in neuen Geschichten neu zu erzihlen und wiederherzustellen! Faka-tu’aist auch der Tu'a, der
sich aus der Unterschicht der Gesellschaft erhebt, um den Herrschenden die Stirn zu bieten. Es
ist auch der Tu'a, der sich nicht linger als Objekt behandeln lisst, weil er ein aktives Subjekt
mit eigenen Rechten ist.

14 Alles Lesen ist jedoch begrenzt und begrenzend. Die Grenzen des eigenen Lesens einzuge-
stehen ist kein Zeichen von Schwéche, sondern die Erkenntnis, dass es noch andere Sichtwei-
sen gibt, die sich von der eigenen unterscheiden und ihr sogar widersprechen konnen. Die
Unfihigkeit, seine Grenzen anzuerkennen, macht Gesprache unmaglich und leugnet unweiger-
lich bestehende Unterschiede und Andersheit.

Aus dem Englischen iibersetzt von Gabriele Stein

Jesus als Tui (Konig) und Turaga
(Hauptling)

llaitia S. Tuwere

Obwohl die Hauptlingstitel 7Tui und Turaga fiir Jesus in verschiedemen
Zusammenhingen in Gebrauch sind, seit das Christentum auf die Fidschi-Inseln
gelangte - innerhalb und auflerhalb der Kirchen, in Gebeten, Bibeliibersetzungen,
Ansprachen und Predigten -, wurden sie bislang kaum eingehender theologisch
untersucht. Ich will sie im Folgenden einer theologischen Analyse unterziehen.
Dabei mochte ich das Bild des Gartens (Na Were) als Sprachumgebung dieses
Diskurses verwenden. Garten steht in diesem Zusammenhang fiir Land (Vanua)
und folgt damit einer fidschianischen Erzihlung bzw. einem Schépfungsmythos.
Darauf habe ich in einigen meiner Schriften bereits Bezug genommen.! Were
oder Garten ist ein altes Lebenssymbol in der Fidschi-Tradition, aber auch
allgemein anf den pazifischen Inseln, einer Weltgegend, die jetzt immer hiufiger
Ozeanien genannt wird.2

Bevor ich ins Thema einsteige, sollte ich zundchst die Bedeutung des Hauptlings
und der Hauptlingstitel auf Fidschi erldutern.

-Hauptlingstitel

Tui und Turaga, die Hauptlingstitel, um die es hier gehen soll, haben beide
dieselbe Wortwurzel fu (stehen). Der Titel Tui (Konig) besteht aus den zwei
Wortern tu (stehen) und i (in, an, auf). Deshalb heiftt Tui wortlich ,stehen an®
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(einem gegebenen Ort). Der Titel Tui Wailevu bedeutet beispielsweise ,Stehen in
einem Matanitu-Vanua (Stammesverband) namens Wailevu. Dasselbe gilt fiir den
Titel Turaga. Es hat mit Tui die Wortwurzel fu gemeinsam. Man kénnte sagen,
dass Turaga weniger ein Substantiv ist (mit Bezug auf einen Hauptlingstitel) als
ein Verb; es ist ein Tatigkeitswort und bezeichnet ein ,,Zeigen“ oder ein ,, Voraus-
weisen auf das, was ,,Stehen” symbolisiert. Ein Turaga tut das, was ,Stehen” in
der Fidschi-Gemeinschaft bedeutet. Es ist keine blofie Auszeichnung, sondern
eine Berufung, ein Gerufensein und eine Verpflichtung. Zu stehen bedeutet zu
bestimmen, Bescheid zu geben und den Weg zu weisen, zum Ursprung von
Wachstum, Fruchtbarkeit, Frieden und Stabilitidt im Land zu werden.

