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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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I. Kontext und Metapher

Theomoanaist ein Ruf? an Theologinnen und Theologen, dem rasch ansteigenden
Meeresspiegel, einem grundlegenden Aspekt des Klimawandels, Aufmerksamkeit
zu schenken. Diese Tragddie wird groftenteils von Menschen verursacht. Lee
Jong-Wook (t2006), der ehemalige Generaldirektor der Weltgesundheitsorgani-
sation (WHO), stellte fest: ,In den vergangenen 50 Jahren haben die Menschen
die natiirlichen Okosysteme rascher und umfassender verindert als in irgendei-
nem vergleichbaren Zeitraum der menschlichen Geschichte.“3 Die steigende
Hohe des Meeres spiegelt die Auswirkung der Menschheitsgewalt sowohl auf
andere Menschen als auch auf die Umwelt. Die Stimme von Theomoanaist darum
eine dringliche prophetische Stimme. Noch nie zuvor in der Geschichte der
Menschheit gab es einen solchen tragischen Missbrauch der Schopfung, der nun
zum Ansteigen des Meeres in dem Ausmaf fithrt, wie wir es heute erleben. Das
getrene und prophetische Moana wirft sein Echo zu allen Ende der Erde, und das
ist ein Weckruf an die ganze Schopfung. Eine grundlegende Frage lautet: Konnen
Theologie und Ethik weiter isoliert voneinander arbeiten - um den Preis der
Ausléschung der meisten lebenden Arten oder der ganzen Erde?

Der jiingste Tsunami brachte Zerstérung iiber Samoa, Amerikanisch Samoa und
Niua Toputapu im Konigreich Tonga, der Heimat meiner Vorfahren - nur dieser
eine Tsunami. Im-globalen Klimawandel jedoch wird das Meer steigen und stei-
gen, und die Zerstérung wird nicht mehr nur begrenzt und regional sein. Doch
unter den ersten Inseln, die vom An-
gesicht der Erde verschwinden wer-
den, sind die niedrigen Inseln und
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am Morgen einen Spaziergang am Strand zwischen Mission Bay und St. Heliers.
Und wenn ich am St. John's College am Schreibtisch arbeitete, stand Moana
direkt vor den grofen Fenstern meines Biiros - und erweiterte so den Blickwinkel
meines tiglichen Lebens. Die sich tédglich d4ndernde Dynamik von Moana horte
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nicht auf (und wird nicht aufhéren), meinen Zugriff auf die Theologie in den
letzten Jahren kraftvoll zu bestimmen. Die tdgliche Begegnung mit dem Ozean
hat eine Tiefe in meinem Inneren wachgerufen, etwas aus meiner Kindheit, als ich
aufwuchs im Kénigreich Tonga und vom selben Moana umgeben war.

Moana als dynamische Metapher erhilt seine Kraft aus einer inneren Quelle im
eigenen Selbst und ist eine Sehnsucht danach, mit anderen verbunden zu sein. Sie
entsteht aus einem tiefen Gefiihl fiir die Menschheit und deren Platz inmitten der
Schépfung. Die Sehnsucht nach umfassender Verbundenheit ist grundlegend fiir
das Leben und vergleichbar mit der Notwendigkeit, eine Nabelschnur zu haben.
Die Verbindung des Individuums zur Plazenta oder Nahrungsquelle ist fiir die
Erhaltung des Lebens unerldsslich.

Moana ist eine kraftvolle Metapher fiir die umfassende Verbundenheit allen
Lebens. Die Urahnen der Bewohner Ozeaniens kamen zwischen dem 5. und 4.
Jahrhundert v. Chr. in den Pazifischen Ozean.4 Der Ozean war fiir sie Moana. Die
Identifizierung der fiinf Weltmeere geschah erst in jiingerer Zeit. Moana aber
macht ungefahr drei Viertel der gesamten Oberfliche des Planeten Erde aus. Es
ist die Heimat fiir die allermeisten Arten der Erde. Moana hilt das Gleichgewicht
des Klimas, indem es die Hitze der Sonne kiihlt, um das Leben aller zu bewahren.
Der Wechsel des Klimas und die Gezeiten sind Geschenke des Zusammenwirkens
von Sonne, Mond, Wind, Erde, Atmosphére und Moana.

