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1 Einleitung

Durch meine Arbeit bei der 6sterreichischen Agentur fur Bildung und Internationalisierung
hatte ich die Mdglichkeit, Sonnia Nzilani Musyoka aus Kenia kennenzulernen. Sie
absolvierte ein Doktoratsstudium an der Universitat fur Bodenkultur und nahm nach ihrem
Abschluss 2020 ihre Lehrtatigkeit an der South Eastern Kenya University wieder auf.
Bereits wahrend ihres Studiums grundete sie mit dem Kibwezi Center for Sustainability
eine non-governmental organization (NGO), die sich fiur Umweltschutz und
Geschlechtergerechtigkeit in Kenia einsetzt. Zu den regelmafligen Aktionen ihrer NGO
gehdrt das Pflanzen von Baumen, um das Bewusstsein gegen die Zerstorung naturlicher
Ressourcen zu starken. Im Herbst 2023 wurde sie zum County Minister of Lands, Urban
Planning and Development, Environment and Climate Change im Makueni County in

Kenia ernannt.

Im Jahr 2024 scheint die Karriere dieser jungen Frau nichts Besonderes zu sein, nur, wenn
wir einen Blick in die Geschichte werfen, wird klar, dass diese Bildungsmdéglichkeiten und
derartige politische Funktionen kenianischen Frauen erst seit wenigen Jahrzehnten
offenstehen. Hochschulbildung fiir Frauen wurde in Kenia erst ab Ende der 1950er Jahren
moglich, davor gab es keine Sekundarschulen, die Madchen fir eine universitare
Ausbildung vorbereiten konnten. Wangari Maathai war 1971 die erste Frau in Ostafrika
mit einem Doktorinnentitel. Sie war auch eine der ersten Frauen, die an einer kenianischen
Universitat wissenschaftlich tatig war. Die erste Abgeordnete im kenianischen Parlament

war Grace Onyango im Jahr 1969 (Parliament of Kenya 0.J.).

Diese Entwicklungen waren immer von gesellschaftlichen Auseinandersetzungen
begleitet, sie wurden durch das Engagement und Beharrlichkeit von Frauen
vorangetrieben. Sonnia Nzilani Musyoka steht damit in einer Reihe von Frauen, die
selbstbewusst und aktiv an der Gesellschaft teilhaben und sie verandern wollen. Vor dem
Hintergrund des historischen Kontextes mdchte ich in meiner Masterarbeit die
Bemihungen von Frauen um Bildung, aber auch politische Partizipation konkret am
Beispiel der Lebenswege dreier Frauen sichtbar machen. Der Blick in die Vergangenheit
und auf aktuelle Entwicklungen zeigt, dass Bildungsmadglichkeiten und berufliche und/oder
politische Aktivitdten keine Selbstverstandlichkeit sind, sondern hart von Frauen erkampft

wurden und auch weiterhin verteidigt werden mussen.



1.1 Abriss — Historische Frauenforschung und Geschlechtergeschichte

Die Urspringe der historischen Frauenforschung gehen auf die Neue Frauenbewegung
zurick, die Ende der 1960er Jahre in den USA ihren Anfang nahm und durch
gesellschaftskritische und feministische Ansétze gekennzeichnet war. Neben den
politischen Forderungen nach Gleichberechtigung begann auch eine Auseinandersetzung
mit den grundlegenden Prémissen der Wissenschaft und insbesondere der
Geschichtswissenschaft. Denn der Ausschluss von Frauen fand nicht nur auf politischer
Ebene statt, sondern war auch in den Wissenschaften bemerkbar. In einer aus einem
mannlichen Blickwinkel betrachteten Geschichte schienen Frauen in der historischen
Entwicklung der Menschheit kaum eine Rolle gespielt zu haben bzw. wurden ihre
Leistungen auch im Vergleich zu denen von Mannern abgewertet. Erste Bemihungen,
dem entgegenzuwirken, bestanden in der Suche nach herausragenden und
bemerkenswerten Frauen in der Vergangenheit, umschriecben mit dem Begriff der
compensation history. Da es mit diesem Ansatz nicht gelang, die Mehrheit der Frauen
sichtbar zu machen bzw. auch ein mannlicher Bezugsrahmen zur Anwendung kam, wurde
aus einer sozialgeschichtlichen Perspektive der Beitrag der Frauen zur Geschichte in den
Mittelpunkt geriickt. Dafir wurde der Begriff der contribution history gepragt (Conrad 2003,
232-233, 241-243).

Die US-Amerikanerin Gerda Lerner!, eine der Pionierinnen der historischen
Frauenforschung, spricht in ihrem Buch Frauen finden ihre Vergangenheit. Grundlagen
der Frauengeschichte (1995, im englischen Original 1976 erschienen) von acht grof3en
Herausforderungen fir die konventionelle Geschichtsschreibung. Eine davon ist, neue
Methoden und Quellen zu finden. Sie verweist dabei auf oral history, das Verwenden von
Tageblchern, (Auto-)Biographien oder Briefen. Aullerdem spricht sie von der
Notwendigkeit, ménnlich gepragte Werte und Kategorien neu zu definieren. Lerner fordert
durch die Einbeziehung beider Geschlechter in die Forschung einen grundséatzlichen

Paradigmenwechsel in der Geschichtswissenschaft (Lerner 1995).

In den 1980er Jahren erweitert sich die historische Frauenforschung hin zur
Geschlechtergeschichte. Im Fokus standen nun Beziehungsverhaltnisse zwischen
Mannern und Frauen und die Frage, wie sich die Geschlechterverhaltnisse in

verschiedenen Kulturen historisch entwickelt haben bzw. wie sie sozial konstruiert wurden:

1 Weitere bahnbrechende Werke von Gerda Lerner sind The Creation of Patriarchy (1986) und The
Creation of Feminist Consciousness: From the Middle Ages to 1870 (1993).



.Frauengeschichte untersucht hierbei vor allem, unter welchen Bedingungen sich
Handlungsmoglichkeiten, Normen und soziale Praxen fir Frauen anderten.
Umfassender als die Frauengeschichte will die Geschlechtergeschichte die vielfaltigen
Beziehungsgeflechte und sozialen Konstruktionen von Gesellschaften erforschen, die
im Zeichen geschlechtsspezifischer Zuordnungen ihre Gultigkeit erlangen.” (Heinsohn
und Kemper 2012, S. 4)

1.2 Afrikanische Geschichtsschreibung und Frauen

In der afrikanischen Geschichtsschreibung sind Frauen oft unsichtbar, unterreprésentiert
oder werden in einer untergeordneten Rolle als Opfer mannlicher Unterdriickung
dargestellt. Viele der europdischen und afrikanischen Historiker des 20. Jahrhunderts
waren Manner, die mit bestimmten Erwartungen an Themen herangingen. Dabei wurde
der Fokus oft auf mannliche Akteure gelegt und die Analyse war von mannlich dominierten
Wertvorstellungen beeinflusst. (Falola und Aderinto 2010, S. 82—-83). Agbaje (2021, S.
1278-1279) hebt hervor, dass Frauen in der Kolonialgeschichte oft ausgeblendet wurden.
Mannliche Erfahrungen standen im Vordergrund. Frauen waren haufig von
Entscheidungsprozessen und Institutionen ausgeschlossen. Zudem finden sich in
Primérquellen aus der Kolonialzeit nur wenige Verweise auf Frauen, da sie fur die
Kolonialbeamten kaum eine Rolle spielten und daher auch nicht speziell adressiert oder
gar thematisiert wurden (Kilonzo und Akallah 2021).

Frauenforschung wurde ab den 1970er Jahren und Gender als analytische
Forschungskategorie ab den 1980er Jahren relevant. Dies ist vor allem auf die
Bemuhungen von feministischen Historikerinnen zurtckzufihren und bedeutete das
Aufbrechen des vorherrschenden Geschichtsparadigmas. Wie generell in der
Frauenforschung war es auch fur den afrikanischen Kontext nétig neue Methoden und
Quellen wie Oral History, Tagebilcher oder (Auto-)Biographien zu finden, um blinde
Flecken in der Geschichtsschreibung aufzudecken und das Leben und Wirken von Frauen

sowie ihre Erfahrungen in den Mittelpunkt zu riicken.

Iris Berger bietet in inrem Aufsatz African Women's History (2003) einen Uberblick tber
die Entwicklung der Forschung zur afrikanischen Frauengeschichte. Ausgehend von der
1970 veroffentlichten und einflussreichen Studie Woman’s Role in Economic Development
von Ester Boserup haben sich Forscher und Forscherinnen mit zwei zentralen Themen
auseinandergesetzt: Zum einen deckten sie auf, dass der Kolonialismus zu einem
Statusverlust der Frauen gefiihrt hatte, und zum anderen, dass Frauen in der

vorkolonialen Zeit vielerorts in Afrika zentrale o©konomische Funktionen in der



Landwirtschaft innehatten (Berger 2003, S. 2). Analog zur Entwicklung der
Frauenforschung in den USA oder Europa begannen Historikerinnen verstarkt nach
grol3en Frauen und Heldinnen in der Geschichte zu suchen, siehe beispielsweise Nwando
Achebe’s Buch Female Monarchs and Merchant Queens in Africa (2020). Der
Sichtbarmachung herausragender weiblicher Personlichkeiten folgte, beeinflusst vom
Marxismus und der Theorie der Unterentwicklung, die Auseinandersetzung mit
marginalisierten Frauen in der Geschichte wie Prostituierten und Sklavinnen, siehe Luise
White’s Studie The Comforts of Home: Prostitution in Colonial Nairobi (1992). Die
Aufmerksamkeit richtete sich nicht mehr nur auf die durch den Kolonialismus verursachten
Ungleichheiten, sondern auch auf indigene patriarchale Strukturen. Federfiihrend waren
und sind in der afrikanischen Frauenforschung besonders Historikerinnen aus Nigeria
(Nwando Achebe, Ifi Amadiume, Bolanle Awe, Olufunke Adeboye, Olajumoke Yacob-
Haliso) bzw. Historikerinnen, die sich u.a. mit der nigerianischen Geschichte beschaftigt
haben (Barbara Callaway, LaRay Denzer, Nina Mba, Cheryl Johnson-Odim).

Die Genderforschung und die Frage, wie Geschlechterverhéltnisse gesellschaftliche
Realitédten beeinflussen, wurde zunehmend ab den 1990er Jahren relevant und auch
international sichtbarer. Themen wie Globalisierung, Migration und Transnationalismus
und ihre Verknupfung gewinnen ab dem 21. Jahrhundert an Bedeutung (Berger 2003,
Schmidt 1997).

Ein besonders umfassendes rezentes Werk ist The Palgrave Handbook of African
Women's Studies (2021), herausgegeben von Olajumoke Yacob-Haliso und Toyin Falola.
Zu seinen Anliegen zahlen, falsche und irrefihrende Mythen Uber die Rolle und den Status
afrikanischer Frauen zu entlarven, bisher wenig bekannte Geschichten ans Licht zu
bringen, sie mit Einsichten aus verschiedenen Disziplinen zu verknipfen und letztlich
Geschichte neu zu schreiben. Yacob-Haliso und Falola zufolge werden afrikanische
Frauen haufig als unterworfene, homogene und unveranderliche Gruppe dargestellt, die
fest in der Kultur und in der Tradition verwurzelt ist. Dieses Bild der unterdriickten Frau
wollen sie mit ihrem Handbuch durchbrechen: ,Women in divergent African contexts
confront their realities in divergent and unigue ways based on their identities, opportunities,
constraints, resources, and knowledge. African women and their lives and trajectories are

as multicolored as an artist’s palette.” (Yacob-Haliso und Falola 2021, S. 8)

Das Kapitel Women in Colonial East Africa von Kilonzo und Akallah (2021) bietet einen
guten Uberblick (iber die vielfaltige Literatur zu den Auswirkungen des Kolonialismus auf
die Geschlechterverhéltnisse in Ostafrika. Der Artikel stellt ausgewéhlte Aspekte vor, die

durch den Kolonialismus und die damit verbundenen Machtdynamiken beeinflusst wurden



und von denen Frauen besonders betroffen waren. Dazu gehdéren Land, Arbeit,
Landwirtschaft, Handel und Bildung, Politik, Nationalismus und Befreiungskampf. Obwohl
viele ostafrikanische Gemeinschaften in der vorkolonialen Zeit mannlich dominiert waren,
hatten Frauen eine Stimme und ihre wurden Rechte respektiert. Der Kolonialismus und
die européaische Sicht der Geschlechterverhéltnisse beeinflussten den Status quo der
Gesellschaften zum Nachteil der Frauen. Das Ende der Kolonialzeit &nderte nichts an den
Geschlechterverhaltnissen, die der Kolonialismus in den wirtschaftlichen, politischen und
sozialen Beziehungen verankert hatte: ,Women found themselves disadvantaged. For this
reason, they continue to struggle for liberation and expanded rights.” (Kilonzo und Akallah
2021, S. 1333) Die Kolonialherrschaft fuhrte zur Auflosung des sozialen Zusammenhalts
innerhalb der lokalen Gesellschaften, Traditionen wurden verdndert und européische
Wertvorstellungen tbernommen (Kilonzo und Akallah 2021, S. 1136). Zudem wurden
soziobkonomische Strukturen zerstort, und neue Geschlechterrollen fuhrten dazu, dass
Manner allein Gber den Familienbesitz verfigen konnten (Kilonzo und Akallah 2021, S.
1140). Eine weitere entscheidende Verédnderung war die Einfihrung der westlichen
Bildung durch christliche Missionare, die sich in erster Linie an Manner richtete, die
landwirtschaftliche und handwerkliche Fahigkeiten erlernen sollten. Die Rolle der Frau in
der Gesellschaft wurde als zweitrangig angesehen, Frauen hatten nur begrenzten Zugang
zu diesen Bildungsstatten. Koloniale Missionsbildung zielte darauf, hausliche Fertigkeiten
zu lehren und Afrikanerinnen nach européaischen Vorstellungen zu guten Hausfrauen zu
erziehen (Kilonzo und Akallah 2021, S. 1144).

Wie sich diese vielfaltigen Veréanderungen verursacht durch den Kolonialismus konkret auf
das Leben von Frauen im Positiven wie im Negativem auswirkten, wie sie diese
Veranderungen erlebten und wie sie darauf reagierten bzw. sie flr sich nutzten, soll im

Folgenden dargestellt werden.
1.3 Auswahl der zu untersuchenden Biographien

In ihrem Artikel The Intersection of the Self and History in Kenyan Autobiographies (2014)
gibt Muchiri einen Uberblick liber Autobiographien von Kenianern und Kenianerinnen und
beschreibt, wie darin persénliche Lebensgeschichten mit der Geschichte des Landes
verknipft werden. Bis zur Unabhangigkeit Kenias 1963 erschienen nur Autobiographien
von Kolonialisten und Kolonialistinnen. Tom Mboyas 1963 verdffentlichte Autobiographie
Freedom and After ist die erste eines Afrikaners. Daughter of Mumbi (1969) von Charity
Waciuma war die erste Lebenserinnerung einer kenianischen Frau nach der
Unabhéngigkeit (Muchiri 2014, S. 84, S. 87). Weitere Autobiographien von Frauen, die

Muchiri in ihrem Artikel erwdhnt, sind Wangari Maathais Unbowed: One Woman'’s Story



(2006), Rosemary Kariuki Machua I am My Father’s Daughter (2008) und Grace Ogot’s
Days of My Life (2012). Dies deutet bereits darauf hin, dass grundsatzlich nur wenige
Memoiren von Frauen verfligbar sind (Muchiri 2014, S. 89-92). Muchiri (2014, S. 90)
betont, dass es vor allem Lehrer, Beamte und Arzte waren, die ihre Lebenserinnerungen
niedergeschrieben und damit die Verdnderungen von der Kolonialzeit bis heute
dokumentiert haben. Sie verweist auch auf deren westliche Bildung, die solche
Niederschriften erst moglich machte.

Fur die vorliegende Arbeit wurden drei Kenianerinnen — Mikami Kimathi, Wangari
Maathai, und Rebeka Njau — ausgewahlt, die auf ihrem jeweiligen Gebiet — sei es im
Unabhéangigkeitskampf, im Einsatz fir Menschenrechte und Umweltschutz oder in der
Literatur — bedeutende Leistungen erbracht haben. Allen dreien ist gemeinsam, dass ihr
Leben und ihr Werk (auto-)biographisch dokumentiert ist und damit fir eine
wissenschaftliche Auseinandersetzung im Rahmen dieser Masterarbeit fruchtbar gemacht
werden kann. AuRerdem schienen die sehr unterschiedlichen Lebenswege auch

interessante Ergebnisse zu versprechen.

Kimathi, Njau und Maathai wurden im kolonialen Kenia geboren und erfuhren
Diskriminierung und Ausbeutung. Sie gehdren zur Ethnie der Kikuyu, die im Vergleich zu
anderen Volksgruppen in Kenia bereits sehr frih mit christlichen Missionaren und
britischen Siedlern in Kontakt kam und in der Folge von Landenteignungen und
Zwangsmal3nahmen der britischen Kolonialregierung betroffen war. Gleichzeitig wurde die
Konfrontation mit dem Christentum und westlicher Bildung von vielen auch als Chance fir
den sozialen Aufstieg erkannt. Das erklart, dass das Streben nach westlicher Bildung fur
Kimathi, Njau und Maathai einen hohen Stellenwert in ihrem Leben einnahm. Angetrieben
von Werten wie Ehrgeiz, Pflichtbewusstsein und Arbeitsdisziplin widersetzten sie sich den
ihnen zugeschriebenen Rollen, Ubten unterschiedliche berufliche und politische
Tatigkeiten aus und waren dabei stets bemdht, fir ihre Familie und vor allem ihre Kinder
zu sorgen, um ihnen ein besseres Leben zu ermdéglichen. Der Einsatz fir soziale
Gerechtigkeit, Umweltschutz oder auch Frauenrechte war fiir sie pragend und motivierte
sie zu ihrem politischen Engagement, das sich bei allen drei Frauen auf unterschiedlichste

Weise und zu verschiedenen Zeitpunkten ihres Lebens manifestierte.

Wangari Maathai (1940-2011) ist als Aktivistin, Politikerin und Friedensnobelpreistragerin
sicherlich die bekannteste der drei genannten Personlichkeiten. Im kolonialen Kenia war

sie eines der wenigen Madchen, das eine Sekundarbildung absolvieren konnte und sie



war eine der ersten Frauen, die 1959 lber das Kennedy Airlift Programm? die Mdglichkeit
erhielt, in den USA zu studieren. Nach ihrer Riickkehr nach Kenia promovierte sie als erste
Frau in Ostafrika und wurde eine der ersten Professorinnen an einer kenianischen
Universitat. Sie griindete 1977 das Green Belt Movement (GBM) — auf Deutsch die Grin-
Gurtel-Bewegung — und setzte sich in diesem Rahmen fir Umweltschutz und
Menschenrechte ein. Maathai ist Autorin von Biichen zu Umweltthemen wie The Green
Belt Movement (2003) und zur Armutsbekampfung wie The Challenge for Africa (2010).
Ihre Autobiographie Unbowed: A memoir erschien 2006. Es gibt eine Reihe von
Publikationen uber ihre Rolle als Umweltschutzaktivistin und die Grin-Gurtel-Bewegung,
beispielsweise das (2020) von Besi Brillian Muhonja veroéffentlichte Buch Radical utu:
critical ideas and ideals of Wangari Muta Maathai sowie Uber ihren philosophischen
Ansatz, der laut dem Buch Feministische Theorie aus Afrika, Asien und Lateinamerika
(GraneR et al. 2019) dem Okofeminismus zugeordnet werden kann. Zudem wurden von
2004 Stefan Ehlert und 2020 von Tabitha Kanogo Biographien tber Wangari Maathai
verfasst. Im Buch Wangari Maathai's Registers of Freedom herausgegeben (2020) von
Grace A. Musila und unter Mitarbeit von Wangari Maathai entstanden, findet sich ebenfalls

eine ausfihrliche biographische Darstellung.

Rebeka Njau (geboren 1932) ist Autorin und Textilkiinstlerin. Ihr Werk The Scar: A
Tragedy in One Act (1963) gilt als das erste von einer kenianischen Frau verfasste
Theaterstick. Sie war eine der wenigen Frauen, die in den Jahren nach der
Unabhangigkeit schriftstellerisch tatig wurden. In ihren Bichern setzt sie sich mit der Rolle
der Frau in der patriarchalen Gesellschaft in Kenia auseinander und behandelt Themen
wie die weibliche Genitalverstimmelung. In ihrem gemeinsam mit Gideon Mulaki 1984
publizierten Buch Kenya Women Heroes and their Mystical Power begibt sie sich auf die
Suche nach weiblichen Heldinnen und Vorbildern in der kenianischen Geschichte. Zuletzt
erschien ihre Autobiographie Mirrors of my Life (2019). Wie Maathai absolvierte sie die
High School und studierte am Makerere University College in Uganda. Nach dem Studium
arbeitete sie als Lehrerin, baute als Rektorin eine Madchenschule auf und war fir das
National Council of Churches of Kenya (NCCK) tatig. Zudem griindete sie gemeinsam mit

ihrem Ehemann Elimo Njau die Galerie Paa ya Paa in Nairobi. Uber Rebeka Njau gibt es

2 Auf Initiative des kenianischen Gewerkschafters Tom Mboya und zum Grof3teil mit der
Finanzierung der Kennedy Stiftung konnten Kenianer und Kenianerinnen Ende der 1950er und in
den 1960er Jahren, als die kolonialen Studienmdglichkeiten sehr begrenzt waren, in den USA

studieren (siehe Kapitel 3.5.2).



bislang keine Biographie, die Informationen aus externer Perspektive liefert. lhre
zahlreichen Werke erlauben jedoch einen guten Einblick Uber ihre Einstellungen und
Werthaltungen und kénnen ebenfalls fir die Analyse herangezogen werden. AuRerdem
gibt es eine Reihe von Publikationen, die sich mit der Bedeutung ihres literarischen
Werkes auseinandersetzen, wie der Aufsatz Orality in Rebeka Njau’s The Sacred Seed
(Wanjala 2011).