Die Titel Tui und Turaga sind gegenseitig austauschbar. Sie kénnen sich auf
dieselbe Person beziehen. Ein Turaga kann auch ein Tui sein - und umgekehrt.
Aber nicht jeder Turaga (Hauptling) kann Tui (Konig) sein. Tuizu werden heifst,
die Kontrolle {iber ein bestimmtes Matanitu-Vanua (Stammesverband) zu haben,
wo es eine Anzahl von Stammesfiirstentiimern geben kann, die jeweils von einem
Turaga regiert und behiitet werden. Ein Kénig oder Tui ist ,der Stehende“ in
seinem oder ihrem Matanitu-Vanua. Wenn ein Tui oder Turaga anwesend ist, ist
es iiblich, dass die Fidschianer in seiner oder ihrer Gegenwart mit iiberkreuzten
Beinen sitzen, wahrend er oder sie allein traditionell das Recht hat zu stehen. Wie
G. K. Roth festgestellt hat, basiert dies ,auf der Tradition, dass der Senior-
Hauptling einer sozialen Einheit der nichste Verwandte des Ahnen war, der/die
die Einheit gegriindet hatte und dessen/deren Geist von allen ihren Mitgliedern
verehrt wurde“3.

Ratu ist eine ehrende Anrede, die dem Eigennamen des Hiuptlings vorangestellt
wird; so sagt man etwa Ratu Jone oder Ratu Penaia. Dieser Ehrentitel wurde
urspriinglich nur fiir das Oberhaupt des fithrenden Stammes im Verband verwen-
det, der zu jener Zeit Matanitu-Vanuavon Verata genannt wurde.¢ Heute ist Ratu
praktisch Teil der Anrede aller Fidschi-Hauptlinge. Das Ra von Ratu ist ein
Aquivalent des Pronomens ,sie“. Ratu heifdt also wortlich ,sie, die stehen“. Der
Plural sieist hier wichtig. Er kann ein Kennzeichen des Respekts sein, wenn etwa
von einem hohen Hauptling, der/die stirbt, gesagt wird: era sa bale (sie sind
gefallen). Der Gebrauch des Plurals kann sich aber auch auf den Haushalt des
Héuptlings als in sich stehende soziale Einheit beziehen. Der herrschende
Héauptling ist kein blofies Individuum, sondern Mitglied eines Vuvale Vakaturaga
(Hauptlings-Haushalt), zu dem auch die Vorfahren gezihlt werden kénnen. Ein
Tui oder Turaga ist kein isoliertes Individuum, sondern eben Hiuptling von
Leuten und Land.

Das Bild des Gartens (Na Were)

Were oder Garten spiegelt die fidschianische Welt wider, ihre Werte und ihr
Wertesystem, ihre Kultur der miindlichen Uberlieferung, ihre Sprache und Epis-
temologie. Von Were wird oft als Were-Kalou gesprochen. Dabei steht Were wie



gesagt fiir Garten, und Kalou ist das fidschianische Wort fiir Gott oder die
Gottheit. Die Wortverbindung Were-Kalou bedeutet wortlich ,Garten-Gott” oder
,Gottesgarten”, Gott-im-Garten oder Garten-in-Gott. Gott ist im Garten, und der
Garten ist in Gott, der immer schon mit Were assoziiert wird. In den 1940er
Jahren sagte ein alter Fidschianer zu Reverend Allan Tippett, einem Missionar
auf Fidschi, der damals schon iiber zwanzig Jahre dort wirkte: , Keimami garava
vata na Kalou kei na iteitei se were. “ (Wir [exklusiv] dienen zusammen sowohl Gott
als auch dem Garten.)5 Beide sind miteinander verbunden, sodass der eine sich
wesensmafdig im anderen befindet.

