Alexander Joust

Skeptlsche Todesdeutungen in der

:Gegenwartslyrlk

Was viele Menschen im Alltag gerne ver-
dréngen, bringt Lyrik zur Sprache: den
Tod. Giinter Kunert, Hans Magnus En-

zensberger, Ernst Jandl und Johannes
Kiihn greifen christliche Vorstellungen
vom Tod auf - skeptisch, reflektierend

und ohne sich fest zulegen.

® Der Tod ist alltdglich. Oftmals tritt er als
auBergewohnliches Ereignis, als Ergebnis von
Unfall, Mord und Katastrophe auf, ist durch Hos-
pitalisierung der Sterbenden der gesellschaftli-
chen Aufmerksamkeit entzogen oder scheint
durch Programme und Wege zu ewigem Jung:
sein aufschiebbar. Den modernen Menschen er-
scheint der Tod fern und wenig bedrohlich, so
dass sie sich mit ihm nicht als Bedrohung ihres
eigenen Lebens auseinandersetzen und ihn aus
ihrem Bewusstsein ausblenden.

Angesichts der Todesverdrangung in der
gegenwirtigen Gesellschaft verwundert die
groBe Zahl von Todesdarstellungen in der
Gegenwartsliteratur und im Film. Der Tod bleibt
offenbar neben Liebe und Schuld das zentrale
Thema der Literatur, die gleichsam wie ein
yAnwalt des Todes« (Friedrich Kienecker) fun-
giert.

Wenn aber der Tod in der Literatur nicht
verdrangt wird, stellt sich die Frage nach der To-
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desdeutung bzw. der Rezeption traditioneller To-
desdeutungen in literarischen Texten, insbeson-
dere angesichts der kulturellen und weltan-
schaulichen Pluralisierung in unserer Gesell-
schaft. In der Gegenwartslyrik lassen sich drei
zentrale Tendenzen von Todesdeutungen her-
ausarbeiten:! skeptische Todesdeutungen, christ-
liche Todesdeutungen und postmetaphysische
Todesdeutungen.

Die deutliche Mehrzahl der Gegenwartsly-
rikerInnen setzt sich allerdings skeptisch mit be-
kannten christlichen, religitsen und philosophi-
schen Todesdeutungen auseinander und sucht
tastend nach dem Sinn des Todes. Eindeutige
Standorte werden selten bezogen, die grolen
Weltanschauungen eher kritisch bedugt. Der Tod
wird weder als rein biologischer Prozess noch als
bloBer Durchgang in ein Jenseits verstanden.
Vielmehr provoziert der Tod bzw. die Erkenntnis

yDie Erkenntnis des Todes
provoziert die Frage nach dem Sinn
des Lebens. {{

des eigenen (bevorstehenden) Todes die Frage
nach dem Sinn des Lebens. Im Folgenden soll
dieser Umgang mit Todesdeutungen an einigen
exemplarischen Gedichten ndher beleuchtet
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werden, ohne Anspruch auf Vollstindigkeit. Ab-
schliefend wird ein Beispiel christlich orientier-
ter Gegenwartslyrik, die ebenfalls oft skeptische
Denkmomente aufweist, vorgestellt.

Ritseln iiber
Sterben und Tod

@ [n der Gegenwartslyrik darf Giinter Kunert
(*1929) als der Schriftsteller gelten, der sich mit
dem Tod und seinen Deutungen am ausfiihr-
lichsten und intensivsten skeptisch auseinander-
setzt. Bei ihm scheint zwar ein materialistischer
Grundton vorzuherrschen, doch zeigen seine
Gedichte immer wieder eine spannungsreiche
und widerspriichliche Sinnsuche angesichts des
Todes. Der Tod wird offen als Geheimnis und
Rédtsel benannt. So wird in der ersten Strophe des
Gedichtes »Bei Einvernahmey als einzig siche-
res Moment des Daseins die Verwesung des Kor-
pers und das Nichtmehrsein festgehalten, bevor
in der zweiten Strophe die Undurchschaubarkeit
und Rétselhaftigkeit des Todes implizit themati-
siert wird:

Das Leben verfliegt

im Anblicken der Welt

der Erde die dauernd

auf Sargdeckel poltert

im Staunen {iber die Vielzahl
behauener Steine verblendender Bilder
tiber Gesichtszlige und Schriftziige
die so vieles preisen oder

den Preis bezeigen. Eben beriihrt
sinken Leiber schon ins Vergessen:
Die Hand enthilt kein Ged&chtnis.
Abgeschabt Tag fiir Tag

Uber dem einzig verl&Blichen

dem Nichtsein Schicht um Schicht
bis auf die genuRlosen Knochen.
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Immer wenn ich zuriickdenke
an Gestern bin ich

eine kleine dgyptische Tonfigur
iber Papyrus gebeugt

und alles aufzeichnend was
ich nicht zu verstehen vermag?

