Geschichte und Wesen der iroschottischen
Monchskirche

Von Gert Hummel — Saarbriicken

Der Besuch der Insel Iona, fraglos einer der Hohepunkte einer Reise nach
GrofBbritannien und Irland, fiihrt uns auf heiligen Boden. Mit dem Wort
heilig meine ich einen Ort von hoher geistig-religitser Bedeutsamkeit. Hier
griindete im Jahre 563 Columcille jenes Kloster, in dem sich die mannigfalti-
gen Strome des irisch-keltischen Christentums wie in einem Brennpunkt
sammelten und das zur Quelle der iroschottischen Monchskirche wurde, die
bis ins 8. Jahrhundert hinein, iiber Schottland und England ausgreifend, auch
auf dem europiischen Kontinent wirkte. Fiir uns ist dieses Christentum fast
unbekannt. Der eigentliche Grund dafiir ist seine Bekidmpfung durch die
romische Kirche, die bereits am Ende des 6. Jahrhunderts einsetzt, im 8. Jahr-
hundert auf dem Kontinent ihren Kulminationspunkt erreicht und seit der
Mitte des zweiten christlichen Jahrtausends fast alle Spuren der Iroschotten
ausgeldscht hat. Die Frage warum dies geschah, wire nur oberflichlich be-
antwortet, wollte man auf die weite Verbreitung und den grofien Einfluf8 der
iroschottischen Mdnche insbesondere bei den Herrschenden jener Zeit ver-
weisen. Die wirkliche Antwort liegt in dem besonderen Wesen dieses Chri-
stentums verborgen, das demjenigen der rémisch-katholischen Kirche in viel-
facher Hinsicht und in zentralen Aspekten fremd ist.

Damit stofen wir bereits auf das Problem der Entstehung dieses Christen-
tums in Irland; dem soll — zugleich mit einem ersten Blick auf die Wesens-
eigenheiten — unser erster Gedankengang gewidmet sein. Danach wollen wir
uns der Ausbreitung der irischen Kirche bis zur Griindung von lona und
weiter von dort auf dem Kontinent zuwenden. Ein dritter Abschnitt schildert
den Niedergang der iroschottischen Monchskirche durch innere und duflere
Feinde. Abschliefend soll kurz noch von der Bedeutung jenes Christentums
fiir unser gegenwirtiges Denken die Rede sein.

Das Riitsel des Ursprungs

Wann das Christentum Irland erreichte, liegt bis heute im Dunkel — zu-
mindest, was exakt datierbare historische Quellen anbetrifft. Dennoch ist
mancherlei bekannt und einiges zu erschlieBen. Im allgemeinen gilt der hei-
lige Patrick als derjenige, der Irland christianisiert hat. Aber — wir kommen
auf Patrick noch zuriick — das stimmt nicht. Als er — wir nehmen einmal die
iibliche Datierung an — im Jahre 432 zum Zwecke der Mission (wieder) nach
Irland geht, findet er dort, wie ersichtlich auch schon bei seinem ersten Auf-
enthalt etwa zwei Jahrzehnte frither als Gefangener, bereits Christen vor.
Das steht in seiner Vita, deren dlteste Handschrift dem berithmten Buch von
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Armagh (807) beigebunden ist, aber in ihren wesentlichen Bestandteilen
wohl auf Patrick zuriickgeht. Ein ebenfalls erhaltener, authentischer Brief an
einen gewissen Coroticus enthlt den Satz: ,Ich versuche nicht, mir das Werk
meiner Vorginger zuzuschreiben . . .” Damit ist ganz gewif8 nicht jener Palla-
dius gemeint, den Papst Colestin I. im Jahre 431 nach Irland schickte, um
den Iren, die sich zu Christus bekennen”, die Sakramente (in romischer
Form natiirlich) zu bringen, wie Prosper von Agquitanien berichtet; dieses
Unternehmen scheiterte offenbar nach kurzer Zeit recht kliglich und hinter-
lie keine Wirkungen.

Die Tatsache freilich, daf der Bischof von Rom es fiir notwendig erachtete,
eine derartige — wenngleich von wenig Orts- und Sachkenntnis getriibte —
Mission in Angriff zu nehmen, 148t ernsthafte Ursachen vermuten. In diesem
Zusammenhang ist daran zu erinnern, daf um 400 in Rom ein junger — mit
groBer Wahrscheinlichkeit aus Irland stammender — Gelehrter namens Pela-
gius auftaucht, einige Jahre dort lehrt und predigt, ehe er 410 iiber Karthago
nach Jerusalem weiterzieht, wo sich seine Spur verliert. Dieser Pelagius wagt
es, in seiner Theologie dem grofien Kirchenvater Augustin zu widersprechen
und zu lehren, daf die Menschen nicht samtliche durch Adams Fall kraft der
Erbsiinde verdorben und verloren sind, die Siinde vielmehr eine Sache des
menschlichen Willens ist, ebenso wie das Gute, der Mensch also die Freiheit
und Verantwortung hat, entweder dem Beispiel Adams oder dem Beispiel
Christi zu folgen. Diese Lehre ruft nach dem Weggang des Pelagius aus Rom
bekanntlich den heftigen sogenannten pelagianischen Streit (411—418) her-
vor, der in abgeschwichter Form (sog. semipelagianischer Streit, 429—529)
von Massilia und Lerinum gegen Rom gefithrt noch ein weiteres Jahrhun-
dert andauert. Das soll uns hier nicht nihers beschiftigen. Wichtig aber ist,
daf die Lehre dieses Iren sehr gut in den Zusammenhang eines streng aske-
tischen Ménchtums paBt, wie wir es um diese Zeit in Irland bezeugt haben.
Pelagius entstammt einer Schule, die fraglos auf eine recht ansehnliche Tra-
dition zuriickblicken kann. Das 48t uns die Christianisierung mindestens bis
zur Mitte des 4. Jahrhunderts, wenn nicht gar noch weiter, zuriickdatieren.

Hierfiir sprechen nun aber auch noch zwei andere Hinweise. Der erste liegt
in Gestalt und Werk des heiligen Ninian vor, der um 360 in Britannien ge-
boren wurde, 380 in Rom weilt und dort 395 zum Bischof geweiht wird, iiber
Tours in seine Heimat zuriickkehrt und 397 das beriihmte Kloster Candida
Casa auf der Halbinsel Withorn griindet, Irland gegeniiber. Diese Griindung
liegt im keltisch-piktischen Gebiet jenseits der romanisierten Gebiete Eng-
lands und besitzt — wie wir dem Cafalogus Sanctorum Hiberniae, einer
Schrift aus dem 8. Jahrhundert entnehmen, in der sich ungezihlte wichtige
Informationen iiber die irische Ménchskirche finden — in den folgenden Jah-
ren eine michtige Ausstrahlungskraft nicht zuletzt nach Westen, nach Irland.
Dabei erfolgt nun aber interessanterweise eine Umkehrung des Einflusses:
die im kontinentalen Abendland und auf der britischen Insel vollig unbe-
kannte Form der irischen Klosterverfassung mit dem Abt an der Spitze, mit
von ihm geweihten Bischifen als Gliedern der Monchsgemeinschaft und mit
zahlreichen Eigentiimlichkeiten des liturgischen und téglichen Lebens wird
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von Candida Casa itbernommen; das fithrt dazu, da ein Jahrhundert spiter
bedeutende Geistliche der irischen Ménchskirche dort ausgebildet werden:
Ein irischer Stiitzpunkt in Britannien. Nur ein lingst geformtes, kraftvolles
Christentum ist zu solch einer Leistung fihig. Der zweite Hinweis besteht in
einer gliicklicherweise auf uns gekommenen namentlichen Liste von fiinf
Monchsbischéfen, die ,vor Patrick” in Munster wirkten — Iban, Abban, Dec-
lan, Aible und Cieran der Altere — und die in der Vita des heiligen Declan,
Griinder des bedeutenden Klosters Ardmore (bei Cork) aufgezeichnet ist.
Beide Nachrichten fithren uns also ebenfalls mindestens in die Mitte des
4. Jahrhunderts zuriick.

Weiter kommen wir allerdings — wenigstens vorerst — mit historischen
Dokumenten nicht. Aber der eben genannte eigentiimliche Charakter des iri-
schen Monchtums a8t uns die Frage nach dem Ursprung doch noch ein Stiick
vorantreiben. Uber diese Besonderheiten ist viel geschrieben worden. Wir
wollen uns auf die wichtigsten Merkmale beschrinken. Man kann sie in zwei
Gruppen aufteilen,

Da ist einerseits die auffillige Verwandtschaft der irischen Monchskirche
mit dem dgyptischen Ménchtum, das bekanntlich am Anfang des christlichen
Monchtums iiberhaupt steht. Es entstand von der Mitte des 3. Jahrhunderts
an als eine radikale Form asketisch-weltfliichtigen Lebens und zwar in zwei-
erlei Gestalt: als Anachoreten- oder Einsiedlertum und als Koinobitentum,
das heifit als streng geregeltes klosterliches Gemeinschaftsleben. Jenes wurde
vom heiligen Antonius begriindet, iiber dessen Leben wir durch die von
Athanasius herausgegebene (wohl auch redigierte) Vita Bescheid wissen; wir
entnehmen dieser Schrift, da Antonius seine Habe verschenkte und als Az-
mer in die Wiiste — dem Wohnort des Bosen — zog, wohin ihm die Men-
schen folgten, um Rat zu holen oder sein Leben nachzuahmen. Dieses wurde
von Pachomius um 320 auf einer Insel im Nil gestiftet und verband die
Monche durch gemeinsamen Besitz, Arbeit und ein reichhaltiges gottesdienst-
liches Geschehen; vom Urkloster Tabenisi aus wurden bald zahlreiche neue
Kloster gegriindet, indem Gruppen von je sieben Ménchen von dort aus-
zogen. Beide Gestaltformen monchischen Lebens suchten das vollkommene
Heil, nicht zuerst aus privatem Bediirfnis, sondern als Stellvertretung fiir die
ganze Christenheit, ja Welt. Der schnellen und weiten Verbreitung dieses
Gedankens im Osten folgte erst am Ende des 4. Jahrhunderts der Uberschritt
in den Westen des rémischen Reichs, nicht ohne teilweise heftig von grofien
Theologen (Augustin, Hieronymus u. a.) bekdmpft zu werden und vor allem
nicht ohne bedeutsame Umformungen. Seltsamerweise zeigt nun aber das
irische Monchtum Merkmale, die beim Ubergang vom dgyptisch-6stlichen in
den rémisch-westlichen Bereich verlorengegangen sind: Dazu gehort die
schon erwihnte hochste Wiirde des Abts, dem geweihte Monchsbischofe
nachgeordnet sind; ferner die Sitte, beim Psalmodieren im Gottesdienst sich
in Gruppen aufzuteilen; auffillig ist auch, daf in der bald zu grofer Bliite
entwickelten irischen Buchmalerei — beriihmt sind: das Book of Kells, Book
of Durow, Book of Dimma, Book of Armagh u.v.a. — Szenen aus der Vita
Antonii abgebildet werden und vor allem wichtige koptische Schmuck-
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elemente hervorragen, wie die schwarz gefirbten Augenlider der Perso-
nen oder das bekannte Flechtbandmuster; daneben ist bemerkenswert,
daR die biblichen Texte in diesen Biichern hiufig koptische Lesarten bringen
und nicht die Handschriftenvarianten der westlichen Textgruppe; in diesem
Zusammenhang gehort auch die hervorragende Stellung des Johannesevan-
geliums in der irischen Monchskirche, die in Agypten — wie auch in der iibri-
gen Ostkirche — ihre Parallele hat im Unterschied zur rémischen Kirche des
Westens, wo die synoptischen Evangelien, allen voran das Matthdusevange-
lium, dominieren; iiberdies pflegt die irische Monchskirche die alte, im Osten
und wiederum besonders in Agypten iibliche Form der Osterberechnung
(Sonntag in der dritten zunehmenden Mondwoche nach den Frithjahrsdqui-
noktien, das heiflt so nahe wie méoglich beim 14. Nisan, dem Passahtag) und
den Brauch des Osterfeuers, und sie iibernimmt auch die erwihnte Pere-
grinatio, das heifft den Auszug von jeweils sechs oder zwdlf Monchen mit
einem Abt zur Griindung neuer Klgster.

