ... conplaudite ... / ... car-
minibus castoque ...) unterstrichene Aufforderung an die Zuhodrer zur An-
teilnahme an der Festesfreude. Vor allem die eindringliche Wiederholung
der Vorsilbe con- soll den Eindruck der Gemeinsamkeit verstirken (s.
Blaise, Handbook, 33). Geradezu ringkompositorisch aufgenommen wird
das gemeinschaftliche Gotteslob — nichts anderes als Gotteslob ist ja nach
des Verfassers eigener Ansicht ein Gedicht zum Lob des Felix (cf. 28. 67—
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69) — am Ende des Gedichts auf der Ebene der Wundererzidhlung (467
conlaudante deum populo).

V. 8:

concordate Ein bei christlichen Autoren, vor allem bei Augustinus,
dullerst beliebtes Verbum (ThIL IV 87, 70-89, 33), das hier nicht, wie
haufiger, mit der Préposition cum, sondern in Anlehnung an das folgende
conplaudite mit Dativ konstruiert wird (cf. Ov. met. 1, 518 per me
concordant carmina nervis). — conplaudite Paulinus wihlt die vornehmer
klingende Wortform conplaudere anstelle der weiter verbreiteten
conplodere; er hat wohl fiir diesen Kontext die eher prosaische (cf. ITALA
Am. 6, 5; VEREC. in cant. 2, 28, 34) Form als zu wenig poetisch empfun-
den. — fratres Zur Anrede und zur Frage des Offentlichen Vortrags s.
Einleitung 8 Anm. 8; vgl. auch AUG. util. ieiun. 8, 10 concordemus,
fratres, colentes unum Deum. C. 18 ist das erste Gedicht in der Reihe der
Natalicia, in dem Paulinus ein Publikum anspricht (s. Fabre, Amitié 341).
Weitere Anreden an die Zuhorer 211; c. 23, 100; c. 26, 11; c. 28, 167 u. a.
— Die — nur in diesem Gedicht, hier aber wiederholt (Vers 62) auftretende —
Anrede fratres an die Zuhorer evoziert ebenfalls das strukturierende Genus
des carmen 18, die Predigt (vgl. zu 1-7).

V.9

casto ... luxu sonst nicht belegte Junktur, Oxymoron (zur Figur des
Oxymoron in der christlichen Latinitét s. Blaise, Handbook 15): Durch die
Beifiigung von castus wird aus dem fiir Christen im allgemeinen negativ
besetzten Begriff luxus (z. B. PRUD. praef. 11 luxus petulans) ein Aquiva-
lent der positiv verstandenen laetitia (bzw. des gaudium). — Mit der Auf-
forderung zu ,.keuscher, heiliger Freude bewegt sich Paulinus wiederum
(wie auch c. 14, 109 et pariter castis date carmina festa choreis; c. 21,
1051, castis agendus gaudiis et hostiis / dies refulsit laude Felicis sacer; c.
26, 9f. mens adsueta piis sua solvere pectora votis / et domino festis caste
gaudere diebus; c. 27, 129 pascha sacrum ... cultu celebrare pudico) auf
dem Terrain der Liturgiesprache: cf. SACR. LEON. p. 377 ut divina mysteria
castis iocunditatibus celebremus u. a.; AUG. serm. de temp. 157 lect. 4 d.
in albis ita a nobis sanctorum dierum festivitas agatur, ut relaxatione cor-
porum puritas non obfuscetur, sed potius abstinentes ab omni luxu, ebrie-
tate, lascivia demus operam sobriae remissioni. — animos effundite Die
Verbindung animos/-as/-um/-am effundere ist sowohl klassisch-antik
(VERG. Aen. 1, 98; LUCAN. 5, 263; letzteres an gleicher Versstelle: ... ani-
masque effundere viles) als auch biblisch (I reg. 1, 15; psalm. 41, 5; Is. 58,
10) gut belegt.
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V. 10:

Mit der Frage, welche Art von Freude einem Christen erlaubt sei (s.
dazu ,Freude‘, RAC 8, 348418, v. a. 412-414), setzte sich vor allem Pau-
linus’ Zeitgenosse und Briefpartner Augustinus auseinander, der als den
eigentlichen Gegenstand wahrer christlicher Freude Gott erkennt (z. B.
conf. 10, 22, 32; diese ist Kennzeichen der civitas dei: in psalm. 105, 34;
vgl. auch den Streit zwischen weltlicher und geistlicher Freude in conf. 10,
28, 39) — dies ist er in weitestem Sinne auch hier, zumal auch das Lob
eines Heiligen gleichzusetzen ist mit dem Lob Gottes / Christi (cf. 28;
67f.). — gaudia sancta Cf. Paulinus epist. 13, 23 p. 103, 25 (dominus)
convertat planctum pium in gaudium sanctum tibi; DAMAS. carm. 77, 6
Ferrua; AUG. civ. 14, 16 p. 38, 20f. D.; SULP. SEV. epist. 3, 19, wobei vor
allem die zuletztgenannte Stelle Beachtung verdient: Sulpicius Severus
spricht liber Tod und Begrébnis des Heiligen — dies ist auch das Thema des
ersten Teils von c. 18 — und liber die Reaktionen des Volkes, das zwischen
Trauer und Freude schwankt. In diesem Zusammenhang fallen die Ausdrii-
cke sanctum gaudium (... quam sancto dissimulabat gaudio, quod dolebat)
und sancta exultatio (... tam sancta erat de illius gloria exultatio). Aller-
dings sind die sprachlichen Parallelen an dieser Stelle nicht so deutlich,
dal man Abhéngigkeit des Paulinus von Sulpicius Severus annehmen
koénnte. Dal} Paulinus die Vita Sancti Martini, zu der die drei Briefe eine
Ergédnzung darstellen, kannte, steht fest; nicht sicher ist, ob er seine soge-
nannte ,Vita Felicis* nach deren Vorbild gestaltete, der Gedanke ldge je-
doch nahe: Mit Sicherheit nachweisen 148t sich Sulpicius-Kenntnis in c. 15
und 16 nicht (s. Evenepoel, Vita Felicis 1989, 170). — carmina casta Ein-
dringliche Wiederholung sowohl der Aussage als auch des stilistischen
Effektes des vorigen Verses (Alliteration carmina casta; die Figur begeg-
net mit denselben Worten auch in c. 9, 14f. carmina castis / apta choris).

V. 11-24:

Neuerliche, jetzt als rhetorische Frage formulierte Aufforderung an die
Zuhorer zur Freude und aktiven Teilnahme an der Feier und Begriindung
durch Hinweis auf Analogie in der Natur. Die Ekphrase der Natur, deren
Zweck es auch ist, die iibernatiirlichen Vorginge um Tod und Himmelfahrt
des Heiligen sichtbar zu machen, entwickelt sich zu einer umfangreichen
Unterbrechung des Prodmiums, das erst in Vers 25 mit der Inspirations-
bitte an Christus fortgefiihrt wird.

V. 11:
nam cui fas hominum Der Begriff fas entstammt der religidsen Sphére,
allerdings nicht der christlichen, stellt also einen Klassizismus dar (so auch
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bei bewullt klassizistisch schreibenden Prosaschriftstellern wie Laktanz,
inst. 1, 18, 10, und Minucius Felix, 30, 6, oder in der Dichtung: CYPR.
GALL. los. 518; PS.HIL. gen. 149). — cui Christus amorque timorque est
Zum Text: Die PL-Edition tilgt est in Anlehnung an Cod. B und an die
Erstedition (v), es sollte jedoch belassen werden, da est, zumal wenn es
gekiirzt war und wenn auch das vorangehende -que gekiirzt war, sehr leicht
ausfallen konnte. — Zur Konstruktion mihi amor / timor est (wobei die
beiden Abstrakta amor bzw. timor im Sinne von Konkreta gebraucht sind:
,Gegenstand der Liebe/Furcht®) vgl. PROP. 1, 18, 15 ut tibi sim ... furor;
PETRON. 57, 4 ut nemini iocus sim. Die konkurrierende Konstruktion mit
zweifachem Dativ tritt vor allem in der Dichtung aus metrischen Griinden
zugunsten der mit Dativ und Nominativ zuriick (Hofmann-Szantyr 99f.). —
Der ganze Ausdruck stellt eine Periphrase fiir ,Christen® oder fideles (10)
dar.

V. 12:

vacuum procedere voti Die Fortsetzung des von fas est abhingigen
Dativs cui durch ein pradikatives Adjektiv im Akkusativ (vacuum) erfolgt
in Anlehnung an /icet, bei dem schon seit Caesar und Cicero — in Analogie
zum Griechischen, wo dies weiter verbreitet ist — beide Konstruktionen
mdglich sind, der Akkusativ allerdings seltener (s. Hofmann-Szantyr 349f.;
Kiihner-Stegmann 1 679f.). Fas est mit Acl (s. Hofmann-Szantyr 359) ist
auBerst selten, cf. PAUL. PELL. euch. 17f. sit mihi fas igitur versu tua dona
canentem / pangere et expressas verbis quoque pendere grates (Moussy ad
loc.: ,,Cette derniére construction est tout a fait exceptionnelle®; unsicher
VAL. FL. 7, 4191. sic te sub teste remitti / fas mihi, virgo, Ttuumi?). — Va-
cuus voti bedeutet hier wohl konkret ,ohne Geschenk*, ,mit leeren Hianden*
(cf. exod. 23, 15 non apparebis in conspectu meo vacuus); so ibersetzt
etwa Ruggiero ,,presentarsi senza 1’offerta votiva“; Walsh dagegen versteht
vacuus voti als ,to avoid fulfilling his vow*. Sowohl zu vacuus als auch
zum folgenden Vers wie zum Anfangsteil des Gedichtes insgesamt (v. a.
29-43 ist von den einzelnen Gaben die Rede) palit aber besser die konkrete
Bedeutung. Zu votum als Gegenstand eines Geliibdes, also (Weihe-)Ge-
schenk, cf. LIv. 23, 46, 5 spolia hostium Marcellus Vulcano votum crema-
vit; TIB. 2, 5, 29 pendebatque vagi pastoris in arbore votum. — Procedere
in heidnisch-sakralem Kontext: APUL. met. 11, 16; HOR. sat. 2, 8, 13f;
PRUD. perist. 10, 1043; christlich bei TERT. uxor. 2, 4; MAX. TAUR. hom.
112. Speziell eine Wallfahrtsreise (wie an der vorliegenden Stelle), und
zwar nach Jerusalem, bezeichnet damit HIER. epist. 46, 10 p. 340, 14
divisus ab orbe nostro Britannus, si in religione processerit, occiduo sole
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dimisso quaerit locum fama sibi tantum et scripturarum relatione
cognitum. Einen Zug der Pilger zum Wallfahrtsort im heutigen Sinn von
,Prozession‘ diirfen wir uns darunter jedoch nicht vorstellen, da sich ein
organisiertes Wallfahrtswesen erst im Mittelalter entwickelte (Kotting,
Peregrinatio religiosa 386ff.; die Belegstellen, die er neben der oben er-
wahnten Hieronymusstelle anfiihrt, die beiden beriihmten, jeweils auf den
Truppenkatalog VERG. Aen. 7, 641-817 Bezug nehmenden Pilgerkataloge
PRUD. perist. 11, 199-214 und PAUL. NOL. c. 14, 49-81 — zu diesen beiden
Partien s. Costanza, Catalogo dei pellegrini — haben in erster Linie literari-
schen Hintergrund).

V. 13:

Paulinus erklart, welcher Art die konkreten Gaben sein sollen, ndmlich
nicht allein materiell, es erhalten vielmehr immatericlle Geschenke mehr
Gewicht (reique erweckt gegeniiber ingenii linguaeque geradezu den Ein-
druck eines ,Anhéngsels‘). Damit spricht Paulinus nun nicht so sehr die
Anwesenden an, sondern erinnert in erster Linie an sein eigenes munus
(Vers 3), das Gedicht, das eben ein munus linguae bzw. ingenii darstellt.
Dieser Gedanke der Verschiedenheit der Geschenke durchzieht die ge-
samte Anfangspartie von c. 18, v. a. 46—61, wo Paulinus sich mittels eines
Bescheidenheitstopos von den materiellen Gaben der anderen absetzt: ego
munere linguae ... meque ipsum pro me, vilis licet hostia, pendo, um dann
doch sehr geschickt anhand einer Bibelparaphrase die Uberlegenheit seiner
,»billigen” Gaben herauszustreichen. — Zur Verpflichtung, Geschenke zur
Feier des dies natalis zu bringen, 148t sich abgesehen von Votivgaben an
die Forderung nach Armenfiirsorge im Rahmen liturgischer Feiern erinnern
(s. ,Armenfiirsorge‘, RAC 1, 695): Caesarius von Arles etwa tadelt in einer
Predigt (serm. ed. Morin 13, 2; 14, 3; 19, 2 etc.) diejenigen, die ohne Op-
fergaben zur heiligen Messe erscheinen (cf. auch CYPR. eleem. 15). Auch
die detaillierte Beschreibung der einzelnen Gaben 2945 enthilt sowohl
Votivgaben fiir das Grab des Heiligen als auch Spenden fiir Bediirftige:
29-39 spricht Paulinus iiber Votivgaben (vermengt mit Wallfahrtsbrauchen
im allgemeinen), ab 40 geht der Katalog, deutlich markiert durch die Wie-
derholung von cedo am Versbeginn, zur Idee der Armenfiirsorge iiber.
Dazu kommt, daB ja auch Votivgaben meist mit einer Spende fiir Arme
verbunden wurden (s. K&tting, Peregrinatio religiosa 40, 1; Paulin. c. 20).
— qua quis possit ope Der Relativsatz schlieit sich nicht ganz logisch,
sondern frei, nach dem Muster der sog. frei begriindenden Relativsétze
(Hofmann-Szantyr 565, z. B. CIC. Verr. II 1, 105 qua est ipse sagacitate),
an das Vorhergehende an, er orientiert sich am imperativischen Sinn der
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rhetorischen Frage des Hauptsatzes (,denn wer diirfte mit leeren Handen
kommen* = jjeder mufl Geschenke bringen‘) und ergénzt die Aufforderung
um die Einschrankung ,jeder, wie/was er kann‘. In diesem Sinne muf} quis
die Bedeutung von guisque haben, was in spaterem Latein moglich ist (s.
Lofstedt, Komm. 272f.; Hofmann-Szantyr 202f.); dltester Beleg dafiir: CIL
VIII 2728, 48 (a. 152); VICT. VIT. 1, 25; nach ut findet sich enklitisches
quis statt quisque bereits bei TAC. ann. 2, 83, 1 ut quis ... ingenio validus. —
Inhaltlich vgl. HIER. praef. Vulg. reg. p. 365, 59 in tabernaculum dei offert
unusquisque quod potest und den Epilog des Prudentius.

V. 14/15:

Paulinus bekréftigt seine Aufforderung zur Freude iiber den dies natalis,
indem er auf die in der Natur sichtbare Freude Christi und der Engel hin-
weist.

V. 14:

caelicolas ... ministros Die Bezeichnung minister fiir Engel (cf. MIN.
FEL. 26, 11 angelos, id est ministros et nuntios; LACT. inst. 1, 7, 4. &;
IUVENC. 1, 52 u. a.; PRUD. apoth. 579; oft wie hier mit einem verdeutli-
chenden Adjektiv: PRUD. ham. 166 aerios ... ministros; PAUL. NOL. carm.
15, 242 sacri ministri; die Verbindung caelicolas ministros ist sonst nicht
belegt) konnte sich gegeniiber dem griechischen Lehnwort angelus, das
zum Terminus technicus wurde, nicht durchsetzen (s. dazu Mohrmann,
Etudes 1, 226ff.). Gerade die christliche Dichtung mied jedoch gern spezi-
fisch christliche griechische Termini und ersetzte sie durch lateinische (fiir
angelus eben minister oder nuntius); Paulinus bediente sich allerdings fiir
gewohnlich des geldufigsten Begriffs angelus bzw. des Adjektivs angeli-
cus, s. etwa 22 angelica ... luce et pace; 141 angelicique chori (iiber Pauli-
nus’ Bezeichnungen fiir Engel s. Green, Poetry 77). Paulinus macht durch
Beifligung des hochepischen, altertiimlichen Wortes caelicola (s. Kraus,
Poetische Sprache 21; ENN. ann. 445 Skutsch; fiir Engel: COMM. apol.
1012; PRUD. Symm. 1, 170; DRAC. laud. dei 2, 483; u. a.) eine antikisie-
rende poetische Periphrase daraus. — Engel spielen beim Tod von Maérty-
rern — Felix gilt Paulinus als solcher (s. Einleitung 9) — eine wichtige Rolle
(,Engel‘, RAC 5, 167): Sie freuen sich (adgaudere!) iiber deren Aufstieg in
den Himmel (cf. ORIG. in Tud. hom. 7, 2; IOH. CHRYS. s. martyribus 2, PG
50, 710), begleiten deren Seelen dorthin bzw. nehmen sie in Empfang (cf.
PASS. Perp. et Fel. 11, 1; PRUD. perist. 14, 92f.; perist. 3, 48 — dort wird
Eulalia bereits auf dem Weg zum Martyrium von Engeln begleitet; GREG.
NYSS. or. in XL mart. PG 46, 780A; vgl. auch die Adventus-Szene im
Himmel in diesem Gedicht 138—144) und bringen himmlische Gewander
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und Krénze (s. Vers 145 dieses Gedichts). — quando (... / produnt) Kau-
sales quando begegnet schon in klassischer Zeit in Texten von entweder
kolloquialem oder feierlichem Ton (z. B. CIC. Att. 9, 13, 8; LUCR. 1, 206),
besonders oft im Spétlatein und bei Kirchenschriftstellern. — Christo ad-
gaudere Dal} Christus Affekte, wie z. B. Freude, zeigt, ist in der christli-
chen Literatur eher selten; s. etwa in diesem Gedicht 50; 315f.; PRUD.
psych. 642 et Christum gaudere suis victoribus arce / aetheris. — Adgau-
dere ist in der alten lateinischen Bibeliibersetzung Wiedergabe des griechi-
schen mpooxaipev (prov. 8, 30 éyw funv 1 mpooéxaipev) und findet in der
Folge Eingang bei patristischen Autoren (z. B. LACT. inst. 4, 6, 8).
Paulinus ist der erste, der dieses Wort freier, d. h. ohne Bezugnahme auf
die erwihnte Bibelstelle, gebraucht. In &hnlichem Zusammenhang bei
FULG. RUSP. epist. 6, 2: Nunc vero consulatu proveheris, nunc felici tri-
umpho certissime sublimaris non cui populus Romanus applaudat, sed cui
angelicus coetus adgaudeat.