In der dgyptischen Kultur wurden Figuren
aus Stein, Metall, Holz oder auch Ton zu den To-
ten ins Grab gelegt. Beispiel hierfiir ist die
beriihmte Plastik des oft als »Schreiber¢ betitel-
ten Richters Kai. Heute im Louvre zu finden, bil-
det diese Figur die Lebenstatigkeiten des Ich ab:
Der Schreiber hélt, seiner Tatigkeit entspre-
chend, Schreibrohr und Papyrus in der Hand,
richtet aber zugleich seine Augen beobachtend in

»in kritischer Auseinandersetzung
mit der Welt

die Welt. Er schreibt also nicht weltabgewandt,
sondern immer in (kritischer) Auseinanderset-
zung mit der Welt. Wenn das Iyrische Ich sich
hier mit dieser Tonfigur identifiziert, so geht es
ihm weniger um die Hoffnung auf ein ewiges Le-
ben als vielmehr um die Deutung des eigenen
Lebens, das nur in einer solchen Schreibhaltung
vorstellbar ist und somit in Schreibtatigkeit auf-
geht. Ziel dieser Lebenshaltung st fiir das Ich die
Aufzeichnung dessen, »... was ich nicht zu ver-
stehen vermagg.

Der Schreibprozess wird im Gedicht selbst
reflektiert, sodass der Sinn der ersten Strophe er-
kennbar wird, eben die Registrierung des Nicht-
seins. Im Konstatieren des verwesenden und ver-
schwindenden Kérpers verneint das Ich darum
nicht grundsétzlich ein Leben nach dem Tod,
sondern beschreibt lediglich den Tod in seinem
physischen Verfallsprozess, ohne ihn an sich ver-
standen und durchschaut zu haben. Das Ich be-
gniigt sich mit der Beschreibung des Sichtbaren,
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also des Verwesungsprozesses und des Nicht-
mehrseins des Korpers, und erkennt somit an,
dass »[dler Tod ... die Grenze alles Verstehens
und aller Rationalitdt«3 ist.

Eindeutiger werden Sterben und Tod als
Ritsel und Geheimnis etwa in Kunerts Gedicht
»Von den Urspriingen¢ benannt, in dem jeder
Gegenstand als Zeichen des Todes wahrgenom-
men wird. In den letzten Versen dieses Gedichts
empfindet das Ich das Leiden an der nicht zu
ibersehenden Vergdnglichkeit so stark, dass es
sich selbst den Tod und somit die Erldsung von
den durch den Tod heraufbeschworenen Fragen
wiinscht:

Wire ich selber doch nur schon so
abgelagert und ausgetrocknet

ich vertrlige meine Gegenwart
abwesender. Und miiBte nicht
{ibers Sterben ratseln?

In diesen Gedichten wird das Rétselhafte
und Geheimnisvolle von Sterben und Tod offen
ausgesprochen, aber ebenso als qualvoll emp-
funden. In Sterben und Tod kulminiert gleich-
sam die Frage nach dem Sinn des Seins, deren
Antwort unbeweishar bleiben wird.

Gelassener Umgang mit dem Tod

® Line ebenfalls weltanschaulich ungebunde-
ne und skeptische Suche nach dem Sinn des To-
des zeigt sich auch in den jlingeren Gedichten
von Hans Magnus Enzensberger (*1929), der
sich von der frither bevorzugten sozialistisch-
kommunistischen Weltsicht enttduscht abge-
wendet hat und nun jegliche Utopien in Frage
stellt.> Obwohl Enzensbergers Lyrik immer als
politisch, aufgekldrt und religionskritisch galt,
wird in den Gedichten der 1990er-Jahre auffal-
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lend oft metaphysisches Gedankengut im Zu-
sammenhang mit Todesreflexionen verarbeitet.
Religidse Denkmuster scheinen unverzichtbar in
der Auseinandersetzung mit dem Tod, auch
wenn Enzensberger verschiedene Deutungen
bloR spielerisch ausprobiert, ohne jemals eine zu
favorisieren. Stattdessen ist seine Todes-Lyrik ge-
pragt von einem gelassenen Tonfall und von ei-
nem unbefangenen Zugehen auf das Ende. Sei-
ne Gedichte bleiben »in der Schwebe«, wie ein
Gedichtzyklus von Enzensberger bezeichnen-
derweise heiflt. Exemplarisch dafiir ist das Ge-
dicht »Die Grablegungg:

Eine sterbliche Hiille,
so heilst es,

aber was war drin?

