lll. Land-Utopien

'Land - eine Fidschi-Perspektive

llaitia S. Tuwere

Viti (Fidschi)! ist eine Gruppe von mehr als 300 Inseln, von denen ungeféhr ein
Drittel bewohnt ist. Die Fidschi-Inseln liegen zwischen 15° und 22° siidlicher
Breite und zwischen 177° und 178° westlicher Linge im Siidpazifik. Die gesamte
Landfliche betrdgt 18.333 Quadratkilometer. Auf die beiden Hauptinseln Viti
Levu und Vanua Levu entfallen 87 Prozent der Landfldche.

Die gegenwértige Form von Landbesitz auf den Fidschi-Inseln ist ein Ergebnis der
Kolonialzeit, als das Land zwischen den eingeborenen Fidschianern und den
weifden Pflanzern aufgeteilt wurde. Der Landbesitz der Regierung umfasst 9,46
Prozent des Gebiets (172.606 Hektar) und wird vom , Lands Department* verwal-
tet. Das wertvollste Land sind die 8,17 Prozent Grundbesitz (149.085 Hektar),
die urspriinglich von den eingewanderten Siedlern, zumeist Europdern, ausge-
sucht und erstanden worden waren, bevor die Fidschi-Inseln 1874 an Grof’-
britannien abgetreten wurden. Der Rest (82,37 Prozent, also 1.503.662 Hektar)
ist in gemeinschaftlichem Besitz von iiber 5280 fidschianischen Landbesitzein-
heiten. Man nennt sie mataqali (die erste Untereinteilung eines Dorfes).

Vanua

Land heif’t auf Fidschianisch vanua. In dieser Bezeichnung liegt eine tiefe soziale
Bedeutung fiir die Fidschianer. Dazu gehoren nicht nur der tatsdchliche Grund
und Boden, sondern auch Werte und Wertesysteme, der Hiuptling und das
Hiuptlingssystem, die Briuche und Zeremonien verschiedenster Art, traditionel-
les Gemeingut neben dem Land sowie Feste und Ténze. Vanua hat eine wortliche
und eine symbolische Bedeutung. Beide sind voneinander untrennbar. Vanua
umfasst eine Vielzahl von Dingen: den Erdboden, die Flora und Fauna eines
Ortes, die Fliisse und Berge, den Fischgrund und den Wald. Einfach gesagt
bedeutet es Ort. Ein Dorf, ein Bezirk oder das Heimatland kann als vanua
bezeichnet werden. Wenn es im Sinne von Erdboden gebraucht wird, schliefst es
praktisch alles darauf mit ein.

Die symbolische Bedeutung von vanua oder Land soll im Folgenden ndher be-
trachtet werden.
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Land als Mutter

Land als ein Mittel zum Lebensunterhalt bezieht sich nicht nur auf Nahrung.
Wesentlich wichtiger ist, dass vanua als ,Mutter” oder als Quelle des Lebens
verstanden wird. Fiir die Fidschianer besteht eine innere Beziehung zwischen
Land als dem tatsdchlichen Boden und Land als einem religiosen Symbol. Vanua
hilt das Leben zusammen und gibt ihm Sinn. Von vanua verstofien zu sein
bedeutet, von seiner Lebensquelle - sozusagen von seiner Mutter - abgeschnitten
zu sein. In vielen pazifischen Sprachen ist das Wort fiir Land verwandt oder
identisch mit dem Wort fiir Mutterschof’ oder Plazenta. Die treffendsten Beispie-
le sind fanua (Samoa), fenua (Tahiti oder Maohi Nui), fonua (Tonga) oder whenua
(Maori). Diese Worter haben parallele Bedeutungen wie das fidschianische vanua
und beziehen sich ebenfalls auf den Grund des Lebens auf Erden.

Im fidschianischen Verstdndnis von wvanua besteht eine untrennbare Einheit
zwischen Land und Volk. Vanua ist Volk und Volk vanua. Dies zeigt sich nicht
nur, wo jemand auf einem Stiick Land einen Garten anlegt, es wird auch deutlich,
wenn ein Vater beispielsweise eine Kokospalme an der Stelle pflanzt, wo die wa ni
vicovico (Nabelschnur) seines neugeborenen Kindes begraben ist. Ein Teil des
Kindes bleibt so an diesem Ort. Darin driickt sich der Glaube aus, dass das Kind
sein ganzes Leben lang mit dem Grund des Lebens auf Erden verbunden sein soll.