Mikami Kimathi (1930-2023) war die Ehefrau des bekannten Mau-Mau-Kampfers Dedan
Kimathi®, der sich gegen die britische Kolonialherrschaft in Kenia zur Wehr gesetzt hatte
und 1957 hingerichtet wurde. Nach seinem Tod setzte sich Kimathi daflr ein, sein
Vermachtnis als Freiheitskampfer zu bewahren. Obwohl sie selbst ebenfalls in der
Unabhéangigkeitshewegung war und dafir mehrfach ins Gefangnis musste, trat ihre
Lebensgeschichte gegenitber der ihres Mannes in den Hintergrund und erhielt im
postkolonialen Kenia tber lange Zeit kaum Aufmerksamkeit. Maathai und Njau verfigen
beide Uber einen Hochschulabschluss und hatten selbst bereits mehrere Bicher
geschrieben, bevor sie ihre Autobiographien verfassten. Kimathi hingegen absolvierte nur
die Grundschule und war selbst nie schreibend tatig. Allerdings war sie sich der
Besonderheit ihrer Lebenserfahrungen als Mau-Mau-Kampferin bewusst und wollte, dass
ihre Geschichte festgehalten wird. ,What is not written is forgotten®, betont sie mehrfach
gegenlber der Autorin ihrer Biographie WairimG Nderitl. Auf Basis von Gesprachen mit
Kimathi sowie Interviews mit Familienmitgliedern und zuséatzlicher Recherche der
historischen Fakten hat Nderitl ihre Biographie verfasst und 2017 unter dem Titel Mdkami
Kimathi: Mau Mau Woman Freedom Fighter vertffentlicht. Die Lebensgeschichte wird aus
der Perspektive von Mikami Kimathi erzahlt und ist in der Ich-Form geschrieben. Die
Autorin wuchs als Kind in der Nachbarschaft von Kimathi auf, und diese sprach damals
bereits davon, dass sie eines Tages ihre Lebensgeschichte aufschreiben sollte (Nderith
2018, S. 214215, 2018). Zur Rolle der Frauen im Mau-Mau-Krieg ist bisher einiges an
Literatur erschienen, teilweise mit Verweisen auf Mikami Kimathi, aber auler der

genannten Biografie gibt es keine umfassenden Veroéffentlichungen zu ihrer Person.

Prinzipiell l&sst sich sagen, dass es zur Geschichte Kenias und insbesondere zur Phase
der Dekolonisation und des Unabhangigkeitskampfes bzw. Mau-Mau-Krieges (siehe
Kapitel 2.1) eine Flle von alterer und rezenterer Literatur gibt. Erst seit den 1970er Jahren

werden in der historischen Forschung die Rolle und Situation der Frauen bzw. die

3 Wenn in dieser Arbeit von Kimathi die Rede ist, ist damit die zentrale Figur Mikami Kimathi

gemeint. lhr Ehemann wird immer mit Vor- und Familiennamen Dedan Kimathi angeflhrt.



Geschlechterverhaltnisse dezidiert thematisiert. Bezlglich der Beteiligung von Frauen in
der Mau-Mau-Bewegung ist insbesondere auf das 1992 von Cora Ann Presley
veroffentlichte Buch Kikuyu Women, the Mau Mau Rebellion, and Social Change in Kenya

hinzuweisen.

Bei der Analyse von lebensgeschichtlichen Texten ist zu berlicksichtigen, dass Autorinnen
und Autoren ein bestimmtes Selbstbild vermitteln wollen und daher manche Ereignisse

aussparen oder besonders ausfihrlich darstellen.

Losego (2002, S. 27) betont das Spannungsverhdltnis einer jeden Lebensgeschichte
zwischen der Interpretation der vergangenen Ereignisse, dem Wissen um die
Gelegenheiten, die sich im Leben ergeben haben und den zum Zeitpunkt des Schreibens
tatsachlich realisierten Chancen. Der Ruckblick auf das Leben wird durch die ,,Auswahl
(Selektivitat), Akzentuierung (Relevanzzuschreibung in Abhangigkeit der Auspragung der
Emotionalitdt des Erinnerns) und Wertung (Normativitat)* des Erlebten bestimmt und

erhalt so Bedeutung.

Beispielsweise entsteht in Njaus Autobiographie der Eindruck, dass sie durch die
ausfuhrliche Darstellung des Rechtsstreits mir inrem Ex-Mann ihr Bild in der Offentlichkeit
zurechtzurticken versuchte, da sie stark unter der 6ffentlichen Diffamierung ihrer Person

gelitten hat.

Bei Nderitl hingegen wird Dedan Kimathi ausschlief3lich positiv und heroisch beschrieben.
Eine kritische Herangehensweise ist daher notwendig, wenn Autobiographien wie die von
Maathai und Njau bzw. quasi-autobiographische Lebensbeschreibungen wie jene von
Kimathi fir die Forschung herangezogen werden. Kimathi, die ihre Lebenserinnerungen
niedergeschrieben haben wollte, bat Nderitl darum und unterstiitzte sie auch aktiv beim
Verfassen der Biographie. Es ist davon auszugehen, dass das Einfiihlungsvermégen der
Autorin in das Leben der Frau, die sie seit ihrer Kindheit als ,Auntie“ kannte, und ihr

erworbenes historisches Wissen auch die Darstellung der Ereignisse beeinflusst haben.

Auch Bourdieu weist in seinem Artikel ,Die Biographische lllusion® (1990) darauf hin, dass
gerade autobiographisches Erzéhlen eine koharente Entwicklung andeutet und in der
Ruckschau Erlebtes in einen sinnvollen Zusammenhang gesetzt wird. Dabei wird den

tatsachlichen und strukturierenden Bedingungen oft zu wenig Bedeutung beigemessen.

Eine scheinbare Zielgerichtetheit kommt in Maathais Autobiographie sehr gut zum
Ausdruck. Sie betont die Bedeutung der Kikuyu-Traditionen und den Einfluss ihrer

Grofimutter und Mutter, die sie schon frih fiir 6kologische Zusammenhange sensibilisiert



haben. Sie betont auch den Einfluss christlicher Nonnen sowie ihren Aufenthalt in den
USA zu einer Zeit, die von der Blrgerrechtsbewegung gepragt war und in ihr ein

Gerechtigkeitsgeflihl weckte, das sie ihr Leben lang pragte.
1.4 Herangehensweise und Forschungsfrage

In dieser Masterarbeit werden die Lebenslaufe von Kimathi, Njau und Maathai in den
Mittelpunkt gertickt. Wahrend der Kolonialzeit war der Zugang zu Bildung fur Manner und
insbesondere auch fur Frauen sehr beschrankt. Gleichzeitig war westliche Bildung die
Voraussetzung, um Zugang zu (post-)kolonialen politischen Institutionen zu bekommen.
Daher fokussiert in diesem Kontext die forschungsleitende Frage darauf, welche
Bildungsmaglichkeiten und -erfahrungen diese drei Frauen im kolonialen Kenia hatten und
inwieweit diese ihre politischen, sozialen und 6konomischen Aktivitdten beeinflussten.
Dabei werden nicht nur ihre personlichen Bildungswege nachgezeichnet, sondern
miteinander in Beziehung gesetzt und in den historischen Kontext eingebettet. Uber die
exemplarische Darstellung hinaus werden die gesellschaftlichen Rollen und die kollektiven
Erfahrungen von Frauen vor dem Hintergrund dieser drei Biographien sichtbar gemacht
und die Vielfalt weiblicher Lebensrealitaten aufgezeigt. Anhand ihrer
lebensgeschichtlichen Aufzeichnungen soll das Gemeinsame und auch das Trennende
herausgearbeitet werden. Fur die Analyse der Texte werden folgende Unterfragen
herangezogen:

o Welchen familiaren Hintergrund und welche Bildungsméglichkeiten und -
erfahrungen hatten Kimathi, Njau und Maathai im kolonialen Kenia?

e Wie haben diese drei Frauen die Zeit des Ausnahmezustandes in Kenia (1952—-
1962) und die Erlangung der Unabhangigkeit erlebt und inwiefern waren sie
politisch aktiv?

¢ Welche Berufsmoglichkeiten und (politischen) Téatigkeitsfelder standen ihnen nach

der Unabhéangigkeit zur Verfigung?
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2 Darstellung der Lebenswege im Uberblick und im Kontext des
historischen Wandels in Kenia

Im Folgenden werden die Lebensgeschichten der drei Protagonistinnen dargestellt,
beginnend mit der 1930 geborenen Mikami Kimathi, gefolgt von der zwei Jahre juingeren
Rebeka Njau und der 1940 geborenen Wangari Maathai. Im Zusammenhang mit den
Biographien werden die, fur die Frauen pragenden, historischen Ereignisse beschrieben.
Je nach Lebenslauf der Frauen bekommen unterschiedliche Entwicklungen grtRRere
Bedeutung, worauf im jeweiligen Kapitel detailliert eingegangen wird. Zudem wird diesem
Kapitel zur Orientierung ein kurzer Uberblick mit den Eckdaten der kenianischen
Geschichte, beginnend mit der Kolonialisierung bis zum Beginn des 21. Jahrhunderts,

vorangestellt.
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Die Aufteilung des afrikanischen Kontinents unter den europaischen Grofmachten
erfolgte auf der Berliner Konferenz (1884-1885), wobei das Gebiet des heutigen Kenias
der britischen Sphare zugesprochen wurde. Bald wurde es Teil von ,Britisch-Ostafrika“,
den Namen ,Kenia“ bekam das Territorium nach dem Ersten Weltkrieg. Anfang des 20.
Jahrhunderts kamen die ersten Siedler und Siedlerinnen ins Land. Ein Teil der lokalen
Bevolkerung wurde vertrieben oder zur Arbeit auf den Farmen der Weil3en gezwungen.
Dies fuhrte, im Unterschied zu den anderen britischen Kolonialterritorien in Ostafrika, hier
zur Entstehung einer Siedlerkolonie, die nach kolonialen Interessen ausgerichtet war,
wahrend die Einheimischen von politischen Entscheidungen ausgeschlossen waren.
Zudem wurde ein nach Rassen segregiertes Gesellschaftssystem eingefiihrt (Kanogo
1987, Indire 1982).

Nach dem Ersten Weltkrieg wurde Kenia 1920 zur Kronkolonie, die afrikanische
Bevolkerung blieb von politischer Mitbestimmung ausgeschlossen und wurde zunehmend
von ihrem Land in Reservate oder in die Stadte vertrieben (Kanogo 1987). Die
Unzufriedenheit in der Bevolkerung wuchs und es entstanden erste politische
Organisationen (Maloba 2018). Die antikoloniale Bewegung erhielt nach dem Ende des
Zweiten Weltkrieg einen neuen Aufschwung. Die Forderung nach politischer
Mitbestimmung und Selbstregierung erreichte mit der Mau-Mau-Bewegung und dem
militanten Aufstand ihren Hohepunkt. Die Kolonialregierung rief den Ausnahmezustand
aus, die Revolte wurde aulRerst gewaltsam niedergeschlagen und fand mit der Verhaftung
und Hinrichtung Dedan Kimathis sein offizielles Ende. Die Heftigkeit des Widerstandes
und die damit verbundenen hohen menschlichen Verluste und verursachten Kosten
fuhrten zu einem Umdenken in der Kolonialregierung (Klose 2009). Es folgten
verfassungsrechtliche Konferenzen, auf denen zuerst die politische Mitbestimmung und
schlieBlich die Unabhéangigkeit verhandelt wurde. Kenia erlangte 1963 seine
Unabhéangigkeit und Jomo Kenyatta wurde der erste Prasident (Maloba 1993). Er
etablierte ein autokratisches System, Kritiker und Kritikerinnen wurden mundtot gemacht.
Zudem baute Kenyatta innerhalb seiner Volksgruppe der Kikuyu eine breite Machtbasis
aus (Branch 2011).

Als er 1978 starb, Ubernahm Vizeprasident Daniel arap Moi, ein Angehdériger der Kalenjin-
Volksgruppe, die Macht. Rasch baute er seinen Einfluss aus, besetzte die Amter mit
politischen Guinstlingen und entwickelte ein autoritdres System, gekennzeichnet von
Medienzensur und willktrlichen Verhaftungen. Zudem verankerte er das seit 1964 de facto

bestehende Einparteiensystem in der Verfassung (Branch 2011).
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Erst langsam und vor allem mit der Unterstiitzung von Oppositionellen im Exil etablierte
sich eine Demokratiebewegung. Zudem hatten die Entwicklungen auf globaler Ebene
durch das Ende des Kalten Krieges auch Auswirkungen auf Kenia. Internationale
Geldgeber begannen  verstarkt, die vom Regime zu verantwortenden
Menschenrechtsverletzungen zu kritisieren und politischen Reformen und ein
Mehrparteiensystem einzufordern. Jedoch dauerte es bis 2002, ehe Daniel arap Moi von
der sogenannten Regenbogenkoalition unter der Fihrung von Mwai Kibaki abgewahit
wurde. Kibaki blieb bis 2013 Prasident, wobei seine Wiederwahl 2007 von Vorwiirfen des
Wahlbetrugs und massiver Gewalt begleitet war (Branch 2011, Hornsby 2012).

Die Darstellung der historischen Ereignisse, die in dieser Masterarbeit behandelt werden,
beginnt mit dem Ende des 19. Jahrhunderts und der kolonialen Inbesitznahme Kenias.
Die Entwicklungen der ersten Jahrzehnte sind wichtig, um die Entstehung Kenias als
Siedlerkolonie und die Entwicklung des Bildungssystems zu verstehen. Ab den 1930er
Jahren erfolgt die Beschreibung der Ereignisse, die fur die Lebensgeschichten der
Protagonistinnen von Bedeutung sind. Die historische Darstellung endet mit der
Prasidentschaft Kibakis.

2.1 Mikami Kimathi (1930-2023)

Mikami Kimathi wurde um 1930 in eine Kikuyu-Familie etwa 30 Kilometer von Nyeri
geboren. Nyeri liegt im zentralen Hochland, das als besonders fruchtbar und attraktiv fur
die britische Besiedelung galt. Ihr Vater, Ende des 19. Jahrhunderts geboren, kannte die

Zeit vor der Kolonialisierung selbst nur aus mindlichen Uberlieferungen.

Jedoch erzahlte er oft mit Verbitterung von der Geschichte der Landenteignung durch
britische Siedler und Siedlerinnen: ,There was something wrong with the way we lived, we
learnt. We were living in servitude. This was not the way we were supposed to live, my
father would tell us as we grew up.” (Nderitli 2018, S. 3) Kimathi bekam bereits als Kind
zu spuren, dass ihre Familie nicht in Freiheit lebte, auch wenn sie die Grinde fur diese

Unfreiheit erst viel spater verstehen sollte.
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Abbildung 2 Mikami Kimathi (Quelle: Kenyans.co.ke 2023)

2.1.1 Koloniale Landnahme und Verhaltnisse

Die koloniale Landnahme erfolgte gegen Ende des 19. Jahrhunderts. Auf die Errichtung
von Handelsposten durch die Imperial British East African Company (IBEAC) folgte am 1.
Juli 1895 die Ausrufung des East Africa Protectorate. Im selben Jahr wurde mit dem Bau
einer Eisenbahn von Mombasa am Indischen Ozean bis nach Kampala im heutigen
Uganda begonnen. Dafur wurden indische Arbeitskréfte ins Land geholt, die sich nach der
Fertigstellung 1901 zum Grof3teil dauerhaft ansiedelten. Die Eisenbahn hatte einen
entscheidenden Einfluss auf die ErschlielBung der Gebiete entlang der Route. Von der
britischen Expansion waren besonders Angehdorige der Kikuyu, Meru, Embu und Maasai
betroffen. Sie leisteten anfangs auch Widerstand gegen die Kolonisierung, konnten aber
der Ubermacht der britischen Truppen und deren riicksichtslosem Vorgehen auf Dauer
nichts entgegensetzen. Die britische Armee fuhrte ,Strafexpeditionen® durch und verfolgte
eine ,Politik der verbrannten Erde®, bei der nicht nur die Lebensgrundlagen zerstort,
sondern die Einheimischen auch getétet wurden. Hinzu kam eine aus Europa
eingeschleppte Pockenepidemie, die hohe Opfer unter der afrikanischen Bevolkerung
forderte. Die wenigen Uberlebenden verlieRen die betroffenen Gebiete und fur die
britische Regierung wurde das nun entvolkerte Hochland zum idealen Siedlungsgebiet
(Klose 2009, S. 78-79).
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Das Land wurde vor allem Kriegsveteranen und Adeligen zugesprochen. Charakteristisch
fur diese Personengruppe war, so Klose (2009, S. 80), ,ihr extrem reaktiondres und
rassistisches Gedankengut® in der Absicht ,Kenia flr immer zur Bastion weiller
Vorherrschaft zu machen®. An der Spitze der gesellschaftlichen Hierarchie standen die
weil3en Siedler und Siedlerinnen, gefolgt von der indischen und zuletzt der afrikanischen
Bevolkerung. Neben rassistischer Segregation war der Ausschluss der einheimischen
Bevolkerung von politischen Entscheidungen und der Durchsetzung der Interessen der
weilen Minderheit kennzeichnend.

Die vom deutschen Historiker Jirgen Osterhammel in seinem Standardwerk
Kolonialismus: Geschichte, Formen, Folgen (1997) verwendete Definition von

Kolonialismus trifft auf die kenianische Situation besonders gut zu:

.Kolonialismus ist eine Herrschaftsbeziehung zwischen Kollektiven, bei welcher
fundamentale Entscheidungen Uber die Lebensfilhrung der Kolonisierten durch eine
kulturell andersartige kaum anpassungswillige Minderheit von Kolonialherren unter
vorrangiger Beriicksichtigung externer Interessen getroffen und tatsachlich
durchgesetzt werden. Damit verbinden sich in der Neuzeit in der Regel
sendungsideologische Rechtfertigungsdoktrinen, die auf der Uberzeugung der
Kolonialherren von der eigenen kulturellen Hoherwertigkeit beruhen.” (Osterhammel
1997, S 21)

Zur Fremdherrschaft und zur Durchsetzung europdischer Siedlerinteressen kommt die
Vorstellung weiRer Uberlegenheit. Mit dem Argument der Zivilisierungsmission wurden
durch die Arbeit der Missionare und die Einfiihrung eines westlichen Bildungssystems

europaische Wertvorstellungen in den Kopfen der afrikanischen Bevolkerung verankert.

Um die Kolonie zu regieren, wurde ein System der indirekten Herrschaft (indirect rule)
eingefiihrt. Dies bedeutete die Einsetzung einheimischer Chiefs und die Etablierung
lokaler Institutionen wie Gerichtshéfe, die im Auftrag der Briten Macht ausiibten. Diese
sollten zwischen den Briten und den Einheimischen vermitteln und Anderungen ohne
grol3en Widerstand der Bevolkerung gegen die Fremdherrschaft durchsetzen. Sehr oft
nitzten die Chiefs ihre Position aus, um sich zu bereichern und waren daher innerhalb der
Bevolkerung unbeliebt (Hornsby 2012, S. 27-28).

Européaisches Recht blieb Europaern vorbehalten. Einheimische wurden eigens
geschaffenen ,customary laws" unterworfen. Dies bedeutete auch Nachteile fir Frauen.

Unter die einheimische Gerichtsbarkeit fielen Gewohnheits- und Familienrecht (Ehe,
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Scheidung, Besitz, Erbe). Angelegenheiten, die vor allem Frauen betrafen, wurden in die
Hande von mannlichen Chiefs und Altesten gelegt (Kilonzo und Akallah 2021, S. 1136).

Die landwirtschaftliche Produktion war kaum mechanisiert und die Siedler und
Siedlerinnen benétigten viele Arbeitskrafte auf ihren Plantagen. Von der
Kolonialverwaltung wurden verschiedene Malihahmen eingefiihrt, um die afrikanischen
Bevolkerung in die Lohnarbeit zu zwingen. Dazu zahlten die Einfihrung der Kopf- und
Huttensteuer (1901/1910), die Enteignung von Land oder auch das Anbauverbot von
landwirtschaftlichen und gewinnbringenden Exportgitern fur die lokale Bevolkerung
(Kanogo 1987, S. 8-9).

Kilonzo und Akallah (2021, S. 1136-1138) heben die wichtige Rolle von Frauen in der
Landwirtschaft und im Handel im vorkolonialen Afrika hervor. In den meisten Regionen
waren Frauen fur den Anbau, die Ernte, die Lagerung und den Handel von Feldfriichten
verantwortlich. Sie hatten auch die Mdglichkeit, selbst Uber ihren Besitz zu entscheiden.
Mit der Einfihrung der kapitalistischen Wirtschaft wurde ihnen diese Selbstbestimmung
genommen. Die Aneignung von Land durch die Kolonisatoren und neue Regelungen der
kommunalen Landnutzung geféhrdeten nicht nur Lebensgrundlagen der Einheimischen
sondern wirkten sich auch negativ auf die 6konomische Rolle der Frauen aus. Zudem kam
es zu einer Arbeitsteilung nach geschlechtsspezifischen Rollenmustern. Manner wurden
durch Besteuerung zur Lohnarbeit gezwungen und arbeiteten auf den Plantagen oder in
untergeordneten Positionen der Kolonialverwaltung. Frauen hingegen wurden auf die
Versorgung der Familie und die Sicherung des Lebensunterhalts reduziert. Diese neue
Arbeitsteilung hatte Auswirkungen auf das soziale Geflige, die Stellung der Frau in der

Gesellschaft und fuhrte auch zu einer Entfremdung der Manner von ihren Familien.

Die enteigneten Menschen wurden zum einen in Reservate wie Kiambu, Muang’a und
Nyeri umgesiedelt, die bereits 1906 eingerichtet worden waren. Zum anderen siedelten
sie sich auf den von Weil3en gefuhrten Plantagen als Squatter an, d. h. als Arbeiter, die
mit ihren Familien auf den Farmen leben und dafiir ein Stiick Land fur den Eigenbedarf
zur Verfuigung gestellt bekommen (Hauck 2001, S. 156).

Kanogo (1987, S. 3) zufolge herrschte in der Zeit bis 1918 noch eine Politik des ,laissez
faire® vor. Den Squattern war es erlaubt, neben ihrer Tatigkeit auf den Farmen, das ihnen
zugesprochene Land extensiv und ohne Einschrankungen zu bewirtschaften. Im Vergleich
zu den Européaern und Européerinnen, die mit den Schwierigkeiten des tropischen Klimas
zu kéampfen hatten, waren sie dabei auch erfolgreich. Um die wirtschaftlichen Interessen
des Siedlerregimes zu schiitzen, wurde 1918 die Residence Native Labourers Ordinance

eingeflhrt, die den Zugang der Squatter zu Land und ihre Unabhangigkeit als Bauern und
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Bauerinnen einschrankte. Zudem wurde ihr Rechtsstatus als Squatter genauer definiert

und die Anzahl der Arbeitsstunden, die sie auf der Farm zu leisten hatten, festgelegt.