Die Psyche,

sagen die Psychologen,
die Seele,

die Seelsorger,

die Personlichkeit,
sagen die Personalchefs.

Dazu noch die Anima,

die Imago, der Ddmon,

die Identitdt, das Ich,

das Es und das (Jberich.

Der Schmetterling,

der sich aus diesem Gedréngel
erheben soll,

gehort einer Art an,

von der wir nichts wissen.®

In diesemn Gedicht bildet Enzensberger das
Handeln und Denken des skeptischen Sinnsu-
chers ab. Um die Frage nach dem »Inhalt« des
Korpers zu 1dsen, werden verschiedene Welt-
deutungen zu Rate gezogen, ohne dass eine end-
giiltige Antwort gefunden wird. Diese Suche
wird durch Synekdocheen zum Ausdruck ge-
bracht, denn die verschiedenen Weltanschau-
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ungen werden durch ihre jeweiligen Schlagwir-
ter abgebildet: »Psyche« steht fiir die Psycholo-
gie, »Seele¢ fiir Metaphysik und Theologie, »Per-
sénlichkeit¢ fiir Okonomie, »Animac fiir die Psy-
chologie C.G. Jungs, »Imago« fiir das idealisierte
Bild von Bezugspersonen in der Psychologie und
fiir das Imago Dei der Theologie, »Damong fiir
die Philosophie des Sokrates, »Identitét¢ als so-
zialphilosophische Kategorie und »Ich«, »Es« so-
wie »Uber-Ich« fiir die Psychologie Sigmund
Freuds.

Das lyrische Ich priift gleichsam die ver-
schiedenen Weltdeutungen in seiner Suche nach
einer Antwort auf die gestellte Frage, findet aber
aufgrund seiner skeptischen Grundhaltung zu
keiner endgiiltigen Entscheidung fiir ein kon-
kretes Konzept. Schlieflich hebt jedoch das Bild
des Schmetterlings, der in der Antike als Symbol
der Seele und im Christentum als Symbol der

»der Schmetterling — Symbol
der Seele und der Auferstehung

Auferstehung begriffen wird, zumindest implizit
eine religiose Interpretation des Todes hervor.”
Auch wenn im letzten Vers das Nichtwissen in
Bezug auf ein Sein nach dem Tod betont wird, so
wird ein metaphysisch-religitses Verstandnis des
Todes nicht radikal abgelehnt, sondern als eine
mdgliche Deutung des Todes einbezogen.? Die-
se Unentschiedenheit bzw. dieses In-der-Schwe-
be-Sein kennzeichnet in Enzensbergers Lyrik
grundsdtzlich das menschliche Dasein und Den-
ken. Wie auch die hdufige Verwendung des me-
taphysischen und religiosen Begriffs »Seele¢ in
Enzensbergers jiingeren Gedichten zeigt, findet
also parallel zur Betonung der Endlichkeit des
Daseins die religitise Dimension Eingang in die-
se Lyrik, ohne dass eine klare Entscheidung fiir
oder gegen eine religitse Weltdeutung gefillt
wird.
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Polemische Kritik
christlicher Todesdeutungen

® Haufiger und expliziter werden biblische
und christliche Motive in Gedichten von Ernst
Jandl (1925-2000) verarbeitet, ohne dass einer
religivsen Weltdeutung zugestimmt wird. In
Ernst Jandls letzten Gedichtbinden findet ange-
sichts des nahenden Todes eine kritische und zu-
gleich polemische Auseinandersetzung mit sei-
ner katholischen Erziehung und mit christlichen
Glaubensinhalten statt, zeigen sich aber auch
Briiche, die bei aller Skepsis gegeniiber Religion
die Sehnsucht nach metaphysischem Trost an-
deuten.