V. 15-24:

Auf der Erde sichtbar wird die himmlische Freude durch das glinzende
Weill der Winterlandschaft. Paulinus beschreibt dieses Zeichen der
,kosmischen Sympathie® ausfiihrlich {iber zehn Verse hinweg, und zwar in
einer Landschaftsekphrase, die auf die symbolische Deutung des Gesche-
hens in der Natur abzielt (s. Gnilka, Natursymbolik; Grosse, Sympathie).
Ihre Wirkung entfalten konnte die Ekphrase klarerweise nur, wenn beim
Vortrag in Nola auch tatsichlich Schnee lag. Daher kann zumindest die
Einleitungspartie von c. 18 (bis Vers 24) erst knapp vor der Rezitation
verfallt worden sein (s. Fabre, Amitié 359: ,,ces vers ... ont di &tre écrits le
matin méme de la féte, car la neige est, dans la plaine campanienne, un
phénomeéne aussi rare que fugace®). — Lob der Jahreszeit gehort nach den
Anweisungen des Menander Rhetor (mepi yeveOhokod, 412f.) zu den Stan-
dardthemen des Genethliakon. Paulinus beriicksichtigt dieses Element,
macht aber etwas vollig anderes daraus, indem er ihm symbolische Funk-
tion verleiht — {ibrigens die gleiche Technik, die er auch ein Jahr spéter in
c. 23 anwendet: Am 14. Janner des Jahres 401 ist es in Nola bereits Friih-
ling, das Vogelgezwitscher deutet Paulinus auf die Heiterkeit in seinem
Inneren. — Die symbolische Bedeutung des Schnees (s. auch zu 18 und
24) beruht in erster Linie auf dessen strahlend weiller Farbe, die schon in
der Antike sprichwortlich war (s. Otto, Sprichworter, s. v. ,nix‘). Die Farbe
,weill* und damit auch weille Gegenstinde (s. ,Farbe‘, RAC 7, 358—447;
zur christlichen Farbsymbolik 431-435) stehen bereits in der griechisch-
rémischen Antike vor allem fiir Licht, Reinheit und Freude, ebenso in der
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christlichen Welt. Dazu kommt im Christentum die spezielle symbolische
Bedeutung der weilen Farbe als Kennzeichen der Heiligkeit und des ewi-
gen Lebens. Vor allem ist in unserem Zusammenhang an die Farbe der
Heiligen und Mértyrer zu denken (vgl. die Weilgekleideten in apoc. 7, 9
sowie die Darstellung von weiflgekleideten Heiligen und Mirtyrern in der
frithchristlichen Kunst, z. B. in S. Apollinare Nuovo in Ravenna). Paulinus
niitzt an vorliegender Stelle das gesamte Spektrum der Symbolik aus: Zu-
ndchst versteht er die Naturerscheinung als Spiegelbild der Freude im
Himmel, dann geht er langsam {iber zur Deutung des candor als Beweis fiir
die cani honores und fiir das Licht, also das (ewige) Leben, das Felix zuteil
geworden sei. Damit nimmt Paulinus wiederum auf eines der Themen
dieses konkreten Natalicium, Tod, Bestattung und Himmelfahrt des Heili-
gen, Bezug; die umfangreiche Ekphrase féllt also nicht aus dem Rahmen
des Gedichts, sondern ist auf eines der Hauptthemen hin komponiert. —
Gegenstdnde bzw. eher Naturerscheinungen weiler Farbe begegnen in der
hagiographischen Literatur beim Tod eines Heiligen / Martyrers oft, wobei
die symbolische Deutung der Farbe manchmal explizit ausgesprochen ist,
manchmal erschlossen werden kann. Vor allem Prudentius ist hier zu nen-
nen: perist. 13, 86 deutet er den realen candor der Kalkgrube, in der die
Mairtyrer der sogenannten ,Massa Candida (!)‘ (die exquisite Art des Mar-
tyriums ist ein Aition fiir den Namen), angestachelt durch eine Rede ihres
Bischofs Cyprian, freiwillig den Tod finden, allegorisch auf den inneren
candor, der den Mirtyrern den Weg in den Himmel ebnet (corpora candor
habet, candor vehit ad superna mentes; cf. Vers 18 unseres Gedichtes:
candor habet). Besondere Beachtung verdient perist. 3, 176—185: Eulalias
Leichnam wird von einer Schnee(!)decke wie durch ein Leichentuch vor
Raubvogeln geschiitzt (ipsa elementa iubente deo / exequias tibi, virgo,
ferunt). Ob eine Abhéingigkeit des einen Dichters vom anderen besteht, 146t
sich an dieser Stelle kaum entscheiden (falls ja, so muB3 wohl zumindest
das zeitliche Verhiltnis unklar bleiben). Die einzige sprachliche Parallele
ipsa elementa (von Costanza, Rapporti letterari, nicht erwéhnt) ist nicht
signifikant genug, um als Beweis auszureichen; auch Ambrosius gebraucht
dieselben Worte, wenn er iiber Naturerscheinungen beim Tod des Theodo-
sius spricht (obit. Theod. 1 ipsa igitur excessum eius elementa maere-
bant). Die Funktion des Schnees ist bei Prudentius eine andere als bei Pau-
linus. Was aber vielleicht doch fiir eine Beziehung zwischen den beiden
Stellen spricht, ist der jeweilige Kontext: Bei beiden Dichtern folgt (bei-
nahe) unmittelbar auf die Schilderung der Winterlandschaft eine poetologi-
sche Aussage iiber die Funktion der Dichtung als Geschenk bzw. Votiv-
gabe (Prud. 206-210; Paulin. 29-61), formuliert jeweils als Topos alii-ego
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(s. zu 29-61): Wihrend die anderen materielle Gaben ans Grab des/der
Heiligen bringen, besteht das munus des Dichters in der Dichtung fiir/iiber
den Heiligen. Freilich kénnen auch diese Gedanken beide Dichter unab-
héngig voneinander entwickelt haben; aufgrund erwiesener Bezugnahme
des Prudentius auf Paulinus an anderen Stellen (s. Charlet, Prudence lec-
teur de Paulin; Costanza, Concezioni; id., Rapporti letterari; zum Verhilt-
nis Paulinus — Prudentius s. auch Fontaine, Naissance 147ff.) ergibt sich
jedoch eine gewisse Wahrscheinlichkeit einer Abhéngigkeit, deren Rich-
tung hier allerdings nicht festgestellt werden kann. — Ein weiterer Autor,
den Paulinus mit Sicherheit kannte, ndmlich Sulpicius Severus, bedient
sich im Zusammenhang mit dem Tod des heiligen Martin der Symbolik der
Farbe ,weil}* (Schnee erwihnt er in Form eines Vergleichs): SULP. SEV.
epist. 3, 17 membra autem eius candida tamquam nix videbantur ... lam
enim sic videbatur quasi in futurae resurrectionis gloria et natura demu-
tatae carnis ostensus esset. Nicht klar ist auch hier das zeitliche Verhéltnis:
Die Briefe des Sulpicius Severus sind nicht allzu lange nach Martins Tod
(397) entstanden, also vermutlich knapp vor c. 18 des Paulinus (400). Die
Parallele bewegt sich allerdings wie so viele Parallelen zwischen der sog.
Vita Felicis und der Vita Martini auf dem Boden hagiographischer Topik
(s. Evenepoel, Vita Felicis 1989, 176).

V. 15:

ipsa etiam ... elementa Der Begriff elementa kommt iiber die Verwen-
dung fiir die vier Elemente, aus denen sich nach antiker Lehre die Welt
aufbaut, zur allgemeineren Bedeutung ,Natur, Welt: cf. STAT. silv. 5, 3, 20
rerumque elementa; APUL. met. 4, 30 rerum naturae prisca parens, ...
elementorum origo initialis; TERT. resurr. 7 p. 36, 7ff. quem ... naturae
usum, quem mundi fructum, quem elementorum saporem non per carnem
anima depascitur; PAUL. NOL. c. 26, 250 famulis elementis u. a. Personifi-
ziert haben die elementa z. B. DRAC. laud. dei 1, 210 cuncta salutifero
rident elementa vapore; AMBR. obit. Theod. 1 (s. 0.) und PRUD. perist. 3,
184f. (s. 0.). — festo ... colore Nur hier belegt. Das Adjektiv festus kommt
sonst fast ausschlieBlich in Verbindung mit dies vor, gelegentlich fiir
Dinge (auch aus der Natur), die mit einem Festtag in Zusammenhang ste-
hen, jedoch beinahe immer in Bezug auf heidnische Gotterfeste (cf.
CATULL. 66, 90 cum ... placabis festis luminibus Venerem; VERG. Aen. 2,
248f. nos delubra deum ... / festa velamus fronde).

V. 16/17:
Im duBeren Glanz des Festtages soll man wie in einem Spiegelbild bzw.
an Zeichen (sacris insignibus) die Freude des Himmels erkennen. Das
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Vokabular dieser Stelle schillert dementsprechend zwischen eigentlicher
und metaphorischer Bedeutung. Zugrunde liegt die alte Vorstellung von
der Natur bzw. Welt als ,Spiegel‘, in dem man Gottes Werke erkennen
kann (biblische Grundlagen: psalm. 18, 2 caeli enarrant gloriam dei et
opus manus eius adnuntiat firmamentum; Rom. 1, 20). — Dieser Gedanke
der Gotteserkenntnis anhand von Naturphdnomenen war Teil der theologi-
schen Ansichten des Paulinus, der im {ibrigen kein besonderes theologi-
sches Interesse zeigte (s. Fabre, Amitié 55; Lienhard, Monasticism 141;
Leanza, Aspetti esegetici 68); cf. epist. 24, 18 p. 218, 12 quae igitur diffi-
cultas est videre quod deus sis, cum et caeli enarrent gloriam tuam et ,,in-
visibilia tua per ea quae facta sunt intellecta conspiciantur‘ (Anspielung
auf psalm. 18, 2).

V. 16:

cernite Neuerliche Apostrophe an das Publikum (cf. 8) — Cernere ist
doppeldeutig: zugleich mit der physischen Wahrnehmung der Natur sollen
die Horer/Leser die kosmische Freude geistig erfassen, und zwar anhand
von Zeichen (17 sacris insignibus). — laetitiam mundi In dem Ausdruck
kann man neben der ,Freude® auch die Bedeutung ,duflerer Glanz, Heiter-
keit (im Sinn von serenitas)‘ mithdren (s. ThIL VII 2, 878, 75-82), wie
dieselbe Junktur etwa Apuleius gebraucht (APUL. mund. 22 micant ignes,
imbres rumpuntur, et rursus placatis omnibus amoena laetitia mundi rese-
ratur). — Mundus steht, als Aquivalent des griechischen koouog, fiir die
ganze Welt, das Weltall; diese Ubersetzung von x6cpog findet sich 6fters
auch im christlichen Latein (cf. act. 17, 24 deus qui fecit mundum; TERT.
apol. 21, 10; anim. 23, 5 u. a.; AUG. civ. 11, 21 p. 488, 25 D.). — splen-
dore diei zur Klausel cf. c. 14, 101f. sic nox splendore diei / fulget. Auch
splendor diirfte doppeldeutig zu verstehen sein: in erster Linie sicher
proprie (Glanz des Schnees), daneben aber scheint auch die Bedeutung
,Glanz = Wiirde, gloria‘ des Tages durch. Diei steht pragnant fiir huius
diei, also den dies natalis (s. 0. zu 2), Walsh iibersetzt ,,today®. Paulinus
verwendet dies prignant ohne weiteres Attribut im Sinn von dies natalis
auch in c. 20, 15-17 non erat unde epulum votis sollemne pararem, / insta-
batque dies, nec adhuc mihi prompta facultas / ex aliquo suberat.

V.17

elucere sacris insignibus Gewissermaflen als nachtrigliche Erginzung
zum vorigen Vers, der fiir sich genommen schon einen vollstdndigen Satz
ergibe (,,erkennt ... in ...”), bringt Paulinus nun den Terminus fiir diese Art
des (geistigen) Erkennens (durch Symbole): signum. So nennt Prudentius
Naturgegebenheiten, die als Symbole fungieren, mit deren Hilfe der
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Mensch Gottes Wirken erkennen kann (z. B. PRUD. cath. 1, 45; 12, 4; s.
Gnilka, Natursymbolik 412f)). Den Ausdruck insigne gebraucht auch
Ambrosius in einem fiir die Entwicklung der christlichen Naturdeutung
entscheidenden Werk (unmittelbar neben drei weiteren Begriffen fiir
,Symbol‘: imago, speculum, figura): AMBR. hex. 3, 7, 29 (Erkldrung von
gen. 1, 11 germinet terra ...) in hac enim germinum specie et illo virentis
herbae munere imago est vitae humanae et naturae condicionisque nostrae
insigne quoddam spectatur et speculum elucet (cf. elucere bei Paulinus).
illa herba et flos faeni figura est carnis humani ... Zu insigne in der Be-
deutung ,Symbol‘ s. auch SERV. georg. 1, 12 oliva ... insigne pacis (cf. CIC.
Pis. 73 pacis est insigne et otii toga). Paulinus konnte seine Terminologie
aus Ambrosius — das chronologische Verhiltnis des Paulinus zu Prudentius
ist nicht hinreichend geklart, um Aussagen iiber einen diesbeziiglichen
Einflul zu machen — bezogen haben (mit Ambrosius stand er bekanntlich
in engem Kontakt, s. Lienhard, Monasticism 86f.; Costanza, Rapporti tra
Ambrogio e Paolino; Marin, Sulla presenza di Ambrogio nell’epist. 23 di
Paolino), wenn auch die oben erwiahnte Hexameronstelle nicht unmittelbar
im Hintergrund stehen diirfte, da sie von etwas ganz anderem handelt. —
Elucere ist im Kontext der Natursymbolik sicherlich metaphorisch zu ver-
stehen, aber sehr wohl mit Bedacht auf die eigentliche Bedeutung passend
zu in splendore gewéhlt (s. ThIL V 2, 425, 15-29). Cf. CIC. fam. 4, 3, 2
quasi lumen aliquod extinctis ceteris elucere sanctitatem et prudentiam et
dignitatem tuam. — laetus / candor Die Junktur ist sonst nicht belegt.
Laetus kann der candor metonymisch genannt werden, da er die laetitia
(der Welt) erkennen 1d8t. Die Nebenbedeutung der duBeren Erscheinung
kann man jedoch deutlich mithdren (also laetus etwa gleichbedeutend mit
nitidus, serenus, vor allem in Zusammenhang mit Licht verwendet: z. B.
CIC. Arat. 458 laeto ... lumine; OV. fast. 6, 252 laeta ... purpurea luce re-
Sfulsit humus; PRUD. cath. 11, 9 — ebenfalls doppeldeutig — caelum nitescat
laetius; s. 0. zu laetitiam mundi).

