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Aus dem Englischen tibersetzt von Gabriele Stein

Das Aufkommen indigener
Theologien in Ozeanien

Philip Gibbs

Als indigen bezeichnet man die Bewohner eines bestimmten Ortes, die sich selbst
als die ersten Bewohner dieses Ortes verstehen und neueren und in manchen
Féllen dominanten Kulturen gegeniiberstehen. Der maorische Wissenschaftler
Henare Tate beschreibt die indigene Theologie in anselmischer Begrifflichkeit als
»indigenen Glauben, der indigenes Verstehen sucht“l. Auf den pazifischen Inseln
wird der Begriff ,indigen“ als ,traditionell“ verstanden, weshalb man hier den
Begriff der ,kontextuellen Theologie bevorzugt. Das ist méglich, weil auf den
Inseln die iiberwiegende Mehrheit der Bewohner indigen ist. Dagegen machen die
indigenen Einwohner auf Neuseeland nur fiinfzehn Prozent und in Australien nur
zwei Prozent der Gesamtbevilkerung aus.2 Ob man sie nun indigen oder kontex-
tuell nennt - die Theologie, die im vorliegenden Text als ,indigen“ bezeichnet
wird, erwdchst aus der Kultur, Geschichte und Erfahrung indigener Bewohner
der 25 Nationen, Staaten und Territorien der ozeanischen Region.3

Ozeanien, das zuweilen auch der , fliissige Kontinent* oder ein ,Meer von Inseln®
genannt wird, bedeckt beinahe ein Drittel der Erdoberfliche. Die Grenzen sind
insofern ein wenig verschwommen, als Ozeanien in geographischer Hinsicht das
umfasst, was gemeinhin als der pazifische Ozean bekannt ist und von den mikro-
nesischen Inseln und Hawaii im Norden bis nach Aotearoa/Neuseeland im Siiden
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reicht; als indigene Bevilkerung Ozeaniens werden hingegen nicht nur die pazifi-
schen Inselbewohner, sondern auch die indigenen Einwohner Australiens be-
zeichnet. Aufgrund ihrer ethnischen Beziehungen zu Bevolkerungsgruppen anf
Papua-Neuguinea werden oft auch die indigenen Bewohner von Westpapua unter
diesen Begriff subsumiert. i

Epeli Hau'ofa bemerkt, zwar konne man viele der Inseln lediglich als kleine
Punkte im Ozean betrachten, doch sei dies eine Frage der Sichtweise, denn in den
Mythen, miindlichen Uberlieferungen und Kosmologien der ozeanischen Bevélke-
rungen werde deutlich, dass ihre Wahrmehmung der Welt nicht mikroskopisch
dimensioniert sei. Thr Universum umfasse nicht nur Landflichen, sondern auch
den umgebenden Ozean, soweit sie ihn {iberqueren und nutzen kénnen, sowie die
Sterne und ihre Konstellationen, die ihnen bei der Seefahrt die Richtung weisen.*

Mit dem Beginn der Kolonialzeit im 15. Jahrhundert wurden die traditionellen
Religionen mit der Einfithrung des Christentums konfrontiert. Der spanische
Katholizismus gelangte auf die westpazifischen Inseln, wihrend im Siiden und
Osten der britische und amerikanische Protestantismus vorherrschte. Die Kir-
chen wurden selbststidndig, als zun4dchst Tonga und dann zwischen den 1930er
und den 1960er Jahren auch die anderen Inseln als Linder die politische
Unabhéngigkeit erlangten.

Ozeanien ist die Heimat von nahezu tausend unterschiedlichen Sprachen. Das
entspricht einem Viertel aller Sprachen der Welt, und deshalb sollte man sich bei
der Auseinandersetzung mit einem in kultureller, sozialer und historischer Hin-
sicht so vielfdltigen Gebiet vor Verallgemeinerungen hiiten. Australien, Aotea-
roa/Neuseeland und Teile von Hawaii mit ihren modernisierten und weitgehend
verstiddterten Gesellschaften stehen dem iiberwiegend dorflichen Leben der
Bevolkerung in anderen Teilen der Region gegeniiber. Aufgrund dieser Bandbrei-
te soll im Folgenden auf theologische Strémungen an verschiedenen Orten inner-
halb Ozeaniens eingegangen werden.

Die indigenen Kulturen driicken sich in ganz Ozeanien oft miindlich oder in Form
von Tanz, Malerei, Bildhauerei, Architektur, Tdtowierung oder Schnitzerei aus.
Auch wenn uns die Bandbreite dieser Ausdrucksformen durchaus bewusst ist,
zwingt das Medium der Schrift uns, im folgenden Beitrag mit geschriebenen
Texten vorliebzunehmen, die mehrheitlich in europdischen Sprachen vorliegen.