Nach Paul Konrad Kurz hat »Jandl ... sich
die Freiheit genommen, Gott und Glauben in
sein Wahrnehmungs- und Ausdrucksfeld einzu-
beziehen. Er redet nicht erbaulich, er dachte
nicht an eine Kirchengemeinde. ... Geduldig
und aggressiv wagte er sich ins Offene.«®

Vielfach findet sich in Jandls Lyrik dtzende
Religionskritik und zugleich der Ausdruck von
Hoffnung auf ein Jenseits. Dies ldsst sich zum
Beispiel in zwei anti-thetischen, nebeneinander
abgedruckten Gedichten in Wiener Dialekt er-
kennen: In dem ersten Gedicht yamoe«!? wird
das Weiterleben der Seele bestritten, wihrend in
dem folgenden Gedicht »in an jedn¢!! der Sinn
des Todes in der Befreiung der Seele vom Kérper
gesehen wird. Ahnlich kontrir sind die beiden
Gedichte »vermeide dein leben« und »an die
freunde«. Im ersteren wird der Sinn des Daseins
bestritten:

du bist ein mensch, verwandt der ratte.
leugne gott.

beginne nichts, damit du nichts beenden
musst.

du hast dich nicht begonnen — du wurdest
begonnen.
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du verendest, ob du willst oder nicht.
gliick ist: sich und die mutter

bei der geburt zu toten.

eines nur suche: deinen baldigen
schmerzfreien tod.

hilferufe beantworte durch taubheit.
beniitze dein denken zum vergessen
von allem.

liebe streiche aus deinem vokabular.
verbrenne dein worterbuch.

atme dich zu tode.!2

Dieses Gedicht tragt Ziige eines expressio-
nistischen Textes an sich, sowohl durch den Zei-
lenstil als auch durch die unruhig bzw. gehetzt
wirkenden Imperative. Der erste Vers weckt gar
Erinnerungen an Gottfried Benns berithmtes Ge-
dicht »Schéne Jugendg, in dem ein totes, even-
tuell durch Selbsttétung gestorbenes Madchen
von Ratten ybewohnt« und zerfressen wird. Im
Gegensatz zu Benns eher niichternem, sachli-
chem Gedicht wird in Jandls Gedicht — wie auch
der Titel schon andeutet — voller Wut zu sinnlo-
sem, unsozialem und selbstmérderischem Han-
deln und zur Vermeidung des Menschseins
aufgerufen. Diese Verse laufen also, wie auch
Jandls Gedichte »vogelgott« und »klebend« letzt-
lich »auf eine hoffnungslose, menschenverach-
tende Aussage«!3 hinaus. Der Tod erscheint als
Verhinderung sowie Vernichtung des Daseins
und wird somit zur Erlésung vom Dasein, ob-
wohl Tod weder als endgiiltiges Nichtsein noch
als erhofftes Utopia eingehender charakterisiert
wird. Dagegen beschwiort die dritte und letzte
Strophe des Gedichts »an die freunde« angesichts
des Todes eine gottliche Macht:

vom himmel hoch da komm ich her

ist eine ldngst verklungene mér

doch zuweilen ist hoffnungsvoll mein herz
freunde, teilt meine freude, verzeiht
meinen schmerz!4
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Der erste Vers, der das Kirchenlied »Vom
Himmel hochq zitiert, verweist auf die katholi-
sche Sozialisation des Ich. Dieser anerzogene
Glaube wird zwar als veraltete Mar, d.h. als fik-
tive Dichtung kritisiert, doch trotzdem als Mog-
lichkeit vorsichtig bzw. »zuweilen« erhofft. Sol-
che Spannungen finden sich bis in Jandls »Letz-
te Gedichte« hinein, in denen im »katholischen

W zuweilen

gedichtq!> vulgdr gegen den »katholischen« Gott
polemisiert und andererseits in dem Gedicht »in
mir«!0 die katholische Erziehung der Mutter als
zutiefst prdgend und hoffnungsvoll erfahren
wird.

Diese Beispiele zeigen den suchenden, me-
taphysik-hungrigen Gestus in Jandls Dichtung
trotz aller polemischen Kritik am christlichen
Glauben. Einerseits wird der christliche Glaube
angesichts des Todes veralbert, andererseits aber
als Sinngebung erfahren, die das Ich aufgrund
seiner Sozialisation nicht mehr los wird und zu-
gleich auch trotz aller Skepsis »zuweilenc erhofft.