V. 18:

(omnia laetus /) candor habet Candor steht metonymisch fiir den
Schnee, cf. NAEV. trag. 48 iam solis aestu candor (nivis?) cum liquesceret;
PAUL. FEST. p. 4, 6 nomen Alpium a candore nivium; dfters in Vergleichen,
z. B. RHET. Her. 4, 3, 44; VERG. Aen. 3, 538; 12, 84; OvV. met. 3, 423.
Doch auch in Zusammenhang mit in den Himmel aufsteigenden Mértyrern
finden wir in hagiographischen Texten oOfters den Begriff candor bzw.
candidus, und zwar mit einer zweiten Bedeutungsebene, die, ausgehend
von den Weiligekleideten der Apokalypse (apoc. 7, 9), auf das ewige Le-
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ben weist: cf. HIER. vita Pauli 14 vidit niveo candore Paulum fulgentem in
sublime conscendere; SULP. SEV. epist. 3, 18 membra autem eius candida
tamquam nix videbantur ... quasi in futurae resurrectionis gloria ...; PRUD.
perist. 1, 89 visum ... textilis candor fugit; perist. 13, 86 (s. 0.) corpora
candor habet, candor vehit ad superna mentes; URAN. epist. 10 p. 864C
niveo candore vultus (Paulini mortui) ... et omne corpus affectum est,
GREG. TUR. glor. mart. 92 candorem lentei. Mit PRUD. perist. 13, 86 ver-
bindet Paulinus nicht nur die Methode, eine Ubereinstimmung zwischen
duflerer und innerer Haltung herzustellen, sondern auch die Formulierung
candor habet (die sonst in dieser Form nicht belegt ist; s. zu der Parallele
Costanza, Rapporti letterari 47). Zur Frage der Beziehung zwischen Pru-
dentius und Paulinus s. oben (Vers 15-24). — siccus cineris a nubibus
imber Zur Klausel nubibus imber cf. VERG. georg. 4, 312; Aen. 11, 548;
ecl. 6, 38 (nubibus imbres); OV. met. 11, 516 u. a. (kein Kontextbezug). —
Hartels Text cineris wurde von Blomgren (Stéillen 63f.) unter Riickgriff auf
die PL-Edition zu feneris gedndert, dem auch Walsh (375, Anm. 4) und
Ruggiero in der Ubersetzung (209, Anm. 2) den Vorzug geben; letzterer
kehrt in der Edition von 1996 (315, Anm. 2) mit dem Argument, cineris
passe besser zu siccus imber, wieder zu Hartels Text zuriick; Mencucci und
Costanza halten sich ebenfalls an den Text der CSEL-Edition. Uberliefert
ist cineris in den Codices A und Q, D bietet ceneris, korrigiert zu ceteris,
was von vornherein ausscheidet, alle iibrigen teneris. Die Verschreibung
teneris - ceneris (cf. Cod. D) - cineris scheint mir gleich plausibel wie
cineris - ceneris - teneris. Fir die Textdnderung zu teneris sprechen fol-
gende Griinde: Zunichst die Quantitdt der Endsilbe: Es wire dies die ein-
zige Stelle, an der die Genetivendung cineris lang gemessen wird (ThIL III
1069, 76); Langungen kurzer Silben in der Arsis kommen bei Paulinus vor
Ziasuren gelegentlich vor (iiber prosodische UnregelméBigkeiten s. Green,
Poetry 122f.), z. B. c. 26, 338; 27, 7 (Blomgren, Stéllen 63); hier allerdings
handelt es sich nicht um einen ausgeprigten Verseinschnitt. Der Sprach-
gebrauch des Paulinus spricht eher fiir zeneris: die Junktur tenerae nubes u.
. (cf. auch LUCR. 2, 146; VERG. Aen. 9, 699; OV. met. 4, 616) verwendet
er mehrmals mit Bezug zum Jenseits: c. 10, 313 et teneris vecti per sidera
nubibus ibunt; c. 24, 911-914 quia sarcinatos et graves rebus suis / mundi
caduci divites / portare tenera non valebunt nubila / ad regis occursum
dei; c. 24, 933f. vos ... facile adlevantes perferant tenui sinu / nubes. Auch
hier fungiert der Schneefall als sichtbares Zeichen der Freude im Himmel,
dementsprechend ist es nur folgerichtig, wenn er aus jenseitig anmutenden
Wolken herabfillt. — Zu fragen wire schlieBlich, entscheidet man sich fiir
cineris, worauf dies zu beziehen wire, auf siccus imber (Blomgren) oder
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auf nubibus (Ruggiero, Costanza iibersetzen ,,nubi cinerine): Belegen 143t
sich mittels Computerkonkordanzen weder die eine noch die andere Junk-
tur; vom Sinn her wiirde sich eher die erste Mdglichkeit (als bildlicher
Ausdruck fiir den Schneefall) anbieten, die Ausgewogenheit des Satzbaus
— Paulinus steht, was dies betrifft, im allgemeinen in der klassischen Tra-
dition — verlangt aber ein Attribut zu nubibus und nicht zu dem schon
durch siccus hinreichend charakterisierten imber. Diese Ausgewogenheit
lieBe sich durch zu nubibus gehorendes temeris herstellen. Ein weiteres
Argument konnte ein Vers des Venantius Fortunatus bieten: c. 1, 21, 37 at
si forte fluat tenuis de nubibus imber. Nubibus imber ist allerdings eine
weitverbreitete Klausel (s. 0.). — Ein Argument fiir die Beibehaltung von
Hartels cineris dagegen konnte eine biblische Parallele bieten: psalm. 147,
16 qui dat nivem sicut lanam, nebulam sicut cinerem spargit (s. zu 24).
Inhaltlich gibt es keinen Zusammenhang mit dem Psalmtext. Eine weitere
Parallele spricht ebenfalls fiir die Beibehaltung des Hartelschen Textes:
AVIEN. Arat. 1774-1776 quid maiora canam? Cinis <en» cinis ipse, repente
/ cum coit, albenti nix terras vestit amictu. / Nix operit terras, .... Zwar ist
die Passage bei Avien anders zu verstehen (es handelt sich um Vorzeichen
fiir Unwetter), die wortlichen Parallelen sind aber doch sehr auffallig: Ne-
ben der Erwdhnung von cinis im Zusammenhang mit Schnee gebraucht
Avien so wie Paulinus im darauffolgenden Vers das Bild vom amictus der
schneebedeckten Erde. Da iiberdies Avienkenntnis des Paulinus nachge-
wiesen ist (c. 15, 32 zitiert den ersten Vers der Phaenomena, s. Weber,
Aviens Phaenomena 3), steht der Vermutung einer Reminiszenz an diesen
Text nichts entgegen. Moglicherweise sollte man sich Shackleton Bailey,
Critical Notes 9 anschlieBen, der cinerosis vorschldgt, wodurch das proso-
dische Problem umgangen wiirde und dennoch die Beziehung zu Avien
und auch zur biblischen Parallele gewahrt bliebe. Der Fehler miifite dann in
einer Verschreibung von cinerosis zu cineris und in der Folge zu teneris
liegen. — Siccus imber 138t sich sonst nirgends belegen au3er in einer Homi-
liensammlung des 7. Jhdts. (,Eusebius Gallicanus® hom. 17, 1. 60; fiir das
Manna), imber fiir andere Niederschldge als Regen ist jedoch nicht unge-
brauchlich (fiir Hagel: LUCR. 6, 107; VERG. Aen. 8, 429; CoLUM. 10, 329;
fiir Schnee: VAL. FL. 6, 612 gelu magnoque incanuit imbre Caucasus).

V. 19:

(a nubibus) ponitur Ponere im Sinn von ,deorsum mittere, mandare
giu‘ (Forcellini p. 757 1 16) kann fiir Niederschldge (Schnee, Tau) verwen-
det werden: cf. SEN. Phoeniss. 370 Bruma ter posuit nives; meist jedoch als
PPP: HOR. carm. 3, 10, 7f. positas ut glaciet nives / puro numine luppiter;
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Ov. fast. 2, 72 posita sub nive terra latet; fast. 6, 200; PROP. 1, 8, 7. —
niveo tellus velatur amictu Zur Hexameterklausel velaX amictu: CATULL.
64, 266; VERG. Aen. 3, 545 u. a. (s. Schumann, Hexameterlexikon); be-
sonders nahe an Paulinus OV. fast. 3, 363 caput niveo velatus amictu
(Green, Poetry 48). — Die Metaphorik des ,Kleides* der Erde oder der Na-
tur bietet sich gerade fiir schneebedeckte Landschaften an, cf. CATULL. 63,
70 nive amicta loca; AVIEN. Arat. 1775 albenti nix terras vestit amictu (cf.
zu 18); fiir frithlingshafte Umgebung: AMBR. hex. 3, 8, 34 terra ... induit se
amictu viriditatis; CLAUD. 26, 167f. solutis / ver nivibus viridem monti
reparavit amictum. Zur Junktur niveus amictus cf. PRUD. Symm. 1, 546
niveum pietatis amictum. Das Bild des weilen Kleides erfiillt jedoch iiber
seine Funktion als poetisches Schmuckmittel hinaus auch symbolischen
Zweck: Dadurch, daB sie sich in ein schneeweilles Gewand hiillt, zeigt die
Erde in einer Art Analogie der Natur, daB3 Felix im Himmel dasselbe zuteil
wird, d. h. die Aufnahme unter die ,Weiligekleideten‘, also die Martyrer
und Heiligen der Apokalypse; ein Gewand weill wie Schnee trigt auch
Christus bei der Verkldrung (Marc. 9, 2). Mit diesem Bild wechselt die
Symbolik von der himmlischen Freude zur Heiligkeit und zum ewigen
Leben, was in den folgenden Versen deutlicher wird. Dafl Paulinus durch
die Metapher des ,,schneeweilen” Umhangs tatsdchlich auf Felix’ Auf-
nahme in den Himmel vorausweisen will, zeigt die Verwendung desselben
Bildes an einer spiteren Stelle des Gedichts: Engel nehmen den Heiligen in
Empfang (in einer typischen Adventus-Szene, 138—144) und verleihen ihm
(bzw. Gott verleiht ihm) eine weifle und eine rote corona sowie ein weilles
und ein rotes Kleid (zu deren Symbolik s. dort), 145-153: tum nivea sac-
rum caput ornavere corona, / sed tamen et roseam pater addidit iudice
Christo / purpureoque habitu niveos duplicavit amictus, / quod meritis
utrumque decus. Die weille Farbe kennzeichnet Paulinus jeweils durch das
Adjektiv niveus; die Verbindung niveus amictus iibernimmt er sogar wort-
lich; er stellt so mittels bewufter Wortwahl einen Fernbezug innerhalb des
Gedichtes her.

V. 20:

Der Text dieses Verses bereitete den Herausgebern Schwierigkeiten;
auch die Textgestalt, wie sie Hartel bietet (er erldutert seine Entscheidung
in Patristische Studien VI, 60), scheint mir sprachlich unausgewogen und
schwer verstindlich; ich denke jedoch, daB sich das Problem durch eine
geringfligige Anderung 16sen 14Bt. Uberliefert ist der Text in der Mehrzahl
der Handschriften (und zwar in den besseren) so, wie ihn Hartel {iber-
nimmt; G und R bieten, wie meist (s. Hartel, ibid. 48), eine Umschreibung



Kommentar 59

in Prosa: quia aeque nive tecta solum vel silva culmina colles cuncta senis
sancti canos testantur honores, die librigen Varianten kdnnen vernachlés-
sigt werden. Die lange, dem Anschein nach ungeordnete und unverstindli-
che Reihung von Substantiva hat wohl Chatelain (71) zur Konjektur aeque
tecta solum nive, silvae, culmina, colles: cuncta ... testantur veranlal3t;
klarer wird der Text dadurch nicht. Die neueren Editionen und Uberset-
zungen halten sich entweder an Hartel und umgehen das Problem durch
nicht ganz exakte Ubersetzung (Costanza, Antologia ,.e6 con la nivea co-
pertura del suolo, e con il niveo ornamento delle selve, dei colli e dei monti
attesta gli splendidi onori del santo vecchio®; Ruggiero, Ed. 1996 e
questa, coperta di neve, con il niveo ornamento del suolo, delle selve, dei
tetti dei colli attesta le candide glorie del santo vecchio®; Walsh: ,.the earth
thus covered with snow [its soil and woods, mountains and hills adorned
with it] bears witness to the snow-white distinctions accorded the ancient
saint“) oder iibernehmen Chatelains Konjektur (Ruggiero, Ubersetzung
209, Anm. 3). Eine sprachlich und metrisch (hinsichtlich der Zasuren)
glattere Aussage, scheint mir, kann man allein durch Versetzung des
Komma nach solum (statt nach fecta) und durch Auffassung von solum als
von tecta (mit tellus iibereingestimmtes Partizip) abhéngigem Accusativus
Graecus herstellen — die Ubersetzung von Costanza, der die Textgestalt
jedoch von Hartel tibernimmt, entspricht genau dieser Auffassung: Wir
erhalten dadurch zwei parallele, jeweils von einem auf fellus bezogenen
Partizip abhingige Charakterisierungen der schneebedeckten Landschaft,
wobei aus rhetorischen Griinden die einzelnen Teile der Landschaft aufge-
zihlt werden; die wortliche Ubersetzung lautet also: ,.die (sc. die Erde),
von Schnee in bezug auf den Boden bedeckt, von Schnee in bezug auf
Wailder, Anhdhen und Hiigel geschmiickt, ... bezeugt™ (zur Konstruktion
von comptus mit Acc. Graec., liberdies auf eine geographische Gegeben-
heit bezogen, cf. AVIEN. orb. terr. 663 Corcyra compta solum). Der Dichter
stellt dem Zuhorer also in zwei syntaktisch voneinander durch die Wieder-
aufnahme von nive getrennten Teilen zundchst, in leicht pleonastischer
Ausdrucksweise, ein Bild der schneebedeckten Erde im allgemeinen vor
Augen, danach lenkt er den Blick zu den Wéldern und Bergen der Umge-
bung (s. auch Hudson-Williams, Notes 456; Blomgren, De locis 115 fiihrt
als Argument neben der Anapher nive ... nive auch die Zisur an; s. ibid.
114, wo er c. 6, 257 ebenfalls aus Griinden der Versgliederung ein Komma
versetzt). — silvas culmina colles Aufgrund der Stellung zwischen zwei
auf die Landschaft bezogenen Begriffen (silvas, colles) mul} auch culmina
hier eine Naturgegebenheit, also ,Gipfel, Hiigel‘, bedeuten. — Zur Klausel
cf. CYPR. GALL. gen. 743 cum tumidi conscendit culmina collis.
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V. 21:

Zum Text: cuncta ... testantur stammt aus der schlechten Uberlieferung
der Codices G und R und gelangte von dort auch in die Handschrift T so-
wie in die editio princeps (s. Hartel, Patristische Studien VI, 60) und in die
PL-Edition. Zu der vorgeschlagenen Textgestalt des Verses 20 pallt aber
selbstverstindlich nur das besser iiberlieferte compta. — compta Comere
kann im spéteren Latein, d. h. zur Zeit Paulins und danach, in der Dichter-
sprache in {ibertragenem Sinn fiir Lebloses, insbesondere Landschaften,
Landstriche gebraucht werden; hinsichtlich Konstruktion und Inhalt fiir
vorliegende Stelle von Interesse ist vor allem AVIEN. orb. terr. 663 Corcyra
compta solum; ferner AUSON. Mos. 286 alternas comunt praetoria ripas;
ENNOD. carm. 1, 5, 48 Eridanus claris radiabat comptus arenis. — senis
sancti Dal} Paulinus Felix als senex bezeichnet, ist nicht blo Ausdruck der
Ehrwiirdigkeit und religidsen Vorbildhaftigkeit des Heiligen (s. Blaise,
Dict.: ,religieuse agée [nuance respectueuse]; cf. AUG. epist. 209, 3
sanctum senem, qui tunc primatum Numidiae gerebat), wiewohl die ,,nu-
ance respectueuse” deutlich mitzuhoren ist; Felix starb ndmlich tatséchlich
hochbetagt, wie Paulinus selbst am Ende der irdischen Biographie des
Heiligen berichtet: c. 16, 297-299 hac vivens pietate deo maturus et aevi /
et meriti plenis clausit sua saecla diebus / mutavitque piae, non clausit
saecula vitae. — canos testatur honores Das Adjektiv canus zeigt einmal
mehr das ,,Schillern” der gesamten Passage zwischen eigentlicher und
iibertragener Bedeutung: Als Attribut zu honores kann es selbstverstind-
lich nur tibertragen und im Hinblick auf die Aufnahme des Heiligen unter
die candidati gemeint sein, der Dichter wihlt den Ausdruck aber sicherlich
mit Bedacht auf die Ekphrase der verschneiten Landschaft, denn canus ist
geradezu stehendes Epitheton von nix, pruina u. a. (s. ThIL III 296, 35-53,
z. B. LUCR. 3, 21; SEN. Phaedr. 935; HOR. sat. 2, 5, 41). Die Verbindung
cani honores findet sich sonst nur bei CASSIOD. var. 3, 5, 32; man kann
sich jedoch an Wendungen wie das biblische cani ... sunt sensus hominum
(Sap. 4, 8) oder FRONTO p. 41, 26 N. (erste Belegstelle fiir canus als ,,animi
maturus) consilium canum et grave; PAUL. NOL. c. 28, 176 prudentia
cana erinnert fithlen. Auch zur Charakterisierung des Felix als senex fligt
sich das Adjektiv canus, das oft zur Bezeichnung weilen Haars dient, vor-
ziiglich: cf. Ov. met. 8, 8-10 cui splendidus ostro / inter honoratos medio-
que in vertice canos / crinis inhaerebat (dort dient die canities ebenfalls als
Ausdruck von honor). — Zur Klausel testa(n)tur honores/em cf. STAT.
Theb. 6, 127 pios testantur honores; SIL. Pun. 16, 585; AVIEN. Arat. 198;
ANTH. LAT. 2,2, 1273, 5.
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V. 22-24:

Sprachlich, klanglich und inhaltlich cf. c. 31, 549f. (Consolatio iiber
den Tod des Celsus): certa fides illa superum regione potiri, / ignea
qua sanctos protegit ara dei. — Eine Parallele zu 22/23 findet sich auch in
— allerdings zeitlich lange nach Paulinus angesiedelten — liturgischen Ge-
beten fiir Verstorbene: cf. GELAS. lib. sacram. (7. Jhdt.) I1I, 104 in pacis ac
lucis regione; SACRAM. GREGOR. (8. Jhdt.) 225, 1 pacis ac lucis regione.
Da solche Texte iiber die Jahrhunderte hinweg oft nur geringfiigig verén-
dert wurden, ist es nicht undenkbar, daf} Paulinus auf eine schon zu seiner
Zeit gebrauchliche Gebetsformel Bezug nimmt.

V. 22:

Nun stellt Paulinus explizit einen Zusammenhang zwischen dem &uf3e-
ren Glanz der Winterlandschaft und dem des ewigen Lebens her. — ange-
lica ... luce ... pace Das ewige Leben im Himmel wird bereits im Neuen
Testament mit dem Leben der Engel gleichgesetzt (,Engel‘, RAC 5, 158-
160): Matth. 22, 30 sed sunt (erunt) sicut angeli dei in caelo; cf. auch
CLEM. ALEX. paed. 2, 10, 100, 3; LACT. inst. 7, 26, 5; AMBR. in Luc. 7,
126. 129; ayyehikog Biog, fir gewohnlich Umschreibung fiir das Monchs-
leben, und &hnliche Begriffe in Verbindung mit demselben Adjektiv kon-
nen auch zum ewigen Leben in Beziehung gesetzt werden (cf. EUSEB.
CAES. vita Const. 3, 46 p. 97, 10 PG 20, 1105D; Acta Philippi 144 p. 87,
2), das lateinische Lehnwort angelicus kann dementsprechend auch im
Hinblick auf das ewige Leben gebraucht werden, cf. AUG. civ. 13, 1 D.
angelica immortalis et beata aeternitas; PROSP. in psalm. 136, 1 ad
patriam caelestem angelicamque; die Verbindung angelica lux auch bei
AUG. bapt. 2, 5, 6 p. 181, 17f. (verf. 404) (Cyprianus ... ) per martyrii
confessionem pervenit ad angelicam lucem; bei Paulinus cf. c. 6, 318 no-
minis angelici tu participatus honore?; c. 31, 40 spiritus angelico vectus
abit gremio; c. 33, 70 ille autem angelicis manibus per nubila raptus. Pau-
linus bewegt sich mit dem Bild vom himmlischen Glanz der Engel, den der
Christ, insbesondere aber der Mértyrer (EUSEB. mart. Pal. 6. 13), im Jen-
seits erlangen wird, im Rahmen konventioneller Vorstellungen: ACT. Petr.
16 (17) évdedupévol ... Evdvua ayyélwv dwtetvidv; HIER. epist. 75, 2, 4
angelico splendore decorati. Zur Rolle der Engel beim Tod von Heiligen
und Mértyrern s. o. zu 14. — Wie schon mehrere Begriffe dieser Passage, so
148t auch /ux, hier natiirlich stellvertretend fiir das ewige Leben, den Bezug
zur Ekphrase der hellen, weigldnzenden Schneelandschaft erkennen. Bib-
lische Grundlage der christlichen Symbolik ,Licht® fiir ,Leben* ist vor al-
lem Johannes (1, 4 vita erat lux hominum; 8, 12 lumen vitae). Auch in der
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heidnischen Philosophie konnte das jenseitige Leben bereits durch die
Metaphorik des Lichtes versinnbildlicht werden (s. ThIL VII 2, 1908, 72—
79): z. B. SEN. dial. 6, 25, 2 (parens tuus apud felices animas) nepotem
suum ... adplicat sibi nova luce gaudentem; christlich z. B. bei TERT. anim.
53 p. 386, 23f. (anima) erumpit in apertum ad meram et puram et suam
lucem; PRUD. ham. 965 [ux inmensa; Symm. 2, 485 lux inmensa vocat,
factorem noscite vestrum; GENNAD. dogm. 62 ut ... in beatitudinis luce
persisterent (angeli). — docent Subjekt ist (quae ...) vellera (24, s. dort).
— et luce et pace potiri Zur Klausel cf. LUCAN. 4, 385 pace potitos; ANTH.
LAT. 2, 1, 278, 2 pace potimur; die Junktur luce potiri bei LACT. inst. 1, 11,
6 luce ... potiti. — Pace potiri erinnert an die iiblichen Formeln auf
Grabinschriften, z. B. in pace abiit, obiit in pace, requiescat in pace (.
ILCV 2816, 2885 u.v.a.; biblische Grundlage ist gen. 15, 15 in pace se-
pultus). — Potiri mufl durative Bedeutung haben (s. ThIL X 2, 328, 37
compotem esse, possidere, tenere), daher der Prisensinfinitiv (anstelle des
— metrisch gleichwertigen — potitum); angelegt ist diese Verwendungs-
weise bereits in klassischem Latein (CIC. Tusc. 4, 66 in eis ipsis [divitiis,
voluptatibus sim.] potiundis exultans gestiensque laetitia turpis est; SEN.
Phaedr. 501f. rure vacuo potitur et aperto aethere / innocuus errat); ein-
deutiger in spéterer Zeit (SUET. Cal. 35, 3 multos iam annos potiretur sa-
cerdotio; PROSP. chron. I p. 475, 1322 [pace] non diu potiri); potiri ndhert
sich semantisch mit der Zeit dem gleich konstruierten frui und uti an, so
daB es auch zur Ubersetzung von griech. &mohavewv herangezogen werden
kann (CASSIOD. los. antiq. 8, 286 [provincia] pace potita est annis decem).