Diese Welt wird als Vanuaverstanden. Das, wofiir dieser Begriff steht, findet sich
den Grundziigen nach auch in anderen Sprachen und Kulturen Ozeaniens. In
etlichen Sprachen auf den Inseln steht das Wort fiir ,Land“ (Vanua) in Beziehung
mit dem Wort fiir Schofl oder Plazenta - oder ist sogar identisch damit. Die
besten Beispiele sind: Fanua (Samoa), Fonua (Tonga), Fenua (Maohi Nui oder
Tahiti) und Whenua (Neuseeland-Maori). Alle zielen sie auf die Grundlage des
Lebens hier auf der Erde. Von Vanua oder Were abgeschnitten zu sein bedeutet,
von der Quelle des Lebens abgeschnitten zu sein, von der eigenen Mutter
gewissermafien. Vanua und Mutterschaft sind identisch. Und sowohl Vanua als
auch Were konnen sich auf ein Dorf beziehen, auf eine Insel, ein Volk oder ein-
fach auf einen bestimmten Ort. Ozeanien als Ganzes und sogar der ganze Kosmos,
die Welt kénnen Were genannt werden.

Die Erzihlung von der Schopfung im fidschianischen Mythos hebt hervor, dass
der Gott der Ahnen, der Gott von

Wachstum und Fruchtbarkeit, die

llaitia S.
Tuwere

LMitte* und , Lebenskraft* von Were
ist. Nach der fidschianischen Schép-
fungserzahlung hat Ratumaibulu, der
Gott des Wachstums und der Frucht-
barkeit, einen Korper. Das ganze Were
ist sein/ihr Korper. Alle Friichte,
einschlieRlich Yams, Bananen, Dalo,
Mais usw., sind verschiedene Teile ih-
res/seines Kérpers. Und weil sie Teile
des einen Korpers von Ratu sind,
gehoren sie zusammen. Jeder Teil ist
wesenhaft ein Teil des Ganzen. Wenn
ein Teil leidet, ist der ganze Garten
auf die eine oder andere Weise davon
betroffen.

. Dieser Gott des Wachstums und der
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Fruchtbarkeit wird Ratumaibulu genannt, und das heifst ,der/die unter der Erde
Stehende“. Nach der Schépfungserzdhlung ist Ratumaibulu androgym und darum
auch die Verkérperung des Weiblichen wie des Ménnlichen - oder einfach die
Mitte und Lebenskraft der Menschheit. Als Mitte und Lebenskraft hilt sie/er das
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Leben im Garten zusammen und gibt ihm Richtung und Ziel. Der leibliche Stell-
vertreter von Ratumaibulu auf der Erde ist der Tui oder Turaga. Bulu (unter der
Erde) ist der Aufenthaltsort von Ratumaibulu. Sie/er ist ,die/der Stehende in
Bulu“.% Der Tui oder Turaga ist ,der Stehende“ hier auf der Erde und damit
Stellvertreter von Ratumaibulu.

Man sollte aufferdem bedenken, dass in der Sprache und Dialektik von Were
der/die ,Stehende“ zugleich der/die ,Sitzende® ist oder, noch besser, der/die
»sich Neigende*, denn der Kontext ist hier ja der Garten. Man sollte nicht von
dem/der ,Stehenden” erwarten, die ganze Zeit in diesem Garten zu stehen. Er
oder sie sollte sich auch herabneigen, um beim Pflanzen und Unkrautjiten im
Garten mitzutun. Die Haltungen des Stehens und Sich-Neigens sind wesentlich
fiir die Epistemologie von Were. Stehen heifit zu regieren und Weisungen zu
erteilen, das richtige Wort zur rechten Zeit am rechten Ort zu sprechen. Und zu
sitzen oder sich herabzuneigen bedeutet zu dienen. Sowohl Fiihren als auch
Dienen sind wesentliche Komponenten des Amtes von Tui und Turaga, den
leiblichen Stellvertretern des Gottes von Wachstum und Fruchtbarkeit auf Erden.
Wie schon gezeigt, ist der Konig oder Hiuptling das Zentrum. Der Zusammen-
bruch des Zentrums ist der Zusammenbruch allen Lebens im Were. Die Dinge
fallen auseinander und verlieren ihren Zusammenhang. Ein solcher Zusammen-
bruch geschah in der Schéopfungserzihlung des Were. Dieser Fall wird in der
Erzéhlung auf eindringliche und dramatische Weise beschrieben: , 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 tiko. Sa na vukici na vanua me sega ni
yaga.” (In der Zukunft wird sich die Menschheit zerstreuen. Konig und Hauptling
werden davonlaufen. Die Menschen werden unterschiedliche Sprachen sprechen.
Nur die, die noch dieselbe Sprache sprechen, werden einig bleiben. Das Land wird
zu Brachland werden.) Einige Beobachter glauben, dass genau dies in der beun-
ruhigenden politischen Situation im heutigen Fidschi allmihlich passiert und
dass etwas getan werden muss, um diese Abwartsspirale anzuhalten.