Das alles — und manches unerwihnt Gebliebene — legt den Schlufé sehr
nahe, daf die Christianisierung Irlands und die Bildung der irischen Mdnchs-
kirche unter Umgehung des kontinentalen Raums und damit unabhingig von
der romischen Kirchen- und Klosterform erfolgt ist. Es stellt kaum nur eine
fromme Legende ohne historischen Kern dar, wenn das altirische Martyrolo-
gium Félire Oengus von sieben dgyptischen Mdnchen erzihlt, die in Disert
Vlidh ein Kloster griindeten; auf einem der berithmten Hochkreuze (in
Ahenny) sind sie im Sodkel dargestellt. Ob diese Manche allein nach Irland
kamen oder zusammen mit — oder gar nach! — (christlichen) Kaufleuten, die
den schon von den Phoniziern benutzten Seeweg zu den Gold-, Kupfer- oder
Zinnvorkommen bzw. -produkten in Irland folgten, 148t sich gegenwirtig
nicht sicher ausmachen. Mit grofer Wahrscheinlichkeit aber kinnen wir aus
der Bewahrung dieser Eigentiimlichkeiten aus der Frithzeit des Monchtums
auf eine Entstehungszeit im Anfang des 4. Jahrhunderts folgern. Die zahl-
reichen koptischen Elemente gar, die ja nicht ausschlieflich an das dgyptische
Moénchtum gebunden sind, weisen vielleicht sogar noch weiter, bis ins 3. Jahr-
hundert zuriick.

Nun soll aber andererseits auch von jenen Merkmalen der irischen Monchs-
kirche die Rede sein, die nicht weniger erstaunlich sind: solchen ndmlich, die
sie mit der alteingesessenen und wvorchristlichen keltischen Religion verbin-
den. Dies ist freilich nicht der Ort, die keltische Religion ausfiihrlich dar-
zustellen und von den Schwierigkeiten zu berichten, die die Wissenschaft mit
ihrer Erhellung hat, weil uns die Kelten nur sehr spirliche direkte Nachrich-
ten dariiber hinterlassen haben. Wir wissen dennoch. daf sie ein sehr be-
wegliches, geistig offenes und naturverbundenes Volk gewesen sind. Thre
Priester und Priesterinnen — die Druiden, Barden und Vaten — mit ihren
unterschiedlichen Funktionen waren die eigentlichen Fiihrer, standen héher
im Ansehen als Konige und Adel, vollends als Handelsleute, Krieger, Hand-
werker und Bauern; sie verehrten ihre Gotter und Gottinnen — vor allem
Lug, Dagda, Ogmios, Diacecht und Brigit — als numinose Michte der ver-
schiedenen sozialen Schichten und Lebensaspekte; dies geschah vor allem an
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Quellen und Fliissen, in Hainen und auf hohen Bergen, durch Gebet und
rituelles Opfer (aber sicher nicht durch Menschenopfer, wie César, Strabon
oder St. Hieronymus aus durchsichtigen Griinden denunzieren); in Abstdn-
den von (nach neueren Erkenntnissen) neun Monaten und damit in einem
heiligen Dreijahre-Rhythmus feierten sie ihre vier Hauptfeste: Samain (1.
November), Lugnasad (1. August), Beltaine (1. Mai) und Imbolc (1. Februar).
Auch die Kelten kannten dariiber hinaus eine Art Osterfest zu Ehren der
siegreichen Sonne zwischen dem 14. und 20. Tag des Mondalters nach den
Friihjahrsiquinoktien und entziindeten dazu ein Feuer; auch die Druiden
kannten den Brauch der Peregrinatio in Gruppen zu Sieben zum Dienst an
Heiligtiimern; ihre Haartracht war ein kahlgeschorener Vorderschidel und
lang herabfallendes Hinterhaar, was von den irischen Monchen iibernommen
wurde; von ihnen als johanneische Tonsur bezeichnet, von Rom als Simon-
Magus-Tonsur (!) diskriminiert; Steinkpfe und -figuren mit drei Gesich-
tern weisen auf eine dreifaltig-dreieine Symbolik des Gottesbildes hin.
Bemerkenswert ist aber nun vor allem, daf es offenkundig bei der Chri-
stianisierung Irlands keine Mirtyrer gab, vielmehr die keltischen Priester
und Priesterinnen aller Weihestufen in Massen zum Christentum {ibertra-
ten und die Klgster fiillten; wahrscheinlich war sogar der grofie Columcille
zuvor ein keltischer Priester! Diesem Tatbestand verdanken wir es, daf
noch jahrhundertelang in irischen Klostern die altkeltischen Mythen und
Sagen abgeschrieben und iiberliefert wurden, ohne ihren Inhalt wesentlich
zu veridndern, was fiir unsere Kenntnisse dieses Volkes von unschdtzbarem
Wert ist. In die Beobachtung, da8 die irische Monchskirche die alteingeses-
sene Religion nicht bekampfte, sondern integrierte, pafit auch, dal die kelti-
schen oder von den Kelten gebrauchten stein- und bronzezeitlichen Steinmale
vielerorts in christliche Symbole umgearbeitet wurden. Die berithmten Hoch-
kreuze bilden fraglos eine christliche Weiterentwicklung dieser vorchristli-
chen Steinsetzungen, was man sowohl an ihren frithen Formen erkennen
kann als auch an ihrer universal-kosmosbezogenen Heilsbotschaft, die sie
mit dem Ringkreuz und in ihren Bildern verkiinden. Dariiber hinaus sind
uns aber auch druidische Prophezeiungen und Visionen iiberliefert, die auf
das Kommen der die eigene Religion erfiillenden Christusreligion hindeuten.
Neben einigen dichterischen Ausgestaltungen soll hier die Vision des héch-
sten Druiden von Iona, Cathal, erwidhnt werden, der die heilige Brigit mit
dem Jesuskind auf dem Schof8 schaut; eine andere Version sagt, daff Brigit —
deren Name kaum zufillig identisch ist mit jener keltischen Gottin — in der
Quelle des jungfriulichen Lebens auf dem Berg von Iona (die man heute
noch sehen kann) die Christusgeburt in Bethlehem erblickt. Beide Prophe-
zeiungen erkldren, weshalb Brigit als Maria Hibernorum verehrt wurde. Eine
andere Prophezeiung handelt davon, da88 ein Druide dem Konig Conchobar
die Sonnenfinsternis am Karfreitag auf den Tod des Christus deutet. Fiir uns
gegenwirtige Menschen sind derlei Visionen und Prophezeiungen weithin
etwas Fremdes; das technisch-mechanische Denken hat uns arm gemacht an
iibersinnlichen Erfahrungen. Aber auch derjenige, der solche Fahigkeiten der
Grofen Weisen (dru-vid) fiir unmoglich halt, kénnte aus derlei Uberliefe-
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rungen mindestens schlieBen, daf sie eine sehr frithe und unmittelbare Be-
ziehung zwischen dem Christentum im Heiligen Land und in Irland zum
Ausdruck bringen wollen und daf es in Irland eine geistig-geistliche Vorbe-
reitung auf die Ankunft der neuen Religion gab, die in Europa ihresgleichen
sucht. (Wir werden hier vielleicht an die Legenden erinnert, die Joseph von
Arimathia mit Glastonbury, Lazarus mit Autun oder Magdalena mit Vézeley
verbinden, und die auch nicht schlichtweg ins Reich der Erfindung verdringt
werden kénnen.)

An dieser Stelle wollen wir — sozusagen als Kontrast — noch einmal auf
den heiligen Patrick zuriickkommen. Uber seiner Person waltet fraglos noch
manches Ritsel, das uns auch — oder gerade — seine Vita nicht 16st, bis hin
zu dem Problem, ob wir iiberhaupt von einer einzigen Person dieses Namens
reden kinnen. Wenn wir dies jedoch einmal zuriickstellen und uns auf die
gingige wissenschaftliche Erkenntnis stiitzen, dann ist Patrick wohl um 390
in dem (bis heute nicht sicher lokalisierbaren) Ort Bannavem Taberniae im
rémischen Britannien geboren worden. Sein Vater war Decurio und wahr-
scheinlich zugleich Diakon. Die abbrockelnde Herrschaft Roms gestattete zu
dieser Zeit vielerlei Raubiiberfille in die vermutlich an der Nordwestkiiste
gelegene Heimat Patricks. Bei einem solchen Uberfall wird er als Gefangener,
16jihrig, durch den nordirischen Konig Niall weggefiihrt, einem Mann na-
mens Miliuc verkauft, dessen Herden er etwa sechs Jahre hiitet, bis ihm —
wie er berichtet, aufgrund eines Traums — die Flucht gelingt. Seiner Vita ent-
nehmen wir, daf die Jahre der Gefangenschaft sein Leben fiir die christliche
Religion 6ffnen; wer ihm dies vermittelt, ist unklar. Uber Britannien scheint
er nach Gallien und vielleicht sogar Italien geflohen zu sein. Doch wo er wirk-
lich seine priesterliche Ausbildung erhalten hat, ist nicht auszumachen: Sein
Biograph Tirechén (um 700) verbindet diese Phase von Patricks Leben mit
Lerinum; ein anderer, Muirchu (um 700), mit Auxerre; sicher ist beides nicht.
Jedenfalls kehrt Patrick nach beendeter Ausbildung in seine britannische Hei-
mat zuriick, wo er — wieder im Traum — durch einen irischen Mann zur Mis-
sion auf die Insel gerufen wird. (Dies erinnert kaum zufillig an den in Rom
hochverehrten Apostel Paulus und dessen Berufung nach Europa, wie auch
viele andere Stellen in Patricks Vita wie Zitate oder Paraphrasen paulini-
scher Briefe klingen; dariiber hinaus enthilt sein Glaubensbekenntnis For-
mulierungen, die aus dem erst kiirzlich von der GroBkirche akzeptierten
Nicaeno-Constaninopolitanum von 381 stammen). Patrick geht nach Ulster
in den Nordwesten der Insel, dessen Konig in Armagh residiert, in dessen
Gebiet auch der gesamtirische Versammlungshiigel von Tara liegt. Das war
— wie schon erwihnt — im Jahre 432. Irgend jemand weiht ihn offenbar zum
Bischof — er sagt nicht, wer es war, vermutlich aber der Abt eines Klosters.

Doch Patrick missioniert nicht im Geist der irischen Ménchskirche; er griin-
det offensichtlich kein einziges Kloster, sondern versucht, eine bischofliche
Kirche nach dem Muster der romisch-kontinentalen Organisation zu schaffen.
Daf ihm dies gelang, darf fiiglich bezweifelt werden. Die reichlich groSspre-
cherische Aussage in seiner Vita, dafl er das Christentum verbreitet hat bis
dorthin, ,wo weiter kein Mensch mehr ist”, ist bestenfalls ein Bild fiir das
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Wirken auf irischen Boden iiberhaupt. Ganz bestimmt ist auch die symbo-
lische Entziindung des Osterfeuers auf dem Hiigel von Slane, in Sichtweite
von Tara, im Jahre 433, also ein Jahr nach dem Beginn seiner Arbeit nicht
der Beweis dafiir, da@ ihm der grofe Durchbruch gelungen ist. Mag sein, daf8
er den Hochkonig von Armagh fiir sich einnehmen konnte und die Erlaubnis
erhielt, dort sein Zentrum einzurichten. Ansonsten erinnert nahezu nichts in
den Jahrhunderten danach an ihn und sein Werk: weder eine Klosterschule
noch eine auf ihn zuriickgefiihrte beschéfliche Sukzession noch eine Spren-
geleinteilung. Patrik war fraglos ein personlich iiberzeugter und leidenschaft-
licher Bote des Christentums. Aber seine Gestalt und die Form und das
Wesen der Kirche, die er bilden wollte, waren Fremdkorper in der langst
gewachsenen und blithenden keltisch-irischen Monchskirche, welche der alt-
eingesessenen Religion, ihrer Priesterschaft und deren Geist, und nicht zu-
letzt auch der Stammes- und Familienverfassung des Volkes entgegenkam.
Als Patrick wohl um 462 stirbt, ahnt er nicht, daf8 er Jahrhunderte spater
zum Stifter des Christentums in Irland erkldrt werden wird. Dies ist das
propagandistische Kunstprodukt der im Gefolge der norwegischen Eroberun-
gen auch nach Irland ausgreifenden kontinentalen Kirche, spiter ihrer Vor-
hut, der Zisterzienser, die auf der Synode von Kells (1152) die irische Kirche
in vier Metropolitanbezirke (Armagh, Cashel, Dublin und Tuam) aufteilen
und im Geiste Roms umorganisieren. Zu dieser Zeit freilich ist aus inneren
und duBeren Ursachen die keltisch-irische Monchskirche bereits im Verfall
begriffen.