Aus dem East Africa Protectorate wurde 1920 eine Kronkolonie. Im selben Jahr fanden
erstmal Wahlen zum bereits 1907 gegrindeten Legislativrat statt. Gewahlt werden
konnten nur Européer. Die afrikanische Bevolkerung hingegen war nicht vertreten (Maxon
und Ofcansky 2000,S. 45, S. 150-151). Im politischen System blieben die weiRen Siedler
einflussreich und setzten ihre Interessen gegeniber der afrikanischen Bevolkerung durch.
So wurde 1919 zur Kontrolle der Arbeitsmigration das Kipande-System eingefiihrt und
afrikanische Manner tber fiinfzehn Jahren mussten stets sichtbar ein Ausweisdokument
um den Hals tragen.* Darauf waren personliche Daten wie die ethnische Zugehorigkeit
und Fingerabdricke sowie die aktuellen und ehemaligen Arbeitgeber angefuhrt. Zudem
konnten die Arbeitgeber darauf Kommentare vermerken. Wer sich gegeniiber kolonialen
Sicherheitskraften nicht ausweisen konnte, dem drohte die sofortige Verhaftung. Sollte
jemand nicht zur Arbeit erscheinen, dann waren die Kolonialbeamten berechtigt, diese
Person mit Gewalt zuriick zum Arbeitgeber zu bringen. Einem Afrikaner war es auf

eigenen Wunsch nicht mdglich, den Arbeitsplatz zu wechseln (Nderitl 2018, S. 5-6).

2.1.2 Das Verhaltnis zum Vater

Kimathis Vater empfand das Kipande-System als weiteres Zeichen der Erniedrigung, da
die Afrikaner wie Hunde ein Halsband tragen mussten (Nderiti 2018, S. 5). Schon als
Junge musste er auf der Farm von weil3en Siedlern arbeiten, um seinen Vater bei den
Steuerzahlungen zu unterstitzen. Er selbst erlebte Diskriminierung und Ausbeutung, hatte
sich allerdings damit abgefunden, dass die Kolonialisten Kenia nicht mehr verlassen
wurden, und arrangierte sich mit dem herrschenden System durchaus zu seinem eigenen
Vorteil. Als Kimathi noch ein Kind war, war ihr Vater bereits Vorarbeiter in der katholischen
Mission in Tetu in Nyeri und fur die Kaffeeernte auf deren Plantage zustandig (Nderiti
2018, S. 10).

Trotz der Nahe zur européischen Lebensweise blieb ihr Vater sehr stark in den Kikuyu-
Traditionen verankert. Er hasste westliche Religion und Bildung, wie Kimathi schon als

Kind am eigenen Leib erfahren musste. Bereits im Alter von sechs Jahren war es ihre

4 Die Grundlage fiir dieses Dokument war die Registration Ordinance von 1915. Im Dezember 1947
wurde diese Anordnung zur Besanftigung der afrikanischen Bevélkerung adaptiert und eine
Identifikationskarte fur alle Bevdlkerungsgruppen eingefuhrt, die keine Information zur
Beschéftigung mehr enthielt (Maxon und Ofcansky 2000, S. 136).
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Aufgabe, die Ziegen zu hiiten und auf geeignete Weiden im Dorf zu treiben. Einmal kam
sie an einer Messe der Presbyteran Church of East Africa (PCEA) vorbei und, fasziniert
von den Predigten und Liedern, vergal’ sie darlber ihre Arbeit. Ihr Vater war nicht nur
aufgebracht tGber ihr Interesse an den missionarischen Aktivitaten, sondern auch dartber,
dass sie ihre Pflichten vernachlassigt hatte. Denn die unbeaufsichtigten Tiere hatten die
nachbarschaftlichen Felder zerstort, fur deren Schaden ihr Vater nun Sorge tragen
musste. Zur Strafe peitschte er sie am nachsten Morgen so heftig aus, dass sich dieser
Tag in das Gedéachtnis der Familie einbrannte und spéter zur zeitlichen Einordnung
familiarer Ereignisse diente. In der patriarchal gepréagten Gesellschaft war Gewalt gegen
Frauen sozial akzeptiert. Jede Frau im polygamen Haushalt ihres Vaters, so auch Kimathi,
besal? eine eigene Peitsche, mit der ihr Vater sie schlug (Nderitd 2018, S. 12—-14). In ihrer
Biographie beschreibt Kimathi, dass sie sich mit zunehmendem Alter die Schmerzen nicht
mehr anmerken liel3, auch wenn ihr Vater aus Wut Uber ihr angebliches Fehlverhalten
noch o6fter und heftiger zuschlug:

»I had learnt how to take the beatings stoically, as a young adult. | no longer screamed
or shouted. When he whipped me, | would clench my teeth, standing legs slightly apart
for balance to absorb the blows. Tears would stream down my face, just like my mothers
did when he beat them, but | would not express any pain or fear.” (Nderitl 2018, S. 41)

Die Beschreibungen dieser Gewaltexzesse sind aus heutiger Perspektive schwer zu
ertragen. Kimathi jedoch bringt ein gewisses Verstandnis fur das Verhalten ihres Vaters
auf, der selbst Erniedrigung und Ausbeutung durch die Europ&er und Européerinnen
erfahren hatte und die gewalttatigen Ausbriiche gegen seine Familie als Ventil flr seine

eigenen unterdriickten Aggressionen nutzte:

.l only learnt later in life that my father channelled the frustrations with the colonial
situation into the family. The pointer to this was that he was usually an emotionless
father whose voice only shook with emotion when he was talking about colonial
injustices or decrying the erosion of African culture by white people”. (Nderiti 2018, S.
12)

Seit ihrer ersten Begegnung mit Missionaren war Kimathi von den Predigten und Ritualen
der Kirche begeistert. Im Alter von vierzehn Jahren liel3 sie sich ohne die Zustimmung
ihres Vaters von der PCEA-Mission in Tetu taufen. Die PCEA galt als besonders radikal,
da sie im Vergleich zur katholischen Kirche von ihren Mitgliedern verlangte, traditionelle
Tanze und kulturelle Brauche vollstandig abzulegen. Daher war diese Kirche ihrem Vater

ein besonderer Dorn im Auge (Nderiti 2018, S. 26-27). Zudem war sie fasziniert von
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westlicher Bildung, sah die Vorteile, die diese mit sich brachte. So schrieb sie sich ohne
Zustimmung des Vaters flr die Schule ein. Madchen, so die vorherrschende Meinung,
sollten auf ihre Rolle als Ehefrau vorbereitet werden, und Bildung wurde als hinderlich
angesehen: ,Because at the time, it was believed that if a girl went to school, she would
know too many things and end up disobeying her parents and in future, her husband”
(Nderiti 2018, S. 26).

Auch Kimathis Vater war der Ansicht, dass Schule Zeitverschwendung sei und seine
Tochter von gro3erem Nutzen ware, wenn sie sich um ihre Haushaltspflichten kimmerte.
Als er von ihrer Entscheidung erfuhr, versuchte er daher, sie mit Gewalt am Schulbesuch
zu hindern. Kimathi setzte sich jedoch gegen den Willen ihres Vaters und ohne seine
finanzielle Unterstitzung durch und ging weiterhin zur Schule. Erst spéater akzeptierte er
ihre Entscheidung, teilte ihr ein Stick Land zu, das sie bewirtschaften konnte und ihr
ermoglichte, vom Verkauf der Ernte die Schulgebihren zu bezahlen (Nderiti 2018, S. 28).

2.1.3 Bildung und Kampf um Land und Freiheit

Kimathi absolvierte erfolgreich die Grundschule bis zur Abschlusspriifung (primary school
examination). Danach fand ihre formale Bildung ein jihes Ende, da sie sich die
Schulgebihren nicht mehr leisten konnte. Spéater konnte sie sich jedoch durch die
politischen Aktivitdten ihres Mannes Dedan Kimathi informell Wissen vor allem Uber die
kenianische Kolonialgeschichte aneignen (siehe auch Kapitel 3.4.1). Sie lernte ihn
kennen, als er 1946 als Lehrer an ihrer Schule in Kar(inainT zu unterrichten begann. Dedan
Kimathi stammte aus bescheidenen Verhaltnissen, hatte sich die Schule selbst finanziert
und war neben seiner Lehrtétigkeit als Buchhalter tatig (Nderitl 2018, S. 32—34).

Kimathi erinnert sich in ihrer Biographie, dass Dedan Kimathi ihr wéahrend der
Brautwerbung nicht nur von seiner familiaren Herkunft erzéhlte, sondern auch davon, wie
er zu einem sozial und politisch denkenden Menschen geworden ist. Besonders gepragt
hat ihn sein Einsatz im Zweiten Weltkrieg, zu dem er zwangsverpflichtet worden war. Er
kritisierte, dass die afrikanischen Soldaten fur das britische Empire kAdmpften, teilweise ihr
Leben opferten, dafir aber weder wahrend des Krieges noch danach Anerkennung
bekamen. Allerdings wurde den afrikanischen Soldaten im Verlauf des Kriegseinsatzes
bewusst, dass die Briten nicht unverwundbar waren, dies bestarkte sie darin, dass
Widerstand gegen die Kolonialherren moglich war (Nderiti 2018, S. 42-45). Zudem
berichtete ihr Dedan Kimathi von den Kampfen anderer Voélker gegen den britischen
Imperialismus, aber auch von den ersten Revolten gegen die Kolonialisten und

Kolonialistinnen in Kenia. Diese Erfahrungen fasste sie folgendermaf3en zusammen: ,My
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courtship was one long and intriguing history lesson” (Nderitli 2018, S. 45). So erfuhr sie
zum ersten Mal von der Geschichte der Kolonialisierung und wurde durch Dedan Kimathi

politisiert.

Tatsachlich hatte die Unabhéngigkeitsbewegung nach dem Zweiten Weltkrieg aus
mehreren Grinden an Dynamik gewonnen. Britische Soldaten erhielten fir ihren
Kriegseinsatz im Gegensatz zu den afrikanischen Soldaten Land zur Bewirtschaftung. Die
heimkehrenden Soldaten, die fUr ihren Kriegseinsatz nicht kompensiert wurden, stellten
das ungerechte Kolonialsystem zunehmend in Frage. Enttduscht von den nicht
eingehaltenen Versprechungen der britischen Regierung wandten sie sich
nationalistischen Bewegungen zu, die politische Partizipation, soziale und wirtschaftliche

Entwicklung forderten.

Auch auf globaler Ebene @nderten sich die Machtverhéltnisse, da die britische Wirtschaft
geschwacht aus dem Zweiten Weltkrieg hervorging und die neuen Weltmachte UdSSR
und USA nationalistische und antikoloniale Forderungen unterstitzten (Sonderegger
2021, S. 48).

Auf dem Funften Pan-Afrikanischen Kongress in Manchester trafen sich 1945 eine Reihe
von afrikanischen Intellektuellen und  Aktivisten, die zu Anfuhrern der
Unabhéngigkeitshewegungen in ihren jeweiligen Landern wurden. Darunter war auch
Jomo Kenyatta, der von 1929-1930 und von 1931-1946 als Gesandter der Kikuyu Central
Association (KCA)® in GroRbritannien tatig war. Wahrend seines Aufenthaltes in
GroRbritannien studierte Kenyatta neben seiner politischen Arbeit beim flihrenden
Sozialanthropologen Bronistaw Malinowski an der London School of Economics and
Political Science und verfasste seine Dissertation tber die Traditionen der Kikuyu mit dem
Titel Facing Mount Kenya. The Traditional Life of the Gikuyu (1938). Im Auftrag der Kikuyu
war er als erste Person aus Kenia nach London geschickt worden, um vor der britischen
Regierung Beschwerden gegen das Kolonialsystem vorzubringen. Aufgrund seiner
Tatigkeit und seines Bildungsstatus war er wahrend seiner Abwesenheit zu grol3em
Ansehen unter der kenianischen Bevdlkerung gelangt (vgl. Maloba 2018). Kenyatta kehrte
1946 nach Kenia zuriick und wurde ein Jahr spater zum Préasidenten der Kenya African

5 Die KCA wurde 1924 als Nachfolgeorganisation der von Harry Thuku begriindeten und von der
Kolonialregierung verbotenen East African Association (EAA) etabliert. Ihre Hauptanliegen waren
die Forderung nach Land und mehr Schulen sowie die Freilassung von Harry Thuku, der zwei Jahre
vorher verhaftet worden war (Maxon und Ofcansky 2000, S. 132-133).
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Union (KAU)® gewahilt. In dieser Funktion versuchte er die Bevélkerung fir den nationalen
Unabhéangigkeitskampf zu begeistern und zu mobilisieren. Sein Ziel war es, eine nationale
und multiethnische Bewegung aufzubauen und durch Massenmaobilisierung Druck auf die
britische Regierung auszuiiben (Maloba 2018, S. 117).
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Die britische Kolonialverwaltung, die ganz unter dem Einfluss der Siedler stand, war
jedoch nicht bereit, Zugestandnisse zu machen oder politische Reformen einzuleiten. Die
Frustration in der afrikanischen Bevolkerung, die kaum Zugang zu Land, Bildung und
Arbeitsmoglichkeiten hatte und politisch nicht mitbestimmen konnte, war grof3. Da die
moderate Politik der KAU keinerlei Veranderung brachte, wurden die Rufe nach militanten

Aktionen vor allem unter den Squattern sowie unter den vielen Arbeitslosen, die aufgrund

6 Die Kenya African Union (KAU) wurde 1944 von westlich gebildeten Afrikanern gegriindet, um
das erste afrikanische Mitglied im Legislativrat zu unterstitzen. Der erste Prasident war Harry
Thuku. Auf Druck der Kolonialregierung musste die Partei kurzfristig in Kenya African Study Union
(KASU) umbenannt werden. Jedoch &@nderte sie 1946 den Namen wieder in KAU (Maxon und
Ofcansky 2000, S. 116).
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der schwierigen Verhaltnisse in den Reservaten oder auf den weil3en Farmen nach Nairobi
gekommen waren, immer lauter. Aus ehemaligen Kriegsveteranen bildete sich die Forty
Group, die in den Armenvierteln Nairobis erfolgreich um neue Mitglieder warb. Der radikale
Fligel der KAU nutzte die Forty Group, um die Geheimorganisation Muhimu, auch bekannt
als Central Committee, aufzubauen. lhr Ziel war es, die Politik der moderaten KAU-Fuihrer
zu untergraben und durch den Aufbau einer bewaffneten Organisation konkrete
Veranderungen zu erreichen. Eideszeremonien waren zu dieser Zeit fest in der Kikuyu-
Tradition verwurzelt und stellten ein Druckmittel dar, da auf Eidbruch die Todesstrafe
stand. Bereits in der KAU waren Eideszeremonien ublich, um den Zusammenhalt
innerhalb der Gruppe zu festigen und die neu Rekrutierten auf ein gemeinsames Ziel
einzuschworen (Klose 2009, S. 85-86).

Klose (2009, S. 86—87) zufolge hatten ,bis Mitte 1952 iber 90 Prozent der Kikuyu den
,0ath of unity’ geleistet”, wobei mit zunehmender Radikalisierung der Bewegung, die mit
der Bezeichnung Mau-Mau beschrieben wird, die Eideszeremonien immer extremere
AusmalRe annahmen und viele auch gezwungen wurden, einen Schwur zu leisten. Das
Wort Mau-Mau leitet sich mdglicherweise vom Kikuyu-Wort Mumau fur Schwur ab und
wurde falsch wiedergegeben. Es kdnnte aber auch von ,uma, uma“ abstammen, was

,raus, raus” bedeutet, aber die Herkunft des Wortes ist nicht eindeutig belegt.

Dass es sich dabei um eine Revolte gegen wirtschaftliche Ausbeutung und rassistische
Unterdriickung handelte, wollten die Kolonialbehérden weder verstehen noch wahrhaben.
Im Gegenteil, sie bezeichneten die Mau-Mau als unkontrollierbare Wilde und Kriminelle,
denen mit unerbittlicher Harte begegnet werden sollte. Die Diffamierung der Bewegung
sollte dazu dienen, die Ausbreitung der Rebellion auf andere Gebiete einzudammen, da
zunéachst vor allem Vertreter und Vertreterinnen aus den Volksgruppen der Kikuyu, Meru,
Embu und Maasai an der Mau-Mau-Rebellion beteiligt waren. Die Selbstbezeichnung als
Land Freedom Army (LFA)’ deutet jedoch auf eine nationale und politische Ausrichtung
der Bewegung hin (Klose 2009, S. 85-87). Maloba (1993, S. 72-74) beschreibt, dass die

Kolonialregierung die zunehmende Radikalisierung der Mau-Mau zunachst nicht ernst

7 Der kenianische Autor Ngiigi wa Thiong’o schreibt in seiner 2016 erschienenen Autobiographie
Geburt eines Traumwebers, dass er den von den Briten als ,Mau Mau“ bezeichneten bewaffneten
Widerstand mit der — seiner Meinung nach — richtigen Bezeichnung namlich Land and Freedom
Army (LFA) anfuhrt. Die Kampfer werden von ihm als Soldaten benannt. In der fiur diese
Masterarbeit herangezogenen Literatur werden hauptsachlich die Begriffe Mau-Mau, Mau-Mau-

Kampfer sowie Mau-Mau-Aufstand (Rebellion) verwendet und wurden in dieser Form ibernommen.
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nahm. Das lag zum einen daran, dass der zustéandige Gouverneur Philip Mitchell kurz vor
seiner Pensionierung stand und in den letzten Monaten seiner Amtszeit die Regierung in
London nicht unnétig in Alarmbereitschaft versetzen wollte. Zum anderen waren die
britischen Kolonialbeamten in inrem europaischen Uberlegenheitsgefiihl davon tiberzeugt,
dass die Afrikaner und Afrikanerinnen nicht in der Lage seien, sich politisch zu

organisieren.

Dedan Kimathi, der als KAU Branch Secretary General in Nyahururu arbeitete, war
ebenfalls der Meinung, dass die KAU-FlUhrung gegentuber der Kolonialregierung viel zu
konziliant auftrat. Daher schloss er sich der Mau-Mau-Bewegung an, die die koloniale
Gewalt anprangerte und zum militanten Widerstand aufrief. Seine Aufgabe war es, neue
Mitglieder zu rekrutieren und ihnen den Eid abzunehmen. Kimathi zufolge hatte der
Schwur vor allem eine psychologische Bedeutung, sollte die Anhanger und
Anh&ngerinnen auf den Krieg vorbereiten; er betonte zudem die kulturelle Zugehdorigkeit:
~We walked with our heads high in the air, proud that we had an identity that no longer
made us victims but people who had pride in who they were“ (Nderiti 2018, S. 55-57).
Kimathi, die ebenfalls den Eid geleistet hatte, begann eine aktive politische Rolle in der

Bewegung zu spielen und neue Mitglieder zu rekrutieren (Nderitli 2018, S. 58).

Das Central Committee rief 1952 den War Council ins Leben und begann vor allem durch
Uberfalle auf koloniale Einrichtungen Waffen zu beschaffen und Militarlager in den
Waldern aufzubauen. Vereinzelt kam es auch zu Anschlagen auf wei3e Siedler und
Siedlerinnen. Zum Grol3teil jedoch wurden Teile der afrikanischen Bevdlkerung, die mit
den kolonialen Behdrden kooperierten, attackiert: ,Hauptziel waren dabei die loyalen
afrikanischen Chiefs, die an der Seite der Briten standen, sowie Polizeiinformanten und
regierungstreue Kikuyu“ (Klose 2009, S. 88). Entgegen der Annahme der
Kolonialregierung waren die Aktionen nicht vom Central Committee geplant worden,
sondern es handelte sich oft um Anschlage separater politischer oder vereinzelt auch
krimineller Gruppen (Klose 2009, S. 88).

Im April desselben Jahres trat Gouverneur Mitchell seine Pension an, der neue
Gouverneur Evelyn Baring kam im September 1952 nach Kenia und war wenig vertraut
mit den aktuellen Entwicklungen. Zu diesem Zeitpunkt war die Stimmung im Land bereits
sehr angespannt, die Kolonialregierung stand unter dem starken Einfluss der britischen
Siedler und Siedlerinnen, die um ihre Privilegien firchteten. Als am 7. Oktober 1952 ein
Chief bei einem Attentat ums Leben kam, welcher der Kolonialregierung loyal gegentiber
war, wurde am 20. Oktober der Ausnahmezustand ausgerufen, um die koloniale Ordnung

wiederherzustellen. Damit verbunden waren Notstandsregelungen, welche die
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herkémmlichen Freiheitsrechte aufRer Kraft setzten. Die kolonialen Sicherheitskrafte
konnten nun Personen ohne triftigen Grund verhaften und ohne Gerichtsentscheid
einsperren. Zudem wurden die lokalen Sicherheitskrafte durch Einheiten des Militars
aufgestockt. Im Rahmen der Jock Stock Militdroperation wurden von 20. bis 21. Oktober
1952 mehr als 180 politische Fihrungskrafte verhaftet, wobei kein Unterschied zwischen
moderaten Nationalisten oder militanten Aktivisten gemacht wurde. Obwohl Kenyatta sich
in seinen Reden mehrmals von den gewalttatigen Anschlagen der Mau-Mau distanziert
hatte und es auch keine Beweise fur seine Beteiligung gab, war er von den
Kolonialbehdrden zum Anfihrer der Mau-Mau hochstilisiert worden. Da er, wie andere
moderate Anfuhrer auch, verhaftet wurde, nahmen sich die kolonialen Behdrden dadurch
die Chance auf Verhandlungen. Anstatt der erhofften Eindammung erfolgte eine
Radikalisierung der Widerstandsbewegung (Klose 2009, S. 88-89).