Die Einsetzung eines Tui’

Die Einsetzungsfeierlichkeiten fiir einen Tui oder Turaga sind eine farbenfrohe
Angelegenheit, die iiber die Jahre erstaunlich konstant geblieben ist. Wie bereits
gesagt, vertritt im alten Fidschi der Tui oder Turaga die Gottheit oder Gott. Bei
der Einsetzung wird der neue Hauptling mit Mana (Macht) ausgestattet. Die
Theorie hinter der Zeremonie ist die des Todes und der Wiedergeburt des
Héuptlings. Im Einsetzungsritual gibt es einen Akt der Neuschopfung des
Hauptlings und damit auch des Landes (Vanua). Die Einsetzung findet statt mit
dem Ziel, dem Land und den Leuten ein Leben in Fiille und Wohlstand zu
ermoglichen. Zu den Segensspriichen und Gebeten des einsetzenden Stammes
gehort bei der Einsetzung iiblicherweise der Ruf: , Dem neuen Héuptling mége ein
langes Leben gewéhrt werden, das bebaute Land moge fruchtbar sein, und das
Meer mége seine Gaben reichlich schenken; kalougata (gesegnet, gedeihend) sei
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das Land.” Damit dies wirksam wird, muss das Sterben des Hauptlings sichtbar
sein. Symbolisiert wird es durch das rituelle Bad, dem sich der neue Hauptling
nach vier Nichten unterzieht, gefolgt von der Darbringung eines Menschenop-
fers.8

An diesem Punkt der Einsetzung wird der Gott, der die Neugeburt bewirkt, zum
Hauptling gebracht vermittels eines Masi (enger einheimischer Stoff, gewonnen
aus der Rinde eines Maulbeerbaums). Das Masi gilt als getrdnkt von Macht
(Mana), welche dem Hauptling verliehen wird, wenn es vom Reprdsentanten des
einsetzenden Stammes um dessen rechten Oberarm geschniirt wird. Auf diesem
Wege kommt der Gott durch den vorsitzenden Priester herein, der wiederum das
Mana dem neu eingesetzten Hauptling iibergibt.

Wichtig ist bei dieser Zeremonie auch der rituelle Trunk Yagona. Der Gott erfiillt
dadurch den neuen Hiuptling. Die Hauptlingseinsetzung wird oft als Ereignis des
Trinkens (Gunu) bezeichnet, mit Bezug auf Yagona. Vor der Einsetzung wird vom
Hauptling gesagt, er/sie habe noch zu trinken (sa bera ni gunu). Das Yagona wird
dabei als Wasser des Landes (Wai ni Vanua) bezeichnet. Indem der Hauptling es
trinkt, verleibt er/sie sich symbolisch das ganze Land oder Vanua ein. Nach
diesem Trinkakt ist er nicht mehr er selbst. Er wird zum Zui ni Vanua (Konig des
Landes). Das alte Selbst des Hauptlings stirbt, und der Gott nimmt dessen Platz
ein als das neue, neugeborene Selbst, gestillt, um zu leben, und gebadet, gereinigt
von den Unreinheiten des Mutterleibs. Nur wenn ein Hauptling das Yagona der
Einsetzung getrunken hat (,gunuva na yagona ni veibuli“), erhilt er die volle
Anerkennung seines Titels Tui ni Vanua. Ohne diesen Akt wiirde er lediglich als
irgendein Hauptling betrachtet werden - ohne Land und Volk. Eine fidschianische
Redensart spricht hier von einem Turaga vakasenitoa - einem Hauptling mit dem
Charakter einer Hibiskusbliite. Wie die Hibiskusbliite mag er zwar schon sein,
hat aber keinen Duft. Er mag eingesetzt worden sein, hat aber nicht die Qua-
lititen eines echten Hauptlings. Er beansprucht den Hiuptlingstitel, hat aber
keine Gefolgsleute.