Moana steht fiir die dynamische Vernetzung und Zusammengehérigkeit der vielen
verschiedenen Ozeane. Der Pazifische Ozean ist das gréfte der fiinf Weltmeere.
Er umschlieRt grofe Nationen, kleine und zerstreute Inselstaaten und Atolle. In
diesem Ozean befindet sich der tiefste Teil von Moana. Die pazifische Region
kann verheerende Wirbelstiirme, Taifune, Tsunamis und Erdbeben erfahren. Es
gibt titige Vulkane sowohl an der Oberfliche als auch in den Tiefen des Pazifi-
schen Ozeans. Zugleich aber kann der Pazifik eine wunderschéne, stille und
friedvolle Welt sein. Er ist die Heimat der Menschen Ozeaniens und vieler
Lebewesen.

Moana ist deshalb eine starke ozeanische Metapher. Was die Wiedererlangung
von Moana als dynamische Metapher betrifft, werde ich von John Hick ermutigt.
Er schreibt: ,[...] unsere Vorstellungen von Gott sind menschliche Konstrukte,
und die Theologen haben die Freiheit, ihre eigenen Definitionen der wesentlichen
Attribute vorzuschlagen, gema® denen Gott Gott ist.“5 Das Leben des einen
Ozeans hingt ab von der Gastlichkeit der anderen. Kein Ozean kann zum anderen
sagen: ,Ich brauche deine Anwesenheit, deine Eigenart und deine Mitwirkung
nicht.“ Alle tragen auf einzigartige Weise zum Leben bei. Jeder Ozean existiert
zusammen mit den anderen. Sara Holden bringt die einzigartige Gabe von Moana,
den vielen Ozeanen, so zum Ausdruck: ,Sie bedecken drei Viertel unseres Plane-
ten, sind die Triebwerke, die unser Wettersystem in Gang halten, ein gebrauchs-
fertiger Lebensmittelladen fiir Milliarden an Land und im Meer und der Zufluchts-
ort fiir {iberwéltigende 80 Prozent des Lebens auf dem Planeten Erde. Unter den
Wellen liegt der hichste Berg der Welt und der grofite Wasserfall. Von den
allergrofiten Geschopfen - den majestitischen Blauwalen, den grofsten Lebewe-



sen der Erde - iiber das Grofde Barriere-Riff bis hin zu den kleinsten Zellen,
Milliarden von Bakterien: Unsere Ozeane wimmeln von Leben.“® Die Moana-
Metapher spricht von Zusammengehorigkeit - der Pazifische, der Atlantische, der
Indische, der Arktische und der Antarktische Ozean empfangen und geben ge-
meinsam fiir das Leben und das Wohlergehen der Schopfung. Dynamisches Leben
strémt aus dem Rhythmus von Moana, wenn jeder Ozean in den nichsten stromt.
Moana bedeutet umfassende Verbundenheit, und seine Sprache ist das Fliefen.
Ohne FlieRen vom einen zum anderen gibt es weder Moananoch Leben.

Il. Theomoana innerhalb des dreieinen Gottes

»In dem Wort Theomoana - ,Gott der Ozean‘ - steht Moana fiir das weltumgreifende,
alles verbindende Wesen Gottes. Der Gebrauch von Moana' verweist auf den Gott der
Jlieflenden Einheit, dessen Sein immer lebensschenkend, dynamisch und allumfassend
ist. Der Gebrauch von Moana‘ erlaubt es, die Macht von Gottes liebender Umarmunyg,
die Christen zu allen Zeiten erlebt haben, zum Ausdruck zu bringen. Der Gebrauch von
,Moana' ist frei von Geschlechtszuschreibungen und inklusiv, und Theo ist ein neuer
Weg, das dramatische Sein und Wesen Gottes auszudriicken, den wir als Schipfergott,
als den Sohn Jesus Christus und als den lebensschenkenden Geist erfahren. “7
Theomoana ist eine ozeanische Art und Weise, dynamischen Rhythmus und
flieRende Beziehungen zu umschreiben. Ebenso gibt es die Wahrnehmung, dass
die Trinitit dynamische flieRende Beziehungen hat. Ich méchte hier fiinf alte
ozeanische Werte vorstellen, die zur Dynamik von Moana gehoren und fiir die
vorliegende theologische Untersuchung sowie fiir das weitere theologische Arbei-
ten dienlich sein diirften. Ich glaube, sie haben eine lebensschenkende Dynamik
und kénnten Triager von Gottes bedingungsloser Liebe sein. Sie konnen verwen-
det werden, um Gott in Christus in der Kraft des Heiligen Geistes zum Ausdruck
zu bringen. :