Die Ausbreitung iiber England und den Kontinent

Vor diesem Verfall liegen allerdings einige Jahrhunderte der Bliite und
Ausbreitung weit iiber das Ursprungsland hinaus. Der schon erwihnte
Catalogus Sanctorum Hiberniae aus dem 8. Jahrhundert zeigt uns die Insel
schon vom 5. Jahrhundert an gleichsam iibersit mit berithmten Klostern. Wir
nennen nur die wichtigsten dieser Stitten keltisch-christlicher Kultur. Dem
5. Jahrhunderte gehérte sicher die Griindung von Killeany durch den heili-
gen Enda an; Enda war urspriinglich ein méchtiger Stammesfiirst und erhielt
seine Ausbildung in Candida Casa. Etwa zur gleichen Zeit stiftet die heilige
Brigit in Kildare das wohl berithmteste Frauenkloster Irlands in der Néhe
eines schon lingere Zeit bestehenden Minnerklosters; um 500 leitet die
Abtissin beide Institutionen, neben ihr amtiert ein Mdnchsbischof; der Tag
ihres Todes im Jahre 521 gilt — sinnreich — als Tag der Geburt des groSen
Columcille von Iona. Columcille erhielt seine Ausbildung in dem vom hei-
ligen Finnian vermutlich noch am Ende des 5. Jahrhunderts gegriindeten
Kloster Clonard am Boyne. Im 6. Jahrhundert sprieSen zahlreiche weitere
bedeutende Klosterstitten auf. Ciaran griindet um 540 Clonmacnoise, wo er
die Tradition seiner Lehrer Enda und Finnian fortsetzt; Coemgen (auch Kevin
genannt) erdffnet um 550 das Klosterleben in Glendalough, das sich in weni-
gen Jahren zu einer geistigen Bildungsstitte ersten Ranges mit Hunderten
von Schiilern entwickelt; zur gleichen Zeit entsteht Clonfert durch den heili-
gen Brendan, den Verfasser jener im Mittelalter weitverbreiteten Peregrina-
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tio seu mavigatio Sancti Brendani, die man lange Zeit fiir reine Phantasie-
schilderungen hielt, bis entdeckt wurde, daf sie sehr genaue navigatorische
und landschaftliche Beobachtungen und Beschreibungen enthilt, die belegen,
daf irische Ménche — wohl auf der Suche nach dem Land der Seligen im
Westen! — iiber Island nach Grénland und vermutlich (dies vor den Wikin-
gern) bis Amerika vorgedrungen sind. Um 560 entsteht das Kloster Bangor
durch Comgall, dessen beriihmtester Schiiler der heilige Columban (nicht zu
verwechseln mit Columcille) werden sollte, auf den wir noch zuriickkommen
miissen.

Zuvor jedoch wollen wir einen Blick auf Struktur und Leben der Kldster
werfen, welche gleichsam die Organisation der keltisch-irischen Kirche dar-
stellen. Denn in ihnen leben nicht nur die Mdnche und ihre Schiiler, zu ihrer
Gemeinde-Gemeinschaft gehtren auch die Christen aus den umliegenden
Dérfern. Nur in den groferen Stidten mag es da und dort auch eine gottes-
dienstliche Statte auferhalb des Klosters gegeben haben. Wie nahe deren
Verfassung der altkeltischen Clan- oder Stammesordnung kommt, zeigt sich
vor allem daran, da der Abt — oder die Abtissin — als ,Besitzer” des kl&-
sterlichen Gebiets und Vermogens gilt, das sich durch Stiftungen oft zur
Grofle eines fiirstlichen Territoriums erweitert, dafl die-Monche ihm (oder
ihr) wie Stammesglieder zum Gehorsam verpflichtet sind, oft Hunderte oder
gar Tausende, und dal — da die Ehelosigkeit sich erst nach langen Kampfen
am Ende des 7. Jahrhunderts durchsetzt — die Abtswiirde hiufig iiber Gene-
rationen in derselben Familie verbleibt. Gleichwohl ist diese klgsterliche
Kirche Irlands kein uniformes Gebilde. Schon die Anlage der einzelnen
Griindungen weist, je nach &rtlichen Gegebenheiten und Vorstellungen des
Stifters, individuelle Eigenarten auf. Zwar gibt es iiberall ein gottesdienst-
liches Zentrum, je nach GréBe der Siedlung auch mehrere; darum herum
gruppieren sich aber in loser Anordnung — einzeln oder in bestimmten Zu-
sammenhingen — die bienenkorbartigen Zellen und Hauser aus Holz oder
Zweigen mit Lehmbewurf. Manchmal ist die Anlage der Griindungszeit mit
einer Mauer umschlossen, immer auch mit einem der markanten Tiirme ver-
sehen, die sowohl dem Gebetslduten wie dem Schutz bei Uberfillen dienen,
wihrend die spiteren Erweiterungen auflerhalb der Mauern Platz finden.
Auch hat jedes Kloster — wiederum ganz anders als auf dem Kontinent —
seine eigene Regel, wenngleich bestimmte Elemente des klsterlichen Lebens
natiirlich verbreitet sind oder gar iiberall vorkommen. Der Eintritt erfolgt
etwa zwischen dem 15. und 17. Lebensahr und fiir drei Jahre auf Probe.
Ménche iibernehmen die Erziehung und Bildung (als Nachfolger der kelti-
schen Priester), strenge Askese regelt das tigliche Leben, harte Strafen ste-
hen auf den Ubertretungen der Klosterordnung, fiir die der Abtsstellvertre-
ter zustandig ist. (Spiter werden die Iroschotten ganze Strafbiicher, die
Poenitentialien auflisten.) Die Erndhrung ist schlicht, Brot das Hauptnah-
rungsmittel; in manchen Kléstern gibt es nur eine Mahlzeit pro Tag am
Abend, in anderen — so etwa in Iona — deren zwei. Wasser ist das Haupt-
getriank; nach jahrzehntelangem Streit gibt es in den meisten Klgstern auch
Bier, in einigen sogar Wein. Die Fastenzeiten werden strikt eingehalten und
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zwar nach der erweiterten Sitte der Ostkirchen. Das Schweigen ist heiliges
Gebot.

Und doch wire es falsch, in diesen Klostersiedlungen nur stumme und
stupide christliche Kasernen zu sehen. Die Zucht im AufSeren ist vielmehr
die Grundlage fiir ein reiches und intensives Leben auf allen Gebieten. Auch
die Handarbeit fehlt nicht. Denn jeder Monch bis hinauf zum Abt hat selbst
fiir seine Kleidung und Nahrung zu sorgen, beteiligt sich also bei den Arbei-
ten auf dem Feld, in derViehhaltung, beim Spinnen und Weben der Stoffe
fiir das hemdartige Unterkleid, das wollene Uberkleid und den Mantel, oder
er fertigt Mobel und Gerite usw. Wie oft die Glocken vom Turm zu Gottes-
dienst und Gebet lauten, wissen wir nicht und war wohl auch nicht einheit-
lich geregelt; aber ein Teil der Ménche hilt sicher die alten Stundengebete
der Christenheit, die Horen. Auch in der liturgischen Ordnung der Messe
finden sich — wie das Stowe-Missale aus dem 9. Jahrhundert bezeugt — zahl-
reiche Varianten aufgrund unterschiedlicher Einfliisse; offenbar wird die
Eucharistie aber nicht tiglich, sondern nur an Sonn- und Festtagen gefeiert,
die Taufe stets im flieBenden Wasser vollzogen, am Griindonnerstag die Sitte
der gegenseitigen FuBwaschung geiibt und das Osterfest — zu dem genann-
ten eigenen, fiir Rom stets anstofigen — Termin mit dem alten Feuerritus
gefeiert. Ganz besonders wichtig aber ist die geistige Arbeit, die in den iri-
schen Klostern verrichtet wird. Hierher gehort die Bildung und Erziehung
nicht allein in den christlichen Glaubensbelangen, sondern auch die Beleh-
rung iiber das altkeltische Geisteserbe und — soweit bekannt — die Vermitt-
lung des antiken Wissens. Grundlage hierfiir ist das Kopieren von Hand-
schriften, das sich in Irland rasch zu hochster Bliite entwidkelt. Dabei wird
das Lateinische — in einer schonen Halbunzial- und in einer Minuskelform —
als Kirchen- und Wissenschaftssprache und -schrift beniitzt, freilich die kel-
tische Umgangssprache dadurch nie verdriangt. Besonders eindriicklich aber
sind die buchmalerischen Anteile an diesen Biichern, die zu den schénsten
der Welt zdhlen und in einer uniiberbietbaren kompositorischen Synthese
religise Symbole Altirlands und des Orients miteinander verbinden. Wenn
man bedenkt, daf8 die Kelten zur Zeit der Christianisierung nur die primi-
tive Ogham-Schrift kannten, deren 20 Zeichen einzig fiir einfache Inschriften
taugten, ist dieses irische Wunder kaum zu fassen.

Von der Sitte der Peregrinatio, dem Auszug von Monchsgruppen zur
Griindung neuer Kloster, sprachen wir schon. Hier ist nun aber der Ort,
jener Peregrinatio zu gedenken, die den Geist und die Gestalt der keltisch-
irischen Monchskirche auf den Weg nach Osten bringen sollte: die Griindung
von Jona durch Columcille (auch: Columba der Altere). Wie uns sein Bio-
graph Adamnén, ein Verwandter und der neunte Nachfolger in der Abts-
wiirde von Iona berichtet, wurde Columcille 521 in Donegal aus vornehmem
Geschlecht geboren und war offenbar sogar der Nachfahre eines irischen
Hochkénigs. Sein urspriinglicher Name soll Crintham, der Fuchs, gelautet
haben; Columcille, das heiit Taube der Kirche wird er erst spiter genannt.
Die ersten Schritte seiner Ausbildung macht der junge Crintham offenbar,
dem Brauch der Adelsfamilien gemif, bei druidischen Lehrern, die es also
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immer noch gibt. Doch mit 15 Jahren tritt er in die Klostererziehung ein,
zuerst in Moville, dann bald in Clonard beim heiligen Finnian. Adamnan
schildert uns den adligen Novizen und Ménch als von stattlicher Figur, mit
grofen geistigen Gaben und einer glithenden Begeisterung fiir den Glauben.
Seine naturkundlichen Kenntnisse sind bald ebenso griindlich wie diejenigen
in Theologie und Philosophie; er ist ein begabter Dichter und ein befihigter
Kopist der alten Handschriften. Ungefihr mit 30 Jahren zieht er zum ersten
Mal aus, um ein neues Kloster zu griinden (Lough Gartan). Zahlreiche wei-
tere irische Kloster berufen sich auf ihn als Stifter, ob direkt oder indirekt:
Durrow und Derry sind fraglos die bedeutendsten auf der irischen Insel.
Doch im Jahre 563 tut er jenen Schritt, der eine neue Epoche der keltisch-
irischen Ménchskirche einleitet. Er fahrt iibers Meer und griindet das Kloster
Iona (was auf hebriisch = die Taube heift; der alte keltische Name diirfte
einfach I oder Hy = die Insel gewesen sein). Die Insel ist selbst wie ein Briik-
kenschlag zwischen Westen und Osten, zwischen Meer und Land: nur ein
paar hundert Meter vor der schottischen Kiiste (Mull) gelegen, gehéort sie
geologisch zu den weit entfernten Aufleren Hebriden und unterscheidet sich
markant in Gestein und Bewuchs von jener; eine Tiir ins feste Land und ein
einsames, wind- und wellenumtostes Eiland zugleich.