Jesus als Tui und Turaga

Nach dieser Beschreibung einiger Grundziige der Position des Hauptlings im
Hiuptlingssystem werde ich nun der Frage nachgehen, wie Jesus im fidschiani-
schen Kontext verstanden werden konnte. Jesu Frage an seine Jiinger in Cdsarea
Philippi, , Fiir wen haltet ihr mich?* (Mk 8,29), ist eine Schliisselfrage in dieser
Untersuchung. Man kénnte auch fragen: , Fiir wen haltet ihr Fidschianer mich?“
Als Antwort auf diese Frage werde ich jetzt die folgenden Aussagen diskutieren.
Jesus ist Tuiund Turaga, weil er jede der folgenden Kategorien erfiillt.

Quelle und Spender von Mana

Mana hat zu tun mit Macht oder Einfluss. In gewisser Weise bezeichnet es eine
iibernatiirliche Kraft, aber es zeigt sich in der physischen Stirke oder in der
herausragenden Leistung einer Person. Man kann sagen, dass Mana sowohl ein

laitia S.
Tuwere



Thema:
QOzeanien und
die indigenen

Theologien

Verb als auch ein Substantiv oder Adjektiv ist. Es ist eine kreative Kraft, die von
Kalou oder der Gottheit ausgeht. Auch wenn es mit positiven wie negativen
Elementen verbunden wird, liegt sein zentraler Focus doch auf der Forderung des
Lebens, nicht des Todes.

In Jesus und dem, was er tut, sehen wir eine radikale Neu-Beschreibung der
Bedeutung von Macht oder Mana. Nirgendwo sehen wir dies klarer als am Kreuz
von Golgota. Das Kreuz Christi steht fiir das dufderste Scheitern. Es stellt die
Schwiche Gottes blofs. Wie niemals sonst in der Menschheitsgeschichte macht es
die paradoxe Kombination von der Torheit des Scheiterns und dem Mana Gottes
fiir alle sichtbar. Es ist eine Torheit und ein Scheitern, das Gott selbst gewdhlt
hat. Darum ist Gott zugleich Subjekt und Objekt dieser Torheit und dieses
Scheiterns. Dieses , Torichte und Schwache® ist ein ,weiseres und stirkeres
Mana* (vgl. 1 Kor 1,25). Jesus ist die leibhafte Prasenz des dreieinen Gottes und
deshalb das einzige Mittel gegen bose Machte und Geister, die dem Leben trotzen
und es zerstéren.

Mana (Macht) und Tabu (das Heilige) haben in der Welt der Fidschianer zusam-
men an einer Sphire der Heiligkeit Anteil. Und diese Heiligkeit wird oft dem
Turaga zugeschrieben. Ein Tui oder Turagaist in dem, was er ist und wo er lebt,
ein Tabu.® Diese Vorstellung des Heiligen, die mit dem Hauptling und seinem
Bereich verbunden ist, kann grofie Kraft entfalten. Sie kann starken politischen
Einfluss bekommen, wenn sie von Autoritdten zu ihrem eigenen Vorteil genutzt
wird. Wo dies geschieht, wird aber die Vorstellung von Mana und Tabu missdeu-
tet und der Hauptlingsrang missbraucht. Das ist immer wieder geschehen und
geschieht auch heute in manchen Teilen Fidschis.