Die fiinf alten ozeanischen Werte sind: 1. Manaakitanga (Gastfreundschaft), 2.
Moana/Tikanga (Identitit) 3. Kotahitanga (Einheit in Vielfalt), 4. Talanoa (Ge-
schichten teilen/zusammen flieRen) und 5. Taonga (das Teilen der Gaben). Ich
wende mich ihnen zu, um Theomoana weiter zu erldutern.

1. Gastfreundschaft (Manaakitanga)

In ihrem Buch Trinity kommt Anne Hunt auf die bekannte Ikone ,Abrahams
Gastfreundschaft” von Andrei Rubljow zu sprechen.® Die Tkone kann als Darstel-
lung der Trinitdt interpretiert werden. Damit bietet sie ein kraftvolles Bild oder
eine Metapher vom Geheimnis der inneren Verbundenheit des dreieinen Gottes in
Liebe. Das Volk der Maori und die Bewohner Ozeaniens aber wiirden sich eher
auf die Darstellung der Gastfreundschaft (Manaakitanga) auf der Ikone beziehen.
Nach Cleve Barlow ist Manaaki titige, auf die Menschen ausgerichtete Liebe.10
Er lenkt die Aufmerksamkeit aber noch auf ein anderes wichtiges Maori-Wort fiir
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Liebe. Dieses tiefsinnige Wort heifit Aroha. Barlow hilt fest: ,In einem Menschen
ist Aroha die allumfassende Qualitit der Giite, die sich ausdriickt in der Liebe zu
den Menschen, zum Land, zu Vogeln und Landtieren, Fischen und allen Lebewe-
sen. Ein Mensch, der fiir andere Aroha hat, bringt echte Anteilnahme fiir sie zum
Ausdruck, hat bei seinem Tun nur ihr Wohlbefinden im Sinn, ganz gleich, wie
gesund oder wohlhabend sie sind. Es ist ein Akt der Liebe, der dem Leben
Qualitit und Sinn gibt.“1! Nach der alten polynesischen Weltanschauung sind
Manaakitanga und Aroha die beiden Worte fiir Liebe, wobei Manaakitanga eher
die Liebe um uns und jenseits von uns meint: Manifestationen der Gegenwart und
Liebe der Ahnen.

Rubljows Ikone handelt von der Gastfreundschaft und der grofen Liebe des
dreieinen Gottes, von der alle Seiten der Hebrdischen Bibel und des Neuen
Testaments durchwirkt sind. Die Liebe der Trinitdt driickt sich aus im dynami-
schen Engagement Gottes in den Angelegenheiten von Gottes Volk.
Manaakitanga ereignet sich dann, wenn eine tiefe Liebe aus dem Inneren anfwalit,
hervorgerufen von einer Begegnung in einer realen Situation. Es ist ein tiefer
Augenblick. Abraham bot - wie viele Stammesfiihrer - aus seinem guten Herzen
Gastfreundschaft an, und zu seinem Erstaunen wurde sein Manaakitangaverviel-
facht. In Hosea 9 driickt sich Gottes Sein und Engagement als Manaakitanga
dynamisch in der Vergebung aus.

Die Geschichte des dreieinen Gottes, die die Schrift tragt und sie durchflieft, ist
eine Geschichte von Manaakitanga. In der Schrift kann die Begegnung mit dieser
Liebe in einen Ruf miinden (Gen 12; Ex 3; Jes 6; Mk 1). Es ist ein heiliger Ruf und
bezeugt das bestindige Engagement des Schopfers, Erlosers und Lebensspenders
fiir die gesamte Schopfung und fiir jene, die nach dem Bilde Gottes geschaffen
sind, um Gottes Liebe zu reflektieren.

Wir sind von Gott gerufen zu erleben, wie Manaakitangavollends offenbar wird in
Christus. Unsere wahre Identitit liegt in unserer eigenen Begegnung mit dem
dreieinen Gott. Noch bevor wir wissen, wer wir sind, werden wir angenommen,
umarmt. Das tiefe Erlebnis dieser Umarmung und die weitergehende Entdeckung
von Gottes Gegenwart im eigenen Leben ist das unermessliche Geschenk, das
Theomoanaenthiillen kann.