I. Das Leben als hermeneutischer Schliissel

Uberall in der Welt haben die Theologien unterschiedliche Ansitze entwickelt,
um ihren jeweiligen Kontext zu interpretieren. Die klassische westliche Theologie
verwendet in der Regel den auf der offenbarten Wahrheit basierenden rationalen
Diskurs. In jiingerer Zeit versuchen die Menschen, ihren Kontext unter dem
Aspekt der Befreiung, der Inkulturation oder der Religiositdt der Armen theolo-
gisch zu deuten. Von diesen Entwicklungen haben die indigenen Theologien in
Ozeanien profitiert und ihrerseits das ,Leben” als ureigenen Interpretations-
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schliissel identifiziert. Dieser Begriff kann eine ganze Palette von Bedeutungen
umfassen: vom kosmischen Lebensbegriff, wie man ihn in den friihen Religionen
findet, bis hin zum Lebenskampf in stidtischen und halbstidtischen Siedlungen
der Region. Hinter nahezu allen Versuchen, indigene Theologie in Ozeanien zu
betreiben, verbergen sich Bestrebungen, das Leben zu erhalten und zu feiern.
Indigene Theologien spiegeln die Wechselbeziehung zwischen dem Leben in der
Natur und der menschlichen Erfahrung im Gefiige von Erde, Wasser, Himmel und
Unterwelt. In Australien ist die Gegenwart noch immer von der , Traumzeit“ im
Sinne einer wihrend der uranfinglichen Schépfung freigesetzten Lebenskraft
durchdrungen. In Aotearoa/Neuseeland erfahren die Maori das Leben, wenn die
richtigen Beziehungen zwischen Atua (Gott), Whenua (Land) und Tangata (Volk)
bestehen. Der {ibliche maorische Gruf Kia ora heifdt iibersetzt , mégest du Leben
haben®. Papua-Neuguineer betrachten Wohlstand und harmonische Beziehungen
innerhalb der Gemeinschaft als Gutpela Sindaun - ein Ausdruck, der zuweilen mit
»Erlosung” umschrieben wird. Der Begriff des Lebens ist auch von Bedeutung,
wenn Menschen sich im Licht des Glaubens mit Situationen von Gewalt und Tod
auseinandersetzen. Frauen werden in vielen Teilen Ozeaniens als Trigerinnen
neuen Lebens identifiziert, ertragen es aber nicht mehr, Opfer in einem Auto-
ritdtssystem zu sein, das hdusliche Gewalt rechtfertigt. Ihr Lebensbegriff ist eine
prophetische Option im Angesicht von Unrechtsstrukturen.

Wenn das Leben der hermeneutische Schliissel ist, wird verstindlich, dass die
indigene Theologie in Ozeanien die Lebenserfahrung als einen fiir die Theologie
bedeutsamen Ort betrachtet. Das Ethos der melanesischen Bruderschaft - eines
anglikanischen Mdnnerordens - besteht darin, das Ordensleben sowohl, was den
Glauben, als auch, was den gemeinschaftlichen Lebensstil betrifft, auf melanesi-
sche, indigene Weise zu leben.® Die Briider sind in der gesamten Region hochan-
gesehen, und wahrend einer Zeit des

ethnischen Konflikts auf den Salomo-

Philip Gibbs

nen-Inseln lagerten sie zwischen den
feindlichen Linien, gingen Vermiss-
tenschicksalen und Todesfillen auf
den Grund und gruben Leichen aus,
damit sie identifiziert und die Uber-
reste zuriickgebracht werden konn-
ten. 2003 wurden sieben der Briider
auf einer Friedensmission an die
Westkiiste von Guadalcanal ermordet.
Die Briider setzten sich dennoch wei-
ter fiir eine Beendigung des Konflikts
ein, und schlieflich gaben die Morder

Philip Gibbs wurde 1947 in Lower Hutt auf Aotearoa/
Neuseeland geboren und verbrachte den gréBten Teil
seines Lebens in Papua-Neuguinea als Anthropologe,
Forscher, Pastor und Theologe. Er ist katholischer Priester
und gehdrt den Steyler Missionaren (SVD) an. Er besitzt
ein Diplom in Anthropologie von der Universitit Sydney
und ein Doktorat in Theologie von der Gregoriana in Rom.
Zahlreiche Verdffentlichungen in Zeitschriften und
Sammelbdnden. Homepage: www.philipgibbs.org.
Anschrift: c/o Archbishop Douglas Young, Catholic
Archdiocese, P.0. Box 54, Mount Hagen, WHP,
Papua-Neuguinea.