Eine andere bedeutsame Funktion des Kreuzes Christi liegt darin, dass sie die
wahre Natur aller Médchte offenlegt. Es hat den Anschein, als hitten sich alle
Michte - die gesellschaftlichen, politischen, kulturellen, wirtschaftlichen und
religidsen - versammelt, um Jesus zu toten. Bis zum Auftreten Jesu auf Erden
wurden diese Mdchte in ihrer Auflehnung nicht voll erkannt. Aber als Gott in
Jesus von Nazaret Mensch wurde und die Machte sich daran machten, ihn zu
toten, wurde ihre wahre Feindschaft gegen Gott offenbar. Sie wurde zu einem
offentlichen Schauspiel. Thre Desmaskierung aber war bereits ihre Niederlage.
Der Tod Jesu von Nazaret stellte diese Madchte dem Publikum vor Augen. Diese
Méchte sind damit nicht vernichtet, aber doch gebrochen. Gebrochen ist der
Trend zur Auflehnung, aufgebrochen ist die neue Méglichkeit zur Beziehung. Die
Gebrochenheit dieser Machte bringt sie an ihren eigentlichen Ort zuriick, der
ihnen in Gottes Schépfungsordnung zukommt.

Wir brauchen Fiihrungsgestalten mit Mana oder Macht - in unserer Gemein-
schaft Tui und Turaga -, die uns auf verschiedenen Ebenen fithren. Ohne Fiih-
rerschaft und Macht kann eine Gesellschaft nicht funktionieren. Das Kreuz
Christi aber definiert diese Fithrungsméchte neu, auf dass sie zu Dienern Christi
werden und sich nicht Formen absoluter Autoritit anmafien, nach der sie von
Anfang an nie hitten greifen diirfen.



Stellvertreter Gottes auf Erden

Wie Tui und Turaga, die die Stellvertreter von Rafumaibulu auf Erden sind, ist
Jesus Gottes Stellvertreter auf Erden par excellence. Darin sind ihm die
Hiuptlinge und Kénige auf Fidschi oder anderswo in Ozeanien nicht gleichge-
stellt, und seien sie noch so iiberhduft mit Ehre, Ruhm, Wohlstand und Segen im
Ubermafh. Jesus steht als Fiihrer von ihnen allen, und sie kénnen ihm nur
nachfolgen. Denn Jesus représentiert Gott den Schopfer, den Geber und Bewah-
rer des Lebens auf der Erde. Durch Jesus von Nazaret ist das ganze Were oder der
ganze Kosmos bejaht und neu geschaffen, neu ausgerichtet, mit neuem Ziel und
neuer Hoffoung ausgestattet. Das alles erreichte Jesus dadurch, dass er ein
Mensch wurde wie wir.

Christus ist ganz Mensch - so wie Gott uns auch gewollt hat. Als ,Erstgeborener
von vielen Briidern“ (Rom 8,29) vertritt er uns vor Gott. Er vertritt die Mensch-
heit vor Gott mit allem, worin wir in unserer Schwiche und Niederlage fest-
stecken. Er erinnert uns an das, was wir eigentlich sein sollten. In Jesus kénnen
wir sehen, was es bedeutet, ein menschliches Leben zu fiihren. Sein Menschsein
ist authentisch, entschieden und uniiberbietbar. Die Tatsache, dass er fiir uns
,vor Gott“ einsteht, macht seinen Anspruch an uns endgiiltiz und absolut. Alle
Manner und Frauen, Hauptlinge und , GewShnliche® sowie das gesamte Were, der
gesamte Garten Gottes, haben ein Recht auf Leben und ein Recht zu leben. Dieses
Recht verlangt von uns, dass wir Verantwortung tragen fiir das Leben auf unserer
Mutter Erde. Dass wir Bedingungen dafiir schaffen, dass alle Menschen den Weg
Christi beschreiten kénnen, was vielen heute verwehrt wird.