2. Identitdt (Moana/Tikanga)

Im Zusammenhang dieses Beitrags zielt der Begriff Moana auf die Tiefe der
Identitit und ihre Dynamik. Moana formt die Identitdt der Menschen Ozeaniens
und umgreift alle Volker im Pazifischen Ozean. Und weil alle fiinf Ozeane mitein-
ander in Verbindung stehen, kann man auch sagen, dass Moana alle Volker der
Welt umgreift. Tikangaist ein Maori-Wort mit ozeanischem Ethos. Es bezeichnet
eine inklusive Identitit. Tikanga und Moana sind tiefe ozeanische Werte und
Begriffe, die verwendet werden konnen, um die ozeanischen Erfahrungen der
unermesslichen Liebe des dreieinen Gottes - offenbart als Vater, Sohn und
Heiliger Geist - in Worte zu fassen.



3. Einheit in Vielfalt (Kotahitanga)

Ich war 40 Jahre lang als Pfarrer in verschiedenen Lindern titig. Diese Jahre
waren geprdgt von oOkumenischen und interreligiosen Reisen. Zu meinen
okumenischen Erfahrungen gehdrt mein Engagement als Generalsekretir der
Vereinigung theologischer Ausbildungsstatten im Pazifik (Association of Theologi-
cal Schools in the Pacific). Das schloss auch theologische Ausbildung mit ein,
wodurch meine Arbeit in Verbindung kam mit der theologischen Bildungsarbeit
des Okumenischen Rats der Kirchen. Als das fidschianische Heer seinen ersten
Militdrputsch unternahm!2, war ich einer der Kirchenfithrer der Fidschi-Inseln.
Um die Gewalt des Militarismus zu maskieren, gah man vor, es gehe um ethnische
Fragen. Wahrend jener Zeit war ich an interreligiosen Dialogen beteiligt, um in
einer sehr schwierigen Zeit das Leben der Nation voranzubringen. Das Privileg,
Seite an Seite mit Gruppen arbeiten zu koénnen, die unterschiedliche kulturelle
Eigenheiten und Zuginge zum Glauben reprasentierten, gab mir den Anstof, fiir
die Vertiefung der Beziehungen und fiir ihre Einheit zu arbeiten. Diese Einheit
kommt in dem Wort Kofahitanga zum Ausdruck.

In der Sprache der Maori bezeichnet Kotahitanga die Einheit unter den Stimmen.
Cleve Barlow schreibt: ,Die Einheit der Stimme war fiir unsere Vorfahren grund-
legend. Sie lebten in eng miteinander verbundenen Gemeinschaften, arbeiteten
zusammen und bauten zusammen ihre Nahrungsmittel an.“13 Das hatte Konse-
quenzen: ,Das Konzept der Einheit durchzog jeden Aspekt der Stammesfunktio-
nen und -aktivititen. Im Kriegsfall etwa wiirde ein Stamm verschiedene Unter-
Stimme zur Unterstiitzung der eigenen Leute gegen den Angriff herbeirufen. “14
Kotahitangaist ein Maori-Begriff und ein Taonga, ein Geschenk, an die Kirche. Es
ist aber auch ein ozeanischer Begriff. Sowohl die ozeanischen wie die Maori-
Vorstellungen von Einheit konnen uns helfen, unsere Verbundenheit mit dem
Herzen Gottes in Christus besser zu verstehen. Christus ist das menschliche
Gesicht und der Ausdruck Gottes, der sich kraftvoll in unseren Traumen und in
unserem Alltagsleben bemerkbar macht.

Die Trinititslehre offenbart die vereinigende Liebe Gottes. Mein eigener Lebens-
weg hat mich zu der Uberzeugung gefiihrt, dass unser Glaube reicher wird, wenn
wir uns auf einander einlassen und uns gegenseitig bestdrken. Die Liebe Gottes
kann nicht véllig verstanden werden, wenn die Personen der Trinitit isoliert
betrachtet werden. Kotahitanga ist wie Moana. Moana wiirde nicht existieren,
wenn die fiinf Ozeane getrennt fliefen wiirden. Die Stirke der Tikanga-Theologie
liegt in der Betonung des ,gemeinsamen Fliefiens”.