Der Ausnahmezustand hatte zur Folge, dass die Rekrutierung und die Eideszeremonien
durch die Mau-Mau ab dem Zeitpunkt nicht mehr heimlich, sondern auch bei Tageslicht
stattfanden. Zudem wurden nicht mehr nur Personen rekrutiert, die kédmpfen sollten,
sondern auch solche, die die Bewegung im Hintergrund mit Nahrungsmitteln oder Waffen
unterstitzen und nitzliche Informationen liefern konnten. Dedan Kimathi konnte der
Verhaftungswelle im Dezember 1952 entkommen und begann gemeinsam mit anderen
Anflhrern in den Waldern der Aberdare Mountains und des Mount Kenya den militarischen
Widerstand aufzubauen (Nderitli 2018, S. 66—68).

Da die kolonialen Sicherheitskrafte nach ihrem Mann suchten, musste Kimathi ebenfalls
fliehen. Nderitl (2017, S. 69) beschreibt, wie schlimm es fir Kimathi war, als die kolonialen
Sicherheitskrafte nach Ausbruch des Mau-Mau-Aufstandes ihr Haus durchsuchten und

vieles mithnahmen:

»1 he colonial forces took all of Kimathi’s journals, our clothes and photographs. They
even took the love letters that Kimathi had written to me before we were married. They
claimed that Kimathi had been teaching subversive issues in the commercial college.”
(Nderitt 2018, S. 69)

Historisch gesehen war es nicht uniblich, dass Frauen sich gegen die Kolonialisten zur
Wehr setzten. Ein bekanntes Beispiel ist der Protest von Frauen, organisiert von Mary
Nyanjiru gegen die Verhaftung von Harry Thuku im Jahr 1920. Zudem hatten Frauen
gegen das Kipande-System und gegen die Zwangsarbeit von Frauen und Madchen zur
Wehr gesetzt. Wahrend des Mau-Mau-Aufstandes Ubernahmen Frauen wichtige
Botendienste, waren fir die Versorgung der Camps zustédndig und teilweise wie Kimathi
aktiv im Widerstand (Kabira und Maloiy 2019, S. 88—89).
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Wie sehr sie sich mit dem Kampf der Mau-Mau identifizierte, zeigt sich daran, dass sie
ihren Sohn Waciuru und ihre Tochter Nyambura in der Obhut ihrer Schwiegermutter
zurlcklie3 und ebenfalls in die Walder ging, um die Rebellion zu unterstitzen.

Selbstbewusst verkiindete sie: ,| was a soldier now.“ (Nderiti 2018, S. 71)

Es gelang den Mau-Mau in den Wéldern militdrische Camps nach Vorbild der britischen
Armee aufzubauen. Da sie keine Unterstlitzung aufRerhalb Kenias hatten, waren sie
gezwungen, die Posten von Sicherheitskraften zu tUberfallen, um an Waffen zu gelangen.
Zudem wurden in den Waldern Waffen aus lokal verfligbareren Materialen hergestellt. Auf
ihrem Hohepunkt hatte die Mau-Mau-Bewegung ca. 30.000 Kampfende (Klose 2009, S.
90-92).

Kimathi berichtet, dass es bei den Mau-Mau in den Waldern sowohl Frauen gab, die
kampften als auch solche, die fir die Versorgung zustandig waren. Daruber hinaus stellten
jene Frauen, die in den Dorfern zurtickgeblieben waren, das Riickgrat der Bewegung dar,
da sie viel dazu beitrugen, die Mau-Mau in den Camps mit Lebensmitteln sowie Waffen,

Munition, Medizin und Decken zu versorgen (Nderitli 2018, S. 80).

Die britische Kolonialregierung war von der Starke der Mau-Mau-Bewegung Uberrascht
und holte zu einem massiven Gegenschlag auf mehreren Ebenen aus. Eine grof3e
Bedeutung hatte dabei die britische Propaganda, welche die Anschlage auf die weil3en
Siedler und Siedlerinnen nutzte, um die Angst vor den Aufstéandischen zu schiren und sie
als Kriminelle zu diffamieren. Die legitimen Forderungen nach Land und Freiheit wurden
so in den Hintergrund gedrangt. Im Visier der Mau-Mau standen allerdings weniger die
weil3en Siedler und Siedlerinnen, sondern vor allem die Home Guard, also Einheimische,
die fur die Kolonialregierung arbeiteten. Wahrend der ganzen Auseinandersetzung
wurden insgesamt 32 WeilRe getdtet, wohingegen die afrikanische Bevdlkerung
Zehntausende an Opferzahlen zu beklagen hatte (Klose 2009, S. 92-93).

Im Mai 1953 erhielt General George Erskine den Oberbefehl Uber alle in der Kolonie
verfligbaren Militar- und Sicherheitskrafte. Zudem wurden die Truppen, die nationalen
Sicherheitskrafte und die Home Guard aufgestockt, sodass auf britischer Seite 50.000
Mann zur Verfigung standen. Die Briten verstarkten ihren Nachrichtendienst und spezielle
screening teams wurden eingesetzt, um die Leute zu verhdren. Auf diese Weise wollten
sie mehr Uber die Verstecke, die Struktur und die Versorgung der Mau-Mau erfahren
(Klose 2009, S. 94). Die Brutalitat der Verhérmethoden kommt auch in den
lebensgeschichtlichen Aufzeichnungen von Kimathi sehr stark zum Ausdruck, wie weiter
unten im Text noch dargestellt wird. Zudem war es Ziel der Briten, die Verbindungswege

zwischen den Unterstitzenden in der Stadt und den Mau-Mau in den Waldern zu kappen.
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Mafgeblich dazu beigetragen hatte die ,Operation Anvil“, die von 24. April bis 26. Mai
1954 dauerte. 25.000 Soldaten durchkammten Nairobi, um mogliche Verbiindete
ausfindig zu machen. 50.000 Menschen wurden verhért und 24.000 kamen in
Internierungslager. Auf dem Land wurde die Bevolkerung in  Wehrdorfer
zwangsumgesiedelt, um sie besser kontrollieren zu kénnen (Klose 2009, S. 95). Die
Bevolkerung wurde dazu verpflichtet, rund um die Dorfer Grdben anzulegen, damit
niemand unbemerkt das Dorf verlassen oder betreten konnte. Zudem wurde von 18.00
Uhr bis 6.00 Uhr eine Ausgangssperre verhangt. Dazwischen hatten die Frauen kaum
Zeit, sich um die Bewirtschaftung der Felder und die Versorgung der Kinder zu kimmern.
Die Frauen versuchten die Téatigkeiten gemeinschaftlich zu organisieren, jedoch wurde
das Leben insgesamt immer schwieriger, und auch die Versorgung der Kampfenden in
den Waldern war kaum noch méglich. Die Bedingungen, unter denen die Mau-Mau in den
Waldern lebten, waren extrem schwierig, jedoch wurden grol3e Opfer erbracht, da sie fur
,Land und Freiheit” (ithaka na wiyathi) kampften (Nderitl 2018, S. 83-85).

Kimathi selbst lebte fir ein Jahr im Wald, wo sie wichtige Versorgungsaufgaben innehatte.
Dann wurde sie von ihrem Ehemann und einer Leibwéachterin nach Nairobi geschickt, um
den Kommunikationsfluss zwischen den Unterstitzenden der Mau-Mau in Nairobi und den
Kampfenden im Wald zu organisieren. Ein Leben in der Stadt erschien — fernab von den
Kampfen — fur sie und ihr Neugeborenes namens Waceke sicherer. Sie nahm auch ihre
Tochter Nyambura mit, die sie zuvor bei ihrer Schwiegermutter untergebracht hatte. Die
grol3e Schwierigkeit war, dass sie kein Passbook hatte. Dieses Dokument diente der
Kolonialregierung zu diesem Zeitpunkt zur Kontrolle der Bevolkerung und entschied
dariiber, wo man leben und wohin man sich bewegen durfte. Abgesehen davon wurde
streng reguliert, wer ein Passbook bekommen konnte (Nderitli 2018, S. 98). Kimathi wurde
bereits nach wenigen Wochen von den Sicherheitskraften verhaftet und gemeinsam mit
Waceke in das Lang’ata Internierungslager in Nairobi gebracht. Ihre altere Tochter
Nyambura konnte bei einer Familie In Nairobi Unterschlupf finden. Im Lager waren
tausende Menschen unter schrecklichen und unhygienischen Bedingungen in Zelten
untergebracht, sie wurden gefoltert, geschlagen und bekamen kaum Essen zur Verfiigung
gestellt (Nderitd 2018, S. 101-103). Als sie in das Kirigiti Gefangnis in Kiambu verlegt
wurde, gelang ihr die Flucht. Sie kehrte nach Nairobi zurtick, wurde jedoch bald darauf
wieder verhaftet. Zuvor konnte sie noch ihre Tochter Waceke bei der Familie unterbringen,
die sich bereits um ihre Tochter kiimmerte. Bis dahin war es ihr gelungen, ihre Identitat
als Ehefrau von General Kimathi zu verschleiern. Im Gericht wurde sie jedoch von einem
Kikuyu Home Guard aus ihrem Heimatort erkannt. Trotz Folter gab sie den Aufenthaltsort

ihres Ehemannes nicht preis. Anschlielend wurde sie ins Kamiti Gefangnis gebracht, wo
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sie weiter gefoltert wurde. Unter diesen Umstanden brachte sie ihr Baby namens Maina
zur Welt. Die kolonialen Sicherheitskrafte wollten mehr Uber den Aufenthaltsort und die
Plane ihres Ehemanns in Erfahrung bringen und versuchten dies Uber Isolationshaft,
Nahrungs- und Wasserentzug zu erreichen. Kimathi blieb jedoch standhaft, sie war an
ihren Eid gebunden, und so betont sie auch in ihrer Biographie, dass sie mit der Preisgabe
von Informationen nicht nur ihren Ehemann, sondern auch ihren Kampf um Land und
Freiheit verraten hatte (Nderitd 2018, S. 103-118). Als Kimathi nach acht Monaten
freikam, wurde sie sofort wieder verhaftet, zu lebenslanger Haft verurteilt und im gleichen
Lager wie die Ehefrauen von anderen Anfihrern, etwa der Gattin Jomo Kenyattas, Ngina
Kenyatta, untergebracht (Nderitli 2018, S. 125).

Anfang 1955 wurden die Walder systematisch abgesucht, die Mau-Mau mussten sich
immer weiter zuriickziehen, und die Versorgungslage wurde im Laufes des Jahres noch
unertraglicher. Der letzte Widerstand wurde schlie3lich mit der Verhaftung von Dedan
Kimathi am 21. Oktober 1956 gebrochen. Letztendlich scheiterte die Bewegung aufgrund
der brutalen Mal3hahmen der britischen Regierung. Auf Seiten der Home Guard gab es
1819 Tote, die Schatzungen der getdteten Mau-Mau bewegen sich zwischen 20.000 und
100.000 (Klose 2009, S. 95-96).

Kimathi erfuhr im Gefangnis von der Verhaftung ihres Ehemannes und bekam die
Erlaubnis, ihn zu besuchen (Nderitli 2018, S. 131). Die Briten hatten ihm angeboten, ihn
am Leben zu lassen, wenn er von den Mau-Mau abschworen wirde. Jedoch weigerte er
sich, seine Ideale zu verraten, und war stolz auf Kimathi, die trotz mehrfacher Folter
ebenso gehandelt hatte. Wahrend dieses letzten Gesprachs musste sie ihm versprechen,
seinen Namen nicht in Vergessenheit geraten zu lassen, nicht mehr zu heiraten und, sollte
sie weitere Kinder bekommen, dann sollten diese auch seine Namen tragen: ,Even if the
colonialists kill me, let them not kill my name [...].” (Nderitli 2018, S. 141-143)

Am 8. Februar 1957 wurde ihr Mann gehangt und sein Leichnam wurde ohne
Trauerzeremonie an einem unbekannten Ort begraben. Wenige Wochen nach diesem
Ereignis wurde Kimathi freigelassen. Sie war zu diesem Zeitpunkt erst 26 Jahre alt, hatte
im Gefangnis schreckliche Dinge erlebt und wahrend der gesamten Zeit nichts Uber den
Verbleib ihrer Familie und ihrer Kinder erfahren. Bei ihrer Riickkehr war sie entsetzt tiber
die Armut und den Hunger, die dberall im Land herrschten, da wahrend des
Ausnahmezustandes kaum Land- und Viehwirtschaft betrieben werden konnte (Nderiti
2018, S. 151-159). Zudem war die Gesellschatft tief gespalten, denn in jeder Familie gab
es Personen, die die Mau-Mau unterstitzt hatten, und solche, die mit der

Kolonialregierung kollaboriert hatten. Exemplarisch ist dies auch an Kimathis eigener
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Familie abzulesen. Ihr Vater war ein Anfihrer der Home Guard, wohingegen ihr alterer
Bruder bereits zu Beginn der Mau-Mau-Bewegung verhaftet und sieben Jahre in ein
Internierungslager gesperrt wurde. Kimathi betont, dass diese entgegengesetzten
Haltungen auch nach der Unabhangigkeit nicht tberwunden werden konnten (vgl. Nderiti
2017, S. 85-86 und S. 159).

2.1.4 Nach ,Mau-Mau*: Spéatkolonialismus bis Unabhangigkeit

Als Kimathi nach Hause zurtickkehrte, musste sie feststellen, dass die Home Guard das
Land ihres Mannes vergeben und seine Brider getttet hatte. Sie hatte weder einen Ort
zum Leben, noch besal? sie Land. Aufgrund ihrer Rolle bei der Mau-Mau-Rebellion
verweigerte ihr Vater ihr die Ruckkehr ins Elternhaus. Voriibergehend fand sie mit ihren
Kindern Aufnahme bei ihrer Schwiegermutter, die jedoch krank und verarmt in einer Hutte
in einem Wehrdorf lebte (Nderitid 2018, S. 154). In ihrem Heimatdorf war sie nicht
willkommen, da zu diesem Zeitpunkt niemand mit ehemaligen Mau-Mau-Anh&ngern und
Anhéngerinnen in Verbindung gebracht werden wollte. Zudem musste sie ihre Kinder
Nyambura und Waceke, die sie in Nairobi zuriickgelassen hatte, wiederfinden. In dieser
schwierigen Situation brachte sie Zwillinge auf die Welt. Uber den Vater der Kinder
erfahren wir nichsts (Nderiti 2018, S. 160-166).

Die Zeit zwischen 1957 und 1963 bezeichnet Kimathi als ,living hell for Mau Mau and a
heaven for the home guards® (Nderiti 2018, S. 172). Sie musste als Strafe bis 1960 taglich
Kommunalarbeit leisten. Gleichzeitig war es ein Kampf um ihr eigenes Uberleben und das
ihrer Kinder. Besonders kritisiert sie, dass sich die Eigentumsverhdltnisse zugunsten der
gegeniber der der Kolonialregierung loyal eingestellten Bevélkerung entwickelt hatten.
Die Loyalisten nutzten wahrend des Aufstandes die Abwesenheit der Mau-Mau, um sich
an deren Land zu bereichern. Nach der Beendigung des Ausnahmezustandes standen sie
auf der Seite der Gewinner und die Landnahme erfolgte mit legalen Mitteln. Selbst der
traditionelle Altestenrat existierte nicht mehr, denn diese Rolle war von den Home Guard
Ubernommen worden (Nderitd 2018, S. 172-173). Der Kampf der Mau-Mau gegen die
Kolonialherrschaft und fir Land und Freiheit war gescheitert. Allerdings war dadurch der

Dekolonisationsprozess in Gang gesetzt worden.

Die Niederschlagung des militanten Aufstandes hatte hohe Kosten verursacht und ein
Umdenken der britischen Regierung bewirkt. Die Aufrechterhaltung einer Siedlerkolonie
ohne Einbeziehung der afrikanischen Bevdlkerung um jeden Preis konnte von britischer
Seite nicht mehr gerechtfertigt werden. Es wurden erste politische Reformen durchgefiihrt,

um einerseits die Situation zu beruhigen und andererseits neue afrikanische politische
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Fuhrer aufzubauen, die weder mit Kenyatta noch der KAU in Verbindung standen. Mit der
.Lyttelton Verfassung“ von 1954 wurden erstmals in der Geschichte des Landes ein
Afrikaner im Kabinett und sechs Afrikaner im Legislativrat (Legislative Council) zugelassen
(Maloba 2018, S. 157). AuRerdem wollte die Kolonialregierung nach dem KAU-Verbot im
Jahre 1953 wieder Parteien auf der District-Ebene erlauben, um so einen langsamen und
von ihr kontrollierten politischen Ubergangsprozess in Gang zu setzen: ,Political
organization was supposed to be a gradual process whose pace would be determined by
the government.” (Maloba 1993, S. 152)

Die ersten direkten Wahlen von Afrikanern in den Legislativrat fanden im Mérz 1957 statt.
Gewahlt wurden Oginga Odinga, Tom Mboya, Ronald Ngala, Daniel Arap Moi und
Musinde Muliro, von denen nur die ersten beiden Uber politische Erfahrung verflgten.
Mboya, ein international bekannter Gewerkschafter und heftiger Kritiker der Kolonialpolitik,
beanstandete, dass durch die ,Lyttelton Verfassung“ die Afrikaner nicht ausreichend
reprasentiert waren. Seiner Meinung nach wollte die Kolonialregierung lediglich einen
multiethnischen Anschein erwecken, um dadurch die politischen Spannungen im Land in
den Griff zu bekommen, wahrend die 6konomische Ausbeutung der lokalen Bevolkerung
immer noch vorherrschte. Er organisierte die African Elected Members Organisation, mit
dem Ziel, dass die neu gewéhlten Vertreter gemeinsam gegen die Kolonialpolitik auftraten
und die ,Lyttelton Verfassung“ nicht akzeptierten. Sie verweigerten die ihnen
zugesprochenen Regierungsamter und bewirkten, dass ein Jahr spater mit der ,Lennox-
Boyd Verfassung® sechs weitere Afrikaner im Legislativrat erlaubt wurden. Der weiterhin
andauernde Boykott der Verfassung fihrte dazu, dass der neue Kolonialsekretar lain
Mcleod 1960 alle Vertreter des Legislativrates nach London ins Lancaster House 1960
einlud. Im Rahmen der Konferenz wurde ein neuer verfassungsrechtlicher Rahmen und
die Zusammensetzung des Legislativrates diskutiert, und es wurden erstmals mehr
Afrikaner als Mehrheit zugelassen. AuRerdem wurde Uber die Unabhéngigkeit Kenias
verhandelt und fiir die nahe Zukunft in Aussicht gestellt (Maloba 1993, S. 151-154).

Bis zu dieser ersten Verfassungskonferenz traten die afrikanischen Vertreter noch geeint
auf, als sich jedoch herausstellte, dass die Unabhangigkeit friher als geplant kommen
wurde, traten die unterschiedlichen Meinungen wieder zutage. In der Folge entstanden
zwei Parteien — die Kenya African National Union (KANU) und die Kenya African
Democratic Union (KADU). Die KANU verstand sich als Nachfolgeorganisation der KAU,
setzte sich fir einen zentralistischen Aufbau des Landes ein und erhielt viel Unterstiitzung
von den Kikuyu in der Central Province. Durch das Wirken des Luo Odinga, bekam sie
zudem viel Zuspruch von seiner Ethnie, die vor allem im Westen Kenias, beheimatet ist.

Die KADU wurde von Vertretern der kleineren Volksgruppen gegriindet, um der Dominanz
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der Kikuyu und Luo in der Politik entgegenzutreten und setzte sich flr féderalistische
Machtstrukturen ein, auch bekannt als Majimbo®. Darunter waren die Coast People’s Party
unter Ronald Ngala, die Kalenjin Political Alliance unter Daniel arap Moi, die Kenya African
People’s Party unter Masinde Muliro und die Maasai United Front unter John Keen
(Maloba 1993, S. 159).

Die ersten Wahlen 1961 gewann die KANU, die hinsichtlich der GréRRe der Volksgruppen
einen Vorteil hatte. Jedoch weigerte sie sich eine Regierung zu bilden, so lange Kenyatta
noch eingesperrt war. Daher bildeten die KADU und die New Kenya Party (NKP) unter
Michael Blundell, die ausschlieB3lich weil3e Mitglieder hatte, eine Minderheitenregierung.
In London fand 1962 eine weitere Verfassungskonferenz statt, dieses Mal unter
Beteiligung Kenyattas, der am 14. August 1961 freigelassen worden war. Seine lange Haft
hatte seine Bekanntheit landesweit gesteigert und bewirkt, dass er als Nationalheld
wahrgenommen wurde. Besonders heftig wurde auf dieser Konferenz die Landfrage
diskutiert, da nicht nur die unterschiedlichen Volksgruppen verschiedene Interessen
verfolgten, sondern auch die Kikuyu innerhalb der KANU keine einheitliche Meinung
vertraten. Schlief3lich hatten die Loyalisten und Loyalistinnen von der Landkonsolidierung
profitiert, wohingegen die Landlosen, die Squatter und ehemaligen Mau-Mau-Kampfenden
nun endlich Zugriff auf Land haben wollten (Maloba 1993, S. 160-161).