V.23:

clarum Das Felix zugedachte Adjektiv eignet sich in seiner Doppel-
deutigkeit wiederum vorziiglich zum Ausdruck der Natursymbolik: Die
Helligkeit der Natur dient als Beweis fiir die dignitas (21 honorem) des
Heiligen, direkt in den Himmel gelangt zu sein. Auch in letzterem Zusam-
menhang ist clarus in der Hagiographie, vor allem bei Prudentius, ein
durchaus iiblicher Begriff: PRUD. perist. 1, 66 clara nos hinc angelorum
iam vocant stipendia; perist. 2, 275f. sed purpurantibus stolis / clari et
coronis aureis; perist. 4, 33 Barchinon claro Cucufate freta. — clarus in
bezug auf das christliche Jenseits: FIRM. err. 25, 4 deus Abrahae clarius a
caeli sideribus promiserat regnum; AUG. civ. 20, 28 clara ac sempiterna
beatitudine perfruantur. Paulinus hat hier die Charakterisierung des Jen-
seits auf Felix selbst libertragen. — placida ... in regione piorum Zur
christlichen Terminologie fiir den Himmel als Ort der Seligen s. ,Himmel*,
RAC 15, 201f.,; zu Paulinus” Wortschatz in diesem Bereich: Green, Poetry
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751f., z. B. regio superum c. 31, 549; regio superna c. 21, 641; sedes pio-
rum epist. 32, 6 p. 281, 4. Ahnlich bezeichnet Damasus, dessen Schriften
Paulinus kennt (Green, Poetry 39. 52), an zwei Stellen den Himmel: carm.
25, 5; 43, 5 Ferrua regna piorum; bei Paulinus cf. c. 31, 34 adsociata piis
vivere conciliis (was auf VERG. Aen. 5, 734f. piorum / concilia anspielen
diirfte). All diese Wendungen gehen von psalm. 114, 9 aus: in regione
vivorum. Paulinus bezeichnet damit den jenseitigen Aufenthaltsort der
Heiligen, die ja nach der Ansicht, die sich seit dem 3. Jhdt. allgemein
durchgesetzt hatte, zum Unterschied von den ,gewohnlichen® Verstorbenen
unmittelbar nach ihrem Tod die jenseitige Seligkeit erlangten (s.
,Heiligenverehrung 1°, RAC 14, 113f). Pius kann in Paulinus’ Sprach-
gebrauch, gerade im Genetiv Plural am HexameterschluB3, aus metrischen
Griinden als Ersatz von sanctus dienen (Kraus, Poetische Sprache 41; z. B.
c. 19, 18. 313). — Die Junktur placida regio fir den Himmel bzw. einen
Teil davon findet sich auch bei VAL. FL. 2, 118f. ... placidis regionibus
arcet / aetheris. — Zwar konnen sowohl placidus (TERT. scorp. 12 p. 173,
25 placidum quiescunt) als auch pius (AMBR. Isaac 4, 37 animae piorum)
als auch regio (s. 0.) in Zusammenhang mit dem christlichen Jenseits ge-
braucht werden, der gesamte Vers macht jedoch, im Vergleich zu dem
vorangegangenen mit dem christlichen Terminus angelicus, den Eindruck
einer antikisierenden poetischen Umschreibung: cf. zu regio als
,Himmelsgegend® CIC. Arat. 256 (22) summa ab regione Aquilonis; VERG.
Aen. 8, 528 caeli in regione serena . a.; zu pii als ,Elysii manes* OV. met.
11, 62f. quaerensque per arva piorum / invenit Eurydicen; CIC. Phil. 14,
12, 32 qui extremum spiritum in victoria effudistis, piorum estis sedem et
locum consecuti.

V. 24:

Hartel konjiziert qua anstelle des einhellig {iberlieferten, auf vellera zu
beziehenden Relativpronomens qgu(a)e. Alle neueren Editoren und Uber-
setzer haben sich dem angeschlossen; dennoch halte ich die Konjektur
weder fiir notwendig noch fiir sinnvoll. Zunéchst auf der Ebene der Syntax:
Wenn Vers 24 eine Ortsangabe (in regione .../ qua) und nicht einen Sub-
jektsatz darstellt, fehlt — auch in Hartels Text — ein Subjekt zu docent (22),
das nur durch Ubernahme des schlecht iiberlieferten Textes cuncta ...
testantur (21) zu gewinnen wire; die Ubersetzer umgehen das Problem.
Auch inhaltlich scheint mir der {iberlieferte Wortlaut den Intentionen der
vorliegenden Passage angemessener: Es ist ja die Absicht des Dichters,
sichtbare Gegebenheiten der Natur als Zeichen fiir unsichtbare iibernatiirli-
che Gegebenheiten darzustellen. Daher ist es sinnvoller, wenn er am Ende
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der Ekphrase die Symbole in der Natur noch einmal als solche deutlich
macht, indem er sie personifiziert die Zuhdrer belehren (docent) 1aBt.
Nimmt man qua in den Text, ergibt sich erstens eine Unschérfe durch
nunmehr zwei nebeneinanderstehende Ortsangaben, qua und tacito caelo;
zweitens ist die Annahme wenig wahrscheinlich, da3 es Paulinus darum
ging, den Ort festzulegen, an/von dem die Flocken vom/am Himmel
schweben. Wichtig ist ihm ja, die auf die Erde gelangten Flocken zu inter-
pretieren. — Was Hartel zu der Konjektur bewogen hat, erldutert er nir-
gends; es ist jedoch vorstellbar, dafl er sich von der oben angefiihrten Pa-
rallelstelle in Paulinus’ eigenem Werk hat leiten lassen: c. 31, 549f. certa
fides illa superum regione potiri, / ignea qua sanctos protegit ara dei.
Einen einheitlich iiberlieferten, sinnvollen Text aufgrund eines moglichen
Selbstzitates zu dndern ist jedoch methodisch nicht gerechtfertigt. — lactea
... vellera Paulinus bedient sich zur Beschreibung der Schneeflocken einer
kithnen Kombination zweier Metaphern. Tertium comparationis fiir deren
erste (vellera) ist das flockige Erscheinungsbild frisch geschorener Schaf-
wolle. Sprachliches Vorbild wird wohl MART. 4, 3, 1 densum tacitarum
(cf. tacito ... caelo) vellus aquarum sein. In Form eines Vergleichs finden
wir das gleiche Bild in der Bibel: psalm. 147, 16 qui dat nivem sicut lanam
und apoc. 1, 14 tamquam lana alba, tamquam nix. Zu dem ungewo6hnli-
chen Ausdruck fiir ,Schnee(flocken)‘ setzt Paulinus ein Adjektiv mit einer
weiteren ungebrauchlichen Charakterisierung des Schnees: lacteus. Ter-
tium comparationis ist die Farbe beider Substanzen. Der Vergleich ist le-
diglich in umgekehrter Form (Vergleich der Milch mit Schnee) belegt:
VERG. ecl. 2, 20 nivei quam lactis abundans; OV. met. 13, 829 lac mihi
semper adest niveum; fast. 4, 151; fast. 4, 780. Mdoglicherweise hat die
Wahl des Adjektivs lacteus mit der alten Vorstellung von der Milchstral3e
als Weg der Seele in den Tod bzw. als Aufenthaltsort der Seele zu tun (s.
,Milchstrale‘, RE VII 1, 563f.; in der christlichen Dichtung wurde diese
Vorstellung besonders forciert, cf. PRUD. perist. 14, 93; bei Paulinus er-
scheint die MilchstraBBe in c. 14, 48 laetum plaga cingere lactea caelum
ebenfalls als Teil der kosmischen Sympathie am Felixtag). — tacito la-
buntur ... caelo Hinsichtlich der Formulierung scheint ein Vergilvers Pate
gestanden zu sein (VERG. Aen. 3, 515 sidera cuncta notat tacito labentia
caelo), der aber etwas anderes bedeutet, da dort labi als ,iiber den Himmel
gleiten® zu verstehen ist, wahrend Paulinus das Simplex anstelle des Kom-
positums delabi setzt, um damit das Herabfallen der Schneeflocken zu
bezeichnen. — Das Verbum /abi fiir Niederschldge bietet sich besonders
fiir das langsame, sanfte Herabschweben von Schneeflocken an, 146t sich
aber in dieser Verbindung sonst nicht belegen, allerdings fiir andere Arten
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von Niederschlidgen: SEN. epist. 90, 16 pluviis per devexa labentibus; PLIN.
nat. 17, 222 lapsa persidit (pruina); PS.RUFIN. in Am. 9, 6 lapso de nubi-
bus imbre. — Dal} der Himmel — personifiziert — als tacitum bezeichnet
wird, ist unmittelbar einsichtig, denn bei Schneefall werden samtliche Ge-
rdusche in der Natur nur geddmpft wahrgenommen.

V. 25-28:

Deutlich markiert durch eine Apostrophe an Christus bricht Paulinus
die umfangreiche Ekphrase ab und setzt mit einer Bitte an Christus um
Inspiration neu ein. Das kurze Gebet tragt wesentliche Charakteristika
eines Hymnus (nach Norden, Agnostos Theos 143ff.): Epiklesen (Christe
deus Felicis, sermo deus, sapientia), Bitte (ades, da, da), hymnische Be-
griindung der Bitte (27/28) mit namque (dazu s. Norden, op. cit. 152f.
157), anaphorisches Possessiv- und Personalpronomen (tuas, tua, tui). Die
Inspirationsbitte, ein Element der heidnischen Dichtung, ist hier in allen
ihren Teilen verchristlicht. Mit der Bitte stellt Paulinus eine Verbindung
zum ersten Gedicht der ,Vita Felicis (c. 15 und 16) her: cf. c. 15, 45-51
(die Anrede wendet sich ebenfalls an Christus) da verbum de fonte tuo, tua
non queo fari / te sine; namque tui laus martyris et tua laus est .../ (50)
quare ades, ut duce te repetens ab origine pergam / Felicem narrare tuum
... (s. auch zu 71 repetens ab origine). Zu den Gebeten in den Gedichten
des Paulinus s. Guttilla, Preghiere e invocazioni; zu diesem Gebet: 118ff.

V. 25:

Christe deus Felicis Die Anrufung Christi als Inspirationsgottheit ist
ein wesentliches Element der christlichen Dichtung des Paulinus (zur
christlichen Inspirationstopik allgemein s. Curtius, Europédische Literatur
242f.; im speziellen zu Paulinus Green, Poetry 18; Junod-Ammerbauer,
Poéte chrétien 22ff.; Kohlwes, Christliche Dichtung 81ff. 159ff.; Skeb,
Christo vivere 1871f.); cf. c. 15, 32 carminis incentor Christus mihi (Kon-
trastierung von Avien, Arat. 1 carminis incentor mihi luppiter; cf. Junod-
Ammerbauer, Poé¢te chrétien 25f.). — Fiir die Gleichsetzung von Christus
mit deus nennt Skeb, Christo vivere 223, Anm. 154 bei Paulinus 26 Beleg-
stellen; zumal als Asyndeton gebraucht Paulinus diese Verbindung mehr-
mals (c. 17, 91; c. 18, 103; c. 22, 68; c. 25, 3 ebenfalls die Anrede Christe
deus; cf. Green, Poetry 61f. 67; Ruggiero, Cantore di Cristo 48f.). Skeb
(ibid. 224, Anm. 162) weist auf die Moglichkeit antiarianischer Tendenzen
in dieser Gleichsetzung hin, ich glaube allerdings nicht, da3 Paulinus sol-
che Absichten verfolgt, da er sich in dogmatischen Fragen im allgemeinen
nicht engagierte (s. Lienhard, Monasticism 141). Christe deus (oder in
umgekehrter Reihenfolge) als Anrede findet sich mehrmals bei Prudentius
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und Paulinus: PRUD. cath. 4, 101 in te, Christe deus, loguemur unum; ham.
931 o dee cunctiparens, animae dator, o dee Christe; perist. 7, 85 pro te,
Christe deus, mori; PAUL. NOL. ¢. 25, 3; ¢. 27, 639 (ebenfalls am Versbe-
ginn). — Deus Felicis nennt Paulinus Christus aufgrund der traditionellen
Auffassung, dal zwischen Christus und Heiligen / Mértyrern, die ja Christi
Gottlichkeit bezeugen, eine besonders enge Beziehung besteht (s. ,Christus
II°, RAC 2, 1260f.; LThK 7, 128): Die Heiligen bringen (vgl. Darstellun-
gen der bildenden Kunst, z. B. S. Apollinare Nuovo in Ravenna) Christus
mit verhiillten Handen das aurum coronarium dar, sie erhalten von ihm die
corona als Siegespreis; schlieBlich — und das ist wohl fiir Paulinus der
entscheidende Gedanke, der in seinen Gedichten immer wieder durch-
scheint, z. B. auch im AbschluBlvers des Inspirationsgebetes, tua namque
tui sunt gloria sancti — ist Christus der eigentliche Urheber aller Wunder,
die ein Heiliger wirkt (s. Iannicelli, Deus operatus est). Die Formulierung
macht Christus geradezu zum personlichen Schutzgott des heiligen Felix,
cf. auch die ausfiihrlichere Partie in c. 26, 380-383 ille deus Danielis et ille
trium puerorum / Felicis deus ipse deus nec se minor ipse est / in sancto
Felice deus, per quem bona dona / et medicas exercet opes terraque mari-
que; cf. auch c. 20, 248 deus ipse, Petri deus et Felicis. Muster dafiir ist die
alttestamentliche Selbstvorstellung Jahwes vor Moses (exod. 3, 6.15.16):
deus Abraham deus Isaac deus lacob. DaBl Christus gerade mit dieser
Epiklese angerufen wird, hat Funktion: Durch sein Naheverhiltnis zu und
seine Fiirsorge fiir Felix ist er besonders berufen, ein Gedicht iiber dessen
Taten und zu dessen Ehren zu inspirieren. — ades Terminus technicus des
heidnischen Hymnus (s. Guttilla, Preghiere ¢ invocazioni 119), im beson-
deren des Uuvog kAntikdg, fiir die Bitte um Epiphanie und hilfreiche Pré-
senz des Gottes; cf. CATULL. 62, 5; VERG. georg. 1, 17f. (so wie hier Bitte
an einen Gott um Beistand beim Verfassen eines literarischen Werkes);
Aen. 3, 116; in christlichen Gebeten SACRAM. LEON. p. 2, 13 adesto, Deus
noster, famulis tuis; ibid. p. 10, 13 adsit, Domine, misericordia tua populo;
bei Paulinus c. 15, 50 quare ades, ut duce te repetens ab origine pergam /
Felicem narrare tuum — dort driickt Paulinus die personliche Beziehung
zwischen Christus und Heiligem mittels des Possessivpronomens fuum aus.
— da nunc mihi verbum cf. c. 15, 45 (s. 0.). Mit der Inspirationsbitte da
verbum, die nicht der traditionellen heidnisch-antiken Formulierung sol-
cher Bitten entspricht, stellt sich der Dichter einerseits in biblische Tradi-
tion, cf. psalm. 67, 12 (iuxta LXX) dominus dabit verbum evangelizantibus
virtute multa, vor allem aber 148t er in der Wortwahl seinen Inspi-
rationsgott in Erscheinung treten, Christus, den géttlichen Adyog, den er im
folgenden, passend zur Bitte um verbum, mit der Epiklese sermo bedenkt



Kommentar 67

(zu den lateinischen Ubersetzungen des griechischen A6yog s. Mohrmann,
Etudes II, 71; II1, 109. 140). Christe, verbum und sermo stehen so jeweils
an exponierten Stellen am Versbeginn oder -schluB. Den Gedanken, daf3
Christus als Adyog der Inspirator seiner Dichtung ist, formuliert Paulinus
Ofter, cf. c. 15, 32-34; c. 21, 672f. da nunc mihi, Felix, / a domino exorans
verbo mihi currere verbum; c. 23, 27 adnue, fons verbi, verbum deus. Zum
Konzept verbum/Verbum, eloquentia/Christus, einem Standardthema
christlicher Literatur, zumal von Prodmien, s. Curtius, Europiische
Literatur 287f., Anm. 3; Thraede, Prudentius 70; Infantia 364f.; Junod-
Ammerbauer, Po¢te chrétien 37ff.; Kohlwes, Christliche Dichtung 174f.;
Skeb, Christo vivere 188 mit Anm. 511; Salvatore, Aspetto biblico 10,
Anm. 14. Beispiele: HIER. epist. 1, 1 neque eum posse verba deficere, qui
credidisset in verbo; AMBR. virg. 1, 1; vgl. auch die Hieronymusprologe in
Abc. 2, 21; in Os. 3; in Abd.; in Mich. 2; in Zach. 2.