auf und legten ihre Waffen nieder. Die Briider verrichten ihren Dienst als Ménner,
die in der melanesischen Kultur verwurzelt sind, doch ihre Autoritit macht sie zu
indigenen Friedensstiftern, die die Botschaft durch ihr Leben und ihr symboli-
sches Handeln verkiinden. So wuschen beispielsweise diejenigen, die ihre Geweh-




Thema:
Ozeanien und
die indigenen

Theologien

re der melanesischen Bruderschaft aushindigten, ihre Hinde zun4chst in geseg-
netem ,heiligem Wasser”, ehe an den Waffen ein Exorzismus durchgefiihrt, ein
Gebet dariiber gesprochen und sie schlieflich zerstort wurden.

Die folgenden drei Abschnitte sollen veranschaulichen, inwiefern das Leben ein
Ort fiir die aufkommenden Theologien in Ozeanien ist.

1. Soziale Integration und Konflikt

In den Inselstaaten Ozeaniens sind die christlichen Kirchen eng in das soziale
und politische Leben eingebunden.® Die religisse Erzahlung ist im politischen
Diskurs gang und gibe.” In manchen Féllen - wie etwa der papua-neuguinei-
schen Verfassung mit ihrem expliziten Bezug auf christliche Prinzipien - erhalten
informelle Verbindungen einen offiziellen Charakter. Religiose Fiihrer nutzten die
politische Unabhingigkeit zu einem Neuanfang hinsichtlich der kirchlichen
Identitit der Bevolkerung. Unabhingige Kirchen forderten in den unabhédngigen
Lindern ein neues Denken, das sich auch auf die Theologie ausgewirkt hat.8 Sie
wurde letztlich als lokale Interpretation des universalen Evangeliums gesehen,
und es gab Rufe nach einem , melanesischen Christus®, der den neuen Nationen
ein harmonisches und blithendes Leben garantieren wiirde.

Ungliicklicherweise kam es an einigen Orten - darunter Neukaledonien, die
Salomonen und Papua-Neuguinea - zu ethnischen Spannungen. Fidschi erlebte
mehrere Militirputsche, bei denen die Kirchen eine mafgebliche Rolle spielten.
Die schlimmsten Ereignisse trugen sich auf Bougainville zu, wo ein Biirgerkrieg
in den 1990er Jahren iiber 10.000 Opfer forderte. Die Miitter von Bougainville, die
nicht wussten, wie das Téten enden wiirde, fanden einen gewissen Trost im
Gedanken an Maria zu FiiRen des Kreuzes. An theologischen Interpretationen
der Ereignisse mangelt es nicht. Manche Bougainvilleer deuten die Tragddie als
Strafe Gottes. Revolutionsfithrer wurden durch indigene religiose Bewegungen
und namentlich durch die Mekamui-Bewegung (,Heiliges Land“) beeinflusst.
Inzwischen bauen die Menschen ihr Leben wieder auf, aber Gewalt und Tod sind
nicht so einfach zu vergessen. Der bougainvilleische Priester Louis Lobosi
schreibt: , Wer ist Christus hinter dieser Botschaft fiir Bougainville heute? Chris-
tus ist der gekreuzigte Christus, der im Leben der Menschen viel gelitten hat, nun
aber herrlich auferstanden und im Bemiithen der Bewohner um Frieden und
Einheit lebendig ist.“9

2. Umweltfragen und Okotheologie

Der pazifische Ozean ist das einzige Gebiet der Welt, das der tédlichen Kombina-
tion von Nuklearangriffen, langfristigen nuklearen Tests, Plutoniumverschiffung,
Entsorgung radioaktiver Abfille und Uranabbau ausgesetzt gewesen ist. Atom-
tests im Pazifik 16sten in ganz Ozeanien eine heftige Debatte aus, die in der
Region zu einer erhdhten Sensibilitit fiir den Wert des Lebens in der Umwelt und
zu einem intensiveren Nachdenken iiber den geheiligten Charakter von Land und
Meer gefithrt hat. Fiir Letzteres ist Winston Halapuas Buch Waves of God’s
Embrace ein gutes Beispiel.10 Alle Weltmeere sind miteinander verbunden, so-



dass Moana, der Ozean, als metaphorisch fiir das Leben in Beziehung und das
weltumspannende und alles miteinander verbindende Wesen Gottes steht.