4. Geschichten teilen (Talanoa)

Die Mehrheit der Christen in der heutigen Welt lebt in der siidlichen Hemisphére:
auf dem afrikanischen Kontinent, in Siidamerika, Asien und Ozeanien. Tenden-
ziell fithlen sich die Menschen im Siiden besonders vom Ersten Testament ange-
zogen - wegen seiner kraftvollen Geschichten (Talanoa). Gottes Handeln an der
Schopfung und an der Menschheit wird in Geschichten innerhalb konkreter
Kontexte eingewoben. Die Leute konnen sich gut zu solchen Geschichten in
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Beziehung setzen. Jesus gehorte einer Kultur an, die Geschichten als Parabeln
erzidhlte, und er selbst erzihlte Geschichten mit dem Ziel, dynamische Beziehun-
gen zu dem herzustellen, was er vermitteln wollte.15

Bei Talanoa kann Weisheit darin gesehen werden, dass die Freiheit der Bewe-
gung und die Freiheit der Interaktion erlaubt sind. Moana steht fiir die ungeheure
Ausdehnung und Verbindung der fiinf Ozeane untereinander auf dem Planeten
Erde - fiir einen unermesslichen Raum und ebensolche Offenheit. Talanoa schafft
einen offenen Raum fiir die Menschen und ihre Geschichten. Was der umgebende
Raum zu einer Unterhaltung beitragt, ist von tiefster Bedeutung. Er bietet einen
geheiligten Ort und Raum fiir Interaktion.

Moana hat tiefe und flache Stellen. Moana kann friedlich oder unberechenbar
sein. Talanoa umgreift verschiedene Aspekte der Begegnung von Menschen.
Talanoa gibt potenziell einer Vielzahl von Stimmen Raum, Stimmen emotional und
spirituell unterschiedlichen Ursprungs. Die Betonung liegt dabei auf der Begeg-
nung von Angesicht zu Angesicht, bei der man einander tief und konzentriert
zuhort. Dadurch entsteht Vertrauen, und Missverstindnisse werden vermindert.
Einfithlungsvermdgen wird gefordert. Um Verstandnis fiir einander zu gewinnen,
sind die Integritit eines Standorts und der Respekt fiir tiefe Gefithle wichtig.
Talanoa strebt danach, beim Fallen von Entscheidungen einen Konsens zu errei-
chen. Es ist moglich, dass dabei an einem sicheren und kreativen Ort dynamische
Lebensenergie flieft. Auch Jesus suchte in seinem Dienst nach Begegnungen von
Angesicht zu Angesicht. Er gewihrte Raum und lief Interaktion zu.

Talanoa hat ein offenes Ende, wahrend Moana lebendig und dynamisch ist und
Raum fiir alle schafft, denn alle Ozeane flieRen ineinander, fliefden zusammen, sie
fliefen und flieRen. Talanoa kann es Gottes Gegenwart in unserer Mitte er-
maoglichen, kraftvoll zu uns zu sprechen. Talanoaist eine Art zu leben und einan-
der verstehen zu lernen, nicht ein abgeschlossener Prozess.

5. Das Teilen der Gaben (Taonga)

Die Altesten vieler Maori-Stimme verstehen unter Taonga ein Geschenk oder
Geschenke. Grundlegend fiir die ganze Weltsicht Ozeaniens war, dass Moana das
Geschenk der Ahnen war. Es ist kein Eigentum oder etwas, das man, isoliert von
der Gemeinschaft, individuell besitzen konnte.

Moana wird heilig gehalten, weil es eben keine rein menschliche Konstruktion
oder Erfindung ist. Moana als Taonga bedeutet zugleich, dass Beziehungen ein
Geschenk Gottes sind. Darin enthalten ist die Vorstellung, dass die Liebe, die der
dreieine Gott zum Ausdruck bringt, ein freies Geschenk ist. Es ist ein Taonga, das
in Freiheit gegeben und in Freiheit empfangen wird. Im ozeanischen Rhythmus ist
der Ausdruck von Gottes bedingungsloser Liebe so etwas wie das freie Fliefen
des Lebens von einem Ozean in den anderen. Es ist Fliefben, Fliefsen und Fliefen.
Gottes Wesen und sein Handeln an der Schopfung, einschlieRlich der Mensch-
heit, ist alles in allem ein Taonga, das diejenigen bestirken kann, die auf ihrer
Lebensreise bereit sind, frei zu empfangen und auf andere zuzugehen - zum
Wohlergehen aller.