V. 26:

sermo deus sermo ist gegeniiber verbum die éltere, in Nordafrika zu-
nichst vorherrschende Ubersetzung des griechischen Begriffs Adyoc von
Ioh. 1, 1 (s. Mohrmann, Etudes II, 27. 71; III, 109. 140 u. a.; z. B. bei
CYPR. idol. 11; unit. eccl. 21), der Christus als das von Gott ausgespro-
chene Wort (Adyog mpodopikdc) und damit als den Schopfungsmittler in-
terpretiert (TERT. adv. Prax. 7 ipse sermo speciem et ornatum suum sumit,
sonum et vocem cum dicit deus: fiat lux). Die christliche Dichtung bediente
sich dieser Ubersetzung auch dann noch gerne, als sich lingst verbum
durchgesetzt hatte: cf. PRUD. cath. 3, 141 fit caro vivida sermo patris; cath.
6, 3; apoth. 155f.; bei Paulinus in c. 25, 97 sermo dei; Ofter allerdings ge-
braucht Paulinus den iiblichen Begriff verbum (Green, Poetry 68). — sa-
pientia Zur zweiten gottlichen Person als sapientia cf. epist. 11, 2; epist.
16, 6; c. 22, 85; c. 22, 135; c. 23, 296; c. 28, 312 u. a. Die Gleichung
Christi mit der alttestamentlichen codio (Aoyog évdidbetog im Gegensatz
zu sermo / verbum, dem Aoyog mpodopikdg) geht auf I Cor. 1, 24, Christum
dei virtutem et dei sapientiam, zuriick und hat in der christlichen Literatur
weite Verbreitung gefunden: z. B. PRUD. apoth. praef. 2 corde patris genita
est sapientia; AUG. gen. ad litt. imperf. 1 p. 459, 16 u. a. — Bei beiden
Epiklesen geht es Paulinus nicht um Theologisches, um die Darstellung der
Aspekte Christi als Adyog évdidBetog bzw. Aoyog mpodopikodg — theologi-
sche Erdrterungen und Spekulationen interessierten ihn kaum —, sondern
einzig und allein um dessen in diesen Epiklesen zum Ausdruck kommende
Féhigkeit zur Inspiration eines christlichen Literaturwerkes, wobei sermo
und sapientia eine untrennbare Verbindung eingehen. Ich glaube nicht (wie
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Fabre, Amiti¢ 105, Anm. 2 ausfiihrt), dal der zweite Teil der Bitte nur als
eine Art Fiillsel um der Symmetrie sermo — sapientia willen existiert; Bitte
um ,grace intellectuelle’ im Sinne theologischer oder dogmatischer Er-
kenntnis ist er allerdings tatséchlich nicht, hierin stimme ich Fabre zu. Es
scheint sich aber um eine Art von Hendiadyoin zu handeln: Paulinus bittet
um die intellektuelle Fahigkeit, ein gelungenes Gedicht zu verfassen; ver-
bum und (perspicua) mens sind dazu beide unabdingbar notwendig. —
perspicuam ... mentem Perspicuus ist Terminus technicus der Rhetorik
und bezeichnet als solcher die Klarheit und Verstdndlichkeit einer Rede
bzw. Argumentation, cf. RHET. Her. 1, 16 ut ... perspicuam rationem exor-
diorum haberemus; CIC. de orat. 2, 329 erit ... perspicua narratio, si verbis
usitatis, si ordine temporum servato ... narrabitur; QUINT. 4, 2, 31 neque
refert an pro lucida perspicuam (narrandi rationem) dicamus; QUINT. 8, 1,
1. Hier allerdings muf3 das Adjektiv in aktiver Bedeutung, etwa gleichbe-
deutend mit perspicax (,alles durchschauend, klar sehend®, also ,gib mir
klare Einsicht‘), aufgefalit werden. Belege dafiir gibt es nicht eben zahl-
reich, und zwar erst in der Spidtantike und nur in christlicher Literatur:
AUG. civ. 2, 1 ratio perspicua veritatis; CASSIOD. inst. 5 c. 1116 B quando
perspicuo corde conspexit. Die Jklare Einsicht® ist jedoch nicht allein in-
tellektuell zu verstehen, sie meint ebenso die richtige ,Gesinnung‘, man
vergleiche etwa 214: die Witwe wird e pretio mentis beurteilt.

V.27:

cf. c. 15, 45f. (s. 0.) — non opis humanae facundia Ruggiero schlief3t
sich sowohl in seiner Ubersetzung als auch in der Edition dem Text der
Editio princeps an, die anstelle des in allen von Hartel herangezogenen
Codices tiiberlieferten facundia (mit Ausnahme von Q: fecundia, was of-
fenkundig auf Textverderbnis beruht) das Adverb facunde konjiziert,
ebenso Costanza. Die Konjektur rdumt die Schwierigkeiten aus dem Weg,
die sich bei der Erkldrung der Konstruktion des Satzes ergeben. Allerdings
ergeben sich auch mit dem iiberlieferten Wortlaut keine unldsbaren syn-
taktischen Probleme. Es bieten sich zwei Mdglichkeiten, den tiberlieferten
Text aufzufassen: Entweder kann opis humanae (sc. est) als possessiver
Genetiv verstanden werden (etwa: ,liegt nicht im Bereich menschlicher Fa-
higkeit, Macht*), das Subjekt facundia hitte als erkldrendes Attribut einen
Infinitiv bei sich. Ein von einem Substantiv abhéngiger Infinitiv anstelle
klassischen Genetivs des Gerundiums oder Gerundivs ist nicht unbedingt
anstoBig, Paulinus verwendet diese fiir dichterische Texte evidentermafen
bequemere Konstruktion ofter (cf. zu 1 lex ... celebrare). Fiir diese Auffas-
sung spricht, da3 die Wendung (non) opis est (eventuell mit Attribut zu
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opis) sehr iblich ist: VERG. Aen. 1, 601 (grates persolvere) non opis est
nostrae; L1v. 10, 29, 1 vix humanae ... opis videri pugna potuit, AUSON.
grat. act. 1 quod ... nostrae opis est, gratias ago;, SULP. SEV. chron. 2, 2, 2
non esse id humanae opis; AMBR. spir. 1 prol. 18 p. 24, 174 neque enim
humanae opis est divina conferre, sed tuum, Domine, munus et patris est —
die Aussage der zuletzt genannten Stelle stimmt mit der vorliegenden in-
haltlich iiberein, sie stammt ebenfalls aus dem Bereich der Exordialtopik
(im tbrigen ist die Beniitzung von Ambrosius’ de spiritu sancto durch
Paulinus erwiesen; s. Lienhard, Monasticism 27 mit Anm. 24; zum Ver-
héltnis Paulinus — Ambrosius s. auch Acconci, Ambrogio 94ff.). In diesem
Sinn versteht auch Walsh den Satz: ,,eloquent ability to sing Your praises
lies not within man’s resources™. Man kann aber opis humanae auch als
von facundia abhingigen Genetivus explicativus auffassen; vom ganzen
Ausdruck, zu dem wiederum die Kopula zu ergénzen wire, miiite nun die
Infinitivkonstruktion abhingen (,es ist nicht eine menschlicher Fihigkeit
zukommende Beredsamkeit, dein Lob zu singen‘). Zu opis (ev. mit Attri-
but) als explikativem Genetiv zu einem Substantiv cf. VERG. Aen. &, 377
non ... auxilium ..., non arma ... artis opisque tuae; RUT. NAM. 2, 52 Sibyl-
linae fata ... opis; LEO M. serm. 3, 2 apostolicae opis munimen; schlieSlich
bei Paulinus selbst epist. 12, 3 p. 75, 12 omnem humanae opis medelam.
Die Entscheidung ist nicht einfach, da beide Moglichkeiten grammatika-
lisch und inhaltlich vertretbar sind, leichte Priaferenzen wiirde ich jedoch
fiir die zuletzt genannte zeigen, einerseits, da sich fiir hzumanae opis abhin-
gig von einem Substantiv eine Parallele im Sprachgebrauch des Autors
selbst beibringen 148t (epist. 12, 3), andererseits, weil sich dieses Textver-
standnis meines Erachtens aus dem Duktus des Lesens bzw. Horens
zwangloser ergibt. — Zur Junktur opis humanae bei Paulinus cf. auch c. 16,
195 nil opis humanae indiguum. — dicere laudes Mit der Klausel, die
ausgehend von VERG. ecl. 6, 6f. namque super tibi erunt, qui dicere laudes
/ Vare tuas cupiant poetisches Allgemeingut wurde (cf. HOR. carm. saec.
76; OV. ars 2, 739; TIB. 1, 3, 31 u. a.), setzt Paulinus ein weiteres deutli-
ches Zeichen betreffend das literarische Genus seines Gedichtes: laudes
(cf. auch 68) im Sinne von laudatio (s. ThIL VII 2, 1063, 43—1064, 32) ist
Terminus technicus fiir die Gattung der Panegyrik (RHET. Her. 3, 6, 10
demonstrativum genus ... dividitur in laudem et vituperationem; s. die
Werktitel laus Pisonis, laudes Iustini, de laudibus dei u. i.; Paulinus’ 6.
Gedicht tragt den Titel Laus sancti lohannis) und als christliche Panegyri-
ken lassen sich Paulinus’ Carmina natalicia unter anderem auffassen. Mit
weltlichen Herrscher- oder Beamtenpanegyriken verbindet die Gedichte
auf Felix unter anderem die Praxis des 6ffentlichen Vortrags vor Publikum.
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Paulinus verchristlichte das Genus, indem er den weltlichen Wiirdentrager
durch einen Heiligen ersetzte. Wenn auch, wie erwihnt, die Klausel dicere
laudes weite Verbreitung gefunden hat, so diirfte dennoch klar sein, daf} es
die oben zitierte Vergilstelle ist, auf die sich Paulinus unmittelbar bezieht:
Das Zitat stammt aus Vergils Eklogen — Paulinus’ c. 18 ist unter anderem
in bukolischem Milieu angesiedelt; auch Vergil gebraucht an der zitierten
Stelle den Begriff /audes terminologisch fiir ,Panegyrik‘. Als Triger pane-
gyrischer Aussagen fungierte das Genus der Bukolik schon von seinem
Archegeten Theokrit an, infolgedessen bilden Heiligenlob und bukolischer
Rahmen bei Paulinus eine Einheit.

V. 28:

posse tuas Das starke Enjambement hebt sowohl die Abhéngigkeit der
Féahigkeit (posse) zum Gotteslob von goéttlichem Beistand als auch die
Tatsache, daB es sich um Christi Lob (fuas) handelt, auffillig hervor.
Letzteres mag nach der Themenangabe des Gedichts (3 und 5-7: ,Felix und
seine merita will ich besingen‘) erstaunlich erscheinen, die Erkldrung folgt
jedoch sogleich im zweiten Teil des Verses. — namque Hymnische Be-
griindung (cf. z. B. HOR. carm. 3, 11, 1; Norden, Agnostos Theos 152f.
157; Liver, Sakralsprache 260ff.), allerdings mit Unterschieden zum iibli-
chen Gebrauch: In heidnischen Goétterhymnen verbindet sich mit der Be-
griindung fiir gewohnlich ein Hinweis auf frithere Leistungen des Gottes;
auerdem kann der namgque-Satz, betrachtet man den unmittelbaren Kon-
text, wohl nicht die Bitte erkldren; vielmehr scheint sich namque lediglich
auf das unmittelbar Zunichststehende zu beziehen, fuas (laudes): Christi
Lob wird das folgende Gedicht deswegen sein, weil die Heiligen Christi
gloria dienen. — Paulinus nimmt mit der Begriindung sprachlich und in-
haltlich wiederum auf das erste Gedicht der Vita Felicis Bezug: c. 15, 46
namque tui laus martyris et tua laus est, macht also deutlich, dal3 er c. 18
als mit c. 15 (und 16) eng zusammengehorig gelesen wissen will. — zui ...
sancti Mittels des Possessivpronomens nimmt Paulinus den Gedanken der
engen Verbundenheit Christi mit den Heiligen, den er bereits am Beginn
des Gebetes (25 Christe deus Felicis) ausgesprochen hatte, wieder auf. —
tua ... gloria Zum Text: Anstelle von gloria iiberliefern die beiden be-
kanntermafen schlechten (Hartel, Patristische Studien VI, 48f.) Hand-
schriften G und R, an die sich die Editio princeps sowie die PL-Edition
anlehnen, gaudia, alle modernen Ausgaben folgen Hartel. Neben der evi-
dent besseren Uberlieferung sprechen auch inhaltliche Griinde fiir diese
klare Entscheidung: Sinn ergidbe zwar die Aussage ,die Heiligen sind
Christi Freude® (s. den Einleitungsteil des Gedichtes, der ausfiihrlich von
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der Freude iiber Felix im Himmel handelt) auch, etwa wenn man an I
Thess. 2, 20 vos enim estis gloria nostra et gaudium denkt, doch liegt es
wohl nédher, im Zusammenhang mit der Ankiindigung eines Panegyrikus
(laudes) an Christi gloria zu denken. Die Auffassung, dafl die Heiligen und
im besonderen die Mértyrer zu Christi gloria beitragen, ist in der friih-
christlichen Literatur weit verbreitet (s. Vermeulen, Semantic Development
109ft.): TERT. fug. 1, 6 totum quod agitur in persecutione, gloria dei est;
AMBR. epist. 77, 11 reseratis oculis gloriam domini speculamur, quae est
martyrum passione praeterita et operatione praesens. Diese Auffassung
war selbstverstdndlich auch Paulinus nicht fremd: c. 14, 43 immensi Felix
est gloria Christi; c. 15, 45 namque tui laus martyris et tua laus est; c. 19
schlielich besteht zu einem groBen Teil im Erweis der die ganze Welt
umspannenden gloria Christi durch die Heiligen. — Die metonymische
Bezeichnung der sancti als gloria Christi erinnert andererseits an pagane
dichterische Formulierungen, z. B. VERG. Aen. 6, 767 Procas, Troianae
gloria gentis, aber auch an Christliches: 1I Cor. 8, 23 (apostoli) gloria
Christi; Iudith 15, 10 (ludith) gloria lerusalem.

V.29-61:

Abermals unterbricht Paulinus den Zusammenhang des Prodmiums
durch einen umfangreichen Exkurs; wieder aufgenommen wird das Prod-
mium mit der entsprechenden Topik ab Vers 62. Allerdings fiigt sich der
vorliegende Abschnitt bestens in den Zusammenhang der Exordialtopik
ein: Er stellt insgesamt eine zum Teil reflektierende, zum Teil narrative
Ausmalung eines Bescheidenheitstopos dar — der am Ende mittels bibli-
scher Analogie geschickt ins Gegenteil verkehrt wird —, ausgefiihrt durch
den ebenfalls in den Bereich von Proomien gehérenden Topos alii - ego
(Belege: Thraede, Prudentius 31, Anm. 38; s. auch Bréguet, Théme alius ...
ego 128—-136) und verbunden mit programmatischen Aussagen iiber christ-
liche Dichtung. Die Stelle bzw. c¢. 18 iiberhaupt wurde {iibrigens in der
Sekundarliteratur, die sich mit Paulinus’ dichterischen Konzeptionen be-
schiftigt, bisher wenig beachtet, obwohl Reflexion iiber Dichtung einen
nicht unwesentlichen Gesichtspunkt dieses Gedichts darstellt (ausfiihrlich
behandelt nur von Costanza, Concezioni; beriihrt von Salvatore, Aspetto
biblico 4-6, Anm. 3; Guttilla, Preghiere e invocazioni 118ff.; s. auch zu
443ft)).

Die ganze Passage von 29 bis 61 ist gut komponiert und zeigt ge-
schickten Umgang mit Topoi und originelle Verarbeitung von Vorbildern.
Sie behandelt das Thema der Gaben am Festtag des Heiligen, wobei Pauli-
nus einerseits Votivgaben der Pilger, andererseits im Rahmen der liturgi-
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schen Feier dargebrachte Almosen fiir Bediirftige nebeneinanderstellt.
Seine Aussagen gipfeln in dem schon in den ersten Versen von c. 18 ange-
rissenen Gedanken der Dichtung als (Weihe-) Geschenk bzw. Opfer (s.
dazu Curtius, Europédische Literatur 94ff.; sehr ausfiihrlich iiber die Ent-
wicklung dieser Vorstellung und die dahinterstehenden Topoi anhand des
sog. Epilogus des Prudentius: Thraede, Prudentius 28ff.; Junod-Ammer-
bauer, Poéte chrétien 18ff.). Unmittelbar angeregt wurde Paulinus zu der
Art und Weise, wie er diesen Gedanken ausfiihrt, vielleicht durch den so-
genannten ,Prologus galeatus® (= Prologus in libro regum) des Hieronymus
(s. Curtius, Europdische Literatur 94; zum Verhéltnis Paulinus—Hierony-
mus im allgemeinen s. Guttilla, Paolino di Nola e Girolamo; Courcelle,
Jérome 250ff.; Duval, Rapports 177ff.), in dem dieser ebenfalls, unter Be-
zugnahme auf verschiedene Bibelstellen, seine ,bescheidene® Gabe, sein
literarisches Werk, den reichen Gaben der anderen gegeniiberstellt, nach
dem Motto ,jeder gibt, was er kann‘: HIER. praef. Vulg. reg. p. 365, 59ff.
(ed. Weber) In tabernaculum Dei offert unusquisque quod potest: alii au-
rum et argentum et lapides pretiosos, alii byssum et purpuram, coccum
offerunt et hyacinthum; nobiscum bene agetur, si obtulerimus pelles et
caprarum pilos. Et tamen Apostolus contemptibiliora nostra magis
necessaria iudicat (1 Cor. 12, 22). Unde et tota illa tabernaculi pulchritudo
et per singulas species Ecclesiae praesentis futuraeque distinctio pellibus
tegitur et ciliciis, ardoremque solis et iniuriam imbrium ea quae viliora
sunt prohibent. Paulinus konnte den 393 verfafiten (Frede, Kirchenschrift-
steller) und wirkungsstarken Prolog durchaus kennen. Zu den Parallelen
im einzelnen: Beide Autoren bedienen sich der Exordialtopoi ,affectata
modestia‘ und ,alii-ego‘; beide nennen wertvolle Metalle und Textilien als
Gaben der anderen (aus exod. 25) und bezeichnen ihre eigene Gabe (ego
46 bei Paulinus entspricht nobiscum 1. 61 bei Hieronymus) als ,billig*
(Paulin. 48 vilis licet hostia; Hieron. 1. 64 ea quae viliora sunt; die Be-
zeichnung der eigenen Gabe als vilis ist allerdings konventionell und ent-
stammt einerseits der Bescheidenheitstopik, andererseits dem Topos der
Armut des Dichters; z. B. PROP. 2, 10, 24; PRUD. perist. 3, 210; s. Thraede,
Prudentius 36f.); beide berufen sich auf die Autoritdt der Bibel, um ihre
,billigen* Geschenke als die in Wahrheit hoherwertigen darzustellen
(Paulin. 49-61; Hieron. 1. 61f.). Das, was Hieronymus bildlich durch ,Felle
und Ziegenhaar® ausdriickt, stellt Paulinus explizit als munere linguae (46)
vor; gemeint ist jedoch bei beiden die literarische Gabe. Erweitert hat Pau-
linus seinen Bezugstext dadurch, daB er in die wertvollen materiellen Ga-
ben Almosen einschlielt — ein Gedanke, der sich aus seinen eigenen Le-
bensumstidnden ergibt — fiir diesen Aspekt zieht Paulinus Cyprians Traktat
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,de opere et eleemosynis‘ heran (s. zu 50-61). — Wichtige Parallelen aus
der christlichen Dichtung, deren chronologisches Verhiltnis zur vorliegen-
den Partie sich jedoch nicht so einfach feststellen 146t, sind zwei Prudenti-
usstellen: In epil. 1-10 (s. Thraede, Prudentius 28ff.) sowie in perist. 3,
206-210 (s. auch zu 15) stellt Prudentius mittels ,affectata modestia‘® und
,alii-ego‘-Topos ebenfalls seine Dichtung den reichen Gaben der anderen
entgegen, im ersten Fall (epil. 5f. und 10) spricht er dabei explizit von
Almosen fiir Arme. — Angesichts des topischen Charakters und der Be-
zugnahme auf Vorbildtexte stellt sich freilich die Frage, inwiefern der
Katalog der Votivgaben und Wallfahrtsbrauche 29-39 tatsachliche Bréu-
che reflektiert und ob er nicht zumindest teilweise literarisch bedingt ist.
Betrachtet man die Beschaffenheit der Votivgeschenke im einzelnen, zeigt
sich auch, daB sie in erster Linie der Intention des Dichters dienen, den
Reichtum der Spender darzustellen.