Dabei ist die Diskrepanz zwischen dem verbalen Radikalismus, der beispielsweise von
Kenyatta auf lokaler Ebene verfochten wurde und seiner gemalfiigten bzw. konservativen
Sichtweise auf Parteiebene besonders hervorzuheben. Der radikale Flugel der KANU
forderte, den Siedlern und Siedlerinnen das Land wegzunehmen und ohne Vergitung an
die Landlosen und hier in erster Linie an die Kikuyu zu vergeben. Kenyatta und Mboya
hingegen traten fur eine Landreform ein, welche die wirtschaftlichen Interessen des
Landes nicht gefahrden und die Siedler und Siedlerinnen fir das Land kompensieren
sollte. Als Ergebnis der Konferenz gab es eine Koalitionsregierung zwischen KADU und
KANU. In die Verfassung wurden die foderalistischen Anséatze der KADU integriert und
settlement schemes ratifiziert. Das 1961 etablierte Land Development and Settlement
Board (LDSB) hatte zum Ziel, Land von den weil3en Siedlern und Siedlerinnen zu kaufen

und an Bauern und Bauerinnen zu verkaufen. Die, die dabei am meisten vom Programm

8 Majimbo ist ein Swahiliwort fiir ,Provinz® oder ,Region* und bedeutet im politischen Kontext
,Foderalismus® oder ,Regionalismus”. Die KADU forderte ab 1962 ein foderalistisches System als
Grundlage fur die Verfassung Kenias nach der Unabhéngigkeit (Maxon und Ofcansky 2000, S.
162-163).
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profitierten, waren jedoch Personen, die bereits Uber Kapital und/oder Land verfugten und
nachweisen konnten, dass sie in der Lage waren, landwirtschaftliche Flache zu kultivieren.
Im neu ausgehandelten settlement scheme war daher vorgesehen, durch Férdermittel
Kredite fur ca. 50.000 bis 70.000 Familien zur Verfigung zu stellen. Beginnend mit dem
Jahr 1962 sollten fir einen Zeitraum von fiinf Jahren pro Jahr ca. 20.000 Acres (ca. 8000
Hektar) vergeben werden. Bekannt geworden unter dem Namen million acre scheme, war
es einer der umstrittensten Aspekte der kolonialen Agrarpolitik. Allerdings erfullte es fur
den Moment den Zweck, die Lage zu beruhigen, da es als Zustimmung an die afrikanische
Forderung nach Land gewertet wurde. Die Regierung nahm allerdings darauf Ricksicht,
dass die neuen Siedlungsgebiete nicht mit den européischen Farmen in Konflikt gerieten.
Denn diese sollten weitergefihrt werden, um die Versorgung des Landes zu
gewahrleisten. Daher handelte es sich um noch nicht erschlossene und teilweise
unproduktive bzw. nicht besonders ertragreiche Gebiete. Gemal der Einschatzung des
LDSB, wirden diese Gebiete noch einige Jahre brauchen, um einen substantiellen Beitrag
zur Wirtschaft des Landes zu leisten, und stellten daher in erster Linie einen politischen
Wert dar. Da es sich um ein stufenweises Programm handelte, war damit auch die
Hoffnung verbunden, dass, wenn man nicht sofort Land zugeteilt bekomme, es in den
Folgejahren noch mdglich ware (Maloba 1993, S. 158-161).

Kimathi berichtet, dass sie kurz vor der Unabhéngigkeit im Jahre 1963 von der KANU
gefragt wurde, ob sie im Wahlkampf mitarbeiten wolle. Da die KADU vor allem die
Interessen der weil3en Siedler und Siedlerinnen vertrat, wurde die KANU von ehemaligen
Mau-Mau-Mitgliedern préaferiert und konnte aus diesen Reihen neue Mitglieder rekrutieren.
Sie wurde fir ihre Arbeit nicht bezahlt, versplirte jedoch die Notwendigkeit, sich politisch
zu engagieren, um die Briten und Britinnen endguiltig aus dem Land zu vertreiben (Nderitl
2018, S. 178-179).

Bei den Wahlen im Mai 1963 gewann die KANU die Mehrheit und Kenyatta wurde
Premierminister der Ubergangsregierung. Durch seine lange Haft war er im ganzen Land
bekannt geworden und galt als nationaler Held des Befreiungskampfes. Er fihrte das Land
in die Unabhangigkeit und wurde ein Jahr spater, nach der Umwandlung Kenias in eine
Republik, zum ersten Prasidenten und Odinga Odinga zum Vizeprasidenten ernannt (vgl.
Maloba 2018).

Am Tag der Unabhéangigkeit, am 12. Dezember 1963, fanden Feierlichkeiten in den Uhuru
Gardens statt, an denen Kimathi gemeinsam mit ehemaligen Mau-Mau-Anh&ngern und
Anhangerinnen teilnahm. Sie brachen in Jubel und Tranen aus, als um Mitternacht die

kenianische Flagge gehisst wurde:
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»As people jumped up and down around us, the Mau Mau’s shoulders heaved in grief;
they cried for the families they had lost, their broken social fabric, the deaths of their
customs and cultures as they knew them. They cried for the betrayals of their own
brothers, sisters, mothers and fathers who had turned against them.” (Nderiti 2018, S.
181)

2.1.5 Schwere Unabhéngigkeitsjahre

Die Mau-Mau hatten erwartet, dass der neue Prasident Kenyatta ihnen das Land
zurickgeben wiirde, fir das sie gekampft hatten. Doch Kenyattas Politik enttduschte sie.
Die kolonialen Strukturen in 6ffentlicher Verwaltung, Strafverfolgung und Justiz wurden
Ubernommen. Als die Europder nach und nach ihre Positionen verlieRen, kamen
diejenigen zum Zug, die bereits fur die Kolonialverwaltung gearbeitet hatten und von
Kimathi der Kollaboration und des Verrats bezichtigt wurden. Sie beklagt, dass wahrend
die Mau-Mau in den Waldern kémpften, die Kollaborateure und Kollaborateurinnen
Ausbildungen und Trainings erhielten und davon profitierten, fir koloniale Institutionen zu
arbeiten. Mit diesen Fahigkeiten waren sie nun fir die neue Regierung von grofem
Nutzen. Sie blieben in ihren Positionen bzw. Gibernahmen solche, die vorher von Weil3en
besetzt waren und erlangten dadurch neue Macht. Die Zeit bis zur Unabhangigkeit war —
wie bereits erwahnt — dul3erst schwierig flr Kimathi, da sie mitansehen musste, wie sich
ehemalige Home Guards das Land ihres Mannes aneigneten, sie eine Auf3enseiterin war

und nur mit gro3er Miihe fur ihre Kinder sorgen konnte.

Durch Josiah Mwangi Kariuki, einem ehemaligem Mau-Mau-Verbindungsmann, der 1953
verhaftet wurde und nach seiner Freilassung 1960 die KANU in Nyeri mitaufbaute, erhielt
sie nach der Unabhéngigkeit die Moglichkeit, am neuen politischen System mitzuwirken.
Als eine der wenigen ehemaligen Mau-Mau-Anhanger erhielt Kimathi eine politische
Position als Stadtratin im Nyandarwa District / County. lhr wurde die Aufgabe Ubertragen,
sich dem Thema Frauen und Entwicklung, vor allem hinsichtlich der gesundheitlichen
Versorgung, anzunehmen. Darlber hinaus wurde sie zur KANU-Schatzmeisterin fir
community development ernannt (vgl. Nderiti 2018, S. 188-189). Als einzige Frau in der
Stadtregierung war sie oft mit der Schwierigkeit konfrontiert, dass die méannlichen Kollegen

ihre Vorschlage nicht ernst nahmen und ihre Antrage ablehnten:

»l was the only woman in the council and quickly learnt that | had an uphill task. The
men would oppose all my motions. Whatever | sad was dismissed. | learnt a very useful
lesson. | had to be always prepared for meetings. | also learnt to lobby my fellow

councillors on issues before | presented them. They were uncomfortable with my
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presence not only because | was a woman, but also because they did not think | should
make decisions.” (Nderitl 2018, S. 188)

Kimathi bemihte sich um einen Kredit fir den Kauf von Land und erhielt Flachen in
Njabini, einem ehemaligen Siedlungsgebiet weil3er Farmer, zugeteilt. Ab 1965
konzentrierte sie sich ganz auf die Landwirtschaft. Die Arbeit auf der Farm war sehr
schwierig, da ihr die Vorteile fehlten, welche die britischen Siedler und Siedlerinnen
jahrzehntelang genossen hatten, wie Zugang zu Krediten, landwirtschaftlichen Geraten,
Dungemitteln und vor allem billigen Arbeitskraften. Die folgende Zeit war finanziell auRerst
schwierig fur Kimathi. Sie produzierte zwar erfolgreich Nahrungsmittel, hatte aber
aufgrund der schlechten Marktanbindung an Nairobi kaum Mdglichkeiten, ihre Produkte
zu verkaufen. Sie musste sehr hart arbeiten, um ihren Kredit zurtickzuzahlen, und stand
mehr als einmal kurz davor, von ihrem Land vertrieben zu werden. Kimathi setzte alles
daran, um ihren Kindern eine Schulbildung zu ermdglichen. Zudem wurde ihre Position
als Councillor in der Stadtregierung nicht verlangert (Nderitl 2018, S. 184—-191). Wie lange
ihre Amtszeit dauerte und warum sie nicht verlangert wurde, geht aus der Biographie leider

nicht hervor.

Kimathi verpachtete Teile ihres Grundstlicks an die Heroes of Faith Church, die neben
einer Kirche auch eine Grundschule errichtete. Wahrend ihrer Mau-Mau-Zeit in den
Waldern war nur der traditionelle Glaube als Rickbesinnung auf die eigenen Werte
erlaubt. Daher stand sie dieser Kirche zunachst sehr skeptisch gegeniiber, zumal sich
diese ausschlief3lich auf das Alte Testament berief und moderne Errungenschaften wie
Impfungen oder Medikamente ablehnte. Beeinflusst durch einen jungen Mann dessen
Predigten sie an Kikuyu-Traditionen erinnerten, wurde sie 1980 Mitglied dieser Kirche
(Nderiti 2018, S. 204-205). Fortan waren der Glaube und die kirchlichen Aktivitaten
zentral in ihrem Leben, gaben ihr Orientierung und waren fir sie ein Zufluchtsort, wahrend
ihr politisches Interesse in den Hintergrund trat: ,My faith insulated me from politics that
was engulfing the country as thousands of people were arrested, detained without trial or
killed by state agents* (Nderitld 2018, S. 207).

Was war in den Jahren seit der Unabhangigkeit passiert, dass sich plétzlich Tausende
Menschen ohne Gerichtsverfahren im Gefangnis befanden, oder schlimmer noch, getotet
wurden? Im Kampf um die Freiheit waren unterschiedliche Gruppen involviert. Doch das
gemeinsame Ziel, sich gegen die britische Kolonialherrschaft zur Wehr zu setzen,
Uberwog die Differenzen. Bereits in Kenyattas ersten Regierungsjahren brachen

Machtkampfe aus, die er fir sich entscheiden konnte.
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Als Kenia 1964 eine Republik wurde, schaffte Kenyatta den konstitutionellen
Regionalismus ab. Zudem wurde die politische Macht des Prasidenten stark ausgeweitet.
Kenyatta erhielt einen direkteren Zugriff auf die offentliche Verwaltung und war dadurch
weniger abhangig von den lokalen Gremien seiner Partei. Im gleichen Jahr I6ste sich die
KADU freiwillig auf und die Mitglieder lieBen sich in die KANU-Strukturen eingliedern
(Maloba 1993, S. 167-168).

Dazu wurden von Juli 1965 bis Marz 1966 Wahlen auf lokaler und nationaler Ebene
abgehalten, fur die sich Tom Mboya als KANU-Generalsekretar verantwortlich zeigte. Die
Wahlen wurden allerdings auch daflir genutzt, um Parteimitglieder, die vor allem auf der
Seite des Vizeprasidenten Odinga standen, aus wichtigen Positionen der Partei zu
entfernen, womit dieser geschwacht und Kenyattas Machtbasis gestarkt wurde. Odinga
war ein Kritiker der Landpolitik Kenyattas und galt als Sozialist. Er war jedoch kein
Vertreter einer strengen marxistisch-leninistischen ldeologie. Noch Anfang der 1960er
Jahre hatte er auf der Suche nach externen Bundnispartnern die US-Regierung
kontaktiert, wurde aber aufgrund einer Intervention von Mboya zuriickgewiesen. Erst
danach wandte er sich fir finanzielle Unterstitzung an die Sowjetunion. Einen schweren
Schlag erlitt Odinga, als sein strategischer Berater Pio Gama Pinto 1965 ermordet wurde®.
AulRRerdem Ubte Kenyatta Druck auf die sowjetische und die chinesische Botschaft aus,
und drohte ihnen mit Ausweisung, sollten sie Odinga weiterhin unterstitzen. Als
Konsequenz trat dieser von seinem Regierungsamt zuriick, verlie die KANU und
grundete mit der Kenya People’s Union (KPU) eine eigene Partei. Die KPU kritisierte, dass
vor allem auslandische Investoren von den Gewinnen in Kenia profitierten, dass das Land
nach wie vor sehr stark von der ehemaligen Kolonialmacht abhangig sei und es sehr enges
Verhaltnis zur US-Regierung unterhalte. Die KPU wurde von der Regierung behindert und
ausgegrenzt. So wurden KPU-Kandidaten bei Kommunalwahlen nicht zugelassen und
Anhanger der Partei unter fadenscheinigen Griinden verhaftet (vgl. Branch 2011, S. 40—
65).

Kenyatta (geboren 1893) erlitt 1968 einen zweiten Schlaganfall, von dem er sich zwar
wieder erholte, jedoch wurde aufgrund seines hohen Alters seine Nachfolge zum
bestimmenden Thema der Innenpolitik. Moi, seit 1967 Vizeprasident, und Mboya als
KANU-Generalsekretar, galten als die vielversprechendsten Kandidaten. Am 5. Juli 1969

wurde Mboya unter bis heute ungeklarten Umstanden ermordet. Als Reaktion auf die

9 Seine Ermordung gilt als die erste politische Hinrichtung in Kenia nach Erreichung der
Unabhangigkeit und wurde nie aufgeklart (Maxon und Ofcansky 2000, S. 220).
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Ermordung Mboyas kam es landesweit zu Kundgebungen gegen Kenyatta und zu
gewaltsamen Protesten gegen die Kikuyu. Bei einer der Demonstrationen kam es zu
einem gewalttatigen Vorfall, bei dem Kenyattas Bodyguards statt zu deeskalieren das
Feuer eréffneten, und in der folgenden wurden Panik mindestens acht Menschen getétet.
Dieses Ereignis nahm Kenyatta zum Anlass, Odinga und alle Members of Parliament
(MPs) der KPU zu verhaften und die Partei zu verbieten. Seine Macht konsolidierte er,
indem er einen Grol3teil der Regierungspositionen in die Hande von ihm getreuen Kikuyu
legte. Zudem nutzte er 1971 einen vereitelten Staatscoup, um die Fihrungsspitze der
Armee durch loyale Kréfte zu ersetzen (Branch 2011, S. 79-98).

Die weit verbreitete Korruption auf allen staatlichen Ebenen war ein zentraler Kritikpunkt
der Opposition, denn zum einen wurde immer deutlicher, dass vor allem Personen aus
Kenyattas Umfeld von der Landverteilung profitiert hatten, zum anderen waren
Regierungsbeamte und -beamtinnen am Schmuggel von Waren beteiligt:

»2corruption was not simply a matter of personal acquisitiveness and greed, but was
rather a fundamental part of the political system. It provided the cement that bonded
the post-colonial political elites and allowed non-Kikuyu leaders to remain in
government and so mask, to some extent, the ethnic character of the president’s rule.
Wealth acquired in public and private office also provided the substance for other,
older forms of alliances and patronage.” (Branch 2011, S. 104)

Im Jahre 1974 wurde ein Bericht tiber die Verwicklung der Familie Kenyatta in den illegalen
Elfenbeinhandel verdéffentlicht. Es wird vermutet, dass Josiah Mwangi Kariuki, seit den
1970er Jahren einer der wichtigsten Opponenten Kenyattas und zu diesem Zeitpunkt
Assistant Minister for Tourism and Wildlife, in die Enthillungen involviert war. Im Mérz
1975 wurde ein Bombenanschlag auf einen 6ffentlichen Bus veribt, bei dem 26 Menschen
getotet wurden. Obwohl es dafir keine Beweise gab, wurde versucht, Kariuki mit dem
Attentat in Verbindung zu bringen. Am Tag nach dem Anschlag wurde er von uniformierten
Polizeibeamten abgeholt und am néchsten Morgen in den Ngong Hills in der Nahe von
Nairobi erschossen aufgefunden. Auch bei diesem politischen Mord blieben die Umstande
ungeklart, da von Seiten der Regierung alles getan wurde, um eine Aufklarung zu
verhindern (Branch 2011, S. 105-115).

Die politische Lage blieb bis zum Tod Jomo Kenyattas 1978 politisch sehr angespannt.
Sein Nachfolger wurde Vizeprasident Daniel arap Moi, der versprach, Kenyattas Politik
fortzusetzen und in seine Ful3stapfen (in Swabhili: nyayo) zu treten. Zu Beginn seiner
Regierungszeit gab es einige positive Entwicklungen wie die Freilassung politischer

Gefangener. Diese Phase waéhrte allerdings nur kurz und schon bald war seine
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Préasidentschaft von Gewalt und Repression gekennzeichnet. Im negativen Sinne berihmt
wurde das 1983 eréffnete Nyayo House, in dessen Keller eine Folterkammer eingebaut
wurde (Nderitl 2018, S. 204).

Wie schon Kenyatta nutzte auch Moi die Besetzung wichtiger Positionen in Politik und
Wirtschaft, um ihm getreue Personen zu engagieren und sich so eine loyale Machtbasis

aufzubauen:

~Adapting Kenyatta’s own system of patronage, he extended and redirected the
networks that distributed state resources from the centre to certain key allies in every
district und constituency of the country.” (Branch 2011, S. 173-174)

Im Juni 1982 verabschiedete das Parlament eine Verfassungsénderung. Die KANU wurde
offiziell zur einzigen Partei und Kenia nun auch de jure zu einem Einparteienstaat. Am 1.
August 1982 kam es zu einem Staatscoup durch eine Gruppe von Soldaten der Kenya
Airforce, der jedoch aufgrund schlechter Planung und Durchfihrung sehr schnell
niedergeschlagen werden konnte. Nach dem Putsch formierten sich oppositionelle
Dissidentengruppen wie die Mwakenya, die den Sturz der Regierung anstrebten. Auch
wenn die einzige konkrete Tat die Sabotage der Eisenbahn war, wurde die Gruppe vom
Moi-Regimes zu einem hohen Sicherheitsrisiko erklart (vgl. Branch 2011, S. 162-163).
Menschen wurden immer willkirlicher verhaftet und unter dem Vorwand, sie seien Teil der
gefahrlichen Mwakenya, ohne Verfahren eingesperrt: ,The country resembled a police
state, with its agents on constant guard for the smallest expression of dissent* (Branch
2011, S. 165).

Viele Regierungskritiker und -kritikerinnen, darunter auch Ngtigi wa Thiong'o, flohen vor
den Repressionen nach Europa oder Nordamerika. Im Londoner Exil wurde 1986 das
Committee for the Release of Political Prisoners in Kenya (CRPPK) gegriindet, das sich
fur die Freilassung der politischen Gefangenen einsetzte. Trotz der Repression baute sich
mit Unterstitzung der regierungskritischen Exilanten und Exilantinnen langsam ein ziviler
Widerstand gegen das Moi-Regime auf (Branch 2011, S. 164).

Ein Thema, das die Opposition einte, war der Nominierungsprozess fiur die
Parlamentskandidaten und -kandidatinnen innerhalb der KANU bei den Wahlen von 1988.
Die geheime Wahl war kurz davor abgeschafft worden, und die Menschen mussten sich
hinter dem bevorzugten Kandidaten oder der bevorzugten Kandidatin anstellen, um ihre
Stimme abzugeben (queue voting). Hinzu kamen eine Reihe von Beschwerden tber die
Behinderung von oppositionellen Kandidaten und Kandidatinnen und Wahlbeobachtern

und -beobachterinnen sowie Uber die Félschung von Ergebnissen. In inrer Forderung nach
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einer Wahlwiederholung geméanR demokratischen Standards standen Oppositionelle aus
dem In- und Ausland Seite an Seite und Uber ethnische Grenzen hinweg mit Vertretern
und Vertreterinnen der Zivilgesellschaft. Aus der Kritik am System des queue voting
entwickelte sich eine breitere Debatte Uber Verfassungsreformen, an der das National
Council of Churches of Kenya (NCCK) und die Law Society of Kenya federfiihrend beteiligt
waren (Branch 2011, S. 177-178; S 181-182). Der nationale Kirchenrat (NCCK), der noch
wenige Jahre zuvor intern uneins war, inwieweit er politisch agieren sollte, erlangte durch
die Proteste eine neue Bedeutung, die im Kapitel 2.2 zu Rebeka Njau noch starker
herausgearbeitet wird.

2.1.6 Zeitenwenden 1990 und 2002

Zudem beeinflussten die Veranderungen auf globaler Ebene durch das Ende des Kalten
Krieges die politische Lage. Kritiker und Kritikerinnen fhlten sich durch die Entwicklungen
in Osteuropa bestatigt, Gberall in Afrika wurden Stimmen nach politischem Wandel laut,
was auch in Kenia zu einer Starkung der Zivilgesellschaft fuhrte. Eine entscheidende
Veradnderung war zudem, dass sich Geldgeber wie der Internationale Wahrungsfonds
(IWF) und die Weltbank, aber auch Lander wie die USA und Grol3britannien begannen,
sich fur Demokratie und Menschenrechte in den jeweiligen Landern zu interessieren und
politische Reformen zur Auszahlungsbedingung von Finanzmitteln zu machen. Das neue
Schlagwort lautete Good Governance, das im kenianischen Kontext die Forderung nach
einem Mehrparteienstaat bedeutete (Branch 2011, S. 182-186).

Ein Beispiel fur das Erstarken der Zivilgesellschaft waren die Proteste gegen das grol3e
Bauvorhaben Times Media Trust Complex. Die unrechtmaflige Aneignung von
offentlichem Land durch die Politik war Branch (2011, S. 186) zufolge seit der
Unabhéngigkeit eine Ubliche Vorgehensweise, jedoch brachte dieses Regierungsprojekt
das Fass zum Uberlaufen: ,even by Kenyan standards, the plans to build a new
headquarters [...] were brazen®. Das Moi-Regime beabsichtigte im Uhuru Park, einer
wichtigen Griunflache im Zentrum Nairobis, ein 60-stdckiges Hochhaus zu errichten, das
u.a. als Hauptquartier der KANU und der regierungsnahen Zeitung Kenya Times dienen
sollte. Hauptkritikpunkte waren die enormen Kosten von 200 Millionen US-Dollar, die das
Regierungsbudget bei weitem Uberstiegen und die Intransparenz des gesamten
Vorhabens (Maathai 2019, S. 230-244). Federfuhrend beteiligt an den Protesten, die
international viel Aufmerksamkeit erhielten und schlie3lich dazu fuhrten, dass das Projekt
im Janner 1990 aufgegeben wurde, war Wangari Maathai. Daher wird im Kapitel 2.3 zur
Person Maathais dieses Ereignis noch ausfiihrlicher beleuchtet. Maathai (2019, S. 253)

zufolge fuhrte die erfolgreiche Verhinderung des Grof3projekts zu einem Auftrieb der
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Demokratiebewegung: ,Danach bewegten wir uns selbstbewusster, mutiger und
schneller. In meinen Augen war das der Anfang vom Ende der Einparteienherrschaft in
Kenia.“ Der Weg dahin war jedoch von Gewalt und Repression gepragt, wie die weiteren

Ereignisse zeigen.