Indem er Gottes Stellvertreter auf Erden wurde, hat Jesus sich eingesetzt fiir das
Werk der Verséhnung. Das wird am Kreuz in aller Klarheit gezeigt. Das Kreuz ist
nicht blof ein dufberes Zeichen fiir das Zusammenbringen von Gott, Welt und
Menschheit; die Verséhnung kann vielmehr in Gott gefunden werden. Er ist der
Gott, der versohnt. Jesus ist nicht nur unser Stellvertreter; sein Leiden ist die
vollige Identifikation mit der Menschheit und der iibrigen Schépfung. Das ist zu
verstehen als aufopfernde Liebe, nicht nur als barmherziges Geschenk. Gott
selbst gab seinen einzigen Sohn dahin.

Quelle und Erhalter von Wachsen und Gedeihen

Wie bereits im Zusammenhang mit dem Schépfungsmythos erwdhnt, bedeutet
Kalou Gott oder Gottheit. Die zweite Silbe lou bezieht sich auf den Zustand des
Yams-Gartens, wenn er im Frithling, besonders von September bis Oktober, ganz
mit einen Geflecht von griinen Yams-Blittern bedeckt ist. Diese Zeit des Jahres
wird Vula Itubutubu, Monat des Wachstums, genannt. Kalou (Gott) bedeutet
deshalb ,lebendige Wirklichkeit* oder ,Lebensspender”. Lou steht dabei fiir die
Fiille des Lebens im Were. Diese Fiille des Lebens kommt zustande durch die
Aufrechterhaltung rechter Beziehungen im gesamten Garten. Gemeint sind rech-
te Beziehungen zwischen der Menschheit und Rafu, dem Gott des Wachstums,
zwischen Mann und Frau und zwischen den Menschen und allen anderen ge-
schaffenen Lebewesen im Garten, je nach ihrer Art. Der Garten (Were), mit dem
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wir uns hier befassen, hat nicht nur mit dem zu tun, was wir auf dem Land
wachsen sehen, sondern ebenso mit dem Meer oder Ozean. Sowohl vom Land als
auch vom Meer wird auf Fidschianisch als vanua ni teitei kei na vanua ni goligoli
gesprochen.

Der ganze Garten von Ratu, der Quelle und dem Erhalter von Wachsen und
Gedeihen, verlangt unsere Pflege und unsere verantwortungsvolle Verwaltung.
Dieser Ruf zum Einsatz und zur Verantwortung ergeht an uns auch vom Leben
und Werk Jesu, des Gesalbten Gottes, des obersten Gartners. Auf Fidschianisch:
.Ni davo donu na sala vakavanua, ka vakamuri vinaka, ena sautu na vanua“ (Wenn
die Pfade des Landes gerade sind und man ihnen folgt, dann fiillt sich Vanua oder
Were mit Lou, mit Frieden und Gerechtigkeit.) Dieses Lou des Gartens, das das
Endergebnis verantwortlichen Lebens und Pflegens ist, findet seine Bestitigung
im christlichen Verstdndnis von Frieden, wie Philip Potter, der frithere General-
sekretidr des Weltkirchenrats, meint. Fiir ihn bezieht sich Frieden auf ,Gesamt-
heit, Totalitit, Ganzheit. Es ist die ungestorte Freiheit von Leben und Bewegung,
das ungebremste Wachsen und die Entfaltung des Selbst. Friede waltet unter
denen, die vereint sind im gemeinsamen Handeln fiir das Wohl aller.“10