Columcille und seine Ménche machen die Insel urbar, legen Weiden und
Felder an, ziichten Vieh und bauen Hiuser und Schiffe. Bald lassen sich wei-
tere Bewohner auf Iona nieder. Hier auf dem Land jenseits der Meerenge
werden Kinder und Erwachsene unterrichtet, die Kranken versorgt. Gleich-
zeitig blitht das gottesdienstliche Leben in der ersten kleinen Holzkirche.
Denn: Arbeit ist Gebet und Gebet ist Arbeit, lautet die Losung des Abts.
Mit diesem Konzept dringt seine Mission zu den Pikten vor: in den Siid-
osten Kaledoniens, auf die Orkneys und Shetlands, ja bis nach Island. Brude,
der Konig der Nordpikten, 18t sich wenige Jahre nach der Klostergriindung
taufen; 583 kront Columcille den ersten Herrscher der vereinigten Pikten-
stimme, Aedhén, auf Iona zum Kénig. Iona iibernimmt das Erbe von Can-
dida Casa auf Withorn und wird zur eigentlichen Wiege der schottischen
Christenheit. Fast 300 Jahre spdter (860) lifit sich der erste Konig des
piktisch-schottischen Gesamtreiches, Kenneth Macalpine, in bewuflter An-
kniipfung an dieses Ereignis auf Iona beerdigen; iiber 200 Jahre lang ist die
heilige Erde der Insel Columcilles die Grablege der Herrscher im Norden:
48 schottische, vier irische und acht norwegische Kénige liegen im Reilig
Odhrain, dem Kénigsfriedhof, darunter Duncan neben seinem Morder Mac-
beth. Freilich, da ist Iona nur noch eine Insel der Toten — und das Ziel from-
mer Wallfahrer, die zur verlassenen und verfallenen Zelle des grofen Griin-
ders pilgern. Denn inzwischen haben im 9. und 10. Jahrhundert die Wikin-
ger auch Iona iiberfallen, seine Schitze geraubt, seine Ménche getétet — 806
sollen es deren 68 gewesen sein — und die Uberlebenden zur Flucht nach Ir-
land (Kells) oder Schottland (Lindisfarne) gezwungen. Columcille erlebt das
alles natiirlich nicht mehr. Als er 597 nach etwa 34jihrigem Wirken stirbt,
hinterlift er einen iiberreich sprudelnden Quell irisch-monchischen Lebens
und Geistes, dessen Ausstrahlung iiber ganz Kaledonien reicht, auch in Wa-
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les (Bangor, Bellimor) und Stidengland (Malmesbury) angekommen ist, und
dessen Fortwirken sich auf dem Kontinent bereits abzeichnet. Columcilles
Ruhm erschallt im Reich der Franken und im Spanien der Westgoten, bei
den Langobarden und sogar in Rom. Aus der keltisch-irischen Monchskirche
ist eine iro-schottische Monchskirche geworden. Und doch scheint ihn eine
Ahnung vom Schicksal seiner Insel erfiillt zu haben. Von seinem Lebensende
ist eine Prophezeiung iiberliefert: ,In Iona of my heart, Iona of my love /
Where monks’ voices were / shall be lowing of cattle / But ere the world shall
come to an end / Iona will be as it was. — In Iona, dem mein Herz und meine
Liebe gehort / Wo einst die Stimmen der Ménche ertonten / wird nur noch
das Stampfen von Vieh sein / Aber ehe die Welt vergeht / wird Iona wieder
sein, was es einst war.”

Auch der letzte Teil der Weissagung ist erfiillt: 1938 griinden etwa 150
Minner und Frauen um den Arbeiterpriester George Macleod aus Glasgow
die Jona Community, einen Priester- und Laienorden, der inzwischen die
Abtei wieder aufgebaut hat und im Geiste Columcilles auf vielfaltig neue
Weise Gebet und Arbeit, Arbeit und Gebet vereinigt.

Einer von den zahlreichen Peregrini, die das irische Christentum auf den
europiischen Kontinent bringen, trigt den gleichen Namen wie der erste Abt
von Iona: Columban (auch: Columba der Jiingere). Seine Wiege steht 540 in
Leinster, dem siidostlichen der irischen Konigreiche. Wie wir von seinem Bio-
graphen Jonas von Bobbio erfahren, wird er jedoch im fernen Bangor, der
Griindung Comgalls (stlich des heutigen Belfast, Ulster) erzogen. Colum-
ban erwirbt eine exzellente Bildung in den klassischen Sprachen, in der anti-
ken und christlichen Literatur, aber auch in Naturkunde und Medizin. Uber
dreilig Jahre bleibt er dort als ein Lernender. Die Verbindung von Bangor
und Iona ist eng; doch daf Columban eine Zeitlang Schiiler des grofien
Columcille gewesen sei, gehért vermutlich ins Reich der Legende. 590 bricht
Columban mit 12 Gefihrten auf nach Siiden, landet in der Loiremiindung
und wandert fluBaufwirts. In Burgund, dem politisch wie kirchlich nach den
Wirren der Vilkerwanderung stindig zwischen seiner Zugehorigkeit zum
Frankenreich und seiner Eigenstindigkeit hin- und hergerissene Gebiet, wo
gewalttitige Auseinandersetzungen zwischen Adligen und zwischen Kleri-
kern gleichermaflen an der Tagesordnung sind, 148t er sich nieder (591). Sind
es die legendéren Spuren des frithchristlichen Geistes, die ihn dorthin ziehen,
oder das Abenteuer — oder beides? Das erste Domizil der Gruppe ist eine
Schlofruine: Annegray in den siidlichen Vogesen; nahebei griindet Colum-
ban kurz darauf sein bedeutendstes Kloster: Luxeuil; wenig spiter folgt
schon die erste Filiale mit Fontaine. Altirischer Tradition gemiBs verfafit er
eine eigene Regel fiir seine Stiftungen. Ihre beiden Teile, die Regula mona-
chorum, welche das Leben der Ménche (Gehorsam, Tageslauf, Schweigege-
bot u. a.) ordnet, und die Regula coenobialis, welche die Strafen und Bufilei-
stungen fiir Vergehen gegen das gemeinschaftliche Leben auflistet, bleiben
vorbildlich fiir die zahlreichen spiteren Tochtergriindungen. Bald schicken
die vornehmen Burgunder ihre S6hne zu ihm, um sie ausbilden zu lassen;
der Ruhm seiner Schule verbreitet sich rasch. Auch die strenge Askese und
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die Hirte der Buflleistungen halten die Menschen nicht davon ab. Es scheint,
als sehne sich das geistig und religios marode Land nach klaren Weisungen.
Selbst Priester kommen zur Beichte nach Luxeuil.

Aber dann bricht doch der Konflikt auf. Der Abt, so hért man, weiht
Bischofe, die keinen Sprengel leiten, sondern als Monchsbischofe ungebun-
den umherziehen. Auch die alte Osterterminfrage wird wieder ans Licht
gezerrt, nebst sonstigen irischen Besonderheiten. Die burgundischen Episko-
pen, die um ihre Rechte und ihren Einfluf8 fiirchten, zitieren Columban zwei-
mal vor eine Synode. Aber er erscheint nicht, sondern schreibt jenen berithm-
ten Brief an den Papst Gregor den Groflen (590—604), in dem er sich stolz
auf die uralte irische Eigenstindigkeit beruft. Eine Antwort ist ihm nie zuteil
geworden, aber offenbar bekommen die Bischofe die Order, sich zuriickzu-
halten. Erst der Zusammenstofs mit der politischen Macht zwingt Columban
— wenigstens zeitweise — in die Knie. Kénig Theuderich II. von Burgund,
der vollig abhingig von seiner machtliisternen koniglichen Grofmutter Bru-
nechilde ist — ,die alte Schlange . . . eine zweite Isebel”, schreibt Jonas — ver-
stoft seine Frau, was Columban, nachdem ein Versshnungsgespréch miBlingt,
offentlich anprangert. Er wird in Besangon gefangengesetzt, kann flichen,
wird wieder verhaftet und mit seinen Briidern nach Irland verbannt. Jonas
erzihlt, daf das Schiff, das ihn von Nantes dorthin bringen soll, kurz nach
Auslaufen vom Sturm aufs Land getrieben wird und zerschellt. Columban
und seine Gefihrten kommen frei und gelangen nach Paris an den Hof Konig
Chlotars II. von Neustrien. Von da zieht er weiter nach Reims und Metz zu
Konig Theudebert von Austrien, einem Bruder Theuderichs von Burgund,
der sich eben anschidkt, dessen Gebiet zu erobern. Columban kann den Kon-
takt mit Luxeuil wieder aufnehmen; von dort erreichen ihn Monche. Als
Theudebert ihm anbietet, irgendwo in seinem Herrschaftsgebiet ein neues
Kloster zu griinden, fahrt er mit 12 Gefdhrten per Schiff den Rhein hinauf
ins Bodenseegebiet. Von dieser Fahrt ist uns ein Lied Columbans erhalten:
»Alles besiegt der Wille, die unverdrossene Miihe . . . Alles besiegt ein star-
ker Glaube, ein heiliger Eifer”, heiflt es darin. Im alemannischen Séckingen
stofen sie auf Spuren irofrinkischen Glaubens, deren Herkunft vorerst
dunkel bleibt; in Arbon empfingt der Ire Willimar die Briider. Columban
selbst beginnt in Bregenz eine neue Wirkungsstitte. Da kommt (612) die
Kunde, daR seine burgundischen Feinde Theuderich und Brunechilde im Bru-
derkrieg gegen seinen Beschiitzer Theudebert gesiegt haben. So bricht er er-
neut auf nach Siiden. Sein Schiiler Gallus bleibt in der Nihe zuriick; iiber
dessen Grab entsteht nach 640 eines der berithmtesten Kléster, das bis ins
Mittelalter die irische Tradition bewahrt: St. Gallen. Uber den Lukmanier
gelangt Columban mit seinen Gefihrten nach Mailand an den Hof Agilulfs,
des Langobardenkonigs. Der schenkt thm im Trebbiatal das Gebiet von
Bobbio. Es wird Columbans letzte Klostergriindung (613). Einen Ruf zur
Riickkehr nach Luxeuil, das im selben Jahr durch den Sieg Chlothars IL iiber
Theuderich und Brunechilde an das vereinigte Frankenreich fallt, lehnt er ab.
+Es ist nicht der Wille Gottes, daB ich die Alpen noch einmal iibersteige.”
Gleichwohl halten die Kloster dieses grofen irischen Christusboten Verbin-
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dung untereinander, bis hinauf nach Bangor, von wo Handschriften in die
Bibliothek nach Bobbio gelangen. Am 23. November 615 beendet Columban
hier sein irdisches Leben.
Die Zahl der Kloster, die von irischen Abten gestiftet werden, wichst im
7. und 8. Jahrhundert stindig an — ob als Tochtergriindungen des Columban-
zuges oder aufgrund neuer Auswanderungen von Irland. Sie reichen vom
Atlantik bis zum Gebiet der Awaren und Slawen. Nur einige davon sollen
noch genannt werden. So schickt zum Beispiel Kénig Chlothar II, nachdem
er 613 das Frankenreich geeinigt hat, die Monche Eustasius und Aigilus aus
Luxeuil nach Bayern; iiber ihre Klostergriindungen ist allerdings nichts Siche-
res auszumachen, weil sich in den erhaltenen Urkunden Historie und Le-
gende mischen. Dagegen wissen wir, da8 um die gleiche Zeit, also in der er-
sten Hilfte des 7. Jahrhunderts, das Kloster Rott am Inn von zwei irischen
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Ménchen mit Namen Marianus und Annianus gestiftet wird; ihr Grab auf dem
Irschenberg, wo sie den Mirtyrertod erleiden, ist bis heute eine bedeutende
Wallfahrtsstitte. Um 640 kommt der Ire Fursa auf den Kontinent und eroff-
net das Kloster Lagny bei Meaux; als er 650 stirbt, werden seine Gebeine
nach Péronne iiberfithrt, wo ein Schiiler ein weiteres Kloster griindet, das
Jahrhunderte ein Zentrum von Pilgerfahrten wird (Peronna Scotorum). In
der zweiten Hilfte des 7. Jahrhunderts treffen wir auf die weitreichende Mis-
sion des Iren Kilian; zuerst in Thiiringen wirkend, kommt er um 680 ins ost-
frinkische Gebiet, wo zahlreiche Kirchen an seine Arbeit erinnern, so Heil-
bronn oder vor allem Wiirzburg, wo der Heilige zusammen mit zwei Gefdhr-
ten 689 ermordet wird. Ins 8. Jahrhundert gehort bereits die Titigkeit des
heiligen Pirmin, dessen irische Herkunft zwar nicht villig gesichert erscheint,
dagegen die irische oder irofrankische Tradition, in der er steht: 724 griindet
er das Kloster Mittelzell auf der Reichenau, das schnell zu einem der bedeu-
tendsten Klster im Frankenreich emporbliiht; als ihn 727 der Bischof von
Konstanz vertreibt, griindet er Murbach im Elsaf (727) und spiter (743)
Hornbach, wo er 753 stirbt. Etwa um die gleiche Zeit dringen die Iren bzw.
Irofranken Emmeran nach Regensburg, Rupert nach Salzburg und Corbinian
nach Freising vor; letzterem iibertrdgt der Agilolfingerherzog Grimald die
Bischofswiirde. Auch der Herzog von Bayern, Odilo, macht 742 einen Iren,
Ferghil, zum Bischof von Salzburg. Dies fiihrt gleichermafen zu kirchenpoli-
tischen wie politischen Streitigkeiten.