Charles Rubia, einer der Kandidaten, der 1988 um seine Wahl betrogen worden war, und
Kenneth Matiba, ein erfolgreicher Geschaftsmann, organisierten am 3. Juli 1990 eine
offentliche Versammlung und forderten Reformen, woraufhin sie drei Tage spéater ohne
ein Gerichtsverfahren inhaftiert wurden. Tausende gingen am 7. Juli auf die Strafl3e, um
fur ihre Freilassung zu demonstrieren. Viele von ihnen wurden verhaftet und ebenfalls
ohne ein Verfahren eingesperrt. Dieser Tag sollte sich als Saba Saba (Saba ist das
Swabhili-Wort fir sieben) in das nationale Geschichtsbewusstsein einschreiben (Nderitl
2018, S. 208). Unter den Protestierenden waren auch die Menschenrechtsaktivistin
Beatrice Kamau und der Menschenrechtsaktivist Kang’ethe Miingai, der ebenfalls ohne
Verfahren inhaftiert wurde. Uber die beiden duRert sich Kimathi folgendermafen: ,Both of
them were to be very impactful in shaping the way | communicated so that the world would
know me, Mikami Kimathi.“ (NderitG 2018, S. 209). Die Rolle der beiden im Leben
Kimathis wird am Ende diese Kapitels noch genauer beschrieben.

Am 3. Dezember 1990 verkindete Moi das Ende des Einparteiensystems und die
Einflihrung eines Mehrparteiensystems. Erste Versuche Odingas, eine neue Partei zu
grinden, scheiterten am Widerstand der Regierung. Erst im August 1991 waren einige
politische Veteranen, darunter Odinga, mit der Etablierung des Forum for the Restoration
of Democracy — Kenya (FORD) erfolgreich. Auch diese Partei wurde von der Regierung
behindert, die Fuhrungsriege inhaftiert und die Parteimitglieder von Moi als Unruhestifter
diffamiert. FORD war zudem mit internen Herausforderungen konfrontiert. Innerhalb der
Partei gab es einen Generationenkonflikt zwischen den Politikveteranen und den jungen
Leuten, die von den Universitaten, aus dem Journalismus oder Rechtsbereich kamen.
Nach Jahren der Vorherrschaft der Kalenjin wollten die Kikuyu wieder eine fiihrende Rolle
Ubernehmen. Im Janner 1992 griindeten Mwai Kibaki und John Keen eine neue Partei,
die vor allem von den Kikuyu unterstiitzt wurde. Odinga und Matiba konkurrierten um die
Position des Prasidentschaftskandidaten. Dieser FiUhrungsstreit fiihrte schlielich im
Oktober 1992 zur Spaltung in FORD Kenya, geleitet von Odinga und FORD Asilli unter
Matiba. Nach den Jahren des Kampfes um ein Mehrparteiensystem schien die
Regierungspartei KANU zunéchst geringere Wahlchancen zu haben als die neuen
Parteien. Das Wahlergebnis vom 29. Dezember 1992 war jedoch uberraschend, da die
KANU mehr Sitze als die drei rivalisierenden Oppositionsparteien erhielt und Moi an der
Macht blieb. (KANU: 100; Ford Kenya: 31; Ford Asili: 31 und DP: 23 MPs) (Branch 2011,
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S. S 196-211). Auch bei der nachsten Wahl 1996 blieb die Opposition zersplittert und
konnte dem amtierenden Prasidenten nichts entgegensetzen. Dies &nderte sich erst, als
bei der Wahl 2002 die sogenannte Regenbogenkoalition geschlossen auftrat und Mwai

Kibaki als Sieger hervorging.

Die kritischen Jahre zwischen 1990 und 1992 und das Ringen um ein Mehrparteiensystem
werden mit Verweis auf den Kampf gegen die koloniale Unterdriickung als die zweite
Befreiung bezeichnet. Die Menschen waren vom Vorgehen der Regierung enttauscht oder
sogar bedroht und begannen nach historischen Vorbildern fir ihren politischen Protest zu
suchen. So kam es zu einem verstarkten neuen Interesse an der Mau-Mau-Bewegung
(Nderiti 2018, S. 209). Die bereits erwahnten Aktivisten Kang’ethe Miingai und Beatrice
Kamau nahmen Kontakt mit Mikami Kimathi auf. |hre Absicht war es, die Mau-Mau-
Kampfenden als die wahren Helden wund Heldinnen des kenianischen
Unabhéangigkeitskampfes sichtbar zu machen und ihnen die gebihrende Anerkennung

zukommen zu lassen. Kimathi reagierte zunachst abweisend:

-When we went to see Mikami at her home for the first time, we found a woman who
had completely shut down. We couldn’t penetrate her heart at all. She lived in great
poverty; a real peasant. All she talked about was betrayal [...]. She was resigned to her
fate to live as a simple peasant and with the official non-recognition of Mau Mau as
freedom fighters.” (Nderitli 2018, S. 217-218)

In den vorhergegangenen Jahren war sie immer wieder mit Personen konfrontiert, die sie
zu den Mau-Mau befragt und ihr leere Versprechungen gemacht hatten, ohne dass sich
fur sie etwas geédndert hatte. Erst der Verweis auf Mingais und Kamaus politische
Verfolgung konnte Kimathi zur Zusammenarbeit bewegen. Zudem erteilte sie ihnen die
Erlaubnis, in ihrem Namen nach dem Verbleib der sterblichen Uberreste ihres Mannes zu
suchen. Die regierungsunabhéngige Kenya Human Rights Commission (KHRC) begann,
Nachforschungen tber Dedan Kimathi und die Mau-Mau-Rebellion anzustellen. Als einer
der ersten MaRnahmen, um Offentlichkeit zu erlangen, pflanzten sie an seinem Todestag,
am 18. Februar, einen Baum an dem Ort, an dem er gehangt, und einen weiteren Baum
an der Stelle, an der er verhaftet worden war. Kimathi beschreibt, dass sie in ihrer
Umgebung nicht mehr so ablehnend behandelt wurde und dass vor allem junge Menschen
begannen, sich fiur die ehemaligen Mau-Mau-Kampfer und -Kampferinnen zu
interessieren. Der Einsatz der Mau-Mau zur Erreichung der Unabhangigkeit wurde
anerkannt und die gesellschaftliche Einstellung gegeniber Menschen wie Kimathi begann

sich langsam zum Positiven zu veréandern. Die Polizei versuchte jedoch in den ersten
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Jahren die Gedenkveranstaltungen mit Tranengas zu verhindern und verhaftete die
Teilnehmenden (Nderitl 2018, S. 210-216).

Erst mit dem neuen Préasidenten sollte sich substanziell etwas verandern. Mwai Kibaki
besetzte seine Regierung u. a. mit Personen, die sich im Rahmen der zweiten Befreiung
engagiert hatten, und hob am 30. August 2003 das 1950 von der Kolonialverwaltung
verhéngte Verbot der Mau-Mau als illegale und terroristische Vereinigung auf (Nderitl
2018, S. 217-218).

Die Geschichte des Unabhéngigkeitskampfes wurde Branch zufolge (2009, xi—xii)
wahrend der Regierungszeiten von Jomo Kenyatta (1963-1978), aber auch von Daniel
arap Moi (1978-2002) von offizieller Seite totgeschwiegen. Der Krieg war zu
widerspruchlich um als nationaler Befreiungskampf vom gerade erst unabhangig
gewordenen Staat reklamiert zu werden. AulRerdem waren diejenigen, die die Erinnerung
an die Mau-Mau-Rebellion nach 1963 als Mittel der politischen Mobilisierung fir sich in
Anspruch nahmen, arm, landlos und antikapitalistisch eingestellt und hatten keinen Platz
in den staatlichen Institutionen. Der Aufstand war nicht nur gegen die Kolonialisten und
Kolonialistinnen gerichtet. Es handelte sich dabei auch um eine erbitterte
Auseinandersetzung zwischen denen, die die Kenya Land and Freedom Army (KLFA)
unterstutzten, und denen, die sich mit der britischen Kolonialverwaltung arrangiert hatten
und fir ihre Loyalitat belohnt worden waren. Viele von ihnen fanden sich nach der
Unabhéngigkeit in Fihrungspositionen in Politik und Wirtschaft wieder.

Demgegentiber war die neue Regierung daran interessiert, sich von der Politik der
vergangenen Jahrzehnte zu distanzieren. So wurde 2002 die Kenya National Commission
on Human Rights (KNCHR) von der Regierung ins Leben gerufen. Am 18. Februar 2004
nahm Kimathi stellvertretend fir ihren Ehemann Field Marshall Dedan Kimathi den
erstmals verliehenen Lifetime Achievement Award dieser Organisation entgegen. In ihrer
Rede wahrend der Preisverleihung forderte sie die Regierung auf, das Grab mit den
sterblichen Uberresten ihres Mannes ausfindig zu machen, damit ihm endlich ein
wirdevolles Heldenbegrabnis zuteilwerde. Die Regierung hatte mit dem Preis anerkannt,
dass ihr Mann ein Held war und sie konstatiert, dass dies ein erster Schritt war, dass seine
Leistung nicht vergessen werden wirde. In der Folge wurde sie regelméallig zu weiteren
Veranstaltungen eingeladen. Miingai beobachtete wahrend dieser Zeit auch eine
Veranderung in Kimathis Verhalten. Sie sah sich in erster Linie wieder als
Widerstandskampferin und erzahlte von ihrer politischen Tatigkeit. Ihr tiefer Glaube, der
friher oft im Fokus ihrer Reden stand, trat nun bei dffentlichen Auftritten in den Hintergrund
(Nderitl 2018, S. 218-220).
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Ein besonderes Erlebnis fir Kimathi war die Begegnung mit Nelson Mandela. Bereits
1990, als er zum ersten Mal nach Kenia kam, hatte er den Wunsch geauf3ert, die Ehefrau
des Widerstandskampfers Dedan Kimathi zu sehen. Er selbst hatte jahrelang gegen das
Apartheidsystem in Sudafrika gekampft und interessierte sich flr die Geschichte des
kenianischen Unabhéngigkeitskampfes. Die Regierung bemuhte sich damals jedoch nicht
um ein Treffen. Erst Jahre spéater, als Mandela 2005 mit seiner Frau Grace Machel Kenia
ein zweites Mal besuchte, konnte Kangethe Mingai ein inoffizielles Treffen mit Kimathi
arrangieren. Mandela war zu diesem Zeitpunkt bereits sehr gebrechlich, dennoch empfing
er sie und es kam zu einer herzlichen Begegnung zwischen Kimathi, Mandela und seiner
Frau (Nderitl 2018, S. 227).

In den Folgejahren gab es mehrere Initiativen, um Dedan im 6ffentlichen Raum ein
Denkmal zu setzen. So wurde am 18. Februar 2007 in Nairobi offiziell eine Statue von
Dedan Kimathi durch Préasident Mwai Kibaki enthillt, mit dem folgenden Spruch: It is
better to die on my feet than to live on my knees” (Nderitli 2018, S. 232—-233). Es wurden
eine Stral3e, mehrere Schulen und 2012 die Dedan Kimathi University of Technology nach
ihm benannt. So wurde dem Wunsch ihres Mannes Rechnung getragen, dass sein Name
nicht in Vergessenheit gerat und der Mau-Mau-Unabhangigkeitskampf gewirdigt.
Kimathis Hoffnung, die sterblichen Uberreste ihres Mannes zu finden und wirdevoll zu
begraben, erfiillte sich hingegen nicht.

Auch Kimathi selbst wurde in dieser Zeit viel Aufmerksamkeit zuteil, sie wurde oft zu
Veranstaltungen eingeladen und ihre Leistungen als Widerstandskampferin fanden
Anerkennung. AuRerdem baute ihr die Regierung ein Haus mit Elektrizitat und flieRendem
Wasser, sie erhielt finanzielle Unterstitzung fir die Ausbildung ihrer Kinder, und ihre

prekare 6konomische Lage gehdrte der Vergangenheit an (Nderitl 2018, S. 232—-233).
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2.2 Rebeka Njau (*1932)

Rebeka Njau wurde 1932 in Kihingo, ca. einen Kilometer von Fort Smith entfernt, geboren.
Sie erinnert sich, dass die dorfliche Gemeinschaft von einem Gefuhl der
Zusammengehdrigkeit und des Teilens gekennzeichnet war, das jedoch zerstort wurde,
als die Bevolkerung von der britischen Kolonialregierung mit Hilfe der Home Guard

vertrieben wurde:

~We were led out of our original homes like slaves, and taken to a hew habitation of two
acre plots per family unit, in an area where social and spiritual values of the dwellers
differed from us. Up to this date my brothers, sisters, cousins and others closely related,
still feel the pain of the injustice done to us, especially by the homeguards who benefited
from this exercise.” (Njau 2019a, S. 5)

Die Vertreibung vom Land und die ungerechten Bedingungen wahrend der
Kolonialherrschaft sind auch fir Rebeka Njau und ihre Familie von Bedeutung, allerdings
hatte sie andere Ausgangsbedingungen als Mukami Kimathi und war, im Gegensatz zu
ihr, nie in den Widerstand gegen das Kolonialregime involviert. In ihren
Lebenserinnerungen spielt der Befreiungskampf kaum eine Rolle.

Abbildung 4 Rebeka Njau (Quelle: Anonymus 1965)
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2.2.1 Familie und Tradition

Fort Smith liegt in der Nahe von Nairobi im zentralen Hochland und wurde 1891 unter
Captain Eric Smith von der Imperial British East Africa Company (IBEAC) errichtet. Das
bedeutet, dass ihre Familie bereits frih mit britischen Siedlern und Missionaren in Kontakt
trat. lhre GroBmutter vaterlicherseits war die Tochter eines Mannes, der in einem engen
Verwandtschaftsverhaltnis zum Chief Kinyanjui wa Gathirimu stand. lhr Grof3vater hatte
groBe Schaf- und Rinderherden erworben und die Familie war vergleichsweise
wohlhabend, so dass ihr 1901 geborener Vater in den 1920er Jahren die Missionsschule
in Kabete besuchen und erfolgreich abschlieRen konnte. Danach arbeitete er bis zu seiner
Pensionierung im Jahre 1963 als Telefonoperateur in Nairobi. Sie beschreibt ihn als
stattlichen Mann, dem ein ordentliches Auftreten auf3erst wichtig war und der selbst, auch

auRRerhalb der Arbeit, immer Hemd und Krawatte trug (Njau 2019a, S. 5).

Ihren GrolRvater mutterlicherseits namens Guka beschreibt sie als herausragende
Personlichkeit und widmet ihm sogar ein eigenes Kapitel in ihrer Biographie. Er war mit
Chief Waiyaki wa Hinga bekannt, der spater als erster Martyrer der Kikuyu in die
Geschichte eingehen sollte. Dieser war beeindruckt von den Fahigkeiten ihres
Grossvaters und Ubergab ihm Land am Nyongara Fluss, nur funf Kilometer von der Church
of Scotland Mission (CSM) entfernt. Die CSM unterhielt auch eine Grundschule, jedoch
wollte der konservativ eingestellte Grol3vater nicht, dass seine Tochter - Njaus Mutter -
von den Missionaren, die viele der traditionellen Brauche ablehnten, beeinflusst wurde.
Njaus Mutter wollte allerdings unbedingt lesen und schreiben lernen: ,But her thirst for
education, to enable her to understand the bible, instilled in her enough courage to defy
her father” (Njau 2019a, S. 9). Mit Unterstiitzung der Missionare und ohne es ihrem Vater
Zu sagen, besuchte sie gemeinsam mit ihrer Stiefschwester die Schule. Sie lernten lesen
und schreiben, zudem wurden sie in Krankenpflege geschult und halfen an den
Woaochenenden auf der Missionskrankenstation mit. Ilhre Stiefschwester arbeitete spater

als Krankenpflegerin, wurde allseits respektiert und stellte flir Njau ein grof3es Vorbild dar:

.l was extremely impressed by her personality. She was kind, dignified and loved
tidiness and cleanness. | liked her progressive ideas and her way of life and wished to
be like her when | grew up.“ (Njau 2019a, S. 10)

Njau (2019a, S. 11) unterstreicht, dass es fir ihre Eltern nicht einfach war, ihre zwolf
Kinder (sieben Buben und funf Madchen) in die Schule zu schicken: ,They struggled
unimaginably, denying themselves most necessities of life to enable us obtain quality
education, irrespective of gender®. Trotz limitierter Ressourcen ermdglichten sie allen

Geschwistern eine Schulbildung, einige erhielten ein weiterfilhrendes Training oder sogar
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eine Hochschulbildung. Der Einfluss der Missionsbildung auf ihre Eltern war bedeutend.
Einerseits ermoglichte sie es ihrem Vater mit verschiedenen Menschen in Kontakt zu
kommen und so Arbeit in der Stadt zu finden. Andererseits vermittelte sie ihrer Mutter
fortschrittliche Ideen, und befahigte sie, sich unterschiedlichen Herausforderungen zu
stellen und adaquate Lésungen zu finden. Ihre Eltern lebten in einem Haus mit einem
Blechdach, das als Zeichen fir Menschen mit westlicher Bildung und einem neuen
Lebensstil galt (Njau 2019a, S. 11-14).

Maathai (2019, S. 20) erklart, dass Menschen, die zum Christentum konvertierten und
europaische Werte annahmen, als athomi bezeichnet wurden, das ,wie Menschen, die
lesen® bedeutet. Neben dem Christentum wurden auch europdaisches Aussehen und
Verhalten ibernommen und das traditionelle Kikuyu-Leben trat in den Hintergrund. Njaus
Familie unterschied sich nicht nur durch ihren Lebensstandard von den anderen
Dorfbewohnern und -bewohnerinnen, sondern hatte auch die christlichen und durch die
Missionsbildung vermittelten Wertvorstellungen verinnerlicht. Ein Thema, das grol3e
Debatten ausloste, war die Beschneidung von Madchen, die von vielen als eine wichtige
Tradition in der Kikuyu-Kultur bewertet wurde. Die Missionare sprachen sich gegen die
Beschneidung aus und forderten dies auch von ihnren Anhangern und Anhangerinnen. Dies
fuhrte zu einer erbitterteren Auseinandersetzung zwischen den zum Christentum
Konvertierten und den traditionell lebenden Menschen. Allerdings gab es auch unter den
Konvertiten und Konvertitinnen viele, die dieses Ritual nicht aufgeben wollten und daher

eigene, sogenannte ,unabhangige Kirchen“ grindeten (Njau 2019a, S. 13).

In dieser Diskussion wurde die weibliche Beschneidung zu einem Kulturkampf zwischen
Tradition und Moderne sowie Eigenstandigkeit und westlicher Dominanz hochstilisiert.
Diese Auseinandersetzung wurde auf dem Ricken der Madchen und Frauen

ausgetragen, wie die Erfahrungen von Rebeka Njau zeigen.

Kanogo (2005, S. 73-74) bezeichnet female circumcision oder clitoridectomy?® als eine

zentrale kulturelle Institution bei den Kikuyu, Embu und Meru, die malRgeblich zur

10 In der verwendeten Literatur wird hauptsachlich von female circumcision (weibliche
Beschneidung) gesprochen. Wenn in dieser Arbeit auf die Texte referenziert wird, wird der jeweilige
Begriff Ubernommen. In den letzten Jahrzehnten hat sich aufgrund der Arbeit von
Frauenrechtsaktivistinnen der Begriff weibliche Genitalverstimmelung (female genital mutilation,
FGM) durchgesetzt, um einerseits auf den massiven Eingriff in den Kérper der Frau hinzuweisen
und ihn andererseits vom Begriff der mé&nnlichen Beschneidung klar abzugrenzen. Dieser Terminus

wird auch von internationalen Organisationen wie der World Health Organization (WHO) verwendet
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Konstruktion von Gender und Identitdt im (vor-)kolonialen Kenia beigetragen hat. Es
handelt sich dabei um einen sehr komplizierten Prozess, der dazu dienen sollte, die
Madchen in die Gesellschaft einzufihren. Die Komplexitat dieser sozialen Institution
wurde jedoch von den Missionaren und der Kolonialregierung ignoriert. Zudem flhrte die
starke Ablehnung dieses Rituals durch die Missionare zu einem extrem starken

Widerstand in der Bevolkerung und zur Radikalisierung der Debatte.

Njaus Mutter, eine strengglaubige Protestantin, sprach sich klar gegen diese Tradition aus,
und leistete Aufklarungsarbeit unter den Madchen ulber die gesundheitlichen Folgen der
Beschneidung. Diese Einstellung war nicht nur fur sie, sondern auch fir ihre Tochter
gefahrlich. Njau erinnert sich an mehrere Situationen, in denen sie als ,unbeschnittenes”

Madchen belastigt, bedroht und sogar geschlagen wurde:

,| recall being pelted with stones and called kirigu (uncircumcised), an unpleasent term,
every time | came across a group of youths loitering along the streets. However, mother

encouraged us not to fear.“ (Njau 2019a, S. 14)

Obwohl die Schule nur einen Kilometer von ihrem Zuhause entfernt war, bestand auf
dieser Strecke immer die Gefahr, von Burschen angegriffen und beschimpft zu werden.
Sie wurde aber nicht nur auf dem Schulweg belastigt, sie schildert auch ein Ereignis in der
Schule, wo eine Lehrerin alle Schilerinnen im Kreis antreten lieR und dann die sechs
»2unbeschnittenen“ Madchen ausmusterte. Njau spurte den Hass und die Verachtung der
Lehrerin und konnte gemeinsam mit zwei Freundinnen entkommen. Die anderen wurden
geschlagen und mussten versprechen, sich in den kommenden Weihnachtsferien
beschneiden zu lassen (Njau 2019a, S. 51-52).