In der jiingeren Vergangenheit haben die Menschen mitansehen miissen, wie sich
die Malaria in kithleren Bergregionen ausbreitete, wo sie friiher unbekannt gewe-
sen war. Manche Inselbewohner miissen von niedrigen Atollen auf hoher gelegene
Inseln umsiedeln, weil der steigende Meerwasserspiegel ihre Heimat iiberflutet.
Solche Erfahrungen tragen zu einem wachsenden Interesse fiir klimatische
Verdnderungen und Entwicklungen in der Okotheologie bei. Der okologische
Wandel ist lebensbedrohlich und bringt einen Aufruf zur Umkehr mit sich, sodass
das Christentum den geheiligten Charakter von Land und Meer anerkennt, der in
den alten Uberlieferungen gegeben ist. Die Erde gehort Gott - die Menschen iiben
nur eine Verwalterfunktion aus und miissen die Erde bewahren, nicht zerstoren.
Ein anderes Bild ist das von der Natur als einer Mutter, die man ehren muss, statt
sie zu ,vergewaltigen“. Im Kontext der Erderwirmung ist dies auch ein Schrei
nach Gerechtigkeit.

Den indigenen Einwohnern ganz Ozeaniens ist bewusst, dass das Land ihnen
nicht gehort; vielmehr ,gehoren” sie dem Land. Auf Fidschi hat Ilaitia Sevati
Tuwere ein theologisches Verstindnis vom Land (Vanua) als einer Quelle des
Lebens entwickelt.!l Im Fidschianischen ist das Wort fiir Land wie in vielen
pazifischen Sprachen identisch mit dem Wort fiir SchoR, z.B. Fanua (Samoa),
Fonua (Tonga) und Fenua (Tahiti).

Die indigene Australierin Anne Pattel-Gray sagt, die Aborigines liebten das Land
mit derselben Liebe, die ein Weier fiir seine Mutter empfinden wiirde.12
Stammesélteste der Aborigines bekennen ihren Glauben an die gottliche Gegen-
wart und Transzendenz wie folgt: , Wir glauben, dass das Land durch die spiritu-
elle Gegenwart des Schopfergeistes lebendig ist - das Land als Ausdehnung des
Schépfergeists und erfiillt mit lebenspendender Kraft. Wir gehoren zum Land, wie
wir zum Schépfergeist gehéren. “13

3. Die Globalisierung und ihre Auswirkungen )

Fiir Schwellenldnder und Minderheiten in den entwickelten Lindern nimmt die
Ubernahme kultureller Standards, Praktiken und Institutionen aus anderen Re-
gionen hiufig die Form einer Re-Kolonialisierung an. Ortliche Wissenschaftler
kritisieren die neoliberale Agenda mit ihren steuerfreien Zonen, die eine un-
eingeschrankte Gewinnabfithrung nach Ubersee ermdglichen, wihrend die
slumdhnlichen stidtischen Siedlungen immer gréfer werden. Sowohl die katholi-
schen wie auch die protestantischen Missionskirchen waren globale Einrichtun-
gen. Thre , Entwicklungsarbeit” und ihre Erziehungsanstalten, die den Menschen
helfen sollten, einen anderen Lebensstandard zu erreichen, haben einen wesentli-
chen Beitrag dazu geleistet, den derzeitigen Entwicklungen den Boden zu berei-
ten. Gleichzeitig haben die Kirchen den herrschenden Eliten als stabilisierender
Faktor gedient. Beobachter wie Peter Berger haben darauf hingewiesen, dass das
Christentum insbesondere in seiner pfingstlichen Ausprigung das beliebteste
Beforderungsmittel der kulturellen Globalisierung ist. 14
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Inmitten dieser Entwicklungen versuchen einheimische Theologen eine soziale
und theologische Antwort auf Leiden und Tod zu finden. Die Globalisierung
kommt von aufen, doch HIV und Aids sind innere, lebensbedrohliche Feinde.
Bischof Finau von Tonga schreibt: , Viele Patienten sterben an Einsamkeit, ehe
sie an Aids sterben. Aus moralischer Sicht ist Aids nicht zwangslaufig immer eine
schlechte Nachricht; es ist eine Herausforderung mit dem Potential, uns alle zu
besseren Menschen zu machen.“15 In Verbindung mit der Menschwerdungslehre
sollte man eine gesunde Einstellung zur Sexualitit erwarten kénnen. Doch im
Umgang mit einem Thema wie HIV oder Aids bekommen es die indigenen Theolo-
gen im Pazifik und in Melanesien mit der Gewalt des Schweigens und kritischer
hierarchischer und patriarchalischer Werte zu tun, die ein fester Bestandteil
vieler pazifischer Kulturen sind.