Doch damit stehen wir bereits mitten in jenem konfliktreichen Prozef des
Vordringens der romischen Episkopalkirche mit ihrer Bekimpfung, ja schlief-
lichen Uberwindung des irisch-iroschottischen Geistes auf dem Kontinent
und jenseits des Kanals.

Roms Gegenzug und der Untergang des iroschottischen Christentums

Von den zahlreichen Unterschieden zwischen der keltisch-irischen Ménchs-
kirche und der kontinentalen Episkopalkirche unter dem Bischof von Rom
war mehrfach die Rede. Es konnte nicht ausbleiben, daf8 mit dem wachsen-
den Universalanspruch des Papstes daraus immer wieder Zwiste erwuchsen
— analog jenen Differenzen, die jahrhundertelang zwischen Rom und den
Ostkirchen herrschten, bis die Kircheneinheit 1054 endgiiltig zerbricht. Doch
blieben die Auseinandersetzungen zwischen Rom und den Iren bis zum Ende
des 6. Jahrhunderts im Grunde literarischer Natur — zumal die Eigenart der
irischen Christen in der Abgeschlossenheit ihres Inseldaseins dem Macht-
anspruch Roms nicht wirklich gefahrlich wurde und mehr oder weniger igno-
riert werden konnte. Die Mission des Palladius, die wir als Reaktion auf das
Erscheinen des Pelagius in Rom deuten kénnen, ist kein Gegenbeweis, denn
sie war — wie erwiihnt — halbherzig und schlecht geplant und deshalb kaum
unerwartet eine erfolglose Angelegenheit (431). Ebenso steht es mit jener
Unternehmung, bei der zwei Jahre zuvor (429) die Bischofe Germanus von
Auxerre und Lupus von Troyes auf Geheif8 einer gallischen Synode zur
»Bekdmpfung des Pelagianismus” nach Britannien aufbrechen, aber allem
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Anschein nach weder Schottland noch Irland erreichen. Ob auch die Sendung
Patricks in diese romischen Reaktionen einzuordnen ist, muf8 offenbleiben.

Die Situation indert sich nun aber grundlegend, nachdem mit der Stiftung
von Iona durch Columcille (563) das irische Christentum nicht nur in Schott-
land Fuf faft, sondern iiber Wales und Nordengland auch auf die Gebiete
der Angeln- und Sachsenkénige vorstoBt. Diese sind selbst zwar keine Chri-
sten und bekimpfen anfinglich das von den Romern hinterlassene Christen-
tum ,mit Feuer und Schwert” — wie Beda Venerabilis in seiner berithmten
Historia ecclesiastica gentis Anglorum (kurz nach 700) sagt; aber ihre Lén-
der werden von Rom als kirchliches Erbe der Rémerzeit gleichwohl immer
noch kirchlich beansprucht. Wenig spiter taucht mit der Mission Columbans
(590) der — offenkundig nicht erste, aber — wirkmichtigste Zeuge des irischen
Glaubens im Frankenreich auf und steht nach seinem Zug iiber die Alpen
sogar in Oberitalien.

Es sind also sicher nicht jene Einzelquerelen der frinkischen Bischdfe und
Teilherrscher mit den Iren, von denen wir hirten, die den weitsichtigen Papst
Gregor den Grofien (590—604) zu einem umfassenden Gegenzug anleiten. Er
sieht vielmehr, anders als seine Vorginger, die von ihm gefiihrte Kirche ins-
gesamt in Gefahr. Im Jahre 595 beauftragt er deshalb einen Presbyter
namens Candidus im frinkischen Neustrien, auf dem Sklavenmarkt aus
Kirchengeldern angelsichsische Knaben zu kaufen und sie in Benediktiner-
Kklsstern erziehen zu lassen: Kader fiir die zukiinftige Angelnmission! Doch
weit entscheidender ist die Entsendung des Priesters Augustinus mit 40 Mon-
chen — aus Gregors eigenem Kloster St. Andreas in Rom — nach England im
Jahr 596. Unterwegs, in Autun vermutlich, wird Augustin zum Bischof ge-
weiht. 597 betreten die Sendlinge Roms den englischen Boden nicht zufillig
im jiitischen Kent: Augustin bringt K&nig Ethelbert und dessen christlicher(!)
Frau, einer frinkischen Prinzessin (und Nichte jener Brunechilde von Bur-
gund), ein Schreiben Gregors und Geschenke. Er erhilt Canterbury, eine
Kloster- und Kirchenruine, als Gegengabe. Die Missionstatigkeit beginnt.
Weihnachten 597 will Augustin zehntausend Heiden getauft haben; an der
Wahrheit solcher Erfolgsmeldungen nach Rom darf man fiiglich zweifeln.
Andererseits ist unbestreitbar, daf die Arbeit Fortschritte macht: 598 tritt
Kénig Ethelbert zum Christentum iiber; Augustin stoft ins Sachsengebiet
(Essex) vor; 603 wird London Bistum, weniger spiter Metropolitansitz mit
zwei — wenigstens nominell — vorhandenen und zugeordneten Bistiimern.
Als Augustin 609 stirbt, wird sein Werk, wenn auch mit weniger Elan, fort-
gefiihrt. Eine Tochter Ethelberts heiratet den northumbrischen Konig Ethwin.
Sie bringt einen Gefahrten Augustinus, Paulinus mit, der mit Erlaubnis des
Konigs dort missioniert. 625 bekehrt sich Ethwin selbst zum Christentum;
York wird zum Metropolitansitz von zwdlf northumbrischen Bistiimern; das
nordlichste Angelnreich erschlieft sich Roms Kirchentum.

Aber das alles geschieht nicht ohne Schwierigkeiten. Denn noch gibt es im
Gebiet der Angeln- und Sachsenkénige auch die irischen und iroschottischen
Niederlassungen, daneben sogar Reste der altbritischen Gemeinden, deren
Eigenheiten denen der Iren dhnlich sind. So sind Zusammenstofe unvermeid-



Geschichte und Wesen der iroschottischen Monchskirche 315

lich. Konig Ethelbert von Kent versucht noch zu Lebzeiten Augustins auf
zwei Synoden den Konflikt zu 18sen. Aber der Beauftragte des Papstes und
seine Benediktiner verlangen die Unterwerfung der Iren und die Preisgabe
aller Sonderbriuche — ,,ohne Demut, voll Anmaung”, wie der gewif nicht
romfeindliche Beda in seiner Kirchengeschichte notiert. So scheiden die christ-
lichen Briider im Zorn und ohne Einigung.

Kurz danach kommt es sogar zu einer neuen Bliite iroschottischen Christen-
tums in England. Als Ethwin von Northumbrien (632) stirbt, erbt sein Sohn
Oswald den Thron, der in einem irischen Kloster erzogen worden war, viel-
leicht sogar in Iona. Er ruft Aidan, einen Schiiler Columcilles ins Land, der
634 das Kloster Lindisfarne griindet und es bis zu seinem Tod (651) leitet.
Unter ihm, seinem Nachfolger Finnian (651—661) und dessen Nachfolger
Colmdan wird ganz Northumbrien wieder fiir die iroschottische Ménchskirche
gewonnen, gelingt gar die Taufe des Angelnkonigs Penda von Mercien (653)
und des westsichsischen Konigs Sigbert im Siiden. Es scheint, als drohe der
Mission von Canterbury der endgiiltige Riickschlag. Doch in diesem Augen-
blick kommt die Wende aus den eigenen Reihen der Iroschotten. Wilfrith,
ein Ménch aus Lindisfarne, der Oswalds Sohn und Kronprinzen Oswiu er-
zieht, bricht — aus bis heute ungeklirten Griinden — zu einer Romreise auf,
bleibt auf dem Riickweg drei Jahre in Lyon und kommt als Botschafter des
romischen Kirchenverstindnisses nach Hause. Inzwischen sitzt Oswiu auf
dem Thron von Northumbrien und iibergibt seine Sohne Egfrith und Alfrith
dem ehemaligen Lehrer zur Erziehung. Im Jahre 664 erreicht dieser beim
Konig die Einberufung der Synode von Streaneshalch/Whitby. An der Oster-
terminfrage und an der Tonsur wird der grundsitzliche Streit um die beiden
Gestalten von Christentum und Kirche aufgezogen. Wilfrith steht gegen
Colmén. Die Entscheidung fillt — wie Beda berichtet, aufgrund der Uber-
zeugung des Konigs, dem gehorchen zu miissen, ,der mir den Himmel auf-
und zuzuschlieBen die Macht hat”, Petrus! — zugunsten Roms. Die Iroschot-
ten miissen sich unterwerfen oder das Land verlassen. Colmén flieht in den
unwirtlichen Norden Schottlands und nimmt die Gebeine Aidans aus Lin-
disfarne mit. Wilfrith, der Sieger, wird Abt von Rippon, spater Erzbischof
von York. Die Schule in Canterbury erblitht wieder unter der Leitung des
gelehrten Erzbischofs Theodor von Tarsus (668—690). In Wessex und Mer-
cien wird Bistum auf Bistum, Kloster auf Kloster gegriindet. Wenig spiter
sind es angelsichsische(!) Missionare, die das Christentum aufs Festland
tragen.

Unter ihnen ist als einer der ersten sogar Wilfrith von York, der sich 678
mit seinem Konig Egfrith iiberwirft und nach Rom reist, unterwegs aber fiir
fast zwei Jahre bei den Friesen weilt, deren Gebiet teilweise von den Franken
erobert ist. Von 690 an folgt ihm der Angelsachse Willibrord, dem es gelingt,
das Bistum Utrecht zu griinden; zwar wird dessen Arbeit 715 durch die Nie-
derlage Karl Martells gegen die Friesen fiir vier Jahre stark behindert, von
719 ab jedoch wieder aufgenommen.