Gemal der Erziehung ihrer Eltern durfte sie sich nicht gegen diese Gemeinheiten und
Ubergriffe zur Wehr setzen. Allerdings beschreibt sie eine Szene, in der sie die
Beleidigungen eines Jungen nicht langer hinnehmen wollte und zurtickschlug: ,That
incident boosted my resolve to fight for justice at that early age. | decided to disobey

mother’s instruction not to retaliate when | was provoked” (Njau 2019a, S. 49). Das Thema

und folgendermaRen formuliert: ,Female genital mutilation (FGM) involves the partial or total
removal of external female genitalia or other injury to the female genital organs for non-medical
reasons.” Die Weltgesundheitsorganisation spricht sich klar gegen jede Art von Verstimmelung
aus und bezeichnet diese Praxis als ,Verletzung der Rechte einer Person auf Gesundheit,
Sicherheit und kérperliche Unversehrtheit.“ Details zur Typisierung sowie zu den gesundheitlichen
Implikationen dieses Eingriffs finden sich auf der WHO-Webseite (WHO 2024).
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»weibliche Beschneidung® nimmt eine entscheidende Rolle in ihren Werken und ihrer
Autobiographie ein (siehe auch Kapitel 3.4.2). In der Nahe ihres Elternhauses gab es eine
Quelle und ein Reservoir, das als Ort der Beschneidung von Madchen verwendet wurde
und sie konnte Prozessionen von Madchen beobachten, die zum Ritual gefiihrt wurden
und Njau (2019, S. 3) fragt sich: ,When will this shameful, desecration, of womanhood

end?”

2.2.2 Bildungsweg und erste Publikationen

Njau war eine der wenigen Schilerinnen, die sich bei der Common Entrance
Examination'* fiir die Kabete Intermediate School qualifizieren konnte und dort 1946
eintrat. Es handelte sich dabei um ein Internat und das bedeutete fir sie zum einen mehr
Zeit zum Lernen, da das Mithelfen zuhause wegfiel. Zum anderen war sie den
Belastigungen am Schulweg nicht langer ausgesetzt. Generell erlebte sie das
Lehrpersonal im Vergleich zur vorherigen Schule als aufgeklarter, auch wenn sie
kritisierte, dass die Schilerinnen wegen Kkleinster Vergehen geziichtigt wurden (Njau
2019a, S. 52).

Auch die Kenyan African Preliminary Examination (KAPE) bestand sie und qualifizierte
sich fur die Alliance Girls High School. Hier erhielt sie zum ersten Mal die Mdglichkeit, in
einem Theaterstiick mitzuwirken, und entdeckte ihr Talent und ihre Leidenschaft fur das
Schauspiel. Angespornt durch einen Preis, der ihr vom British Council in Kenia verliehen
wurde, wollte sie sich in dieser Richtung weiterentwickeln. Da es in Kenia keine
Theaterausbildung gab, bewarb sie sich in Bristol, England, und wurde akzeptiert. Als sie
jedoch beim Ministry of Education um ein Stipendium ansuchte, erklarte der zustandige
Kolonialbeamte, dass Afrikaner kein Talent zum Theater spielen hatten und sie sich
besser um eine Ausbildung als Lehrerin oder Krankenpflegerin kimmern solle (Njau

2019a, S. 64). Sie war am Boden zerstort, beschloss aber, sich nicht entmutigen zu lassen:

.| left his office in tears. | felt humiliated. However, | decided not to let the white man’s
prejudice break my resolve to work towards achieving my goal. | must find another way
of satisfying my love for drama, | told myself” (Njau 2019a, S. 65)

1 Nach vier Jahren Grundschule erfolgte die nationale Common Entrance Examination. Nur bei
erfolgreicher Absolvierung dieser Abschlussprifung war ein Wechsel in eine Intermediate School

moglich, deren Platze limitiert waren (Kanogo 2005, S. 216).
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Nach erfolgreicher Absolvierung der Abschlussprifung (Cambridge Secondary School
Examination) wurde sie 1953 am Makerere University College in Kampala aufgenommen.
Dies war damals die einzige Méglichkeit, in Kenia eine Universitatsausbildung zu erhalten,
und umso groRer war die Uberraschung ihrer Familie, als sie aufgrund eines
Heiratsversprechens nicht mit dem Studium begann. Wahrend dieser Mann fir ein
Studium nach England ging, wollte er, dass sie in Kenia auf ihn wartete. So nahm sie zu
Beginn des Jahres 1953 eine Stelle als Hilfslehrerin an der Mary Leakey Girl’s School in
Kabete an. Wenig spater wurde der Ausnahmezustand ausgerufen und auch ihre Familie
war von der Umsiedelung in ein Notstandsdorf betroffen (Njau 2019a, S. 69). Das Jahr
1953 bezeichnet Njau (2019a, S. 74) als ,bad year for the Gikuyu [sic!]“. In der Ndhe von
Fort Smith wurde ein wei3er Farmer erschossen, woraufhin alle Kikuyu in Kanyariri auf
ihre Mau-Mau-Zugehorigkeit Gberpruft wurden. Zudem wurden sie bestraft und fir eine
Woche zwangsverpflichtet, entlang der StraRen Graben anzulegen und das Buschwerk zu

entfernen.

Als die versprochene Heirat nicht zustande kam, bewarb sie sich erneut am Makerere
University College und konnte dort 1954 ihr Studium aufnehmen (Njau 2019a, 69-73). An
der Universitat beschéftigte sie sich intensiv mit westlicher Literatur und interessierte sich
aulRerdem fur Psychologie. Ihre Erfahrungen mit den Ungerechtigkeiten der britischen
Kolonialregierung und mit dem Terror der Home Guards verarbeitete sie in dem
Theaterstick In the Round Chain (1957). Es wurde ihr angeboten, daraus ein Horspiel fur
das Radio zu produzieren. Auf Intervention der ugandischen Regierung wurde es jedoch
als subversiv eingestuft und abgelehnt: ,That rejection intensified my bitterness against

brutality and injustices committed by the Homeguards and the police.” (Njau 2019a, S. 88)

Eine Chance erotffnete sich ihr, als sie an einem Schreibwettbewerb teilnahm, obwohl sie
befurchtete im Nachteil zu sein, da die Teilnehmenden mehrheitlich Englisch als
Erstsprache hatten. Unter dem Pseudonym Marina Gashe reichte sie ein Theaterstiick
ein, das auf einer wahren Begebenheit beruhte, und erhielt zu ihrer Uberraschung einen
Preis. Das Werk The Scar: A Tragedy in One Act wurde erstmalig 1963 im Transition
Journal vertffentlicht, gilt als das erste von einer kenianischen Frau verfasste
Theaterstlck, thematisiert die Auswirkungen von weiblicher Genitalverstimmelung auf
das Leben von Frauen und ist ein Pladoyer gegen diesen Brauch (Anonymus o0.J.).
Mariana, die Protagonistin der Geschichte, die in einer Missionsschule ausgebildet wurde
leitet einen Zufluchtsort fur Madchen, die sich dem Ritual nicht unterziehen wollen. Der
zentrale Konflikt handelt von einer jungen Frau, die sich vor der ,Beschneidung® in den
Bergen versteckt, aber gefunden, vergewaltigt und gewaltsam ,beschnitten® wird. Njau
(2019b, S. 7-8) formuliert eindeutig feministisch:
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»,l want them to free themselves

From the bondage of fear and ignorance;

| want them to respect and value their bodies;
| want them to break away

The chains that have so long bound them!”

Njau nennt die Beschneidung einen barbarischen Brauch und lehnt ihn radikal ab. Sie
fuhrt auch gesundheitliche Grinde an, wie z. B. dass der Eingriff zu Komplikationen fiihren
kann und auch die Geburt von Babys gefahrden kann. In der folgenden Passage bringt
Njau (2019b, S. 8) sehr gut zum Ausdruck, dass Frauen neue Mittel und Wege finden
mussen, um sich fir sich selbst und ihre Rechte einzusetzen. Denn nur so kdnnten sie
auch das Beste fur ihre Gemeinschaft erreichen:

»[.-.] They must go through a different ritual

That is meaningful; the ritual that will

Embolden them to stand up for their rights

The ritual that will enable them

To defy anyone who might try

To break their determination

To do the best for themselves,

For their loved ones, and for their community.”

Fur Njau (2019b, 17; 20) ist die Beschneidung von Frauen ein Zeichen der
patriarchalischen Unterdriickung, die auch Zwangsehe oder harte Arbeit beinhaltet. |hr
geht es nicht nur um ein Ende der Beschneidung, sondern auch um Bildung und
wirtschaftliche Unabhangigkeit von Frauen, da diese Themen Hand in Hand gehen. Sie
fordert in diesem Werk, die Gleichberechtigung von Frauen und eine Ende ihrer

Unterordnung unter den Mann.

2.2.3 Berufsleben und Familie

Da ihr die naturwissenschaftlichen Facher schwerfielen, wechselte sie von einem
Bachelorstudium zu einem zweijahrigen Diplomkurs in Padagogik, den sie im April 1958
abschloss. Danach unterrichtete sie Englisch und Geschichte an der Alliance Girls High
School in Kikuyu, einer Stadt in der Nahe von Nairobi. Njau war die erste afrikanische
Lehrerin an der Alliance Girls High School und fihrt an, dort keine direkte rassistische
Diskriminierung erfahren zu haben. Jedoch betont sie, dass es in anderen Bereichen
durchaus grofR3e Unterschiede gegeben habe. Sie nennt als Beispiel die Unterbringung der

Lehrkrafte. So lebten die européischen Lehrkréfte in schonen, grof3en und komfortablen
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Hausern in guten Wohngegenden, separiert von den afrikanischen Kolleginnen, deren

Quartiere viel geringere Standards aufwiesen (Njau 2019a, S. 97).

Fur Méadchen gab es wenig Bildungsmdglichkeiten und da das Bildungssystem sehr
kompetitiv war, konnten nur die Talentierten eine hohere Schule besuchen. Stellvertretend
fur alle, die sie unterrichtete und die in ihren Augen eine neue tonangebende Generation
darstellten, da sie sich aus der untergeordneten Rolle befreien konnten, nennt sie drei
Frauen: Micere Mugo (1942-2023), Eddah Gachukia (*1936), sowie Edith Matiba. lhre
Aufgabe als Lehrerin sah sie darin, die jungen Madchen zu inspirieren und sie zu
ermutigen, sich die englische Sprache auf kreative Art und Weise anzueignen. Sie
verweist stolz auf Micere Mugo die gemeinsam mit Ngligi wa Thiong'o 1976 das Stick
The Trial of Dedan Kimathi veroffentlichte (Njau 2019a, S. 95-96).

Durch ein befreundetes Missionarsehepaar des Christian Council of Kenya lernte sie 1958
Elimo Njau'? aus Tansania kennen, den sie kurz darauf heiratete. Spater bedauerte sie
jedoch, nicht schon vor der EheschlieBung mehr iber seine Personlichkeit und seinen
Hintergrund in Erfahrung gebracht zu haben. In ihrer Autobiographie erzahlt sie, dass ihr
Mann, obwohl er als Kinstler sehr begabt war und viele Ideen im Kopf hatte, meist nach
kaum einem Jahr das Interesse an der Arbeit verlor oder in Konflikt mit seinen
Arbeitgebern geriet. Die Kiindigungen erfolgten ohne vorherige Absprache mit seiner Frau
und auch ohne Riicksicht auf die Folgen fir seine Familie. Mehr als einmal musste Njau
rasch ein Einkommen und eine neue Wohnung finden, um die Familie Uber Wasser zu
halten und den Kindern eine gute Schulbildung zu ermdglichen. Als sie sich
kennenlernten, unterrichtete Elimo Njau Kunst an der Makerere College Demonstration
School, wo auch seine Frau zunéchst eine Stelle bekam. Im Oktober 1960 begleitete sie
ihren Ehemann fir sechs Monate nach Grof3britannien, wo er als Artist in Residence
eingeladen war. Wéahrend dieser Zeit bekam sie ihr erstes Kind, Morille. Ende 1962
kehrten sie nach Nairobi zuriick, da ihr Mann zum Leiter der Sorsby Gallery ernannt
worden war. Njau war zu diesem Zeitpunkt zum zweiten Mal schwanger und brachte im
Februar 1963 ihre Tochter Hannah zur Welt (Njau 2019a, S. 98-101). Interessant zu
erwahnen ist, dass in ihrer Autobiographie der fur die Geschichte des Landes so wichtige
Unabhangigkeitsprozess keine Erwahnung findet. Uber die Griinde lasst sich nur

spekulieren. Mdglicherweise war sie in dieser Zeit zu sehr mit der Ruckkehr nach Kenia

2Wenn in dieser Arbeit von Njau die Rede ist, ist damit die zentrale Figur Rebeka Njau gemeint.

Ihr Ehemann wird immer mit Vor- und Familiennamen Elimo Njau angefiihrt.
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und ihrer jungen Familie beschéftigt oder die nationalpolitischen Ereignisse hatten

rickblickend auf ihr Leben tatsachlich eine geringe Bedeutung.

Als ihr Mann nach einem Jahr tberraschend kindigte, wandte sich Njau an Kenneth
Matiba, den sie vom Makerere University College kannte und dessen Frau Edith sie an
der Alliance Girls High School unterrichtet hatte. Zu diesem Zeitpunkt arbeitete er als
Permanent Secretary im Ministry of Education und er bot ihr den Aufbau und die Leitung
einer Sekundarschule fir Madchen an. Die Nairobi Girls School wurde 1964 gegrindet
und sie arbeitete dort bis 1968 mit Edith Matiba als Assistentin an ihrer Seite. Dass sie
ihre Tatigkeit ernst nahm und ihr die Madchenbildung ein Anliegen war, zeigt folgendes
Zitat: ,My prayer henceforth was to succeed in nurturing the young girls to become strong,
both morally and spiritually.” (Njau 2019a, S. 108).

Kurz nach ihrer Heirat hatte ihr Mann 1961 die Galerie Kibo in Moshi, Tansania gegriindet.
Vier Jahre spater ertffneten sie gemeinsam die Paa Ya Paa Gallery in Nairobi, die gerade
in der Anfangszeit eine wichtige Plattform fur intellektuelle Debatten sowie den Austausch
kunstlerischer Ideen und Techniken darstellte. Wahrend der Kolonialzeit war afrikanische
Kunst, genau wie die indigenen Religionen, ignoriert und abgewertet worden. Auch
wurden in den europdisch gepragten Universitaten Ostafrikas westliche Kunstformen und
Kunstgeschichte gelehrt. Afrikanische Kunstler und Kinstlerinnen wollten aufbauend auf
ihren eigenen Traditionen eigenstandige Werke entwickeln (Njau 2019a, S. 195). lhr
Ehemann erhielt 1968 die Mdglichkeit, an der University of Dar Es Salaam in Tansania zu
unterrichten. Da Njau keine Stelle als Lehrerin fand, begann sie sich mit der Batiktechnik
auseinanderzusetzen und verdiente ihr Geld mit dem Verkauf von gebatikter Kleidung.
Nach nur einem Jahr kindigte Elimo Njau Uberraschend seine Arbeit und kehrte ohne
seine Familie nach Nairobi zurtick. Njau blieb mit ihren beiden Kindern noch bis 1971 in
Tansania, bevor sie nach Kenia zuriickzog (Njau 2019a, S. 119).

2.2.4 Politische Arbeiten im kirchlichen Rahmen

Gegen Ende 1974 wollte sie sich aus ihrer Tétigkeit bei der Paa Yaa Paa Gallery losen
und suchte eine neue Arbeit. Zuerst versuchte sie, Uber das Bildungsministerium eine
Stelle als Lehrerin zu bekommen, wurde aber abgelehnt. Schliel3lich erhielt sie zu ihrer

eigenen Uberraschung ein Jobangebot vom National Council of Churches of Kenya
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(NCCK) (Njau 2019a, S. 146). Die Wurzeln des NCCK?*® gehen auf die Kolonialzeit zurtick,
als sich verschiedene protestantische Missionen zusammenschlossen, um ihre
Evangelisierungs- und Bildungsarbeit besser zu koordinieren. Njau (2019, S. 147) zufolge
war das NCCK federfuhrend bei Themen wir Gesundheit, Bildung und sozialer
Gerechtigkeit und reprasentierte die afrikanischen Interessen in der Kolonialregierung.
Zudem hatte das Council 1926 die Alliance High School gegriindet (Maxon und Ofcansky
2000, S. 19-20).* Njau begann ihre Tatigkeit beim NCCK im Marz 1975 als Director of
Information and Education Programme of the Community Relations Project. Dieses
Programm basierte auf einer von der Ford Foundation finanzierten Studie, die zu dem
Ergebnis gekommen war, dass sich die sozialen Ungleichheiten und Spannungen
zwischen den verschiedenen Ethnien nachteilig auf die Entwicklung des Landes
auswirkten. Njau betont, dass zu dieser Zeit grof3e Unruhe in Kenia herrschte, die durch
die Ermordung von Josiah Mwangi Kariuki, der sich fiir eine gerechtere Verteilung von
Land und Besitz eingesetzt hatte, noch verstarkt wurde (Njau 2019a, S. 151). Die

Ereignisse rund um seine Ermordung sind in Kapitel 3.1 detaillierter dargestellt.

Ein Informations- und Bildungsprogramm, fur dessen Umsetzung Njau verantwortlich war,
sollte die ethnischen Konflikte in der Bevolkerung aufgreifen und ihnen durch Aufklarungs-
und Bildungsarbeit entgegenwirken. Dafir arbeitete sie eng mit der Abteilung fir
Offentlichkeitsarbeit zusammen und verdffentlichte Artikel zu diesem Thema in der
hauseigenen Publikation Target. Zudem organisierte sie den Austausch von jungen
Menschen Uber ethnische und regionale Grenzen hinweg, um ihnen die Mdglichkeit zu

geben, sich kennenzulernen und Gemeinsamkeiten zu entdecken. Neben der eigenen

13 Auf der United Conference of Missionary Societies griindeten 1913 vier protestantische
Missionen (die Church Missionary Society, die Church of Scotland Mission, die United Methodist
Mission und die African Inland Mission) die Federation of Missions. In den folgenden Jahren kam
es zu mehreren Umbenennungen und Neuausrichtungen. 1918 wurde daraus die Alliance of
Protestant Missions, 1924 das Kenya Missionary Council, und 1943 wurde es um afrikanische
Kirchen zum Christian Council of Kenya erweitert. Nach der Unabhangigkeit und um den nationalen
Charakter zum Ausdruck zu bringen, wurde es in National Christian Council of Kenya umbenannt.
Den aktuellen Namen National Council of Churches of Kenya erhielt es 1984, um dem Ausdruck

zu verleihen, dass Kirchen und nicht Individuen die Basis der Organisation darstellen (NCCK 0.J).

14 Die Alliance High School gilt als die erste Sekundarschule fiir die afrikanische Bevélkerung in
Kenia. Eroffnet 1926 war sie ein gemeinsames Projekt aller in Kenia vertretenen protestantischen

Denominationen (Dower 2005, S. 3.)
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Zeitung nutzte das Council auch offentliche Stellungnahmen, um sich zu politischen
Themen zu auf3ern. Njau erklart, dass die Kritik immer mit biblischen Aspekten verknipft
wurde, um weniger angreifbar zu sein (Njau 2019a, S. 151-155). Fir kirchliche Vertreter
und Vertreterinnen war es so leichter, Kritik am Moi-Regime zu Uben, da auch er sich

selbst zum christlichen Glauben bekannte:

+~While other forms of political dissidence were silenced relatively easily by using
legislation to restrict freedom of speech and public meetings, freedom of religious

practice was far more difficult and contentious to curtail.” (Branch 2011, S. 180)

Branch (2011, S. 180) hebt die wichtige Rolle der Kirchen in der ¢ffentlichen Debatte im
nachkolonialen Kenia hervor. Einerseits gab es durch das Christentum eine gemeinsame
und verbindende Sprache Uber die ethnischen und kulturellen Grenzen hinweg.
Andererseits waren um 1980 bereits 80% der Bevilkerung getauft und die Afrikaner und
Afrikanerinnen sehr religids. Auferdem nutzten die Kirchenflhrer auch auslandische

Medien, um ihrer Kritik an der Regierung Gehor zu verschaffen.

Als ein Beispiel nennt Njau (2019a, S. 151-155) eine 1986 verdffentlichte Stellungnahme
gegen das System des queue voting fir die Vorauswahl der Kandidaten und
Kandidatinnen um einen Parlamentssitz. Das Statement wurde nach einer Konferenz mit
1200 Pastoren und in deren Namen publiziert, und es wurde angekiindigt, dass sie nicht
an den Wahlen teilnehmen wirden, wenn dieses unfaire Wahlsystem zum Einsatz
komme. Njaus Aufgabe war es, dieses Statement an die Presse zu kommunizieren.
Darlber hinaus beschéftigte sie sich mit der Rolle von Frauen in der Kirche. Sie kam zu
dem Schluss, dass diese sehr hart arbeiteten, viele Pflichten innehatten, jedoch in den
Entscheidungsstrukturen nicht vertreten waren. Sie kritisiert, dass die Stimmen der Frauen
kaum gehort werden, obwohl laut Bibel Mann und Frau gleich geschaffen wurden. Um
Ihrer Meinung GehoOr zu verschaffen, schrieb sie eine Reihe von Frauen- und
Kindergebeten, die in der Zeitschrift Target publiziert und von christlichen Organisationen
im Ausland positiv rezipiert und veroffentlicht wurden. Zwei Jahre spéater wurde Target
direkt dem Management unterstellt und sie wurde zur Herausgeberin ernannt. Sie betonte,
dass sie, obwohl Schriftstellerin, sich in dieser neuen Rolle wieder neue Fertigkeiten
aneignen musste, wie das Fuhren von Interviews oder das Schreiben fir Zeitungen (Njau
2019a, S. 151-155).