Il. Der theologische Prozess

Anfingliche Versuche, das Evangelium den kulturellen Gegebenheiten anzupas-
sen, haben Zuordnungsmethoden hervorgebracht, bei denen biblische und theolo-
gische Begriffe mithilfe kultureller Parallelen interpretiert werden. Einen be-
trachtlichen Teil der theologischen Energie investierte man in Fragen wie ,Was
wire, wenn Jesus auf einer pazifischen Insel aufgewachsen wire?“ Viele der an
den theologischen Fakultiten der ozeanischen Region verfassten Dissertationen
beschiftigen sich mit Fragen dieser Art. Auf dieser gedanklichen Linie sind
Strémungen wie die , Kokosnuss-Theologie“ (Tonga), die Maneaba- oder Gemein-
schaftshaus-Theologie (Kiribati) und die nach einem indigenen Musikinstrument
benannte Didgeridoo-Theologie (Nordaustralien) entstanden. In Papua-Neugui-
nea kann das , Schwein Gottes“ das Lamm als Symbol ersetzen.16 Diese Methode
der Verwendung kultureller Symbole als Metaphern zur Erkldrung der wichtigs-
ten theologischen Begriffe wird als eine Befreiung der ozeanischen Theologie von
der westlichen Theologie und Kultur empfunden.

Wenn er sich auf die lokale Exegese stiitzen kann, wird dieser ,Was-wire-
wenn-Prozess® zu einer Chance fiir eine auf Lebenserfahrung basierende Krea-
tivitit. Wenn er dagegen nur halbherzig betrieben wird, fithrt er letztlich dazu,
dass man ein Symbol an die Stelle der Offenbarung setzt. Der Prozess wird von
einigen indigenen Theologen kritisiert, die argwéhnen, der kulturelle Kontext
werde idealisiert, und die die Frage aufwerfen, ob es nicht fruchtbarer wére,
zunichst einmal dariiber nachzudenken, weshalb Jesus ein Jude war.17 Wer die
Theologie im lokalen Kontext verortet, wird viel Mithe darauf verwenden, den
theologischen Wert verschiedener kultureller Merkmale zu entdecken, dabei aber
vielleicht die historische Dimension der Offenbarung vernachlissigen.

Einige indigene Theologen, die die Notwendigkeit einer tragfdhigen Fundamental-
theologie erkannt haben, versuchen, iiber die Arbeit nicht-indigener Anthropolo-
gen und Theologen hinauszugehen und eine eigene Analyse der Kultur, Sprache,
symbolischen Systeme und Werte zu leisten, die in der Vergangenheit Teil ihrer
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Kultur waren und auch heute noch von Bedeutung sind. Thre Absicht ist es,
bedeutende kulturelle Elemente zu stirken und wiederherzustellen und so ihren
ureigenen Weg in das christliche Mysterium hinein zu entdecken.18

lll. Spiritualitdt und Theologie

Uber die indigenen Spiritualititen der Region ist bereits viel geforscht worden,
und noch immer vertiefen indigene Wissenschaftler unser Verstindnis zentraler
Begriffe wie etwas des Traumens in der Aborigine-Kultur, des maorischen Mana
(Macht) oder des samoanischen Aifu (Geist). Ist ihre Arbeit priatheologisch? Ab
welchem Punkt kann die Erforschung indigener Spiritualitit als Theologie be-
zeichnet werden? Manche indigenen Forscher stiitzen sich auf das sakramentale
Prinzip und konzentrieren sich nicht auf das Symbol selbst, sondern auf das
gottliche Wirken innerhalb der Welt, das sich durch Symbole vollzieht. So kann
Erlosung beispielsweise in Melanesien mit dem Begriff Gutpela Sindaun bezeich-
net werden, was Erfiillung in allen méglichen Lebensbereichen, also je nachdem
Gesundheit, Erfolg, Fruchtbarkeit, Ansehen, Ehre oder Einfluss auf andere be-
deutet. Letztlich ist es das Nichtvorhandensein so negativer Krifte wie Krankheit,
Tod, Misserfolg, Unfruchtbarkeit oder Armut - und damit dem alttestamentlichen
Begriff des Schalom nicht ganz unihnlich. Es ist der offensichtliche Besitz von
Leben im Uberfluss und verwirklichtem Leben, das sich in harmonischen Bezie-
hungen erweist. Lebenssymbole wie dieses kénnen als Symbole der gottlichen
Giite fungieren, und die angemessene Reaktion ist Dankbarkeit fiir das Geschenk
von Gutpela Sindaun oder Leben. Aus indigener Sicht sagt dieser Begriff etwas
iiber die indigene Gotteserfahrung aus.