Identitat

Dem fidschianischen Verstdndnis von vanua wohnt ein starker Sinn fiir Zuge-
horigkeit inne. Ein Fidschianer oder eine Fidschianerin versteht sich nicht als
zwischen bestimmte Grenzen gehorig, sondern vielmehr als hervorgegangen von
jenem Ort, an dem die Griinder-Vorfahren landeten und nach denen das Land
benannt worden ist. Der fidschianische Begriff hierfiir ist icavuti Es ist
irrefiihrend, diesen Begriff im Deutschen mit , Besitztitel” wiederzugeben. Icavuti
impliziert ,gehéren zu“ und ,besessen werden®. Ein Mensch besitzt nicht das
Land; das Land besitzt den Menschen. Menschheit und Land sind eins. Die
menschliche Person erhdlt ihren Namen und aus diesem Grunde auch ihre
grundsitzliche Verfasstheit als menschliches Wesen von vanua, was gleichzeitig
Boden und Volk bedeutet. Das Konzept des ,,Besitztitels” stellt dies auf den Kopf,
denn hier gehért das Land der jeweiligen Person. Hierin liegt ein wesentlicher
Unterschied zwischen dem fidschianischen und dem europdischen Verstindnis
von Land.

Dieses Verstdndnis von Zugehorigkeit kann ausgedriickt werden durch die Ver-
bindung zu einem bestimmten Stiick Land, einem Fluss oder Meer, einem Hiigel
oder Berg, einem Wald oder allgemein zur Flora und Fauna eines bestimmten
Gebietes. Alle diese Orte tragen Namen. Es sind Namen, die an vergangene
Ereignisse erinnern. Deswegen sind es nicht leere Rdume, sondern bedeutungs-
volle Orte. Dieses Verstdndnis des Ortes umreifst Walter Brueggemann so:
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LEin Ort ist etwas, das historische Dimensionen hat, wo Dinge passiert sind, an die
man sich erinnert und die iiber Generationen hinweg Kontinuitdt herstellen. Ein Ort ist
ein Raum, wo Geliibde abgelegt worden sind, wo Versprechen gegeben und Forderun-
gen gestellt wurden. Ein Ort ist tatsdchlich ein Protest gegen das unnachgiebige
Streben nach Raum. Er ist eine Erklirung, dass unser Menschsein sich nicht finden
ldsst in Flucht, Losgeldstheit, Abwesenheit von Verpflichtung und konturloser Frei-
heit.“2

Der Berg, der ein Dorf iiberragt, ist nicht irgendein Berg neben anderen; er ist der
ulunikoro (das Haupt des Dorfes). Denn das Dorf ist ein Organismus in sich, aus
verschiedenen zusammengehorenden Teilen. Bernard Narokobi spricht stellver-
tretend fiir alle in Ozeanien, wenn er sagt:

,Ein Dorfist eine kulturelle Einheit, ein Organismus aus Zivilisation, Technologie und
Geschiftigkeit. Alle seine Mitglieder bringen ihre Talente gemdf ihrem eigenen Rhyth-
mus ein, ohne Versprechen oder Anreiz durch hohere Bezahlung, weite Reisen oder
Beforderung. Menschen arbeiten, weil es richtig ist zu arbeiten, und sie essen, weil es
Freude macht zu essen. Unsere Leute erwarten nur eine einzige Art der Befdrderung,
ndmlich dass sie fiir ihre Grofziigigkeit und Hilfsbereitschaft Anerkennung und
Wertschdtzung erfahren. Der einzige Anreiz, den sie erwarten, ist das Versprechen, in
Ehren und mit Wiirde begraben zu werden, wenn ihre Zeit um ist.“3

Diese Sichtweise mag einen Zug ins Sentimentale haben und in mancherlei
Hinsicht von der heutigen Realitit entfernt sein, aber ihr Sinn fiir Bindung und
Verbundenheit ist nicht zu iibersehen.

Die menschliche Identitéit im Licht von vanua wird auch durch Totems von jedem
yavusa ausgedriickt. Ublicherweise gehéren drei Totems zusammen: ika (Fisch)
steht fiir das Meer oder den Fluss, kau (Baum oder Pflanze) fiir das trockene
Land, und manumanu (Vogel) fiir die Atmosphdre. Dies weist auf die Verbunden-
heit der Menschheit mit dem Land oder vanua und auf all seine unterschiedlichen
Dimensionen hin. Diese Totems stehen auch fiir die gegenseitige Verbundenheit
von Land, Meer oder Fluss und Himmel oder Atmosphdére in der Gedankenwelt
der Fidschianer. Sein yavusa, dessen Totems und deren vielfdltige Beziehungen
zu1 kennen heifdt, sich selbst zu kennen. Die Kenntnis seiner selbst ist in sich
hochgeschitztes Wissen im Leben von vanua. Dies ist kein Selbstzweck, denn im
Wesen gerade dieser Kenntnis liegt die Verantwortung fiir die Pflege und den
Erhalt von vanua.