Im Jahre 716 gelangt jener angelsdchsische Monch als Assistent zu Willi-
brord, der die Geschicke der Kirche nicht nur im Friesenland, sondern in ganz
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Germanien fiir ein Menschenalter mitbestimmen sollte: Winfrith, (seit 719
durch Papst Gregor I1.) auch Bonifatius genannt. Um 672 in Wessex geboren,
erhilt er seine kirchlich-theologische Erziehung zunichst im Kloster Exeter,
dann im Kloster Nutcelle bei Winchester, wo er 701 zum Priester geweiht
wird. Der erste Vorstol zu den Friesen fillt der geschilderten Ungunst der
politischen Lage zum Opfer; Winfrith kehrt nach England zuriick und bricht
zwei Jahre spiter von da nach Rom auf, wo er vom Papst mit der Mission
bei den Germanen und in Friesland beauftragt wird. Er reist durch Bayern,
kommt nach Hessen, wo ihm mit der Umwandlung des iroschottischen Klo-
sters Amoneburg ein erster Erfolg gelingt. Sein Biograph Willibald schreibt,
daf er mit seinen Predigten das Volk zuriickrief ,auf den Weg der wahren
Erkenntnis, . . . die sie schon lange Zeit, und zum grofleren Teil von schlech-
ten Lehrern verfithrt(!), verloren hatten”. Die ,Bekehrung Tausender von
Heiden”, sprich: die Umtaufe von iroschottisch getauften Christen wird nach
Rom gemeldet. Uber Thiiringen erreicht er erneut Willibrord in Friesland.
Aber die beiden verstehen sich nicht mehr. Um unabhingig zu werden in sei-
ner Arbeit, reist Winfrith/Bonifatius 722 zum zweiten Mal nach Rom und
148t sich zum Bischof weihen. In seinem Eid auf das Apostelgrab des Petrus
schwort er, ,keine Gemeinschaft zu halten mit Bischofen, von welchen mir
bekannt geworden ist, daf sie den Vorschriften der alten Viter zuwider han-
deln®. Ein Geleitschreiben des Papstes bringt ihn zu Karl Martell, der ihm
723 einen Schutzbrief ausstellt. Neun Jahre lang wirkt Winfrith/Bonifatius
in Franken, Hessen und Thiiringen. Sein Stand ist nicht leicht; die rémische
Lehre und Kirchenorganisation setzt sich nur langsam gegen die Iroschotten
durch, die Winfrith in einem Brief an den Bischof von Winchester als ,fal-
sche Priester und Heuchler” bezeichnet, die verheiratet seien und neben an-
derer Gottlosigkeit ,nur von Milch und Honig leben”. Als er 724 auf dem
Biiraberg bei Fritzlar neben einem iroschottischen Brigit-Kloster die alte ger-
manische Donarseiche fillt, die die Iroschotten toleriert hatten, feiert er dies
als einen groflen Sieg iiber Gotzendienst und Teufelei.

731 stirbt der Papst. Winfrith/Bonifatius a8t sich, kaum daf das Kon-
klave den Nachfolger, Gregor III. (731—741), gew&hlt hat, von diesem seinen
Auftrag bestitigen, einschlieflich der Wiedertaufe der ,,von Heiden” getauf-
ten ,Unfrommen, auch wenn sie Christen waren”. Mehr noch, der neue Papst
verleiht ihm die erzbischofliche Wiirde (ohne ein Erzbistum!) und damit das
Recht, Bischofe zu weihen und abzusetzen(732). Es ist offenkundig, dafl sein
eigentliches Ziel die Umorganisation der Kirche im Sinne Roms ist. Bayern
wird zum ersten Arbeitsfeld dafiir ausgewihlt. Doch der Erfolg ldft wieder
auf sich warten. Da reist Winfrith/Bonifatius 738 bis 739 zum dritten Mal
nach Rom und erhilt von Gregor Vollmachten, wie sie noch nie einem
Geistlichen zuteil geworden sind. Sein Titel Universalis ecclesiae legatus
Germanicus et servus sedis apostolicae unterstellt sein Wirken unmittelbar
dem Papst und erhebt ihn zu dessen Stellvertreter. In unmifiverstdndlichen,
die Bischofe, Kleriker und Adligen samt Herzog Odilo mit schlimmen Kir-
chenstrafen bedrohenden Briefen verlangt Gregor, seinem Vikar unbedingt
Ehrerbietung und Gehorsam zu erweisen, zweimal jdhrlich (in Augsburg)
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eine Synode abzuhalten und endlich , die heidnischen Riten und Lehren aus
Britannien” abzutun. Trotzdem setzt sich die Reform weiterhin hdchstens
oberflachlich durch, bleiben in den bayrischen Bistiimern Salzburg, Regens-
burg, Freising, Passau, Seben und Eichstitt die irischen oder irofrinkischen
Geistlichen im Amt, wie an dem Streit um Ferghil von Salzburg (742/43)
abzulesen ist, bei dem Winfrith/Bonifatius unterliegt. Ahnlich steht es auf
thiiringischem Gebiet in den Bistiimern Erfurt und Buraburg.

Doch als 741 Karl Martell stirbt und sein Reich unter die beiden Séhne
Pippin (Neustrien) und Karlmann (Austrien) teilt, und als im gleichen Jahr
in Rom Zacharias (741—752) zum neuen Papst gewahlt wird, erfihrt die
politische Unterstiitzung fiir den Gesandten Roms — insbesondere durch den
frommen Karlmann — einen kréftigen Zuwachs. Winfrith/Bonifatius erreicht
vom Konig zwischen 742 und 747 die Einberufung mehrerer Reichssynoden,
745 und 747 sogar zwei gesamtfriankisch beschickte. Deren Beschliisse regeln
— auch wenn sie nicht ausdriicklich Staatsrecht werden, wie es der Stellver-
treter des Papstes wiinscht — die straffe Reform des Klerus im rémischen
Geist, die Zentralisierung des Kirchenguts und die Anerkennung nur noch
der von Winfrith/Bonifatius geweihten Bischofe. Die Folge ist mindestens
dort, wo die konigliche Macht der Reform ihren Arm leiht, eine Ver-
treibung der ,Schotten”, die oft mit Kerker und Tod endet. Gleichzeitig
werden, wo immer durchsetzbar, die Kloster der benediktinischen Regel
unterworfen, so etwa 747, nach einem Besuch Karlmanns, St. Gallen. 748
gewinnt Winfrith/Bonifatius nach der Vertreibung des Bischofs Gewilib von
Mainz endlich einen erzbischoflichen Sitz fiir sich selbst. Mit seinem Beglei-
ter Sturmi griindet er das Kloster Fulda. Immer enger wird die Zusammen-
arbeit mit dem Staat, nachdem Pippin 751 in Soissons zum Konig aller Fran-
ken gewiahlt und von Winfrith/Bonifatius gesalbt wird. Das einheitlich orga-
nisierte Reich weiff um die Vorteile einer einheitlichen organisierten Kirche.
Als der nun iiber Achtzigjihrige sein Lebensende nahen fiihlt, setzt er seinen
Nachfolger, Lullus, in Mainz ein und 148t ihn von Pippin bestitigen. Dann
bricht er 754 noch einmal zur Wirkungsstitte seiner Jugend nach Friesland
auf; dort wird er im gleichen Jahr iiberfallen und erschlagen. Seine Gebeine
ruhen bis heute in Fulda, wo viele Gliubige das Grab des ,Apostels der
Deutschen” besuchen. Doch man darf fragen, ob er diesen Namen verdient.

Schritt fiir Schritt wird in den kommenden Jahrzehnten im Reich Karls
des GroBen (768—814) und danach in den Teilreichen seiner Nachfolger
(Vertrdge von Verdun 843, Mersen 870 und Ribemont 880) zusammen mit
der einheitlich-zentralistischen Reform von Verwaltung und Bildung, Recht
und Militirwesen auch die von Winfrith/Bonifatius grundgelegte einheitlich-
zentralistische Kirchenorganisation ausgebaut. Wie schon Pippin weiff Karl
um den Wert einer den Staat mittragenden loyalen Kirche. Gleichwohl fithrt
die universale Geistigkeit dieses Herrschers und auch einiger seiner Erben
nicht dazu, das irisch-iroschottische Christentum als solches zu verfolgen.
Ebenso wie die gelehrtesten Minner der Angelsachsen (Alkuin, 730—804)
oder Langobarden (Paulus Diakonus, 720—795) an seinen Hof kommen und
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bedeutende Stellungen einnehmen, so sind es auch irische Monche, die er —
vor allem nachdem die Wikingereinfille in Schottland und Irland sie im 8.
und 9. Jahrhundert zur Flucht auf den Kontinent zwingen — in seinem Impe-
rium aufnimmt. Der weltliche Herrscher erweist sich weit toleranter als der
pipstliche Legat. So kommt es, daf in den Benediktinerklostern unterschwel-
lig eine Tradition auflebt, die noch ein Jahrhundert vorher unter der Ver-
folgung auszusterben drohte. Regensburg und St. Gallen, die Reichenau und
Echternach sollen als Beispiele genannt sein.

Unter den Ankommlingen ist einer, der es verdient, besonders heraus-
gehoben zu werden, weil er die theologische Entwicklung des Abendlandes
nachdriicklicher mitbestimmt hat, als es die offizielle Kirchengeschichtsschrei-
bung — vollends nach dem Verbot seiner Schriften durch Papst Honorius II1.
im Jahre 1225 — zugibt: Johannes Scottus oder Eriugena (beides bedeutet
der Ire, ca. 810—877). Uber seine Ausbildung wissen wir wenig; doch daR sie
ihm eine iiberragende Kenntnis der griechischen Sprache vermittelt hat, ist
belegt. Als er um 845 ins Westfrankenreich kommt, iibertragt ihm Karl der
Kahle die Leitung seiner Hofschule in Paris. Bald wird er in jenen Streit um
die Lehre von der gottlichen Pridestination (Vorherbestimmung) des Men-
schen hineingezogen, der damals zwischen den radikalen Vertretern augusti-
nischer Theologie, den Monchen Gottschalk (von Orbais) und Ratramnus
(von Corbie) einerseits, Bischof Hinkmar von Reims und Erzbischof Hraban
von Mainz andererseits ausgebrochen war. Zum Erstaunen seiner Freunde
widerspricht Johannes in seiner ersten Schrift, De divina praedestinatione
(um 850), Augustins These von der zweifachen Vorherbestimmung, das
heiflt, daf Gott die einen zum Heil, die andern zum Unheil geschaffen habe.
Gut irischer Tradition entsprechend und Pelagius auf einem neuen Streitfeld
zu Ehren bringend sagt er, daf ein solches Denken die dem Menschen von
Gott geschenkte Gnade der Freiheit, die ihn zur Annahme oder zur Ableh-
nung des Heilsgeschehens in Christus befzhige, in den Schmutz tritt. Etwa
zehn Jahre spiter fordert ihn sein Konig auf, die Schriften des Heiligen von
St. Denis, des Dionysius Areopagita (Uber die himmlischen Hierarchien,
Uber die kirchlichen Hierarchien, Uber die gtttlichen Namen, Uber die
mystische Theologie) neu ins Lateinische zu iibersetzen, die etwa um 500
von einem Unbekannten in Syrien verfafit worden waren, deren Pseudony-
mitdt man damals aber nicht erkannte, vielmehr die Biicher — ihrem An-
spruch gemi® — der apostolischen Zeit zuordnete (vgl. Apg. 17, 34) und dem-
entsprechend schitzte. Die Esoterik dieser vom johanneischen gleichermafien
wie vom echt platonischen Geist durchwalteten areopagitischen Mystik hat
aber wohl auch der eigenen Theologie des Johannes Scottus weitgehend ent-
sprochen. Anders ist es nicht zu verstehen, daf er etwa gleichzeitig sein
Hauptwerk verfaflt: De divisione naturae (866 fertiggestellt; genau genom-
men nur das erste Buch einer grofen Abhandlung Uber Naturen), in dem er
die Natur in vier dialektische Abschnitte unterteilt: Schaffend und nicht ge-
schaffen, geschaffen und schaffend, geschaffen und nicht schaffend, nicht
schaffend und nicht geschaffen. Diese vier Wirklichkeitssphiren gehen aus-
einander hervor, kehren aber am Ende wieder zu ihrem Ursprung zuriick.