Was Paulinus besonders hervorhebt, ist der Gegensatz zwischen
Reichtum und Armut und die Bedeutung von Almosen (s. auch die Paral-
lele PRUD. epil. 5f. 10). Dahinter steht zweifellos der alte Topos von der
Armut des Dichters (Thraede, Prudentius 37ff.), der nichts geben kann als
ein carmen, bzw. der sog. Topos carmina pro muneribus (Curtius, Euro-
pdische Literatur 96, Anm. 2; Junod-Ammerbauer, Poéte chrétien 19), z. B.
PRrROP. 2, 10, 23f. u. a. Allerdings bleibt Paulinus nicht auf der Ebene des
Topischen, vielmehr setzt er die konventionelle Aussage zu seiner tatsdch-
lichen biographischen Situation in Beziehung: Paulinus selbst trug mit
seinem Reichtum dazu bei, die Felixkirche auszustatten; nun, zum Zeit-
punkt der Abfassung von c. 18 (im Jahr 400), hatte er (laut epist. 24, 1; s.
Skeb, Christo vivere 20, Anm. 157) beinahe alle seine Giiter verkauft, um
den Erlos fiir die Armen zu spenden. Allerdings ist es nicht wortlich zu
nehmen, sondern dem Bereich der Bescheidenheitstopik zuzurechnen,
wenn er behauptet, er kénne keine materiellen Gaben mehr bringen, nur
seine Dichtung — die er im iibrigen mittels biblischer Analogie héher ein-
stuft: Dichtung ist demnach die Gabe eines Armen, die gerade deswegen
von Christus besonders belohnt wird. Im Jahr 404 war Paulinus immer
noch begiitert genug, um in Fundi eine Basilika zu stiften (cf. epist. 32,
17). Dennoch passen die Aussagen dieser Zeilen in die Endphase des Gii-
terverkaufs, der etwa 393 bis 400 erfolgte. Auch am Beginn dieser Zeit-
spanne, im Jahr 393, hatte sich Paulinus in einem Gedicht programmatisch
zu den Themen Armut, Reichtum und Belohnung fiir den Verzicht auf
weltlichen Reichtum im Jenseits geduflert: cf. c. 10, 70-80 und 281f. (dazu
Skeb, Christo vivere 74ff.; zur Problematik Armut — Reichtum in der Be-
urteilung der Christen s. Fontaine, Valeurs 571ff.; Prete, Proprieta 257ft.).
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Diese Motive durchziehen allerdings sein gesamtes Werk, c. 16, 254ff.
beispielsweise 146t er Felix freiwillig auf irdische Giiter verzichten und
dafiir den Lohn im Himmel wéhlen; er betrachtet den Heiligen als Vorbild
fiir sein eigenes Leben.
Ubersicht iiber den Aufbau der Verse 29-61:
1) 29-44a Katalog der Gaben der alii
a) 29-39 Votivgaben, Wallfahrtsbrauche
b) 4044a Almosen
2) 44b—48 Gegensatz alii-ego in bezug auf die Gaben (cf. Hieron. prol. gal.)
a) 44b—46a Zusammenfassung der Gaben der alii (i//7)
45 Aufzéhlung aller Gaben
46a Bewertung
b) 46b—48 ego: Gabe des Paulinus (Dichtung)
48 Bescheidenheitstopos
3) 49-61 Wendung des Bescheidenheitstopos zu Uberlegenheit mit Hilfe der Bibel
a) 49-50a Uberleitung
b) 50b—57 Bibelparaphrase (Luc. 21, 1ff. = Marc. 12, 41ff.)
¢) 58-61 Kommentar des Paulinus (Cypr. eleem. 15)

Fir die Formulierung des alii-ego-Topos insgesamt hatte Paulinus
moglicherweise die berithmte Stelle VERG. Aen. 6, 847-853 excudent alii
spirantia mollius aera ... vor Augen (s. Fabre, Amiti¢ 105, Anm. 2; Green,
Poetry 46). Stilistisch zeichnet sich die folgende Partie (einschlieBlich 40)
durch auffillig hdufige Verwendung von Reimen aus (zumeist Gleichklang
von Penthemimeres und Schlufl), die Paulinus ansonsten nach dem Vorbild
der klassischen Dichtung eher mied (Green, Poetry 116). — Zu den im fol-
genden geschilderten Votivgaben sowie zur Praxis der Opfergaben an Hei-
ligengrdbern im allgemeinen s. Kotting, Peregrinatio 398ff.; vgl. auch c.
14, 98-100.

V. 29:

cedo Der Ausdruck cedo fungiert, wiederaufgenommen am Beginn des
Verses 40, als Gliederungselement innerhalb des Katalogs zwischen Vo-
tivgaben (und Wallfahrtsbrauchen) und Almosen. — Absolut gebrauchtes
cedo als Einleitung eines konzessiven Konjunktivs (s. Hofmann-Szantyr
332 und Kiihner-Stegmann II, 1, 189f.) 148t sich nur einmal bei Ausonius
belegen: AUSON. 470, 29 = praef. 29f. cedo tamen fuerint fama potiore
magistri, / dum nulli fuerit discipulus melior. — pretiosa ... donaria Dona-
rium bzw. donaria — in substantivischer Verwendung im Sinn von donum
fast ausschlieflich im Plural (ThIL V 2, 1988, 48.60) — ist als Synonym
von munus erst bei SOL. 15, 31 inter Capitolina donaria crystallum dedica-
vit (unsicher: L1v. 42, 28, 9; TAC. ann. 1, 44) sowie biblisch als Ubersetzung
des hebrdischen corban belegt (z. B. exod. 35, 29 omnes viri et mulieres
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mente devota obtulerunt donaria). Substantiva auf -arium schétzte Pauli-
nus besonders, vor allem im metrisch bequemen Plural -aria; cf. 42 promp-
taria; 53 aeraria. — Zur Junktur pretiosa donaria cf. HIER. in Dan. 2, 8 1.
900f. templum Dianae spoliare cupiens quod habebat pretiosa donaria.

V. 30:

officii sumptu Als officium konnten kultische Handlungen schon in
heidnischem Kontext bezeichnet werden: cf. Ov. fast. 4, 724; SEN. benef.
5, 25, 4; christlich TERT. nat. 2, 17, 2 officia religionum; ARNOB. nat. 4, 16
officia religiosa. — sumptu superent Alliteration — pulchra ... vela
Pulchra wird in 31 und 32 mit der Farbe bzw. dem Material der Vorhénge
ndher erklirt. — tegendis (/ ... foribus) Zur Konstruktion (Verbum der
Bewegung mit finalem Dativ des Gerundivs) cf. PRUD. apoth. 155f. semper
in auxilium sermo patris omnipotentis / descendit servando homini; zur
Dativkonstruktion des Gerundivs cf. auch VERG. georg. 1, 3f. qui cultus
habendo / sit pecori; PRUD. perist. 11, 188 addidit ornando clara talenta
operi (s. zu 105); bei Paulinus c. 17, 61f. ut ager levandis / cum satis
imbrem sitit; c. 24, 903f. cum prima signum suscitandis mortuis / caelo
tuba intonaverit; c. 31, 588.

V.31:

(tegendis /) vela ferant foribus Vorhénge, vela (oder aulaea, 45), dienten
sowohl im antiken rdmischen Haus als auch in frithchristlichen Kirchen (s.
dazu Kraus, Christliche Alterthiimer 2, 9311.) zur gegenseitigen Abtrennung
von Rdumen, und zwar entweder anstelle von oder in Verbindung mit fores
(s. Smilda, Kommentar zu Sueton, Claud. 10). Letztere Moglichkeit mufl
wohl hier Paulinus vorgeschwebt sein. Cf. SEN. epist. 80, 1; SUET. Claud. 10,
1 inter praetenta foribus vela se abdidit, IUV. 6, 227f. ornatas paullo ante
fores, pendentia linquit / vela domus. Vela, die als Geschenke in Kirchen
gebracht wurden, sind inschriftlich belegt: s. R. Fabretti, Inscriptionum anti-
quarum, quae in aedibus paternis asservantur, explicatio et additamentum,
Rom 1702, p. 79 n. 93; J. C. Orelli, Inscriptionum latinarum selectarum am-
plissima collectio, Ziirich 1828, n. 1918, sowie bei GREG. M. epist. 11, 26,
MGH epist. II, p. 287, 19; Paulinus spricht davon auch in c. 14, 98 aurea
nunc niveis ornantur limina velis. — Der Konjunktiv ferant im Relativsatz ist
durch Angleichung an die Reihe konzessiver Konjunktive (ferant, superent
etc.) bedingt. — puro splendida lino Uber Leinen als Material von Tiirvor-
héngen ist nichts iiberliefert. Die strahlendweifle Farbe des Leinens ist es,
worauf es Paulinus hier im Gegensatz zu den buntgefarbten Vorhéngen des
nichsten Verses vor allem ankommt: coloratis textum fucata figuris. Weille
Tiirvorhdnge erwahnt Paulinus auch in c. 14, 98 aurea nunc niveis ornantur



76 Kommentar

limina velis. — Zur Konstruktion (Adjektiv splendidus/a, gerahmt durch
Ablativ) cf. CATULL. 64, 46 tota domus gaudet regali splendida gaza;
VERG.Aen. 1, 637 regali splendida luxu.

V. 32:

coloratis ... figuris cf. CATULL. 64, 50 vestis priscis hominum variata
figuris; 64, 265 talibus ... vestis decorata figuris. In beiden Fillen handelt
es sich um in den Stoff eingewebte konkrete Gestalten, woran die Bezeich-
nung figurae natiirlich auch bei Paulinus am ehesten denken 148t, wéhrend
der Begriff ficcata eher auf gefirbte Textilien hindeutet. Uber in Stoff ein-
gewebte Gestalten cf. auch PROB. Verg. georg. 3, 25 (gentium devictarum)
habitum et figuram aulaeis intexunt; figura allerdings kann jede Abbildung
heiBen, nicht nur die von Personen (ThIL VI 1, 728, 43-729, 61). — tex-
tum fucata cf. VERG. georg. 4, 335 carpebant hyali saturo fucata co-
lore; TAC. ann. 2, 14 sed viminum textus vel tenuis et fucatas colore
tabulas; zur Konstruktion cf. CLAUD. 22, 136 luxuries ... fucata genas. —
Es stellt sich die Frage, ob Paulinus bunt gefirbte Stoffe meinte oder mit
figurae versehene, d. h. wohl solche mit eingewebten Gestalten. Der Aus-
druck fucare, abgeleitet von fucus, deutet darauf hin, dal Paulinus einge-
farbte Textilien im Sinn hat, allerdings hatte ficare im Lauf der Zeit seine
urspriingliche Bedeutung so weit verloren, dafl es auch einfach im Sinn
von ,bunt’ verwendet werden konnte (cf. fucus und figurae fiir ein und
dieselbe Decke bei CATULL. 64, 49f.). Was Weihegeschenke fiir Kirchen
betrifft, sind weder fir die eine, noch fiir die andere Art von bunten Texti-
lien Belege vorhanden. Am wahrscheinlichsten ist, daB3 es Paulinus gar
nicht um prézise Aussagen iiber Material, Farbe und Art der Farbung ging,
sondern daB er nach dem Prinzip der variatio unterschiedliche Arten von
wertvollen Geschenken darstellen wollte.

V.33:

Sowohl sprachlich als auch metrisch (Versus spondiacus, der betreffende
Vergilvers fungierte in spatantiken Metrikhandbiichern, etwa in dem Marius
Victorinus zugeschriebenen p. 210, 6, als Musterbeispiel fiir dieses Phédno-
men) steht Vergil im Hintergrund dieses Verses: VERG. Aen. 7, 634 aut le-
ves ocreas lento ducunt argento. Paulinus lehnt sich an den Aufbau des
Verses an, indem er die wortlich ibernommenen Teile an derselben Vers-
stelle beldft und in dieses Geriist die Ausdriicke einfiigt, die er selbst beno-
tigt (Bitter, Vergilinterpretation 51f.). Die einzige inhaltliche Parallele: In
beiden Fillen handelt es sich um durch #4i ... alii gegliederte Kataloge (der
Vergilvers stammt aus der Riistungsszene der Latiner), Paulinus verleiht
seinem Katalog durch das offensichtliche Vergilzitat epischen Ton. — leves



Kommentar 77

titulos Titulus steht synekdochisch fiir die Tafel, auf der eine Inschrift ange-
bracht werden konnte; cf. Ov. trist. 3, 3, 72 grandibus in tituli marmore
caede notis; 1UV. 8, 68f. aliquid da, / quod possim titulis incidere praeter
honores; CIL 8, 15716, 5; CIL 5, 1863, 5. — leves: proleptisch zu poliant; die
Junktur titulus levis 13Bt sich sonst nicht belegen. — Paulinus bezieht sich auf
den schon in der Antike und bis heute weitverbreiteten Wallfahrerbrauch, an
der Pilgerstitte Votivtifelchen anzubringen, auf denen der Grund der Pilger-
reise festgehalten wurde (,Grab‘, RAC 12, 387; Koétting, Peregrinatio reli-
giosa 398f.). — lento ... argento Die Wendung stammt aus Vergil, das Epi-
theton /entus ist fiir Metalle oder daraus gefertigte Gegenstinde auch sonst
gebréuchlich: cf. Ov. met. 6, 68 illic et lentum filis immittitur aurum; ars 3,
123; SEN. Herc. O. 152 u. a. Auf das tatsdchliche Material der am Felixgrab
angebrachten Votivtifelchen wird man aus diesem Vers genausowenig
Riickschliisse ziehen diirfen wie aus 31f. auf das der vela, im allgemeinen
bestanden solche Tafeln aus Holz, es kamen jedoch, je nach dem Vermogen
des Spenders und der jeweiligen Mode, auch andere Materialien vor (s. Kot-
ting, Peregrinatio religiosa 398). Paulinus kommt es allein auf den hohen
Wert der Gaben der Reichen an; daf} es gerade Silber ist, aus dem er die Vo-
tivtafeln gefertigt sein 1aBt, ist auch durch das literarische Vorbild Vergil
bedingt. — poliant Zur Konstruktion lento poliant argento cf. SUET. Caes.
67, 2 argento et auro politis armis. Der freie Gebrauch des Ablativs gehort
zu den Charakteristika der Sprache des Paulinus (s. Hartel, Index verborum
s. v. ,,ablativi usus rarior*), hier jedenfalls ist er durch das Vergilzitat be-
dingt. — In dem Verbum polire steckt neben der Bedeutung ,glétten® auf-
grund seiner Etymologie (es ist mit dem griechischen mohd¢ verwandt, s.
Forcellini s. v.) auch die Nuance des Glanzes, der dem Silber geradezu
sprichwortlich anhaftet (cf. HOR. sat. 1, 4, 28).

V. 34:

Versus aureus. — sancta ... limina Den Begriff limina gebraucht Pauli-
nus wohl deswegen, weil die ,Schwelle‘ von alters her in der Religion eine
besondere Rolle spielte (s. ThIL VII 2, 1405, 41-78): Bereits Tempel heid-
nischer Gotter (bzw. deren Eingénge) wurden daher synekdochisch gerne
als limina bezeichnet, z. B. VERG. Aen. 2, 365f. per ... domos et religiosa
deorum limina; christliche Kirchen: TERT. pudic. 4 p. 226, 1; IUVENC. 3,
642 primo sub limine templi; DAMAS. carm. 7, 7 Ferrua; geradezu termi-
nologisch wurde die Bezeichnung limina apostolorum: PRUD. perist. 2,
5191, apostolorum et martyrum exosculantur limina; CLAUD. carm. min.
50, 1 per cineres Pauli, per cani limina Petri; GREG. M. epist. 8, 22 MGH
epist. Il p. 23, 15. Paulinus bedient sich der Junktur /imen sanctum (und
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zwar im Singular und Plural) besonders gerne zur Bezeichnung des Felix-
heiligtums: cf. 237f. pro limine sancto / fusus humi; c. 20, 139 aeger ubi
sancto pro limine fusus; c. 27, 559 liminibus ... sanctis. — praefixis ...
lamnis Der Ausdruck praefixis muf} nicht notwendigerweise dahingehend
verstanden werden, daB es sich um an der Auflenseite des Portals befestigte
Inschriftentafeln handelt, denn praefigere als Terminus fiir das Anbringen
von Inschriften (s. ThlL X 2, 634, 26-42) kann, in unklassischem
Gebrauch, seine lokale Bedeutung verlieren, cf. CYPR. ad Donat. 10 p. 11,
19 (licet) publico aere praefixo iura proscripta sint, dagegen in der
Grundbedeutung ,vorne anbringen‘: AUG. in psalm. 53, 1 quod in domus
fronte praefixum est. — Das Anbringen von Weihegaben auflen an den To-
ren von Sakralbauten scheint auf heidnische Briuche vom Befestigen von
Votivgaben an den postes eines Tempels zuriickzugehen (s. ThiL X 2, 232,
72-233, 3). Von einer an einer anderen Stelle des Heiligtums, ndmlich
direkt am Grab, angebrachten Metalltafel spricht Paulinus in c. 21, 58-61
ut super ipsum / martyris abstrusi solium claudente sepulchri / cancello
latus in medio sit pagina quaedam / marmoris, adfixo argenti vestita me-
tallo. — Aus metrischen Griinden gebraucht Paulinus die synkopierte Form
anstelle der géngigen laminis; lamina fir Inschriftentafeln: L1v. 23, 19, 18
cum titulo laminae aeneae inscripto. Motivation fiir die Verwendung des
ausgefallenen Vokabels diirfte das Wortspiel /limina lamnis sein.