Ich kann es nachfithlen, was Professor Hauofa meint, wenn er von Ozeanien als
von ,uns* spricht. ,Wir sind das Meer, wir sind der Ozean“.4 Dieses Wissen der
Zugehdrigkeit bringt ein Bewusstsein fiir Verpflichtung und Verantwortung mit
sich. Als Volk von Ozeanien sind wir verantwortlich, fiir den grofiten ,fliissigen
Kontinent“ der Welt Sorge zu tragen. Unsere Sorge dafiir ist unsere Verpflichtung
gegeniiber dem ganzen Kosmos und der ganzen Welt. Es kann ndmlich niemand
echte Sorge fiir globale Belange zeigen, ohne sich um den eigenen Hinterhof zu
kiimmern.



Were

In der spirituellen Welt der Fidschianer wird ein Garten oft als were-kalou be-
zeichnet. Were bedeutet Garten und bezeichnet normalerweise den Garten, in
dem Yamswurzeln gezogen werden. Kalou bedeutet Gott oder Gottheit. Die
Schreibung mit Bindestrich, were-kalou (Garten-Gott), unterstreicht, dass Gott
LAn“ dem Garten ist und umgekehrt der Garten ,in“ Gott ist. Die beiden sind
miteinander verbunden in dem Sinne, dass einer wesenhaft im anderen ist. Thre
Beziehung ist ontologisch. Der Garten ist in Gott und Gott ist im Garten. Dieses
Wissen oder diese Epistemologie ist der Vorstellung des Panentheismusvergleich-
bar, im Sinne von ,Gott ist in allem®. Es ist nicht dasselbe wie der Pantheismus,
der sagt: ,Gott ist alles*, eine Uberzeugung, die sich in einigen nichtchristlichen
Religionen findet.

Der Glaube, dass Gott im Garten ist und der Garten in Gott ist, ist von jeher mit
dem were (Garten) assoziiert worden. Aus diesem Grund ist der Bereich des
Spirituellen fiir die Fidschianer zentral, was die Wege zum Wissen angeht. Ein
alter Fidschianer sagte zu Rev. Allan Tippett in den 1940er Jahren: Keimami
garava vata na Kalou kei na were. (Wir dienen [ausschlieftlich] beiden zusammen,
Gott und dem Garten).5 Beide, Gott und der Garten, das Spirituelle und das
Materielle, gehéren in der Welt der Fidschianer essentiell zusammen.

Das mit Bindestrich geschriebene Were-Kalou ist der fidschianischen Schop-
fungsgeschichte entlehnt, die erzihlt, wie die Welt entstand. Sie spricht von Ratu
(Hauptling), der in der Schopfungserzahlung beschrieben wird als Ratumaibulu
(wortlich: Hauptling von bulu, d.-h. unter der Erde). Ratumaibulu ist auch als
Ratumaibula (wortlich: Hauptling von bula, d.h. Leben). Bulu (unter der Erde) ist
die Quelle von bula (Leben), der Wohnort von Ratu. Er ist gleichzeitig der
Ahnen-Gott von Wachstum und Fruchtbarkeit im were und damit des gesamten
Okosystems. Es gibt eine bestimmte Zeit wihrend des Jahres, zu der Ratu seinen
Aufenthaltsort in Bulu verldsst und auf der Erde erscheint. Ein solches Erschei-
nen wird als vura beschrieben, und der Ort, wo er erscheint, wird vuravura
genannt. Dies ist das fidschianische Wort fiir die Erde oder die materielle Welt.