Freie Rezeption
christlicher Todesdeutungen

® Christliche Vorstellungen vom Tod werden
nur im Werk weniger Gegenwartsautoren zu-
stimmend, zugleich aber skeptisch rezipiert. Zu
nennen wairen natiirlich oft herangezogene
Schriftstellerinnen und Schriftsteller wie Eva Zel-
ler oder Kurt Marti. Hier soll aber ndher auf zwei
exemplarische Gedichte von Johannes Kiihn
(*1934), der in diesem christlichen Kontext bis-
her eher wenig beachtet wurde, eingegangen
werden. In seinem mehr als 8000 Gedichte um-
fassenden Lyrik-Werk, das erst seit ungefahr 15
Jahren eine groere Offentlichkeit erreicht und
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im Jahre 2004 mit dem renommierten Friedrich-
Holderlin-Preis geehrt wurde, findet eine inten:
sive Auseinandersetzung mit Tod und Vergang-
lichkeit statt, in der biblisch-christliche Motive
ein wichtiges Moment bilden. Wie auch in den
Gedichten von Kurt Marti wird Auferstehung bei
Kiihn als Erfahrung im Diesseits und als escha-
tologisches Hoffnungssymbol verstanden.

In dem Gedicht »Es heilt die Zeit«!? wird
der Tod in einsamen, kommunikationslosen und
leblosen Situationen erfahren und Hoffnung auf
Auferstehung aus dieser Situation ausgedriickt.

Vergraben bin ich in Scham,
dem roten Grab.

Da riitteln an den Wanden
die Stiirme, steh auf!

Die Schnabelhiebe

Der Friihlingsfinken

Auch habens versucht.

Den Auferstehungston, wo find ich ihn?

Zeit,

deine Zdhne

die beilen mich frei.

Es wird der Landmann sden,

es wird die Goldschrift des Sommers
die Saaten schon beschreiben,

es wird der Herbst

mit Blétterwinden fallen,

dann vielleicht,

dann vielleicht werd ich frei.

Das Ich ist vergraben, von der Welt abge-
schlossen und ausschlieBlich auf sich selbst
zurlickgeworfen, ohne sich selbst helfen zu kan-
nen. In dieser aussichtlosen Situation erscheint
die Natur offenbar als Erléser, denn aus den Stiir-
men hort das Ich das jesuanische ysteh aufl« her-
aus. Diese Aufforderung wird bei der Heilung
des Kranken am Teich Betesda (Joh 5,8) und bei
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der Totenerweckung der Tochter des Jairus (Mk
5,41) verwendet.

Die Suche nach einem anderen erlgsenden
»Auferstehungston« wird denn auch im zentra-
len Vers des Gedichtes ausgedriickt. Aufgrund
der herausgehobenen Position und Formulierung
als Frage wird dieser Vers zum Zentrum des Ge-
dichtes. In dem Begriff » Auferstehungston« wird
einerseits die christliche Hoffnung nach einem
neuen Leben aufgenommen, andererseits klingt
in dem Begriff » Auferstehungstong die biblische
Bildersprache mit: die Posaunen von Jericho (Jos
6,1ff.), die die Mauern zum Einstiirzen bringen,
und der ?osaunenschau beim Jiingsten Gericht
(Vgl. Mt 24,31f,; 1 Kor 15,52).

Doch das Ich findet den »Auferstehungston«
weder bei menschlichen noch bei gottlichen
Maéchten, vielmehr erwédchst ihm die Zeit als ret-
tende Macht. Schon der Gedichittitel ldsst das
Sprichwort »Zeit heilt alle Wunden¢ anklingen,
doch die Befreiung aus dem Grab ist langsam und

»Zeit als rettende Macht

langwierig, ebenso wie die Auferstehung mitten
im Leben. Die anaphorisch wiederholten Phra-
sen yes wird¢ und »dann vielleicht¢ fiihren dies
plastisch vor Augen.

Wenn das Gedicht mit »vergraben¢ beginnt
und mit »frei« endet, so wird dem Erleiden des
Todes mitten im Leben nichts von seiner Drastik
und Dramatik genommen. Es gibt keine wun-
dersame Heilung, das Ich steht eben nicht auf
und geht, wie in den neutestamentlichen Wun-
dergeschichten. Es braucht Zeit bis zur Aufer-
stehung, bis zum Freiwerden oder auch nur bis
zur Hoffnung darauf.