Nach ozeanischem Verstdndnis schenkt Taonga die Heiterkeit des Wohlseins und
der Vollkommenheit. Im Leben geht es um Beziehungen ohne Zwang. Der vorlie-
gende Beitrag ist ein Versuch, zur Feier der freien und unermesslichen Liebe
unseres dreieinen Gottes hinzufiihren. Indem wir hineingeholt werden in die
Teilhabe an dieser wundervollen Liebe, werden wir gendhrt und erfahren wir
unsere wahre Identitat.

Gendhrt von der Liebe Gottes, werden unsere Augen geoffnet und sehen, dass das
Leben im Grunde ein gottgegebenes Taongaist - nicht nur fiir einige, sondern fiir
alle. Eine Theologie des Tikanga 6ffnet innerhalb eines vertieften Verstindnisses
von Moanaein ozeanisches Fenster in das Herz des dreieinen Gottes.

Theomoana als Taonga 14dt dazu ein, der Energie der vielen, die zusammenkom-
men, zu vertrauen. Zusammen konnen wir iiberrascht werden davon, was wir
einander zu geben haben, um die ungerechten Ideologien, die sich im Klimawan-
del manifestieren, zu verdndern. Theomoana feiert den Klimagipfel von Kopenha-
gen als einen Schritt vorwérts, um dem Klimawandel zu begegnen. Die Fiihrer der
Welt versammeln sich in Talanoa. Die Kirche muss Talanoabekannt machen, und
sie wird eine Transformation erfahren, wenn sie die abgestandenen ekklesiologi-
schen Lagunen verldsst und sich mit aller Macht um die Probleme der Welt
kiimmert. Zusammen haben wir eine Mission, zusammen treiben wir Theologie
und zusammen respektieren wir einander fiir das Taonga, das jeder und jede als
Antwort auf Gottes Liebe einbringt.

lll. Theomoana-Methodologie

Um Theologie zu treiben und um eine brauchbarere Methodologie zu finden, die
einen neuen Weg fiir die vielen Arten des Theologietreibens ebnen kann, habe ich
die Dynamik des Ozeans (Manaakitanga, Moana/Tikanga, Kotahitanga, Talanoa
und Taonga) zum Ausgangspunkt genommen. Aus der tiefen Weisheit der Men-
schen Ozeaniens gewinne ich das alte polynesische Wort Moana, um den ozeani-
schen und wissenschaftlichen Reichtum der Dynamik und der Energien im Kon-
zept des Ozeans zu erkunden. Die Menschen Ozeaniens sind ihrer Identit4t und
ihrer Weltsicht nach Moana-Menschen.

Theomoana ist ein transformativer Weg des Theologietreibens. Er erkennt an,
dass kein einzelner theologischer Weg fiir sich allein stehen kann. Alle Theolo-
gien aller Glaubensrichtungen miissen in bestindigem Talanoa zusammenfinden,
um neue Entdeckungen zu machen, dazuzulernen und einen Konsens fiir ihr
gemeinschaftliches Handeln zu erreichen. Es ist notwendig, die Bedeutung des
kreativen Denkens und des freien Austauschs von Einsichten und Bindungen
anzuerkennen. Im freien Fluss der Ideen konnen neue Lichter der Verbundenheit
heranfddmmern. Theomoana kénnte den verdndernden Nutzen des Miteinander-
teilens und des Austauschs von Quellen und von Leben deutlich machen. Theo-
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Zu den Abbildungen

Abb. 1 illustriert die Lebensdynamik, die die Lebensenergie und den Rhythmus von Moana

hervorbringt.