Geschichte und Wesen der iroschottischen Manchskirche 319

Das Aufregende an dieser Spekulation ist, daf8 der Begriff der Natur — wie
leicht erkennbar — hier Gott und Welt zusammenfafit: Gottes Gottsein an
sich ist das erste und das letzte der Gegensatzpaare des Wirklichen; die da-
zwischenliegenden Sphiren sind aus und von seinem Sein. So 148t sich die
Einheit Gottes mit der Welt und die schopferische Unterschiedenheit Gottes
von ihr dialektisch zusammendenken; Gott ist das Ganze und die Vielfalt,
in die er sich offenbarend duflert; er ist Ursache, Gang und Ziel der geschicht-
lichen Wirklichkeit. Hier waltet johanneisches Denken, in welchem der
Glaube, wie der Ire sagt, am Anfang steht und durch Erkenntnis zur Voll-
endung gefiithrt wird. Kaum zufillig konzentriert er deshalb seine Theologie
noch einmal in einer Auslegung des Prologs des johanneischen Evangeliums
(etwa 870), die erst 1969 wiederentdeckt und verdffentlicht worden ist.

Freilich macht der Glanz solcher vereinzelter Gelehrtengestalten die Tat-
sache nicht vergessen, dafl die rémische Lehre und Kirchenorganisation das
Licht des irisch-iroschottischen Christentums dann doch fortschreitend zum
Verloschen bringt. Dies umso mehr, als die duferen und inneren Geschicke
im Mutterland desselben dazu fithren, daf der Quell versiegt.

Das 9. und 10. Jahrhundert bringt zunichst fiir England eine pausenlose
Abfolge von Uberfillen, Eroberungen und Abwehrkdmpfen. Kaum daf die
Wikingereinbriiche aufgehort haben, landen die Dinen in der Themsemiin-
dung und dringen in den folgenden Jahrzehnten weit nach Osten und Nor-
den vor: Kent, Essex, Ostanglien, Mercien und Northumbrien werden ein
Raub ihrer Heeresziige. Das Land liegt verwiistet darnieder; auch die Kirche
wird von den nichtchristlichen Dinen verfolgt. Erst der Angelsachsenherr-
scher Alfred der Grofle (871—899) vermag dem Einhalt zu gebieten. Und erst
Konig Ethelstan (924—939) gewinnt in der Schlacht von Brunanburh (937)
den groften Teil der skandinavischen Eroberungen und die Oberherrschaft
iiber sie zuriick. Mit ihm beginnt im Grunde die englische Geschichte, welche
alle auf der Hauptinsel siidlich von Schottland und &stlich von Wales leben-
den Stimme unter eine Krone vereint. Edgar der Friedfertige (959—975) ver-
sucht durch versshnliche Gesetze das gleichberechtigte Zusammenleben von
Angelsachsen und Dinen voranzubringen; er stiitzt sich dazu vor allem auf
die Kirche. Eine von gelehrten und schreibkundigen Klerikern im Geiste der
Reform von Cluny gefithrte Hof-, Landes- und Kirchenverwaltung stdrkt
seine Macht und schwicht den EinfluR des Adels. 973 wird Edgar vom Erz-
bischof von Canterbury in der Abtei von Bath (nach frinkischem Vorbild)
zum Kénig gekront. Doch unter seinem schwichlichen Nachfolger Ethelred
dem Ratlosen (978—1016) paktiert der Adel mit dem fernen Dinenkonig.
Eine drohende Invasion kann 1013 noch einmal durch die Zahlung des
»~Danegelds” abgewendet werden. Aber 1016 reifit Knut der Grofie von
Dénemark den englischen Thron an sich, tritt zum Christentum iiber und
gibt mit Hilfe der Kirche und ihrer Organisation dem Land bis zu seinem
Tod 1035 wieder eine feste Ordnung, Nach wenigen Jahren harter Herr-
schaft durch die S6hne Knuts wird Edward der Bekenner (1042—1066), der
Sohn des schwichlichen Ethelred und seiner normannischen(!) Frau Emma,
die Knut der Grofe in zweiter Ehe geheiratet hatte, in London zum Konig
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erhoben. Trotz des Treueids, den ihm die Kleriker leisten und damit den
national-kirchlichen Charakter der englischen Kirche stirken, gewinnen die
Reformideen aus Burgund und damit die geistliche Bindung an Rom wéihrend
seiner Regierungszeit immer mehr an Gewicht. Als Wilhelm der Eroberer
1066 das normannische Reich auf englischem Boden errichtet, ist Englands
Kirche trotz der auch von ihm beanspruchten vollen Souveridnitdt ein von
den beiden Metropolitansitzen Canterbury und York iiber die nunmehr fest
installierten 24 Bistiimer bis hinab zu den zugeordneten Pfarrkirchen und
benediktinischen Kldstern streng hierarchisch gegliedertes Gefiige im Geiste
Roms. Von den iroschottischen Besonderheiten ist in ihrem Machtbereich
kaum noch eine Spur zu finden. Der von Wilhelm eingesetzte (italienische)
Erzbischof von Canterbury, Lanfranc, reklamiert sogar nicht nur den Primat
iiber England, sondern auch iiber Irland. Und er hat damit Erfolg! Alle neu
gewihlten irischen Bischife leisten ihm den Gehorsamsschwur. Wie konnte
es dazu kommen?

Auch in Irland setzen sich zur gleichen Zeit wie in England Fremdlinge
fest: 841 errichten die norwegischen Wikinger — nach Jahren sporadischer
Einfille ins Land — ihren ersten festen Stiitzpunkt in Dublin, der 852 von
Olaf dem Weiflen zu einer Stadt mit Burg und Mauer ausgebaut wird. In den
folgenden eineinhalb Jahrhunderten wird die gesamte Ostkiiste und der
Siiden Irlands eine Beute der Norweger. Zwar versuchen die irischen Konige
immer wieder die volle Riickgewinnung ihres Landes; aber ihre Uneinigkeit
und gegenseitige Rivalitit, die sie teilweise sogar mit den Eindringlingen
gegen ihre Landsleute paktieren 1dt, verhindern dies fiir lange Zeit. Erst
dem Hochkénig Brian Boru von Ulster gelingt es in der Schlacht bei Clontarf
1014 (am Nordrand der Bucht von Dublin), die mit den Norwegern ver-
biindeten Iren von Leinster zu schlagen. Es beginnt die Zeit irischer Selbst-
besinnung. Das Land erholt sich langsam von den stindigen Kriegsziigen,
die irischen Kénige entwickeln einen politischen modus vivendi, der die
Eigenstindigkeit der vielen alten Kénigreiche mit dem gegenseitigen Respekt
und der ideellen Vorrangstellung des Hochkénigs von Ulster verbindet; Macht
und Einflu der im Land verbleibenden skandinavischen Kénige werden zu-
riickgedringt. Freilich geht die Regeneration des Landes grotenteils von den
Stidten aus, die sich unter den Norwegern zu Zentren des Handels entwik-
kelt hatten. Und hier entstehen im 11. Jahrhundert nun auch — ebenfalls mit
norwegischer Unterstiitzung — bischofliche Kirchen nach angelsichsischem
Muster.

Ursache hierfiir ist die Christianisierung Norwegens, die zuerst (mit gerin-
gem Erfolg) Konig Hakon Adalsteinsfostre (935—961) versucht, der am Hofe
Ethelstans in England aufgewachsen war, die dann aber von Kénig Olaf
Tryggvason (995—1000) und Konig Olaf Haraldsson (1015—1030), der eben-
falls in England bekehrt und erzogen wurde, im ganzen Herrschaftsgebiet
durchgefithrt wird. Olaf Haraldsson holte sich angesldchsische Geistliche
ins Land, um seine Kirchenorganisation aufzubauen; und er entsendet, wie
schon sein Vorginger Olaf Tryggvason Missionare zu den norwegischen
Inseln (Shetlands, Orkneys, Hebriden) und nach Irland. 1038 bekehrt sich
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der norwegische Kénig von Dublin, Sigtryggr (irisch: Sitric), und schenkt
dem ersten Bischof von Dublin, Dunan, das Land fiir die erste Kirche am
Ort, die der Maria(!) geweiht wird (Christ Church). Dieser Vorgang ist
symptomatisch. Noch bestehen im Land zwar eine Reihe der bedeutenden
alten Kléster, die nach den verheerenden Pliinderungsziigen wieder aufge-
baut worden waren. Aber daneben gewinnt nun die bischofliche Kirchen-
organisation, ausgehend von den Stiddten, mehr und mehr an EinfluB, zumal
auch die irischen Kénige dem Vorbild der ihnen botmifiigen Norwegerkonige
im Land folgen und den Vorteil der die neue Staatsorganisation stiitzenden
Kirchenstruktur erkennen. Damit verfillt zusehend das traditionelle mona-
stische Kirchenwesen. Noch kann von einer durchgingigen Metropolitanver-
verfassung in Irland allerdings nicht die Rede sein. Ein klarer Beweis hierfiir
ist, daf nach der Errichtung der Normannenherrschaft in England (1066) der
Anspruch des Primas von Canterbury auf Gehorsam bei den irischen Bischd-
fen Gehor findet. Dessen Einfluf, ja Einmischung greift im iibrigen weiter
als nur bis zu einem derartigen Formalakt: die Sendboten der englischen
Kirche in Irland sind zahlreich. Einer der Nachfolger Lanfrancs, der bedeu-
tende Theologe Anselm von Canterbury (1033—1109, Primas seit 1093) er-
mahnt zum Beispiel in einem Brief den Hochkénig von Munster, Muirchea-
tach O’Brien, sich kriftiger fiir die angelsidchsische Kirchenreform einzuset-
zen und die Reste der alten ménchischen Sonderbriuche zu bekimpfen;
dieser schenkt der Kirche daraufhin seine Residenz Cashel als Sitz fiir den
Erzbischof in seinem Land. Sein Nachfolger, Cormac MacCastleigh, erbaut
bald darauf die erste Kirche auf irischem Boden im normannischen 5til (Cor-
macs Chapel, 1134 geweiht), die viele Nachbildungen in Siidirland erfdhrt.
Wenig spiter, im Jahre 1142, tritt mit den Zisterziensern diejenige Kraft
auf den Plan, die Irlands alter Ménchskirche vollends den Todesstof gibt.
Die Griindung von Mellifont (1142), nur wenige Kilometer von einem der
letzten irischen Kloster, Monasterboice, entfernt, ist wie ein Fanal dafiir. Sie
ist das Werk des Bischofs Mael Maedoc (Malachias) von Bangor, der 1139
nach Rom reist und auf dem Riickweg in Burgund seine schicksalstrichtige
Freundschaft mit dem grofen Bernhard von Clairvaux (1091—1153) schlieft.
Innerhalb kurzer Zeit iiberziehen 38 Tochtergriindungen Mellifonts das
Land, bewohnt von irischen und nichtirischen Monchen, die in Clairvaux
und anderen papsttreuen benediktinischen Reformkldstern ausgebildet sind.
1151 schickt Papst Eugen III. (1145—1153), ebenfalls ein Schiiler und Freund
Bernhards, den Kardinallegaten Paparo nach Irland, der auf der ersten ge-
samtirischen Synode von Kells 1152 die schon erwihnte Metropolitanverfas-
sung mit Armagh an der Spitze (Primas totius Hiberniae) durchsetzt. Sie
markiert den Beginn der irischen Nationalkirche und zugleich das Ende des
altirischen Christentums. Als um 1170 normannische Barone unter Strongbow
Irland iiberfallen und der Herrschaft der englischen Plantagenets einverlei-
ben, hat sich die neue Kirchenorganisation bereits etabliert. Jetzt erst beginnt
jene Erhebung des heiligen Patrick zum ersten christlichen Missionar und
Bischof Irlands sich vollends durchzusetzen, wobei sie sich der weitgehend
legendiren Biographien von Tirechdn und Muricht und ihrer hagiographi-

~
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schen Weiterbildungen bedient; sie soll den Ursprung und die Heiligen der
altirischen Mondhskirche vergessen machen und die Metropolitanverfassung
von fernher legitimieren. Die Griindung der St. Patricks Kathedrale in Dublin
(erbaut ca. 1180 bis 1191, zur Kathedrale erhoben 1213) ist ein Symbol fiir
diesen Vorgang, der bald iiberall im Lande Kirchen, Kloster oder gar Hoch-
kreuze (die iltesten gehoren ins 7. Jahrhundert!) dem Heiligen zuschreibt.