Das Verspaar 33/34 weist Ahnlichkeit zu einem Stiick aus Prudentius’
Hippolytus-Hymnus auf, in dem dieser ebenfalls die wertvolle Ausschmii-
ckung eines Grabbaus durch (Votiv-) Tafeln aus Metall beschreibt: perist.
11, 183-188 ipsa, illas animae exuvias quae continet intus, / aedicula ar-
gento fulgurat ex solido. / praefixit tabulas dives manus aequore levi /
candentes, recavum quale nitet speculum, / nec Pariis contenta aditus ob-
ducere saxis / addidit ornando (cf. c. 18, 105!) clara talenta operi. Neben
wortlichen Ubereinstimmungen finden sich inhaltliche Parallelen: Beto-
nung der glattpolierten Oberfliche und des Glanzes, Erwdhnung des
Anbringungsortes (Kircheneingang), Reichtum der Spender; dazu noch die
Vergleichbarkeit der grammatikalischen Konstruktion des letzten Pruden-
tiusverses (addidit ornando clara talenta operi) mit einem Paulinusvers
aus der unmittelbaren Umgebung (30f. pulchra tegendis vela ferant fori-
bus); ferner die Tatsache, daBl die Wendung addidit ornando in Vers 105
des Paulinusgedichts beinahe wortlich erscheint (s. dort).

V.35-37:
Beschreibung der von den Pilgern gespendeten Lichter. Die Aufzihlung
enthilt, dem Prinzip der variatio gemif, verschiedenste Arten und Begriffe
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von Lichtquellen (cerae, lychni, funalia), die wichtige realienkundliche
Informationen bieten. Eine detailliertere Ekphrase von Lichtern fiigt Pauli-
nus in c. 19, 409—424 ein, er bezeichnet die Lampen auch dort als munera
(407), d. h. als Votivgaben; weitere Beschreibungen der Kirchenbeleuch-
tung: c. 23, 125-147; c. 27, 389-394; cf. auch PRUD. cath. 5, 13-24. Auch
dieser Abschnitt des Katalogs beruht sprachlich auf Vergil: vgl. 36/37 mit
VERG. Aen. 1, 726f. dependent lychni laquearibus aureis / incensi et
noctem flammis funalia vincunt.

V. 35:

ast alii epischer Hexameterbeginn, cf. VERG. Aen. 6, 316; 7, 395. —
pictis ... ceris Cera wird gerne metonymisch fiir aus Wachs gefertigte Ge-
genstinde gebraucht, anstelle von cereus nur in christlichen Texten (LACT.
inst. 6, 2, 5; ira 24, 14; PAUL. NOL. c. 19, 410; CORIPP. Iust. 2, 9 u. a.), da
Kerzen in der klassischen Antike zwar bekannt, aber kaum in Verwendung
waren und erst durch ihre kultische Bedeutung im Christentum in groB3en
Mengen hergestellt wurden (s. Biill-Moser, ,Wachs*, RE Suppl. 13, 1347,
10ft.). Lt. Blaise, Dictionnaire, kommt cera in der Bedeutung ,Kerze‘ nur
im Plural vor, was daran liegen mag, da3 das Produkt ,Kerze‘, zumal in
Kirchen, iiblicherweise in groBerer Anzahl zu finden ist. Gerade in der
Mirtyrerverehrung — erster Beleg fiir cerei an einem Mértyrergrab: PASS.
Cypr. 5; Kerzen als Votivgaben: LACT. inst. 6, 2 — kamen Kerzen geradezu
massenhaft zum FEinsatz (cf. HIER. c. Vigil. 4.7; epist. 109, 1). Kerzen wa-
ren nicht nur beliebte Votivgaben (ein frithes heidnisches Beispiel ist der
235 v. Chr. von einer romischen Legion in Numidien Juppiter als Weihe-
geschenk dargebrachte cereus: CIL 8, 2465. 17953), es wurden umgekehrt
auch gerne Wachsreste von Martyrergribern wegen mutmaBlicher Wun-
derkraft von Pilgern mit nach Hause genommen. — Unter pictae cerae kann
man sich wohl nicht, in welcher Technik auch immer, bemalte cerae vor-
stellen (so wird vorliegende Stelle in RE Suppl. 13, 1390, 34ff. verstan-
den), sondern bunt geférbte (iiber das Farben von Wachs s. ibid. 1354,
14ff.; zu den einzelnen Farben — es kommen so gut wie alle Farbschattie-
rungen vor — s. ThIL III 853, 46-51), denn pictus kann ebenso wie depictus
im Sinn von ,gefarbt, ,bunt‘, ,farbig® verstanden werden (pictus: VERG.
georg. 3, 243 volucres; OV. met. 4, 398 uvis; depictus — Paulinus spricht c.
19, 410 von depictae cerae: AMBR. hex. 3, 8, 36 rura ... floribus; AVIEN.
Arat. 808 terga carinae). — accendant lumina ceris Zusammensetzung
aus zwei vorgepragten dichterischen Formeln: accend™® lumina und lumin*
cer*, VERG. georg. 1, 251 accendit lumina Vesper; AVIEN. Arat. 163
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aemula vicinis accendit lumina flammis; STAT. silv. 3, 1, 95 lumine ceras;
MART. 14, 5, 1 languida ne tristes obscurent lumina cerae.

V. 36:

multifores ... lychnos Multiforus/is ist ansonsten duflerst selten belegt
und jedenfalls nicht in bezug auf irgendwelche wie immer gestaltete Lam-
pen: OV. met. 12, 158 longa ... multifori ... tibia buxi; SEN. Ag. 348f. tibi
multifora tibia buxo sollemne canit; PLIN. nat. 8, 218 specus, qui sunt mul-
tifores in terra. Andererseits gibt es keinen Beleg fiir lychnus, lucerna mit
einem Adjektiv, das auf mehrere Offnungen der Lampe hindeuten wiirde.
Lampen (s. Hug, ,Lucerna‘, RE VI 2, 1566, 26ff.) hatten am Rand ge-
wohnlich eine, manchmal aber auch mehrere Offnungen fiir den Docht, d.
h. es gab vielflammige Lampen, sogar eine Art von Kronleuchtern. So
scheint Walsh das Adjektiv zu deuten (er {ibersetzt ,,with many wicks®; die
italienischen Ubersetzungen umgehen das Problem, Costanza: ,,lucerne a
piu fori“, Ruggiero: ,,lampade dai molti fori*). Eine Art Luster, eine viel-
armige Hingelampe mit mehreren Lichtquellen, beschreibt Paulinus selbst
in c. 19 mit einem anderen Bild: Er vergleicht den verzweigten Luster dort
mit einem Baum, c. 19, 412-416 ... fixi laquearibus altis / pendebant per
aena cavi retinacula lychni, / qui specie arborea lentis quasi vitea virgis /
bracchia iactantes summoque cacumine rami / vitreolos gestant tamquam
sua poma caliclos. Fir die Interpretation von multifores Iychni 133t sich
daraus nichts gewinnen. Moglicherweise handelt es sich an beiden Stellen
um eine sogenannte corona (auch circulus luminum genannt), d. i. eine
Hingelampe in Form eines Reifens, an dem eine Reihe von kleinen mit Ol
gefiillten und mit schwimmendem Docht versehenen GlasgefdBlen befestigt
war (,Lampen‘, in: Kraus, Christliche Alterthiimer 2, 271; als Beleg fiir
diesen Lampentyp werden PRUD. cath. 5, 141f. und vorliegende Paulinus-
stelle angefiihrt, ohne dall das Problem der Bedeutung von multifores er-
ortert wiirde). Es wiire zu iiberlegen, ob nicht vielleicht ein Uberlieferungs-
fehler in Form einer Vertauschung der Substantive und der dazugehdrigen
Adjektive vorliegt, so dal der Text urspriinglich gelautet haben konnte:
multiforisque cavos lychnos laquearibus aptent; d. h. ,hohle Lampen an die
mit zahlreichen Lochern (zum Anbringen der Ketten, an denen die Lichter
aufgehingt werden) versehene Decke hidngen‘. Die Form multiforis (in
diesem Fall natiirlich vom Adjektiv der o-Deklination abgeleitet) muf3
nicht konjiziert werden, sie ist in zwei Codices, D und Q, die beide von
Hartel als zuverldssig eingestuft werden (Patristische Studien VI, 48f.),
iiberliefert; das Adjektiv cavus palit zwar sinngemél durchaus zu laquea-
ria, cf. APUL. met. 5, 1 laquearia ... cavata (einzige Belegstelle), allerdings
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konnten cavi auch Lampen (aufgrund ihrer Schalenform) genannt werden,
cf. PRUD. cath. 5, 17 cava testula; bei Paulinus selbst in c. 19, 413 pende-
bant per aena cavi retinacula lychni. — Ein lychnus, auf den diese Be-
schreibung sowie die von c. 19, 412416 zutrifft, wurde beispielsweise in
Rom in S. Sebastiano an der Via Appia Antica gefunden (Lipinsky, Deco-
razioni 72, Anm. 15), ein anderer befindet sich im Archdologischen Mu-
seum von Aquileia. — laquearibus aptent Aptare fiir ,authdngen‘: VERG.
Aen. 8, 721 dona ... aptat ... postibus.

V.37

vibrent tremulas ... flammas Flackerndes Licht: cf. SIL. 2, 663f. ...
resplendet imagine flammae / aequor, et in tremulo vibrant incendia
ponto; CIC. Arat. frg. 23, 3 (Bachrens PLM 1) tremulam quatiens e cor-
pore flammam; VERG. ecl. 8, 105 corripuit tremulis altaria flammis;
SIL. 1, 357 sulcatum tremula secat aera flamma. — funalia pendula
Auch hier geht die genaue Beschaffenheit der Lichtquellen aus der Be-
schreibung nicht klar hervor: Zumeist verstand man unter funale, ur-
spriinglich nur der Docht, pars pro toto die Kerze selbst oder eine Fackel
(s. Man, ,Funale‘, RE VII 1, 290, 13ff.), z. B. HOR. carm. 3, 26, 7; VERG.
Aen. 1, 727 — diese Stelle zitiert Paulinus hier sowie in ¢. 14, 52, dort ein-
deutig im Sinn von ,Fackeln‘ —, CLAUD. 10, 206 (ebenfalls hdangende funa-
lia). Der Vers erklart allerdings als Konsekutivsatz den vorhergehenden, d.
h. es miifite sich jeweils um den gleichen Lampentyp handeln: lychni ist
der allgemeinere Begriff und kann fiir jede Art von Leuchten verwendet
werden (s. 0.), bei Textdnderung zu cavos lychnos kann es sich allerdings
nur um Ollampen in Schilchenform handeln, also keinesfalls um Fackeln.
Bleibt man beim iiberlieferten Text des vorigen Verses und versteht multi-
fores lychnos als Kronleuchter, konnte man funalia als Kandelaber verste-
hen, an den Kerzen angesteckt wurden: Einziges sicheres Beispiel dafiir ist
Ov. met. 12, 247; Servius versteht die oben angefiihrte Vergilstelle so.
Funalia konnten aber auch die Ketten genannt werden, mit denen Hange-
lampen an der Decke festgemacht waren, cf. SCHOL. HOR. carm. 3, 26, 7
funalia funes, quibus luminaria suspendi consueverant. vel funalia sunt
proprie funes cereorum qui succendebantur in nuptiis. funalia dicuntur
cerei quia ex funibus cera oblitis fiunt cerei qui succendi solent in nuptiis.
Im vorliegenden Zusammenhang scheint mir dies die natiirlichste Erkla-
rung zu sein. Allerdings stellt sich die Frage, inwiefern die Ekphrase des
Paulinus tatsdchliche Gegebenheiten widerspiegelt und inwiefern sie litera-
rischen Prinzipien (variatio, Imitation Vergils) gehorcht.
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V. 38/39:

Am Ende des Katalogs der Votivgaben gleitet Paulinus, ausgehend von
einer weiteren wertvollen Gabe, kostbarem Duftél, zu einem alten, bis
heute lebendigen Wallfahrerbrauch ab: Pilger nahmen alle nur erdenkli-
chen Devotionalien von der heiligen Stitte mit, sogenannte ,Eulogien®,
Pilgerandenken (s. Kotting, Peregrinatio 271ff.; 404ff.; Ruggiero, Vita
Felicis 186f.), die meist nicht allein der Erinnerung dienten, sondern einen
praktischen Zweck verfolgten: Von Gegenstdnden aus dem Umkreis des
Heiligen bzw. des Grabes erwartete man wundertitige Wirkung, vor allem
Heilung von Krankheiten. In Paulinus’ Bericht von Ol, das mitgebracht,
iiber das Grab gegossen und wieder mit nach Hause genommen wurde,
spiegeln sich Reflexe verschiedenster Briauche: Einerseits spendeten Glau-
bige Ol gerne als Votivgabe, allerdings in erster Linie als Lampendl. Uber
die Sitte des UbergieBens eines Grabes (vgl. dazu auch AUG. civ. 16, 38 p.
187, 4 D. (non) more idolatriae lapidem perfudit oleo lacob [gen. 28, 18];
ACT. Petr. 40 murra ... implens sarchofagum et perfundens melle Attico)
berichtet Paulinus ausfiihrlich an einer anderen Stelle: c. 21, 590-600
(Schilderung der Offnungen zum HineingieBen des Ols, auch dort ist von
Nardenél die Rede); ironisch-tadelnd in c. 27, 566f. simplicitas ... male
credula sanctos / perfusis halante mero gaudere sepulchris. Paulinus’ Aus-
sage findet durch den archédologischen Befund Bestdtigung: Der Ausgréber
Chierici konnte iiber einem der drei Griber des sogenannten Raum A, des
kleinsten der Grabbauten, einen Teil einer Marmordeckplatte mit zwei
Offnungen fiir Ol feststellen, wodurch dieses Grab auch eindeutig als das
des Felix identifiziert ist (s. Korol, Wandmalereien 16f. mit Anm. 60; er
fiihrt als Parallelen ein Grab in den Katakomben von S. Giovanni in Syra-
kus und die Marmorplatte {iber dem vermuteten Grab des Paulus in Rom
an). Ol, und zwar wiederum vorzugsweise Lampendl, nahm man aber auch
wegen der ihm zugeschriebenen Heilwirkung gerne als Eulogion mit. An
vorliegender Stelle handelt es sich um selbst mitgebrachtes Ol, das durch
den unmittelbaren Kontakt mit dem Heiligengrab zur wundertitigen Reli-
quie wird, eine Vorstellung, die wohl auf den heidnisch-antiken sog. Kon-
taktzauber zuriickgeht. — Mit ihrer Fahigkeit, Kranke zu heilen, ersetzten
die Heiligen die antiken Heilgétter, wobei in der offiziellen Lehre der Kir-
che als der wahre ,Arzt’ Christus galt (dahinter stehen die alttestamentli-
chen Vorstellungen von der Funktion Gottes als Arzt: exod. 15, 26; deut.
32, 39 u. a.) sowie in seinem Auftrag die Apostel (Matth. 10, 1. 8), wih-
rend die Heiligen bloB als Vermittler der Wundertétigkeit Christi gelten;
iiberdies wird Christi ,drztliche® Tétigkeit oft als geistige/geistliche Heilung
verstanden (cf. AUG. civ. 5, 14 medicus mentium; AMBROSIAST. 1 Cor. 10,
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24 medicus spiritalis). Fiir das einfache gldubige Volk, das sich oft erst vor
kurzem zum Christentum bekehrt hatte und sich der heidnischen Denk-
muster nicht so schnell entledigen konnte, war dies freilich anders: In den
Sorgen des Alltags suchte man konkrete und rasche Hilfe bei lokal be-
kannten, volkstiimlichen Heiligen (s. ,Heilgotter‘, RAC 13, 1190ff.; christ-
lich 12191f.; ,Arzt‘, RAC 1, 720ff.). Da diese Sorgen zumeist Krankheiten
von Mensch und Tier betrafen, nehmen Heilungswunder unter allen hagio-
graphischen Wunderberichten einen prominenten Platz ein (bei Paulinus z.
B. am Ende dieses Gedichts 451-465; Heilung kranker Tiere 200-205; c.
23 hat als Hauptthema die Heilung einer Augenverletzung; im ersten Teil
des c. 19 zdhlt Paulinus die wichtigsten Heiligen der christlichen Welt
unter dem Gesichtspunkt ihrer ,drztlichen® Tétigkeit auf).

V. 38:

martyris hi tumulum cf. c. 14, 113 martyris ad tumulum debes, et
terra, coronas. Paulinus gebraucht den Begriff fumulus nie in dessen ter-
minologischer Bedeutung ,Hiigelgrab“ (s. Korol, Wandmalereien 19, Anm.
71), sondern als metrisch einfacher zu handhabendes Synonym von sepulc-
rum; an dieser Stelle mag auch die Variation tumulus-sepulcrum innerhalb
von zwei Versen eine Rolle gespielt haben. Vgl. in diesem Gedicht 75. 92.
163. 169. 186; 121 tumulandi sedes (dagegen sepulchrum in 100. 134.
154); c. 27, 382f. ipsaque, qua tumulus sacrati martyris extat, / aula . a.
Das Felixgrab bestand aus einem in einem tieferliegenden Raum befindli-
chen Sarkophag mit dem Leichnam des Heiligen, direkt oberhalb erhob
sich eine Aedicula. — Paulinus bezeichnet Felix, der eigentlich nur als con-
fessor gelten kann, als Martyrer (s. Einleitung 9). Das Epitheton 148t er hier
schon wie selbstverstdndlich einfliefen, er kann mit dem Verstdndnis des
Publikums rechnen, hat er doch die Griinde fiir diese seine Anschauung
bereits einige Jahre zuvor ausfiihrlich dargelegt (c. 14, 4-12). — perfun-
dere nardo cf. c. 31, 533 fundere nardum; HOR. epod. 13, 8f. nunc et
Achaemenio / perfundi nardo iuvat. — Die Bezeichnung des Ols als Nar-
dendl, das in der Antike als das feinste und teuerste Duftdl galt, darf wie-
derum nicht als wirklichkeitsgetreue Schilderung eines in Nola geiibten
Brauchs betrachtet werden, sondern deutet den hohen materiellen Wert der
Gaben der alii an.