Abb. 2 skizziert das FlieBen der Theomoana-Methodologie und ihrer Hermeneutik.
Wenn Menschen zu einem Treffen zusammenkommen, ist dies im ozeanischen Verstandnis ein

Ruf von Manaakitanga (Liebe). Die Menschen erfahren diesen Ruf als eine Gemein-
schaft. Wenn z.B. eine Gruppe zum Bibelstudium einer bestimmten Passage, die etwas
zum Klimawandel sagen kann, gerufen wird, dann wird ihre Zusammenkunft in ozea-
nischer Perspektive wahrgenommen als ein heiliger Ruf (Abb. 2, Nr. 1). Es ist das
Wohlbefinden des Ganzen, das sie ruft. Die Menschen werden in eine Gemeinschaft
geboren, und ihr Wesen ist Manaakitanga. Nach einem hermeneutischen Verstandnis
der Schrift ist es die Gnade Gottes, die die nach Gottes Bild geschaffene Menschheit
ruft.

Identitit (Moana/Tikanga) - Wenn Menschen zusammenkommen, um gemeinsam aus der Hl.

Schrift zu lernen, ist es wichtig, dass sie ihre einzigartige gemeinschaftliche Identitat
in Christus feiern. In ozeanischer Sicht sollten wir, bevor wir uns tiber Christus austau-
schen, uns (iber unsere eigene ldentitdt im Klaren sein. Dies wird Pauschalurteile
vermeiden helfen. Das Wissen um die Identitdt und ihre Wertschatzung tragen zu
einem tieferen Eintauchen in die Substanz der Botschaft einer Schriftstelle bei (Abb. 2,
Nr. 2).



Theomoeana-Methodologie
Manaakitanga — Gottes Ruf

*  Moana/Tikanga ~

Identitat/Heimat/Kontext

=  Kotahitanga - Einheit in
Vielfalt

*  Talanoa - Zusammen
flieBen (tiefer als Dialog)

*  Taonga- Schenken
(Strmungen)

Einheit (Kotahitanga) - Jeder Mensch und jeder Kontext ist anders. Unterschiede sind ein Segen,
wenn man sich bewusst macht, dass man einander braucht, um vollsténdig zu sein.
Das Bewusstsein, dass niemand allein fiir sich steht, ist Starke. Zum Bibelstudium
zusammenzukommen ist eine kreative und freudige Sache, wenn unterschiedliche
Zugdnge Raum haben und geschatzt werden. Jeder Kontext ist einzigartig und ver-
dient einen Platz im gesamten Unterfangen. Ebenso kommt eine zum Studium zuge-
teilte Passage der Bibel aus einem anderen Kontext. Wie spricht Gott in einem anderen
Kontext mit unterschiedlicher Bevilkerung? (Abb. 2, Nr. 3)

Gespréch (Talanoa) - Zentral fiir die gesamte Theomoana-Methodologie ist das ,FlieBen" oder
Talanoa: Geschichtenerzahlen. Durch das Erzihlen konnen gemeinsame Transforma-
tionserlebnisse erreicht und gefeiert werden. In diesem Bereich liegt die Betonung auf
der Bedeutung des Vertrauens, das die Mitglieder zueinander und zur Dynamik der
Gruppe haben. Wenn jede erzahlte Geschichte den ihr gebiihrenden Respekt erhilt,
kann die Energie in der Gruppe tiefe Einsichten erzeugen, die zu Leidenschaft, Enga-
‘gement und Handeln motivieren (Abb. 2, Nr. 4).

Geschenk (Taonga) - Das Leben ist keine Ware oder ein Besitztum von Privilegierten. Das Lernen
aus der Schrift ist nicht die Domédne einer Elite und der sogenannten Gebildeten.
Moana spricht von riesigen Ressourcen, die wir teilen kénnen. Gott gibt uns Taonga,
die zum Nutzen aller geteilt werden miissen. Gemeinsam haben wir Teil am Uberfluss
von Taonga, und gemeinsam sind wir aufgerufen, einander zu beschenken und die
Schopfung zu ehren, die uns geschenkt ist. Christen sollten ermutigt werden, ihren
Glauben und ihre Geschichten mit Angehdrigen anderer Glaubensweisen zu teilen.
Zusammen kénnten sie ein Taonga mit Menschen anderer Lebenswege zu teilen
haben, die z.B. auf den Gebieten der Wissenschaft oder Politik engagiert sind (Abb. 2,
Nr. 5).
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moana betont das kontinuierliche Wachsen und die Offenheit fiir neue Mog-
lichkeiten, gerade wie Moana selbst niemals statisch ist oder stillsteht. Das
driickt sich in und durch die Charakteristika einer Theomoana-Hermeneutik und
-Methodologie aus.
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