Die Arbeit des NCCK wurde zu einem grof3en Teil durch Spenden aus GroR3britannien und
Westdeutschland finanziert. Das Projects Endorsement and Priorities Committee hatte die
Aufgabe, die Gelder an ca. 200 kleine Kirchenprojekte in Kenia zu verteilen. Die Mitglieder

legten jedoch teilweise nicht ausreichend Rechenschaft tiber die Verwendung der Gelder
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ab, so dass die Spendenorganisationen drohten, die Finanzierung einzustellen. Um dem
entgegenzuwirken, wurde sie vom NCCK-Generalsekretar Kamau beauftragt, Ordnung in
die Berichtslegung zu bringen. In diesem Rahmen besuchte sie die Projektregionen,
sammelte Informationen und erstellte detaillierte Berichte. Zusatzlich erarbeitete sie
Evaluierungskriterien, die Uber die weitere Finanzierung der Projekte entscheiden sollten.
Zur Zufriedenheit ihres Arbeitgebers erledigte sie diese Aufgabe und verbuchte es als ihre
Leistung, dass die auslandische Unterstitzung weitergefiihrt wurde. Auch wenn es sich
dabei nur um eine dreimonatige Aufgabe gehandelt hatte, hinterlieRen die Reisen ins
landliche Kenia und die Armut, die sie dort erlebte, einen bleibenden Eindruck (Njau
2019a, S. 198-199). Vor allem das Schicksal der Frauen, ihr entbehrungsreiches Leben
und die schwierigen Bedingungen, unter denen sie arbeiteten, machten sie sehr betroffen:

| saw devastated fields, dry and barren, with poverty-stricken women, toiling in drought-
stricken fields. | saw images of teenage mothers with loads on their backs and babies
tied to their bellies, trudging to the fields to break-up the soil, where seeds never
sprouted. As | recalled those women struggling to get out of their hopeless existence, |
asked myself:

Is it the women’s fate;

Is it their destiny that they should labour

All their lives

Without getting much in return

To restore the strength consumed
Throughout the ages?” (Njau 2019a, S. 200)

Njau (2019a, S. 201) verweist auf die UN-Dekade der Frau von 1976-1985, die das Ziel
verfolgte, die Stellung der Frau weltweit zu verbessern. Die Dekade endete 1985 mit der
Weltfrauenkonferenz in Nairobi. 1979 wurde die Convention on the Elimination of All
Forms of Discrimination Against Women (CEDAW) von der Generalversammlung der
Vereinten Nationen verabschiedet. Ziel dieses Ubereinkommens war es, die
Diskriminierung von Frauen in sdmtlichen Lebensbereichen von Kultur tber Soziales,
Bildung, und Politik bis hin zur Gesetzgebung zu beseitigen (CEDAW 1979). Durch die
UN-Aktivitaten wurde auch in Kenia eine Debatte Uber die Situation von Frauen im Land
ausgelost. Viele Manner — darunter auch Politiker — stellten sich jedoch gegen die Frauen,
die mehr politische Mitsprache, Fihrungspositionen und Gleichberechtigung forderten,
und bezeichneten sie als ,westernized and indoctrinated with ideas alien to the African
culture” (Njau 2019a, S. 200-201).
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2.2.5 Historisierung ihres Feminismus sowie politische Karriere

Njau (2019a, S. 201-207) war emport Uber diese Verunglimpfungen und begann, fir sich
selbst die ,Wahrheit zu suchen und der Frage nachzugehen, ob es in der Geschichte
Kenias méachtige Frauen gab, die sich der patriarchalen Herrschaft widersetzten und
Fuhrung beanspruchten, und welchen Beitrag sie fur die Gesellschaft leisteten. Die wenige
Literatur, die verfugbar war, zeichnete ein sehr einseitiges und abwertendes Bild von
Frauen. Daher entschied sich Njau authentische Informationen zu recherchieren und
verschiedene Quellen wie Geschichten, Legenden und Zeremonien anzuzapfen. Sie
besuchte alte Manner und Frauen und horte ihren Erzahlungen zu. Aul3erdem
recherchierte sie im kenianischen Nationalarchiv. Es gelang ihr, fir inr Forschungsprojekt
Mittel von der schwedischen Entwicklungsagentur zu erhalten. In Zusammenarbeit mit
Gideon Mulaki veroffentlichte sie 1984 die Ergebnisse im Buch Kenya Women Heroes and
their Mystical Power. Darin werden sechzehn auRergewohnliche Frauen portrétiert, die im
Widerstand gegen die Kolonialisten gekampft und besondere Fihrungsqualitaten

bewiesen hatten:

»l heard stories of women who had been the backbone of the resistance movement
against land alienation by the colonialists. | learned of women who were endowed with
great social power; women who were consulted by elders whenever decisive actions
needed to be taken. Stories were narrated of women who had masterfully taken on
male roles, running their households and raising their families singlehandedly. The
narrators also spoke of women warriors who went to battle and fought side by side with
men. Furthermore, | learned that in most African traditional societies, one became a
leader by divine election and approval. Women who displayed special talents and
leadership skills, could, therefore, not be ignored, simply because they happened to be
female.” (Njau 2019a, S. 203)

Njau kommt zu dem Schluss, dass die feministische Forderung nach Verantwortung und
Gleichberechtigung nicht auf eine westlich gepragte Perspektive zurtickzufiihren ist,
sondern dass es auch in den vorkolonialen Gesellschaften afrikanische Frauen in
machtigen Positionen gab, die gesellschaftlich akzeptiert waren. Mit ihrem Buch war sie
zur Wabhrheitsfindung angetreten und zusammenfassend lasst sich festhalten, dass die

Wahrheitssuche positiv abgeschlossen wurde.

Mit dem NCCK-Generalsekretar Kamau, der ein Jahr nach der Unabhéngigkeit eingesetzt
wurde und 24 Jahre im Amt blieb, pflegte sie ein gutes Einvernehmen. Ihrer Meinung nach
setzte er erfolgreich neue Entwicklungsprojekte um, scheute sich nicht, die Regierung zu

kritisieren, und der nationale Kirchenrat erflillte fur sie die Aufgabe, das ,Gewissen der
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Nation“ zu sein (Njau 2019a, S. 223). Unter seinem Nachfolger Reverend Sam Kobia
erschien ihr das Council hingegen zahnlos und es spielte in der o6ffentlichen Diskussion
kaum mehr eine Rolle. Es kam zum Konflikt mit dem neuen Generalsekretar. Da sie das
neue Management Kkritisierte, wurde sie verdachtigt, eine Intrige zu planen. Als sie
bemerkte, dass Gelder missbréauchlich verwendet wurden, entschied sie, damit an die
Offentlichkeit zu gehen. Daraufhin wurde sie gemeinsam mit fuinf weiteren Kollegen nach
funfzehn Jahren gekiindigt (Njau 2019a, S. 224-229). So fand sie sich im Jahre 1990
plétzlich ohne Job, ohne Einkunfte und auch ohne Wohnung wieder, da diese ebenfalls
vom NCCK zur Verfiigung gestellt worden war. lhre Kreativitat und Anpassungsfahigkeit
waren neuerlich gefragt, und durch das Batiken von Stoffen fir Touristen und Touristinnen
erwirtschaftete sie sich ein neues Einkommen. Zudem verkaufte sie einen Teil eines
Grundsticks in Nairobi, das sie bereits 1974 erworben hatte. Auf dem verbleibenden Land
errichtete sie ein Haus, das sie spater vermietete und mit dem sie ein regelmaliges
Einkommen erzielte (Njau 2019a, S. 231-237).

Sie wurde 1997 vom Politiker Kenneth Matiba beauftragt, gemeinsam mit Bedan Mbugua
und Steve Wamalwa einen Bericht Giber Korruption und Veruntreuung 6ffentlicher Gelder
durch die Regierungspartei zu verfassen. Matiba hatte nach der Unabhangigkeit
verschiedene Ministerposten in der Regierung bekleidet, unter anderem als Permanent
Secretary for Home Affairs, wurde dann aber zu einem prominenten Kritiker Mois und
seines Einparteienstaates. Gemeinsam mit Charles Rubia kiindigte er im Mai 1990 fur den
7. Juli eine Demonstration fir ein demokratisches Mehrparteiensystem an. Jedoch wurde
er wenige Tage vor der Veranstaltung verhaftet und fiir knapp ein Jahr inhaftiert. Bei den
Wahlen 1992 trat er als Kandidat an und setzte sich fir eine transparente und
rechenschaftspflichtige Regierung und gegen Korruption ein. Da die Opposition zu
zerstritten war, gewann der Amtsinhaber Moi. Matiba zog jedoch als Abgeordneter fir den
Wahlbezirk Kiharu ins Parlament ein (1992-1997). In der 1997 vertffentlichten Broschire
Time for change forderte er erneut ein Multiparteiensystem, faire und freie Wahlen und

eine unabhangige Wahlkommission.

Das Verfassen des beauftragten Reports war ein nicht ganz ungefahrliches Unterfangen,
da die Machenschaften bekannter Personen aus Politik und Wirtschaft im Fokus standen.
Daher zog sie sich mit ihrem Kollegen Wamalwa an einen sicheren Ort zuriick, um den
Bericht fertigzustellen, der jedoch kurz nach der Veréffentlichung von der Regierung
verboten wurde. Njau schatzte Matiba fur seinen Mut, sich gegen das Moi-Regime zu
stellen und sich fir Gerechtigkeit einzusetzen, obwohl er fir sein Engagement inhaftiert

worden war und davon auch schwere gesundheitliche Schaden davongetragen hatte. Sie
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unterstitzte ihn spater bei seiner Autobiographie, die im Jahr 2000 unter dem Titel Aiming
High verdffentlicht wurde (Njau 2019a, S. 238-242).

Njau selbst hat zwei Romane geschrieben. Ripples in the Pool (1975) und The Sacred
Seed (2003). lhr erster Roman entstand als sich die Beziehung zu ihrem Mann so
verschlechtert hatte, dass sie von morbiden Gedanken und Alptraumen geplagt wurde.
Um diesen negativen Geflihlen entgegenzuwirken, begann sie an einer Geschichte zu
arbeiten, die laut eigenen Angaben von zwei Personen aus ihrer Jugend inspiriert war: |
didn’t know why but what I'm certain of is that writing that story was therapeutic” (Njau
2019a, S. 176).

Die Beziehung mit ihrem Mann war von Anfang an schwierig gewesen, als er jedoch Philda
Ragland als zweite Frau ehelichte® war sie personlich enttauscht und fiihlte sich 6ffentlich
gedemitigt. Sie war entsetzt, dass Elimo Njau eine zweite Beziehung und Ehe
eingegangen war, denn flr sie und ihre streng christliche Familie war Polygamie nicht
tragbar (Njau 2019a, S. 183-187). Njau beschreibt in ihrer Autobiographie mehrere
Vorfalle, bei denen sie von ihrem Ehemann schlecht und abwertend behandelt wurde.
Beispielsweise hat er eines ihrer Manuskripte vernichtet, eine Episode, der sie das ganze
Kapitel 15 Loss of a manuscript widmet. Auch hat er sie beim NCCK in Misskredit zu
bringen versucht, indem er behauptete, sie habe Gelder der Organisation fir die
Universitatsgebihren der Kinder veruntreut (Njau 2019a, S. 208). Allerdings entschied sie
sich, die Ehe zum Wohle der Kinder und aus finanziellen Griinden aufrechtzuerhalten: |
had no other place to call home and no resources to start a new life on my own. Moreover,
I had to stay for the sake of Morille and Hannah. | could not leave them under the care of
their father who had clearly shown that his uppermost allegiance was to his art and not to
his family” (Njau 2019a, S. 185). Erst als ihr Sohn bereits in den USA studierte und ihre
Tochter die Schule abgeschlossen hatte, verlie3 sie ihren Ehemann. Die Konflikte waren
damit jedoch nicht beendet. So widmet sie auch am Ende ihrer Autobiographie ein ganzes
Kapitel der langwierigen Auseinandersetzung um die Aufteilung des ehelichen Besitzes.
Bereits 2006 hatte sie eine Klage eingereicht, 2012 auch den Eintrag ins Grundbuch
amtlich bestatigt bekommen. Es sollte jedoch bis 2018 dauern, bis Elimo Njau die
Entscheidung akzeptierte und der Rechtsstreit abgeschlossen werden konnte (Njau
2019a, S. 260).

15 Die Polygamie ist in Kenia rechtlich nach wie vor erlaubt.
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Ihre 2019 vertffentlichte Autobiographie widmet Njau (2019a, S. 278) ihren Kindern und
ihren Geschwistern, die sie in ihrem Kampf um Gerechtigkeit unterstiitzt haben. Das Buch
beendet sie mit einem Gedicht, in dem sie ihre jahrelange Suche nach ,freedom, justice
and peace” thematisiert (2019a, S. 278). Die Widrigkeiten des Lebens und die erfahrenen
Ungerechtigkeiten hatten sie immer wieder gezwungen, sich neu zu orientieren, aber mit

Hilfe ihres Glaubens und ihrer Familie sei es ihr gelungen, ein kreatives Leben zu fihren.

Ihre Anpassungs- und Wandlungsfahigkeit hat sie beruflich und privat mehrmals bewiesen
und ihre feministischen Anliegen und Wertvorstellungen in ihren Werken zum Ausdruck

gebracht.

2.3 Wangari Maathai (1940-2011)

Wangari Maathai kam am 1. April 1940 in Ihithe auf die Welt, einem Dorf in einem Kikuyu-
Reservat ca. fiinfzehn Kilometer von Nyeri im zentralen Hochland. Ihre Familie hatte schon
vor der Eroberung durch die Europaer in dieser Gegend gelebt. lhr Vater wurde ungefahr
um 1903 geboren, und auch wenn dessen Vater selbst nie eine Schule besucht hatte,
setzte er doch alles daran, seinen Séhnen zumindest eine grundlegende Schulbildung zu
ermdglichen. Und so lernte Maathais Vater im Gegensatz zur Mutter Lesen und Schreiben.
lhre GrolReltern mdutterlicherseits erlebten noch eine Zeit ohne européische
Kolonialherrschaft. Erst die Generation ihrer Mutter konvertierte zum Christentum.
Maathais Vater war gezwungen, seine Familie zu verlassen und auf einer Farm ca. 150
km von seinem Heimatdorf Geld zu verdienen. Er arbeitete als Mechaniker und Fahrer fur
den weil3en Plantagenbesitzer Denis Nolan Neylan, der ihn aufgrund seiner vielen

Fahigkeiten sehr schatzte.
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Abbildung 5 Wangari Maathai (Source: Kingkongphoto 2021)

Die Landwirtschaft war kaum mechanisiert und auf den weil3en Farmen waren viele
Arbeitskréfte notig. Fur die Plantagenbesitzer war es daher von Nutzen, wenn die
afrikanischen Arbeiter mit der ganzen Familie auf der Farm lebten und auch die Kinder
ebenfalls mitarbeiteten (Maathai 2019, S. 11-25). Kanogo (2020, S. 21-22) ordnet
Maathais Familie der ,African Labour Aristocracy” zu, ,equivalent to rural progressives
including chiefs, headmen, African District Council members, court assessors, teachers,
and successful peasant farmers®. Diese zeichnet sich dadurch aus, dass sie westliche
Bildung und Lebensweisen Ubernommen hatte und in einer besonderen Beziehung zur
Kolonialregierung stand. Neben seinem Einkommen erhielt Maathais Vater ein kleines

Stick Land zur Selbstversorgung, was Maathai gegentiber anderen Kindern privilegierte.

2.3.1 Wegzug von der Plantage und erster Schulbesuch

Da es auf der Farm keine Schule gab, lebten ihre zwei Bruder bei ihrem Onkel in Nyeri,
wo sie eine Missionsschule besuchten. Maathai (2019, S. 43) hebt hervor, dass ,Bildung
afrikanischer Kinder fir die Siedler eine nachgeordnete Bedeutung“ hatte. Ihren Onkel
Kamunya beschreibt sie als fortschrittlich. Er hatte auch eine wichtige Position in der
African Independent Church inne, die versuchte, traditionelle religiose Kikuyu-Elemente
mit der christlichen Lehre zu kombinieren (Maathai 2019, S. 20). Nach Ricksprache mit

dem Vater kehrte ihre Mutter 1947 mit Wangari und ihrer zweijahrigen Schwester nach
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Nyeri zurlick. Als alteste Tochter musste sie sehr frih Verantwortung in der Familie
Ubernehmen. Dadurch stand ihre Mutter ihr sehr nahe und sie stellte bis zu ihrem Tod eine
wichtige Bezugsperson in ihrem Leben dar. Durch die gemeinsame Arbeit mit ihrer Mutter
erlernte sie landwirtschaftliche Methoden und den Umgang mit der Natur. Darlber hinaus
erhielt sie von ihrer Mutter ein kleines Stiick Land, fur das sie selbst die Verantwortung
trug (Maathai 2019, S. 52-53). lhre Verbundenheit zur Natur und ihr Verstandnis fir
Okologie hat sich bereits sehr friih durch die Bewirtschaftung der Felder und die
Beobachtung von Pflanzen und Tieren sowie der nattrlichen Prozesse ausgepragt:

,Die Arbeit war zwar anstrengend, aber auch begliickend. Durch den vielen Regen war
das Erdreich im zentralen Hochland oft so feucht, dass man es zu einer Kugel formen
konnte, zugleich war es aber immer noch por6s und roch frisch. Wenn man die Erde
zwischen den Fingern verrieb, konnte man das Leben, das sie barg, férmlich spiren.®
(Maathai 2019, S. 53)

Besonders pragend war der traditionelle Umgang mit dem Feigenbaum. |hre Mutter
erklarte ihr, dass dieser Baum geschiitzt werden misse und dass in seinem Umfeld kein
Brennholz gesammelt werden duirfe: ,Weil er ein Baum Gottes ist. Wir verwenden ihn
nicht, wir fallen ihn nicht. Wir verbrennen ihn nicht* (Maathai 2019, S. 62). In der Nahe des
Baumes entsprang eine Quelle und es entstand ein Bach, an dem sie als Kind fasziniert
das Leben der Kaulquappen und Frosche im Wasser beobachtete (Maathai 2019, S. 63).
Das Geheimnis des Feigenbaums und die 6kologische Bedeutung seines tiefreichenden
Wourzelsystems flir die Entstehung von Quellen und den Schutz des Bodens vor Erosion
erschloss sich ihr erst spater. Maathai unterstreicht, dass ,die kulturellen und spirituellen
Traditionen, ob bewusst oder nicht, zur Bewahrung der biologischen Vielfalt beitrugen®
(Maathai 2019, S. 64).

Als ihr dreizehnjahriger Bruder Nderitu die Sekundarschule begann, fragte er, warum
seine Schwester nicht ebenfalls die Schule besuchte. Maathai hebt hervor, dass zu
diesem Zeitpunkt bereits die Tochter ihres Onkel Kamunya eine Schulbildung erhielt, da
dieser keinen Unterscheid zwischen Madchen und Jungen machte und alle seine Kinder
in die Schule schickte. Ihre Mutter hatte keine Einwande, und mit dem Einverstandnis ihres
Onkels, der in Abwesenheit des Vaters als Familienoberhaupt galt, besuchte Maathai
gemeinsam mit ihren Cousins und ihrer Cousine die lhithe Primary School. Obwohl ihre
Mutter selbst keine formale Bildung erhalten hatte und der Schulbesuch auch eine
finanzielle Belastung bedeutete, unterstitzte sie ihre Tochter in ihrem Bestreben nach

westlicher Bildung. Maathai vermutet, dass ihre Mutter zusatzlich auf den Feldern der
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Nachbarn arbeitete, um das Schulgeld fir ihre Kinder zu verdienen (Maathai 2019, S. 55—
56). Nach der Volkschule besuchte Maathai gemeinsam mit ihrer Cousine die St. Cecilia’s
Intermediate Primary School, ein von Nonnen der Consolata Mission geflihrtes Internat.
Maathai (2019, S. 73) beschreibt, dass sie von dieser Entscheidung begeistert war,

obwohl es bedeutete, dass sie ihre Familie und die vertraute Landschaft verlassen musste.

2.3.2 Turbulente Jahre im Land und Ausland: Studienzeiten

Als 1952 der Ausnahmezustand ausgerufen wurde, war sie am Ende ihres ersten
Schuljahres. Die folgenden Jahre verbrachte sie im Internat und war zumindest wahrend
der Schulzeit vor der Gewalt geschutzt, die tberall im Land herrschte (Kanogo 2020, S.
28). Maathai beschreibt, dass sie wenig von den Ereignissen im Land wahrnahm, und
dass sie — durch den Einfluss der britischen Propaganda — glaubte, dass die Mau-Mau-

Bewegung eine Terrororganisation sei:

.Nach all der Fehlinformation und der intensiven Gehirnwdsche, der man uns
unterzogen hatte, beteten wir tatsachlich, die Mau-Mau sollten verhaftet werden. Ich

wusste nicht, dass sie fur unsere Freiheit kampften.“ (Maathai 2019, S. 86)

Ihr Vater, ein enger Mitarbeiter eines weiRen Farmers, wurde fir einen Kollaborateur
gehalten und suchte auf der Farm seines Arbeitgebers Zuflucht. lhre Mutter musste ihr
Heim verlassen und verbrachte mehr als sieben Jahre in einem Notstandsdorf (Maathai
2019, S. 88-90).

Nach dem erfolgreichen Abschluss als Klassenbeste wechselte Maathai 1956 in die Loreto
Girls High School in Limuru in der Nahe von Nairobi, damals die einzige katholische
Sekundarschule fur Afrikanerinnen in Kenia. Eine Lehrerin, die ihr Interesse an den
Naturwissenschaften forderte, blieb ihr dabei besonders in Erinnerung (Maathai 2019, S.
92-93). Mit Unterstltzung ihrer Familie — insbesondere ihrer Mutter und ihres Bruders,
denen sie sich sehr verbunden fuhlte — absolvierte Maathai nicht nur die Primar-, sondern
auch die Sekundarschule erfolgreich. Wahrend ihrer Zeit im Internat empfand sie ihren
Bruder Nderitu als eine groRe emotionale Stitze, da er oft in die Schule kam, um sich
nach ihren Fortschritten zu erkundigen. Auch wenn sie ihn dabei nicht immer sehen durfte,
da nur ein Besuch pro Monat erlaubt war, war sein Interesse an ihrem Wohlergehen und
ihrem Studienerfolg wichtig fur sie (Maathai 2019). Im Vergleich zu anderen M&dchen und
jungen Frauen scheint sie auf ihrem Bildungsweg auf weniger Schwierigkeiten gestof3en

zu sein bzw. alle Mdglichkeiten gut genutzt zu haben, wie Kanogo weiter ausfiihrt:
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»Unlike the daunting cultural and systemic hurdles earlier cohorts of women endured in
their quest for formal education, Maathai seems to have a series of serendipitous
experiences whereby opportunities presented themselves and she made the best out
of them.” (Kanogo 2020, S. 41-42)

In ihrer Autobiographie unterstreicht Maathai, dass sie mit dem Abschluss der High School
in den Augen ihrer Familie bereits als hochgebildet galt. Die weiteren
Bildungsmaoglichkeiten waren im kolonialen Kenia begrenzt. Der vorbestimmte Weg fur ein
Madchen war es, Lehrerin oder Krankenschwester zu werden, aber doch Maathai strebte
nach Hoherem und wollte an der Makerere Universitat studieren (Maathai 2019, S. 96).
Allerdings bestimmten zu dieser Zeit auch internationale Netzwerke die
Bildungsmdglichkeiten, und so war Wangari Maathai unter den ausgewéhlt