Wie radikal die Ausloschung der letzten Spuren des altirischen Monchs-
tums seit dem Ende des 11. Jahrhunderts in Irland durchgefiihrt wird, be-
leuchtet die Tatsache einer letzten Emigrationswelle von Geistlichen und
Ménchen, die sich dem zu entziehen suchen. An zahlreichen Orten iroschotti-
scher Tradition auf dem Kontinent — so in Regensburg 1090, Wiirzburg
1135, Erfurt 1136, Niirnberg 1140, Wien 1160 — entstehen noch einmal
Schotten-Kloster, zumeist St. Jakob geweiht, die fiir fast drei Jahrhunderte
eine Teilautonomie innerhalb des Benediktinertums bewahren diirfen, ehe
auch dieser letzte Auslaufer einer groBen Geschichte verklingt.

Iro-schottisches Christentum heute?

Es ist weder Nostalgie, noch sind es antirémische Affekte, wenn wir die
Geschichte und das Wesen der irisch-iroschottischen Ménchskirche zu erhel-
len suchen und einen kritischen Unterton bei der Schilderung ihrer Bekimp-
fung nicht verbergen. Die vielfaltigen Zeugnisse, die uns dieses Christentum
— trotz allem! — bis zur Stunde hinterlassen hat und vor denen wir mit
hochster Bewunderung stehen, lassen es geraten, ja notwendig erscheinen,
diesern lebensvollen, fiir Jahrhunderte das Abendland mitpragenden Strang
unserer Religion Beachtung zu schenken. Nicht in der Form des asthetischen
Geniefens, sondern aus der betroffenen Einsicht, daf die Monchskirche Ele-
mente verkdrpert, ohne die das ganze gegenwartige Christentum arm an-
mutet, die also nur zum Schaden der christlichen Oekumene vergessen blei-
ben kinnen. Wenn ich recht sehe, sind es vor allem drei solcher Elemente,
die noch einmal Erwéhnung verdienen:

Da ist erstens die Beobachtung, daf das irisch-iroschottische Christentum
mit einer unser Staunen erregenden Offenheit und aktiven Toleranz den
anderen Religionen, vor allem dem alteingesessenen keltischen Glauben be-
gegnet. Ganz anders als es die arrogante Art der Mission etwa eines Win-
frith/Bonifatius — und vielleicht fiir manche von uns bis heute die Uberzeu-
gung von der Uberlegenheit und Einzigartigkeit der christlichen Religion
gegeniiber all dem ,Heidentum” umher! — praktiziert. Hier das Umhauen
der Gotterreiche auf dem Biiraberg; dort die Gestaltung von Christuszeichen
aus den Menhiren. Hier das Vertreiben und Einkerkern von angeblich hire-
tischen Mondhen und Bischdfen, dort der Eintritt von keltischen Priestern
in die Klgster. Hier das Geldbnis, keine Gemeinschaft mit irischen Christen-
briidern zu halten; dort eine geistig-geistliche und leibhaftige Kommunion
mit der religidsen Weisheit der Ureinwohner. Die Reihe liefle sich fortsetzen.
Sie wirft die Frage nach dem geschichtlichen Selbstverstindnis der christlichen
Religion auf. Ist das Christentum im Recht und in der Wahrheit, wenn es
allein die Gottesoffenbarung unter den Religionen der Welt in Vergangen-
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heit und Gegenwart fiir sich reklamiert, den anderen Religionen mithin nur
die heidnischen Gemichte menschlicher Selbsterlsungshoffnung zubilligt?
Oder gehért die christliche Religion in den Strom der Religionen aller Zei-
ten hinein, gewiff an ihrem Ort und mit ihrer spezifischen Gestalt, aber eben
als ein Mit-Glied in der religitsen Geschichte der Menschheit? Die Antwort
der Iren auf diese Fragen ist klar. Sie lautet, da8 die Christus-Offenbarung
geschah, als die Zeit reif war, um die Fiille der fritheren géttlichen Offenba-
rungen darin aufzunehmen, das heifit in neuer, menschlicher Gestalt zu ver-
leiblichen (Gal. 4,4; Hebr. 1,1 £.; Joh. 1,14 u. a.). Solche Offenheit sieht tiefer
und weiter als jeder einfiltige und geschichtslose religitse Konfessionalis-
mus. Solche Toleranz dient nicht zuletzt dem Frieden und vergieft kein Blut
und keine Tranen aus religiésen Motiven. Ist dies nicht eine Weise des Glau-
bens, der die Menschheit auch und gerade heute dringlich bedarf?!

Da ist zweitens die Beobachtung, daf das irisch-iroschottische Christentum
sich in geistig-geistlichen Zentren organisiert, von denen seine Kraft aus-
strahlt, wihrend es eine hierarchische Kirchenordnung ablehnt. Die Frage ist
hier nicht, ob die Ménchskirche historisch iiberlebt hitte angesichts einer
fortschreitend strafferen, zentralistischen Verwaltung, wie sie sich iiberall in
Europa — wenngleich phasenverschoben — in den politischen Reichen ent-
wickelt hat. Die Frage, um die es hier geht, ist das Verhiiltnis von lebendiger
Autoritit und hierarchischer Institution, von Geist und Buchstaben in der
Kirche iiberhaupt. An dieser Stelle ist ein einfiltiges Entweder-oder kaum
am Platz. Auch die irische M&nchskirche hat nicht ohne eine bestimmte
Form von Organisation, Lehre und Ritual existiert, Darin bewihrt sich die
Wahrheit, daB unter den endlichen Bedingungen menschlichen Daseins auch
die tiefste geistlich-geistige Erfahrung der konkreten und damit verging-
lichen Ausdrucksform bedarf. Jedes Wort und jeder Satz, jede Handlung
und jedes Symbol, welches solche Erfahrungen zum Ausdruck bringt, ist zeit-
und raumbedingt, nicht ewig. Zugleich gilt, da8 jede religiése Erfahrung
ohne Vergemeinschaftung leer bleibt. Es ist eben nicht wahr, wie der auf-
gekldrte Liberalismus will, da jeder nach seiner Fagon selig wird. Aber es
ist ein Unterschied, ob in einer Religionsgemeinschaft Amterhierarchie und
Verwaltung, Dogma und Gesetz die Herrschaft haben, oder ob sie geprigt
und belebt ist von den immer neuen Erfahrungen und Handlungen des Glau-
bens. Es ist ein Unterschied, ob die Institution einer angeblich seligmachen-
den Kirche am Tor zu einer Religion steht, oder ob die religitsen Erfahrun-
gen und Handlungen der Menschen je und je ihre sachgerechten Formen der
Vergemeinschaftung hervorbringen. Die irisch-iroschottische Monchskirche
kann und mus fiir uns eine Mahnung sein, den Geist niemals dem Buchsta-
ben unterzuordnen,

SchlieBlich ist da drittens die Beobachtung, daB das irisch-iroschottische
Christentum sich offenkundig vor allem anderen dem johanneischen Glauben
und Denken verpflichtet wei. Dies ist ganz gewiB keine willkiirlich-beliebige
Auswahl, bedeutet vielmehr ein umfassendes Programm — und es ist wohl
zugleich so etwas wie die geistige Klammer um die anderen beiden genann-
ten Besonderheiten. Johanneisches Glauben und Denken li8t sich am besten
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anhand des Prologs erhellen, der das Evangelium gleichen Namens erffnet
(Joh. 1,1—18): er ist wie ein Konzentrat dieser Botschaft. Wer den Text des
Prologs mit kritisch-offenen Sinnen betrachtet, entdeckt nach der Entfernung
spiterer Einschiibe einen vierstrophigen Logos-Hymnus, dessen drei erste
Strophen vorchristlich-gnostischer Herkunft sind, dessen vierte Strophe
(1,14 und 16) jedoch den iiberlieferten Gesang insgesamt in einen Christus-
Hymnus umformt. Hier waltet die Erkenntnis, dag die Christus-Offenbarung
die mensch-gestaltige Erfiillung, nicht der Ersatz aller fritheren Gottesoffen-
barungen ist. Zugleich erscheint bedeutsam, da das Logos-Christus-Wesen
einerseits verstanden wird als Grund oder Ursprung alles dessen, was ist:
also der belebten und unbelebten Natur, des Sichtbaren und Unsichtbaren;
andererseits verstanden wird als dessen Lebendigkeit und Licht, mit andern
Worten als Sinn und Ziel alles Seienden. Damit tut sich im johanneischen
Glauben und Denken ein Christus-Verstindnis kund, welches von kosmi-
scher und kosmosgeschichtlicher Weite und Tiefe ist. Das Bekenntnis aber,
daR wir (1,16) diese Herrlichkeit geschaut und aus ihrer Fiille genommen
haben, ist kein feststellender Riickblick auf Gewesenes oder auf Ihn. Hier
eroffnet sich vielmehr der Weg einer fiinften Strophe des Hymnus, die nicht
mehr niedergeschrieben, sondern einzig durch das christusgemdBe Denken,
Reden und Handeln der Glaubenden aller Zeiten begangen wird. Denn die
menschgestaltige Gottesoffenbarung ist kein einmaliges Ereignis, sondern
der Impuls einer neuen Weltzeit, die in und durch die christusgestaltigen
Menschen auch heute Wirklichkeit werden will.

Daf die Glieder der irisch-iroschottischen Monchskirche diesen eigentli-
chen Kern johanneischen Glaubens und Denkens verstanden haben, sollen
einige Zeilen der sogenannten Lorica Patricks bezeugen (eines Gebets, das
die Ménche stindig auf der Brust bei sich trugen, um es taglich zu beten, das
aber — wie vieles andere — Patrick nur zugeschrieben worden ist, kaum von
ihm stammt), mit dem ich abschlieBen mochte:

Ich erhebe mich heute mit starker Kraft,

in der Anrufung der Dreieinigkeit,

im Glauben der Dreiheit und

im Bekennen der Einheit des Welten-
schopfers . ..

Ich erhebe mich heute

kraft der Geburt des Christus und seiner
Taufe,

kraft seiner Kreuzigung und Grablegung,

kraft seiner Auferstehung und Himmelfahrt,

kraft seiner Wiederkunft zum Jiingsten
Gericht.

Ich erhebe mich und verehre
die Kriifte des Himmels,
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Das Licht der Sonne und den Glanz des
Mondes,

das Leuchten des Feuers und das Spriihen
der Blitze,

das Brausen des Windes und die Tiefe des
Meeres,

die Feste der Erde und die Hirte der Felsen . . .

Ich weihe mich heute

Gottes wirkmdchtiger Fiihrung,

Gottes wachendem Auge,

Gottes lauschendem Ohr,

Gottes schiitzenden Hinden,

Gottes fiirsprechendem Reden,

Gottes leitender Weisheit,

Gottes offenen Wegen,

Gottes bergendem Schild,

Gottes rettender Heerschar . . .

Christus sei mit mir,

Christus sei vor mir,

Christus sei hinter mir,

Christus sei in mir,

Christus sei unter mir,

Christus sei itber mir,

Christus zu meiner Rechten,

Christus zu meiner Linken,

Er sei die Kraft,

Er sei der Friede,

Er sei in jedem Herzen, das meiner gedenkt,
Er sei in jedem Munde, der von mir spricht,
Er sei in jedem Auge, das auf mich blickt,
Er sei in jedem Ohr, das auf mich hort.
Christus mein Herr,

Christus mein Erléser.
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