Ein verwandter Ansatz sieht die indigene Spiritualitit als Vorahnung dessen, was
sich aus christlicher Sicht in Christus erfiillt hat. Die Menschen in Ozeanien
bedienen sich dieser Herangehensweise, wenn sie zwischen ihrer Vergangenheit
und ihrer gegenwartigen Glaubenserfahrung so etwas wie Kontinuitit anstreben.
Aus dieser Perspektive sind die christlichen Aborigines davon iiberzeugt, dass
die Macht, die in der Geschichte ihres eigenen Volkes und im Triumen mit ihnen
war, der biblische Gott gewesen ist. Joan Hendricks spricht von einer ,Partner-
schaft zwischen dem christlichen Glauben und der Spiritualitit der Aborigi-
nes.19

IV. Narrative Formen

Eine andere Form der indigenen Theologie besteht darin, dass die Einheimischen
Geschichten fiber Gott oder das géttliche Mysterium in ihrem Leben erzihlen. Die
zugrundeliegende Logik ist nicht die von Glauben und , Vernunft®, sondern eher
eine Logik von Glauben und ,Leben, die sich am besten auf narrative Weise
ausdriicken ldsst. Der wichtigste Ort ist die Erfahrung eines Einzelnen oder der
Gemeinschaft. Es werden Beziige zur Schrift oder zur kirchlichen Lehre herge-
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stellt, und zuweilen sehen die Menschen ihre Geschichte als eine Fortsetzung der
Geschichte Jesu. Diese Methode ist in Papua-Neuguinea verbreitet, wo die An-
alphabetenrate hoch, das kreative Geschichtenerzahlen aber gang und gibe ist.
Bernard Narokobi beschreibt, wie er selbst seinem Vater und seiner Mutter dabei
zusah, wie sie vor ihrem Tod zum letzten Mal im Garten spazieren gingen. Er
erzdhlt: ,Ich fithlte und horte die Kokosniisse schluchzen, die Kakaobdume
seufzen und die Bananenbidume weinen. Mama sagte all diesen Dingen Lebewohl.
Hier war sie, die Freundin der Missionare und eine Stiitze der Kirche, und auf
ihrem Totenbett fliistert sie: X (Name einer Person) hat meine Daka (Senfsaat)
vernichtet und mich verhext.* Narokobi bemerkt dazu: , Und so starb sie. Ob zu
Recht oder zu Unrecht: In den Tiefen ihres Bewusstseins glaubte sie, dass sie an
Hexerei starb. Das war ein grofier Schock fiir mich, aber ich akzeptierte es als
Teil des Sterbens in Melanesien.“2® Nach wie vor suchen indigene Theologen
nach der gottlichen Gegenwart und einer spirituellen Bedeutung im Leben und im
Tod. Sobald sie die Geschichte aus einem Blickwinkel des Glaubens heraus zu
deuten versuchen, treten sowohl der Erzihler als auch der Zuhorer/Leser in den
theologischen Prozess ein.

V. Eine kritische Auseinandersetzung mit der
Kultur

Der Weg zu einer kritischen Auseinandersetzung mit der ozeanischen Erfahrung
fithrt iiber die Frauen. WEAVERS (, Weber") wurde 1989 im Pazifik gegriindet,
um die theologische Bildung der Frauen zu férdern.2! Am Weben sind von der
Auswahl der Produktionsstatte bis hin zum Abschneiden des letzten verwobenen
Fadens traditionell alle beteiligt. Und dhnlich wie ein Webprozess zeigt auch die
Theologie auf diese Weise nach und nach ihr Muster und ihre Struktur.

Die genuin pazifische Art, in der WEAVERS Theologie betreibt, ist von den
Kulturen geprigt, die die Rollen der Frauen in Kirche und Gesellschaft bestim-
men. In diesem Kontext, in dem Frauen allzu oft Opfer von Gewalt, Armut und
anderen Formen der Ungerechtigkeit sind, denken Frauen iiber Themen wie
Geschlechtergleichheit, Empowerment, Gerechtigkeit, Menschenrechte und Frie-
densférderung nach.

Das aktuelle Schwerpunktthema der South Pacific Association of Theological
Schools (SPATS), in der das WEAVERS-Programm stattfindet, heif’t , Pazifische
Leitungshermeneutik: Beitrag zu Friedensforderung und Fithrung". Charakteris-
tisch fiir die Hermeneutik der pazifischen Frauen sind Klagen und der Ruf nach
Liebe, Frieden, Einheit und Gerechtigkeit, die durch good governance geschaffen
werden sollen. Frauen sind der Ansicht, dass solche Werte im Leben der Kirche
prasenter sein miissen. Good governancein der theologischen Ausbildung und der
Umgang mit Genderfragen an den Hochschulen und in den Kirchen haben fiir die
Kirche Prioritit, wenn sie die Rolle eines Gewissens fiir die breitere Gesellschaft
iibernehmen will.