«Der Stehende" par excellence

Als Herr und Konig fithrte er das Leben eines Knechts. Er wurde zur lebenden
Verkorperung des Skandals, der ganz und gar zur zentralen Botschaft des Evan-
gelinms gehort. Jesu Fremdheit und Besonderheit zeigt sich in dem, was er tat,
nicht in dem, was er nicht tat. Das ist der zentrale Skandal des Evangeliums.
Dieser Skandal, so schreibt Norman Young, ,besteht nicht darin, dass es keine
Hinweise enthilt, die uns helfen konnten, an Jesus als den Christus zu glauben,
sondern darin, dass es Hinweise enthdlt, die uns zum Unglauben fithren
kénnten“ll. Durch Jesus suchte der trinitarische Gott die Menschheit auf. Er
betrat diese Erde. Er starb den Tod am Kreuz. Jesus, der Gesalbte Gottes, ist , der
Stehende®, mit Mana, Tabuund Autoritat. ,Mir ist alle Macht gegeben im Himmel
und auf der Erde.” (Mt 28,18)

Mehr noch als Tuiund Turaga znsammengenommen ist Jesus , Herr“, In der Bibel
ist das ein Titel der Wiirde und Ehre, um die Macht und Autoritit des so
Angesprochenen anzuerkennen. Im Gebrauch des Alten Testaments verbinden
sich darin Adonai und E! Shaddai. Das wird im Griechischen als kyrios wieder-
gegeben. Wie Michael Horton gezeigt hat, war nach Ostern einer der wichtigsten
Texte des Alten Testaments der Psalm 110,1.12 Darin wird das Wort ,Herr"
sowohl fiir Gott als auch fiir den messianischen Konig verwendet (Apg 2,34). Es
ist hier weniger ein Titel oder Status als vielmehr ein Name, den diejenigen, die
ihn verehren, nicht missbrauchen sollen (Ex 20,7). ,Herr" bezeichnet an Jesus
nicht seine Existenz in den Tiefen des géttlichen Seins, sondern seine Selbstof-
fenbarung in seinen Beziehungen. Durch diesen Namen sind wir gerettet, und
allein in diesem Namen wird jede Aktivitit eines Matanitu-Vanua wirksam. Denn
erist, der Stehende” Gottes, der Weg, die Wahrheit und das Leben (Joh 14,6).
Die Auferstehung Christi ist das zentrale Ereignis des Evangelinms. Ohne sie



wiren die Worte des Heiligen Paulus nur der Abschiedsgruf’ einer toten Chris-
tenheit: ,,dann ist euer Glaube nutzlos und ihr seid immer noch in euren Siinden*
(1 Kor 15,17). Ohne die Auferstehung wére Jesus nur ein weiteres ungliickseliges
Opfer des hemmungslosen menschlichen Terrors, ein stehendes Zeugnis dafiir,
dass der Mensch immer das Beste, was er kennt, zerstort. Mit dem Ereignis der
Auferstehung jedoch wird aus der finalen Tragddie ein Sieg. Gott hat {iber das
Bose triumphiert. Das Schlimmste ist dem Besten gewichen. Gott hat das letzte
Wort, und es ist gut. Der auferstandene Christus ist nicht einfach der, wie man auf
Fidschianisch sagt, der wieder aufgestanden ist: ,sa tucake tfale”; er ist nicht
lediglich ein gutes Vorbild, dem man nacheifern sollte, oder ein weiser Lehrer,
dem man aufmerksam zuhdren sollte. Er ist Gottes Selbstoffenbarung. Und damit
ist unsere Nachfolge zugleich unsere Partizipation an der Wirklichkeit Gottes,
nicht blof} ein dufkerliches Ziel.

Die Auferstehung ist die Ankiindigung, die Erkldarung, dass das Licht, nicht die
Dunkelheit, zuletzt triumphieren wird, dass das Leben, nicht der Tod, das letzte
Wort haben wird, dass Liebe und Wahrheit, nicht Hass und Betrug, am Ende diese
Welt regieren werden. Der Auferstehungsglaube schenkt uns ein neues Leben.
Nicht lediglich ein endlos weitergehendes Leben, sondern ein Leben, das er-
klartermafien neu ist - eine neue Schopfung, eine Neugeburt, eine neue Mensch-
heit, eine neue Gesellschaft, eine neue Welt.
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