Were: Der Kdrper von Ratu

Ratumaibulu, der Ahnen-Gott des Wachstums und der Fruchtbarkeit, ist das
JZentrum" oder die , Lebenskraft” des Gartens. Die Schépfungsgeschichte impli-
ziert, dass Ratu androgyn und deswegen die Verkoérperung des Femininen und
Maskulinen ist. Als Zentrum und zentrale Kraft hilt sie/er das Leben im Garten
zusammen, gibt ihm Richtung und Ziel. Diese Mitte im Leben des Gartens ist von
entscheidender Bedeutung. Ihr leibhafter Reprdsentant auf Erden, die Verkor-
perung dieser Mitte ist der Turaga oder Tui (Hauptling). Die Wurzel ,, Tu® bedeu-
tet ,stehen” oder ,er, der steht. Der Hiuptling ist ,der Stehende” in einem
bestimmten vanua. Der gesamte Rest sitzt, wenn der Turaga oder Tuisteht.
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In der Sprache und Dialektik des were-kalou enthdlt ,der Stehende® auch die
Bedeutung ,der Sitzende“. Der Kontext hier ist were - Garten. Man kann von
Turaga oder Tui nicht erwarten, dass er die ganze Zeit im Garten steht. Sie/Er
sollte ebenfalls sitzen oder, besser noch, sie/er sollte sich hinunterbiicken und
teilnehmen am Pflanzen des Getreides und am Unkrautjiten im Garten. Diese
stehenden und gebiickten Haltungen sind entscheidend fiir die Epistemologie des
Gartens. Zu ,stehen” bedeutet zu herrschen und das ,Wort"* auszugeben, das
Wort zur rechten Zeit am rechten Ort auszugeben. Zu ,sitzen“ oder sich zu
,biicken® bedeutet zu dienen. Sowohl das Herrschen wie auch das Dienen miissen
ihren Ausdruck finden in der Rolle des Turaga oder Tui, der Verkdrperung der
Gottheit im Garten.

In diesem Sinne ist der Hiuptling oder Kénig das Zentrum im Leben des Landes
oder vanua. Der Zusammenbruch dieses Zentrums ist gleichzeitig der Zusammen-
bruch des gesamten Lebens im were. Die Dinge zerfallen und Verlieren ihren
Zusammenhang. Dies passierte in der Schopfungserzahlung des were. Auf drama-
tische und prophetische Weise beschreibt die Geschichte den ,Fall* folgender-
maifden: Mai muri, era na veiseyaki na tamata. Ena dro na Tui ka yali na Turaga. Era
na duivosavosa na tamata. Era na duavata ko ira era vosa vata. Sa na vukici na vanua
me sega ni yaga. (,,[...] dass in der Zukunft die Menschheit sich zerstreuen wird.
Der Konig und Hauptling wird fliichten. Die Menschen werden unterschiedliche
Sprachen sprechen, so dass jene, die die gleiche sprechen, eins bleiben. Das Land
wird zum Odland werden.")

Diese fidschianische Schépfungserzahlung macht aber auch deutlich, dass Ratu,
der Gott der Fruchtbarkeit, einen ,Korper” hat. Der gesamte Garten ist ihr/sein
Korper. Yamswurzeln, vudi (Plantainbananen) und andere Feldfriichte im Garten
sind Teile ihres/seines Korpers. Sallie McFague hat ein Modell vorgestellt, das
die Welt als ,Gottes Leib* betrachtet.® Sie schldgt dieses Modell vor auf der
Suche nach einer theologischen Hermeneutik, die sich effektiv der gegenwértigen
okologischen Krise stellt, mit der wir heute konfrontiert sind. Fiir die Fidschi-
Inseln und, was das betrifft, fiir ganz Ozeanien besteht die dringende Notwendig-
keit, dieses Wissen neu zu entdecken und mit neuer Bedeutung zu fiillen, um die
Umweltprobleme unserer Tage anzugehen.

Dieses ,leibhafte Wissen" von Gott, wie es sich im were oder Garten findet, gilt es
heute zuriickzugewinnen. In einer Zeit, in der den ,spirituellen” Dingen so viel
Beachtung geschenkt wird - und das teilweise auf Kosten der materiellen oder
leiblichen Dinge - ist diese Sprache von were-kalou auch ein kritisches Wissen,
und es wire nur recht und billig, ihr Gehdr zu schenken. Wir brauchen eine neue
Sprache, die dieses Leben bestdrkt. Diese Sprache wird nicht eine ,entweder/
oder“-Sprache sein - entweder kalou oder were -, sondern vielmehr kalou und
were. Es bedarf einer neuen Sprache, um die falsche Dichotomie zwischen Spiri-
tuellem und Materiellem herauszufordern.
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Leben im were ist beziehungshaft

Die Menschheit, wie sie in der Hermeneutik des were beschrieben wird, ist durch
und durch beziehungshaft. Die ersten Menschen, minnlich und weiblich, werden
kollektiv als Tomaniivi bezeichnet. Tomaniivi ist aber auch der Name des
hochsten Bergs auf den Fidschi-Inseln. Dies bedeutet, dass das Land der Fidschi/
Viti ein Kérper ist, dessen Haupt sein hochster Berg Tomaniiviist. Dieser Kollek-
tivname entspricht dem Ahnen-Gott des Wachstums und der Fruchtbarkeit, der
als androgyn, als Verkérperung von Maskulinem und Femininem beschrieben
wird.