Der Beitrag von Frauen zu Gebetsgruppen und die Entwicklung indigener Spi-
ritualitdten werden bereitwillig anerkannt. In Akademikerkreisen mussten sie
allerdings um ihre Anerkennung kidmpfen. Inzwischen leisten indigene Frauen
wie Margaret Maladede (Papua-Neuguinea), Tui Cadigan (Aotearoa/Neusee-
land), Miriam-Rose Ungunmerr und Joan Hendricks (Australien), Lisa Meo (Fi-
dschi), Keiti-Ann Kanongata'a (Tonga) und Celine Hoiore (Tahiti) ihren einzigar-
tigen Beitrag zum theologischen Denken. Frauen verwenden eine Metaphorik des
Gebérens, um zu anschaulich zu machen, wie die pazifischen Frauen aus dem
Mutterschofs zur Welt, das heifst aus einem eingeschrénkten Leben in neue und
komplexe Gegebenheiten gebracht werden.

VI. Religiose Bewegungen

Religiose und Erweckungsbewegungen haben die indigenen Theologien da-
mals wie heute beeinflusst. Religiose Bewegungen wie Pai Marire, Hauhau,
Ringatu und Ratana entwickelten sich im spiten 19. Jahrhundert bei den Maori.
Einige religiose Bewegungen sind eher kurzlebig. Andere setzen sich nicht selten
im Gewand von Ortskirchen oder sogar politischen Parteien bis ins 21. Jahrhun-
dert hinein fort. Die Anhdnger des Propheten Ratana leisten noch heute ihren
Beitrag zu einer indigenen Sicht auf das religiose und politische Leben in Neusee-
land.

In letzter Zeit sind religiose Bewegungen mit politischen Krisen in Zusammen-
hang gebracht worden. Bei den jiingsten Unruhen auf der Salomonen-Insel Gua-
dalcanal trugen Kampfer Embleme der Moro-Bewegung, weil sie glaubten, dass
diese sie vor der iiberlegenen Feuerkraft der Malaita Eagle Force schiitzen wiir-
den. Auf Bougainville unterhilt die Mekamui-Bewegung enge Beziehungen zum
Tomo-Kult, der eine Mischung aus Christentum und traditionellen Formen dar-
stellt. Der Begriff Tomo bezieht sich auf Asche, die in einer Kultur, die ihre Toten
verbrennt, von besonderer Bedeutung ist. Kiirzlich berichteten Zeitungen in Pa-
pua-Neuguinea iiber die Verhaftung von Steven Tari - einem selbsternannten
~Black Jesus“ - und dreiRig , Blumenmédchen®.

An der Schwelle zum Jahr 2000 nahmen viele Erweckungsbewegungen, die zuvor
durch pfingstliche Elemente wie rhythmische Bewegung und Zungenrede ge-
kennzeichnet gewesen waren, einen eher apokalyptischen Charakter an und
sprachen oft von der Zahl 666 aus der Offenbarung des Johannes (wer die 666
besitzt, wird Zugang zu Reichtum haben), der finsteren Bedeutung von Strich-
* codes und von spiritueller Kriegsfiihrung. Neben der Auseinandersetzung mit der
Frage, was am Ende des Jahrtausends geschehen werde, bieten diese apokalyp-
tisch orientierten Bewegungen jenen Menschen einen Ausweg, die mit eskalie-
render Gewalt und soziotkonomischer Unsicherheit umgehen miissen.22 Aus
rationaler, weltlicher Sicht scheint es so, als stellten diese Bewegungen den
Inbegriff von Irrglauben und Abwegigkeit dar. Doch aus der Perspektive einer
indigenen Hermeneutik kénnen sie vielleicht als das Werk von Visionéren be-
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trachtet werden, die versuchen, einer sich verindernden Welt mit religi6sen
Begriffen einen Sinn abzugewinnen.

Das millenaristische Gedankengut beseelt die religiosen Bewegungen in Form
von christlichen Erweckungsbewegungen auch weiterhin. Wahrend der Glaube in
religitsen Bewegungen durch traditionelle indigene Vorstellungen strukturiert
wird, versuchen die christlichen Erweckungsbewegungen ihr christliches Leben
zu ldutern, indem sie die etablierten Kirchen samt der traditionellen Kultur als
riickschrittlich und gétzendienerisch verurteilen. Doch obwohl sie sich eigentlich
davon freimachen wollen, neigen sie ihrerseits dazu, traditionelle Uberzeugungen
von der Wirklichkeit und Macht der spirituellen Welten wieder zu bestdrken.
Indigene Geister gelten als Erscheinungsformen des Teufels, und insgesamt
findet eine Dimonisierung der traditionellen Kultur statt. So wird die rituelle
Auseinandersetzung mit den traditionellen spirituellen Kriften zwar bewahrt,
erhilt jedoch einen anderen moralischen Wert.