In der christlichen Glaubensvorstellung
wird eine Kategorie zur Deutung aktueller, dies-
seitiger Erfahrungen bzw. Hoffnungen gefunden.
Auferstehung wird in Kiihns Gedicht nicht im
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Glauben an eine géttliche Macht erhofft, son-
dern in der Hoffnung auf die immanente Schick-
salsmacht Zeit, ohne Ubernahme der biblisch-
theologischen Dimension. Dabei bleibt in der
Phrase »dann vielleicht¢ die Ungewissheit und
damit der Zweifel an der Auferstehung Jesu et-
halten, obwohl die Auferstehung als Hoffnungs-
horizont im Blick des Ich bleibt.

Johannes Kiihn greift aber auch in Bezug auf
ein Leben nach dem Tod das Motiv »Auferste-
hungg bzw. »Ostern« auf. Die neu auflebende
Natur des Friihlings wird zum Bild des Auferste-
hungsglaubens wie in der urspriinglichen Oster-
symbolik, denn viele Brauche des christlichen
Osterfestes haben ihre Wurzeln in heidnischen
Friihlingsfesten. Solche Natursymbolik prégt bei-
spielsweise das Gedicht »Ostern!8:

Ostern

Nur noch als GruB
vom Angesicht des Herrn
wirkt Sonne.

Die Gérten brachen auf zum Fest.

Der blinde Lehm wird Glas.

Und wie in schwache Vogel

kam in starke Mauern Zittern,
weil das Grab des Herrn zerbrach.

Das Erwachen und Aufbrechen der Natur
ist Grundmotiv des Gedichtes und wird von den
Pradikaten widergespiegelt: »brachen aufy,
»wird¢, ykam« und »zerbrach«. Neben dem Ver-
gleich von Friihlingserwachen und Auferstehung
greift der Schriftsteller biblische Motive in die-
sem Gedicht auf. Sonne »als Gruf vom Ange-
sicht des Herrn« weist etwa auf die Sonne als Teil
von Gottes Schopfung, aber vor allem auf die
endgiiltige Erlésung am Jiingsten Tag (vgl. Offb
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23,5). Erhértet wird dieser biblische Bezug im
fiinften Vers, der sich in der Verwandlung von
Lehm zu Glas auf das messianische bzw. himm-
lische Jerusalem in der Offenbarung des Johannes
bezieht (vgl. Offb 21, 18.21).

Insgesamt bildet das Gedicht gleichsam den
50 genannten »eschatologischen Vorbehalt« ab:
Durch die Auferstehung Jesu ist die Welt erldst
worden (»das Grab des Herrn zerbrachg), das
Reich Gottes ist in den Augen der Christen schon
jetzt erfahrbar (»wirkt Sonne«) und gleichzeitig
noch Gegenstand der Hoffnung (»Lehm wird

yLehm wird Glas. {

Glas¢). So scheint bei Kiithn die Sonne schon
jetzt als GruB Gottes und doch steht die Ver-
wandlung von blindem Lehm in Glas noch aus.
Ostern als Fest der Auferstehung vermittelt in
diesem Gedicht einen ersten Eindruck vom
Reich Gottes, weil es die Zeit der erwachenden
Natur und der Beginn neuen Lebens ist.

Im Werk deutschsprachiger Schriftsteller
der Gegenwart werden religiose bzw. metaphy-
sische Antworten auf das Rétsel des Todes zu-
meist nicht fraglos angenommen, aber fragwiir-
dige Transzendenz wird nicht bloB durch fraglo-
se Immanenz ersetzt. Vielmehr wird das Leben
nach dem Tod als unbeantwortete Frage offen
gehalten. Mogliche Deutungen werden reflek-
tiert, ohne dass sie verabsolutiert werden. Nur
wenige Autorlnnen geben einer grundsdtzlich
von christlichen Motiven bestimmten Hoffnung
auf ein Leben nach dem Tod Ausdruck. Auffillig
ist, dass die genannten Schriftsteller ausnahms-
los vor dem II. Weltkrieg geboren sind. Im Werk
bedeutender junger Schriftstellerinnen, die wie
etwa Durs Griinbein nach 1960 geboren sind,
ldsst sich eine so existentielle Beschiftigung mit
christlichen und metaphysischen Todesdeutun-
gen nicht mehr oder allenfalls punktuell finden.!?
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