Weil der Ahnen-Gott Ratu androgyn ist, kann er nur mittels einer Sprache von
Beziehung und Verbundenheit erkannt werden. In gleicher Weise wird Mensch-
heit/Menschsein versprachlicht mit ,Toma“, was ,Begleitung® oder ,Helfer"
bedeutet. Im Kollektivnamen Zomaniivi nennen sich Mann und Frau gegenseitig
Jnoqu Toma“ - ,mein Begleiter®, ,mein Helfer". Thre Kinder sind Zwillinge -
Junge und Méadchen, die man als drua dadakulaci (Meeresschlangenzwillinge)
beschreibt. Eine Meeresschlange ist schwarz und weify gezeichnet und kann
sowohl auf dem Land wie auch im Meer leben.

Daraus ldsst sich folgern, dass die Menschheit in dieser Schépfungsgeschichte
restlos beziehungshaft zu beschreiben ist. Dies stammt von der Gottheit, dem
Ahnen-Gott des Wachstums und der Fruchtbarkeit, der selbst ebenfalls bezie-
hungshaft ist. Diese verschiedenen Ebenen von Beziehungen im Garten sind
nicht einfach nach auf’en gerichtet, sie sind wesentlich nach innen gerichtet,
denn das Zentrum und die Lebens-

kraft und -quelle des Gartens ist rela-
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tional-androgyn. Die were-kalou-Epis- Der Autor

temologie legt hier nahe, dass die Dr. Haitia Sevati Tuwere ist Pfarrer der methodistischen
Menschheit in den Personen von Kirche von Fidschi and Rotuma. Er war Rektor des
Mann und Frau ihre gegenseitige Gkumenischen Pazifischen Theologischen Colleges in
Komplementierung erfihrt. Aber nicht Suva/Fidschi und Prisident sowie Generalsekretdr seiner

nur dies - sie bleiben unvollstindig,
wenn sie nicht mit dem Garten ver-

Kirche. Er unterrichtet Theologie an der Universitdt von
Auckland. Zu seinen Interessengebieten gehéren

bunden sind - mit seinen Biumen,
Blumen, Végeln und Fischen und al-
len Dingen, die im were wachsen oder
existieren.

«Lou” als die Fiille des
Lebens

kontextuelle Theologie und Epistemologie in Ozeanien. Er
verdffentlichte u.a. drei Biicher, zwei auf Fidschianisch,
eines auf Englisch: Vanua: Towards a Fijian Theology of
Place (Suva/Auckland 2002). Eine deutsche Ubersetzung

- liegt vor unter dem Titel: Theologie im Kontext des

pazifischen Lebensraums (Freiburg 2004). Anschrift: St.
Johns College, Private Bag 28907, Remuera, Auckland,
Neuseeland. E-Mail: istuwere @hotmail.com.

Wie schon oben dargelegt, ist das fidschianische Wort fiir Gott kalou. Die letzte
Silbe ,lou” verweist auf den Zustand des Yamswurzelgartens, wenn wihrend des
Friihlings im Oktober und November alles von griinen Yamsbldttern bedeckt wird.
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Kaloubedeutet deshalb ,das, was lebendig ist, was lebt und Leben gibt". Lou steht
fiir die Fiille des Lebens im were.

Diese Fiille des Lebens ist das Endergebnis der rechten Beziehungen im gesam-
ten Garten - zwischen der Menschheit und Ratu, dem Gott der Fruchtbarkeit und
des Wachstums, zwischen Mann und Frau und schlieflich zwischen Mann /Frau
und dem Garten. Diese rechten Beziehungen finden ihren Ausdruck in der Ver-
antwortung des Menschen im were.