Schluss: Der Beitrag Ozeaniens

Was hat Ozeanien der iibrigen Welt des theologischen Denkens zu sagen?
Zunichst einmal vermag Ozeanien einen einzigartigen Beitrag zu der weltweiten
Diskussion iiber Klimawandel und 6kologische Fragen zu leisten. Da die indige-
nen Einwohner Ozeaniens Hiiter des Landes, der Walder und eines Drittels der
Wasserflichen der Erde sind, konnen sie theologische Erkenntnisse mit einer
Leidenschaft aussprechen und weitergeben, die aus ihrer persénlichen Erfahrung
und engen Verbundenheit mit der natiirlichen Umwelt erwéchst.

Zweitens ist ihre ganzheitliche, nicht-dualistische Weltsicht ein willkommener
Beitrag zu Debatten, die das Heilige und das Weltliche voneinander trennen. Die
indigene Australierin Miriam-Rose Ungunmerr-Baumann sagt, dass Dadirri -
jenes innere, tiefe Zuhoren und ruhige, stille Bewusstsein, das manche als Kon-
templation bezeichnen - das grofite Geschenk ist, das Aborigines ihren australi-
schen Landsleuten machen kénnen.23 Dieser Geist der Kontemplation, der sich
auf eine lange Tradition der indigenen Spiritualitét stiitzt, ist auch iiber Austra-
lien hinaus ein notwendiger Beitrag.

Drittens tragen indigene Theologien in Ozeanien ihre Hermeneutik des Lebens
bei. Sie weist gewisse Merkmale induktiver Methoden auf, die sich auch in
anderen Teilen der Welt herausbilden, besitzt daneben jedoch auch ganz eigene
Kennzeichen, weil sie auf einer menschlichen Erfahrung basiert, die eben auch
anders ist als andernorts. Der christliche Glaube ist willkommen geheifsen wor-
den, doch die indigenen kosmischen Spiritualititen, die daranf ausgerichtet sind,
im Angesicht des Todes das Leben zu suchen, dienen als Grundlage fiir die
Ubernahme des christlichen Glaubens und der christlichen Tradition sowie fiir
die Deutung heutiger Lebenserfahrungen.
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Aus dem Englischen iibersetzt von Gabriele Stein

Theomoana: Unterwegs zu einer
ozeanischen Theologie

Winston Halapua

Theomoana - Gott, der Ozean - verbindet das griechische Theos und das ozeani-
sche Moana. Moana (das uralte polynesische Wort fiir den Ozean) bildet den
zweiten Teil von Theomoana. ,Es ist ein Wort, das iiberall verbreitet ist - von
Hawaii im Norden bis nach Franzésisch Polynesien im Osten, Neuseeland im
Stiden und in Teilen von Papua-Neuguinea und den Salomonen im Westen.“! Fiir
ganz Ozeanien ist Moana die Heimat. Theomoana webt zwei alte kontextuelle
Konzepte aus zwei verschiedenen Welten zusammen. Theos ist das griechische
Wort fiir Gott. Moanakiindet vom ozeanischen Kontext. Theomoanaist ein ozeani-
sches Geschenk an unser gemeinsames Engagement nicht nur fiir die theologi-
sche Arbeit an sich, sondern fiir eine lebensverdndernde Theologie und fiir die
Feier dieser Verdnderung des Lebens.

Wihrend der Lambeth-Konferenz von 2008 in England kam an der Universitit
von Kent in Canterbury gerade mein Buch Waves of God’s Embrace [Wellen der
Umarmung Gottes] heraus. Das letzte Kapitel gab erstmals eine Einfithrung in
Theomoana als einen ozeanischen Weg, Theologie zu treiben. Etwas spéter im
selben Jahr stellte ich auf der Talanoa-Ozeanien-Konferenz in Sydney meinen
methodologischen Essay Moanavor. Der vorliegende Beitrag versucht nun aufzu-
zeigen, wie die Herausforderung der Theomoana aus meinem Buch und mein
Essay zur Moana-Methodologie ineinander greifen und dadurch einen ozeani-
schen Raum schaffen zur Erkundung der Theologie.
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