V. 39:

ut Die Textvariante et der PL-Edition beruht auf schlechterer Uberliefe-
rung und ist daher abzulehnen. — medicata ... referant unguenta Durch die
Beriihrung mit dem Heiligengrab soll das Duftdl wundertitige Wirkung
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erhalten. Medicare in diesem Sinn: VERG. Aen. 12, 417-419 (Venus) ...
hoc (sc. dictamno) fusum labris splendentibus amnem / inficit, occulte
medicans, spargitque salubris / ambrosiae sucos; MART. 9, 94, 1f.
Sardonica medicata dedit mihi pocula virga / ... Hippocrates. Fiir gewdhn-
lich tritt, wie die angefiihrten Beispiele zeigen, neben das Verbum medi-
care im Ablativ die Angabe eines Heilmittels, mit dem der Gegenstand
behandelt wurde. Paulinus setzt an dessen Stelle das Grab (pio sepulchro)
— fiir den volkstiimlichen Glauben der Wallfahrer gilt das Grab des Heili-
gen als konkretes, physisches Heilmittel. Ahnlich betrachtet Paulinus die
Hénde eines heiligméBig lebenden Menschen (des frater Victor) als geeig-
netes ,Mittel‘, einem Ol heilende Wirkung zu verleihen: epist. 23, 5 p. 162,
9 medicatum manibus piis oleum. — pio ... sepulchro cf. 154 pium texere
sepulchro (/ funus); c. 19, 267 sepulchra piorum (cf. CARM. adv. Marc. 5,
175); c. 21, 633 piis ... sepulchris. — Paulinus verwendet pius als Synonym
des Adjektivs sanctus (s. zu 23 regione piorum) und tibertrigt die Eigen-
schaft der sanctitas des Felix auf dessen Grab.

V. 40-44:

Zweiter Teil des Katalogs der Gaben der Reichen. Paulinus geht nun
von den Votivgaben fiir das Grab und die Kirche des Felix zu einer ande-
ren Art von Gaben iiber: Almosen fiir Bediirftige (s. ,Armenpflege‘, RAC
1, 689-698). Im Rahmen des Gottesdienstes war jeder Glaubige verpflich-
tet, fiir die Armen zu spenden (cf. IUSTIN. apol. 1, 67, 5; CYPR. eleem. 15;
CAES. AREL. serm. 13, 2).

V. 40:

cedo equidem Epischer Hexameterbeginn: VERG. Aen. 2, 704 cedo
equidem nec, nate, tibi comes ire recuso, STAT. Theb. 7, 178; 8, 516; SIL.
Pun. 3, 115. — Die Wiederaufnahme des Ausdrucks cedo vom Beginn des
Verses 29 dient der Gliederung des Katalogs. — vacuo ... auro Die aul3er-
gewohnliche Wendung vacuo multis potioribus auro hat zu Verstindnis-
schwierigkeiten und daraus resultierenden Anderungsvorschligen am Text
gefiihrt, und zwar nicht erst in modernen Ausgaben. Dennoch wird man
Hartels Text belassen konnen, da er durchaus versténdlich und iiberdies gut
iberliefert ist. Die Korrektur von zweiter Hand zu vacus (s in Rasur, inten-
diert war sicher vacuus) in cod. D resultiert vermutlich aus dem Bemiihen,
einen Bezug auf 12 (vacuum procedere voti) herzustellen; hier wiirde sich
also der Dichter selbst als einen, der, was Gold betrifft, , mit leeren Hén-
den* kommt, bezeichnen. Die paraphrasierenden Codices G und R ersetzen
vacuo durch vano, erkldren also den weniger gebrauchlichen Begriff durch
den gebrduchlicheren — was andererseits als Argument fiir die Variante
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vacuo dienen kann, denn im allgemeinen treffen die Paraphrasen der bei-
den Handschriften den Sinn des Paulinustextes (Hartel, Patristische Stu-
dien VI, 60). Die von Ruggiero und Costanza aus cod. T (15. Jhdt.) tiber-
nommene Lesart flavo ist offensichtlich eine Humanistenkonjektur, die
dem Begriff aurum ein gebrauchlicheres Attribut zur Seite stellen will.
Ruggiero hat zwar recht, wenn er sagt ,,da tutto il brano non appare che
Paolino voglia condannare 1’uso dell’oro come vano ornamento® (Edition,
315, Anm. 5) — abgesehen davon, daB} hier, wie der folgende Vers beweist,
nicht mehr von Gold als Schmuck, sondern von Gold qua Geld als Almo-
sen die Rede ist: Im unmittelbaren Kontext anerkennt Paulinus sehr wohl
auch das materielle Bemiihen der anderen (44 nec segnius). Hat man aller-
dings die Passage einschlieBlich der Bibelperikope zu Ende gelesen, er-
kennt man, da3 Paulinus das Gold eben doch abwertet (60 vicerat aurum),
da es, fiir sich genommen, nicht fiir den Erwerb von Christi Lob taugt. Zur
Ablehnung des Goldes im Christentum s. ,Gold‘, RAC 11, 920-924, der
Gedanke ist jedoch alt; er hat seine Wurzeln in der Philosophie, die das
Gold wie jeden materiellen Besitz als bestenfalls nebensdchliche, wenn
nicht gar schidliche AuBerlichkeit betrachtet (z. B. Platon, Nomoi 728a; in
popularphilosophischem Kontext HOR. epist. 1, 1, 52 vilius argentum est
auro, virtutibus aurum; TIBERIAN. carm. 2; zahlreich sind die biblischen
Aufforderungen zur Geringschitzung des Goldes, z. B. Matth. 10, 9; act.
17, 29; 1 Cor. 3, 12). — multis potioribus auro Potior in substantivischem
Gebrauch: Liv. 9, 30, 1; QUINT. inst. 10, 1, 126; LACT. epit. 56, 4;
dichterisch nur HOR. epod. 15, 13; sat. 2, 5, 76; potior mit Abl. (ThIL X 2,
342, 28-46): CIC. fam. 10, 3, 2 qui tibi vetustate necessitudinis potior
possit esse; SALL. lug. 16, 5 specie quam usu potiorem; STAT. Theb. 6, 379
meritis; potioribus auro ist Umschreibung fiir ,reicher’, cf. HOR. sat. 2, 5,
76 (uxorem) ultro ... potiori trade.

V.41:

quis anstelle von quibus bei Paulinus: c. 18, 218; ¢. 19, 193; c. 24, 65;
c. 27, 252. — gravis aere sinus Sprachlich steht VERG. ecl. 1, 35 im Hin-
tergrund: non umquam gravis aere domum mihi dextra redibat; cf. auch
CoLuM. 10, 310 aere sinus gerulus plenos gravis urbe reportat, die
Ubereinstimmungen werden jedoch Zufall sein. — Die Junktur gravis aere
nimmt Paulinus in etwas verénderter Form am Ende des Gedichts wieder
auf: Der Bauer dankt Felix, nachdem dieser ihm seine Tiere zuriickge-
bracht hat, non aere gravi nec munere surdo, / munere sed vivo linguae
mentisque profusus (443f.). Diese Verse nehmen offenkundig — weitere
wortliche Parallelen signalisieren das (cf. zu 46) — auf die gesamte Passage
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29-61 Bezug, indem sie das, was hier mittels eines ausfiihrlichen Katalogs
und einer ausgedehnten Bibelparaphrase erzdhlt wird, knapp zusammen-
fassen: die Bedeutung des munus linguae im Vergleich zu materiellen Ga-
ben; dort ist es allerdings nicht der Dichter selbst, dessen munus linguae
bewertet wird; das Thema ist auf die Ebene der in das Gedicht eingeschlos-
senen Wundererzidhlung verschoben. — relevatur Paulinus formuliert pas-
sivisch, gleichsam als ob das Almosengeben von selbst geschihe (cf. HIER.
epist. 22, 30, 2 Plautus sumebatur in manibus). — egente repleto Das sub-
stantivierte Partizip (s. dazu Hofmann-Szantyr 156; Blaise, Handbook 9)
egente ersetzt das metrisch hier ungeeignete Adjektiv egeno (s. Kraus,
Poetische Sprache 75ff.). Substantiviertes egens findet sich vergleichs-
weise haufig (s. ThIL V 2, 239, 33-240, 27), z. B. HOR. sat. 2, 2, 98f. cum
derit egenti / as. — Das PPP repleto hat gleichzeitigen Sinn. Dieses Phéno-
men, der Ersatz des fehlenden passiven Prdsenspartizips durch das PPP,
findet sich vor allem im Ablativus absolutus, der einen begleitenden Um-
stand ausdriickt: cf. CIC. Lael. 84 ea (sc. virtute) neglecta; ac. 1, 5 nulla
arte adhibita ... disputant (s. dazu Kiithner-Stegmann I1, 2, 758f.).

V. 42:

locuplete manu Die Junktur ist nur hier belegt (cf. VERG. Aen. 6, 883
manibus ... plenis; Aen. 10, 619f. larga / ... manu u. a.). Die Ablativform
locuplete ist neben jener auf -i gleichberechtigt moglich (Neue-Wagener,
Formenlehre 1, 84f.); das Adjektiv locuples wird von Dichtern allerdings
fast vollig gemieden (auBer HOR. carm. 2, 18, 22; Ov. fast. 5, 281). —
promptaria ditia laxant Die Form promptarium gebraucht der Dichter
anstelle der iiblichen Wortform promptuarium, um eine kretische Silben-
folge zu vermeiden. Zu Paulinus’ Vorliebe fiir Substantiva auf -arium s. zu
29 (donaria). — Im Hintergrund dieses und des folgenden Verses stehen
moglicherweise exegetische Werke des Ambrosius, den Paulinus sicher
kannte (s. Lienhard, Monasticism 86f.; Costanza, Rapporti tra Ambrogio e
Paolino) und der den Begriff promptarium (bzw. promptuarium) ofters
gebraucht, und zwar in Zusammenhang mit der Seele: z. B. sacr. 5, 2 im
Rahmen der Interpretation der Braut des Canticum als Seele. Dieser von
Ambrosius hergestellte Konnex zwischen anima (als Braut, s. den folgen-
den Vers) und promptarium konnte die Fortsetzung des Gedankens bei
Paulinus beeinfluf3t haben, die nun auf der Doppeldeutigkeit des Ausdrucks
promptarium aufbaut.

V. 43:
Das Spenden fiir Bediirftige erscheint nun als Moglichkeit, fiir die ei-
gene Seele zu sorgen, wobei durch die Wortwahl sponsantes und dotibus
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ausgehend von der patristischen Exegese des Hohenliedes das Bild der
Seele als Braut (Christi) in Erscheinung tritt. Almosen werden in der Bibel
als Moglichkeit der Rettung der eigenen Seele vor dem Tod genannt: Tob.
4, 11 quoniam elemosyna ab omni peccato et a morte liberat; Dan. 4, 24 et
peccata tua elemosynis redime; prov. 16, 6; Luc. 11, 41 verum date elee-
mosynam, et ecce vobis munda omnia. Mit darauf aufbauender Argumen-
tation beginnt auch Cyprian seinen Aufruf zu karitativer Tatigkeit: CYPR.
eleem. 2f. Die Deutung der Seele als Braut findet sich z. B. bei AMBR.
Isaac 8 p. 648, 4 u. a.; bon. mort. 19f. (s. zur Exegese des Canticum: K. S.
Frank, ,Hoheslied‘, RAC 16, 58ff.); CLAUD. MAM. anim. 2, 9 p. 131, 24.
— variis ... dotibus Passend zum Bild der Verlobung der Seele bezeichnet
Paulinus die Opfergaben der Reichen als dotes, worunter zwar auch Gaben
im allgemeinen verstanden werden konnen (ThIL V 2, 2047, 77-2048, 42),
was aber filir gewohnlich speziell fiir die ,Mitgift* verwendet wird (ibid.
2042, 10-2046, 15). Der Begriff findet sich dementsprechend hédufig im
Zusammenhang allegorischer Canticum-Erklarungen (ThIL V 2, 2044, 45—
72 de dotibus animae vel ecclesiae, quae sponsa dei sive Christi putatur,
constitutis); z. B. TERT. resurr. 63 p. 124, 6; test. anim. 4 p. 138, 20; adv.
Marc. 1, 10 p. 303, 14; RUFIN. Orig. in cant. 1 p. 91, 8B. introducamus
animam, cuius omne studium sit ... velut sponsi caelestis thalamos intrare,
cuique animae praesentia etiam ipsius munera data sunt, dotis scilicet
nomine. — animam sponsantes cf. lev. 27, 2 homo, qui votum fecerit et
spoponderit Deo animam suam sub aestimatione dabit pretium.

V. 44:

mente pares, ope diversi Die als Antithese formulierte Bewertung der
Spendentiétigkeit vergleicht die Almosen der anderen, die ja auch in variis
dotibus bestehen, untereinander, er selbst stellt sich erst im folgenden Ge-
danken (nec segnius illi ... ego ...) den Reichen gegeniiber. Was derartige
antithetische Formulierungen betrifft, 143t Paulinus deutlich seine rhetori-
sche Bildung erkennen, cf. c. 26, 287-289 ... nec, si species operum tibi
dispar, / non similis virtus, diversa est gratia vobis, / gloria par ...; 370
cernite distinctos actu sed honore iugatos; 373 atque ita virtutes varias par
gloria pensat. — Zur Antithese par — diversus cf. HIER. epist. 48, 2, 2 di-
verso quidem studio, sed pari certamine (iiber seine Freunde und Gegner).
— Mens im Sinn von ,Absicht, Bemithung*: CIC. Phil. 11, 10; VERG. Aen. 4,
100; Ov. Pont. 3, 3, 36. — nec segnius illi Mit dieser Formulierung aus
der Sprache des Epos zeigt der Dichter, dafl er das Bemiihen der Reichen
um adidquate Gaben durchaus anerkennt, lediglich die Art von deren Spen-
den sei, wie aus 46 hervorgehen wird, den seinen nicht ebenbiirtig. — Die
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epische Klausel in identischem Wortlaut bei HOMER. 619 ... nec segnius
illi; cf. auch VERG. Aen. 4, 149 haud illo segnior ibat; LUCAN. 4, 581 non
segnior illo; VAL. FL. 3, 85 non segnius ille; CLAUD. 22, 270 nec segnius
illa.

V. 45:

Asyndetisch gereihte, abschlieBende Zusammenfassung der Gaben der
illi, die aber keine auf Vollstindigkeit abzielende systematische Wieder-
aufnahme darstellt, sondern nur einzelne schon im ersten Teil des Katalogs
erwihnte Begriffe herausgreift (ceras, aulaea, lucernas), aber auch einen
neuen Aspekt mit hineinbringt (fercula opima cibis). — fercula opima
cibis Ferculum ist, wie der Zusatz opima cibis zeigt, in der urspriinglichen
Bedeutung von ,Tablett* zu verstehen. Opimus, meist in Verbindung mit
Speisen (cf. PLIN. nat. 22, 92 cibi opimi; SIL. 11, 280f. mensae opimae),
wurde auf ferculum iibertragen. Zu opimus mit Abl. lim.: LUCR. 1, 728
rebus opima bonis (Sicilia); L1v. 3, 7, 3 Tusculanum agrum opimum copiis.
— Der Brauch, dall (im Rahmen eines Gottesdienstes) Wohlhabende Mabhl-
zeiten fiir Bediirftige zur Verfiigung stellen (sog. Tpamelo oder Agape),
geht auf I Cor. 11, 20-34 zuriick; oft brachten Wallfahrer Tiere als Opfer-
gaben mit, deren Reste den Armen zur Verfiigung gestellt wurden (s. W.
Schwer, ,Armenpflege‘, RAC 1, 689ff.; Kotting, Peregrinatio 400f.). Uber
letzteren Brauch berichtet Paulinus in c. 20. — ceras aulaea lucernas
Ceras (Kerzen oder Wachsfackeln) und lucernas (Lampen im allgemeinen,
v. a. Ollimpchen) nimmt die in 35 und 36 genannten Lichtquellen wieder
auf (s. dort); aulaea mit einem gewéhlteren Ausdruck (von gr. adhaia, im
Lateinischen seit Lucilius belegt, meist im Plural) die in 31 genannten vela.

V. 46-48:

Scharfe Gegeniiberstellung der materiellen Geschenke der anderen und
des munus linguae des Paulinus selbst. Vor allem betont Paulinus im fol-
genden, dal} es seine eigene Person ist, aus der die Opfergabe stammt (47
famulor de me mea debita solvens), ja er macht sogar sich selbst zur Aostia
(48). Dazu tréigt auf stilistischer Ebene die mehrmalige eindringliche Wie-
derholung von Pronomina der ersten Person Singular bei (46 ego; 47 de
me, mea; 48 me ipsum, pro me). Die Verse finden am Ende des Gedichts
eine genaue sprachliche und inhaltliche Entsprechung im Dankgebet des
Bauern, der durch Felix seine Rinder zuriickerhalten hat: Aufgrund seiner
Einfachheit und Armut vermag er keine materiellen Votivgaben zum Dank
zu spenden, sondern einzig mit Hilfe seiner Sprache kann er Felix danken:
(442-447) debita sancto | vota refert, non aere gravi (cf. 41 gravis
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aere) nec munere surdo,/ munere sed vivo linguae mentisque profu-
sus, / voce pia largum testatur pauper (cf. nudus opum) amorem | debitor
et Christo satis isto pignore solvit, | inmaculata suae cui sufficit hostia
laudis. Durch diese sprachlichen Mittel vergleicht Paulinus sich selbst mit
dem einfachen Bauern. Die Parallele zwischen Anfangs- und Endpartie des
Gedichtes ist typisches Zeichen fiir erwartete wiederholte Lektiire, also
auch dafiir, da} Paulinus seine Carmina natalicia nicht allein fiir den Vor-
trag, sondern auch fiir Lektiire durch ein kunstverstindiges, literarisch
versiertes Publi