Diese Verantwortung beginnt mit der Zeit der Vorbereitung des Gartens. Zu ihr
gehort die Auswahl des Landes fiir den Garten, die Wahl von Yamssetzlingen, das
Ziehen von Furchen fiir die Pflanzen, um darin zu wachsen. Im Lauf der Zeit muss
das Unkraut entfernt werden, und nach den Yamspflanzen sollte hin und wieder
gesehen werden. Wenn sie wachsen, gefillt es ihnen sehr, wenn der Gértner oft
nach ihnen sieht. Dieses lou des Gartens ist das Endergebnis von verantwortli-
chem Leben und von Pflege. Es findet seinen Niederschlag im christlichen
Verstidndnis von Frieden, so wie es von dem aus der Karibik stammenden Dr.
Philip Potter, dem ehemaligen Generalsekretir des Weltkirchenrats, aunsge-
driickt wird, wenn er sagt, Friede beziehe sich auf

, Gesamtheit, Totalitdt und Ganzheit. Frieden ist ungestorte Freiheit fiir Leben und
Bewegung, uneingeschrinktes Wachstum und Ausdehnung des Selbst. Frieden
herrscht in jenen, die vereint sind durch das gemeinsame Handeln fiir das Gemeinwohl.
Frieden zeigt [...] Geschichte als harmonische Gemeinschaft. Weit mehr als die Abwe-
senheit von Krieg ist Friede der Zustand, in dem alle Menschen und aile Dinge in der
Lage sind, uneingeschrdnkt und ungehindert sie selbst zu sein und sich selbst zu
verwirklichen.“7

Die Probleme, mit denen wir heute auf den Inseln im Siidpazifik konfrontiert sind,
sind von ihrem Wesen und ihrem Charakter her universal. Dazu gehoren unter
anderem Okologische Sorgen, wie sie sich aus dem Klimawandel ergeben, aus
dem moglichen Anstieg des Meeresspiegels, der Verschmutzung unserer
Wasserstrafben, Fragen der Globalisierung und der Identitit - lokal, national und
regional - sowie die Beziehungen zwischen diesen Aspekten und dem Rest der
Welt. Diese und andere Aufgaben fordern eine neue Sprache, eine neue Epistemo-
logie und eine neue Betrachtungsweise der Welt, die saufu oder lou (Frieden,
Wahrheit und Gerechtigkeit) bringen werden.

AbschlieBende Bemerkungen

Ich habe mich hier vorrangig mit der symbolischen Bedeutung von Land und
Garten in den Ausdriicken von vanua und were beschiftigt. Ich hoffe, dass mein
Anliegen verstdndlich geworden ist. Wenn man Land in die fidschianische Spra-
che als vanua itbersetzt, dann erhidlt der Begriff eine verdnderte Bedeutung und
epistemologische Konnotation. Jedoch diirfen die harten Realitdten von Land als



dem eigentlichen Ackerboden nicht aufler Acht gelassen werden. Im Falle der
Fidschi-Inseln, wo Fragen beziiglich Land ein deutliches und reales Konfliktpo-
tential haben, darf es nicht dazu fithren, dass man diese Fragestellungen umgeht
und vermeidet. Dies ist auch eine Art von Flucht. Sie ist gleichermafien gefdhrlich
wie inakzeptabel. Die Nation und alle beteiligten Kréfte miissen sich dieser
Angelegenheit stellen und sie miissen sich den brennenden Fragen, die damit
zusammenhingen, von allen Seiten und Aspekten nihern - ¢konomisch, poli-
tisch, traditionell und spirituell.

Wie ich schon zu Beginn angedeutet habe, sind beide Dimensionen von Land,
sowohl die physische wie auch die symbolische, unentwirrbar miteinander
verkniipft. Eines kann nicht getrennt vom anderen sein. Landbesitz und das
Wohlergehen von Landwirten, deren Pachtvertrdge nun ausgelaufen sind, sind
heute Angelegenheiten von nationaler Wichtigkeit und Bedeutung auf den Fi-
dschi-Inseln. Diese praktisch-physische Seite der Landfrage ist genauso konflikt-
reich und wichtig wie die symbolische Seite.

L Viti bezeichnet das ,Abbrechen Kkleiner Zweige“. Die frithen Vorfahren der Fidschianer
brachen auf ihrem Weg nach Nakauvadra gewthnlich kleine Zweige ab, um den Weg
zuriickfinden zu kénnen, falls sie sich verlaufen sollten. Diese Handlung (wifi) wurde schlief-
lich als Name fiir die ganze Gruppe iibernommen - Vifi oder Fidschi.
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Aus dem Englischen iibersetzt von Thomas Hobel
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