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Erschienen ist die Giite und Menschenfreundlichkeit Gottes unseres Retters.
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Was kommt nach

dem Tod? 2

P. Anselm Biitler

Im Artikel mit dem gleichen Titel in der letzten
Nummer wurde gesagt, dass die volle Freude im
Himmel erst dann Wirklichkeit wird, wenn alle
Menschen im Himmel und der Prozess der Ge-
meinschaftswerdung abgeschlossen ist; wenn Gott
cinmal «alles in allem sein wird> und jeder
Menschenbruder und jede Menschenschwester ihr

Ziel erreicht haben. Wenn dem so ist, wie steht es

dann mit der Botschaft von der Holle? «Lisst sich
die Holle neben dem beschriebenen Zustand der
Vollendung des <Gott alles in allem> iiberhaupt
noch unterbringen? Die Frage darf zu Recht auf-
geworfen werden. Denn Gott, der das Gliick und
Heil aller Menschen will, kann er die Holle als Ort
der Qualen wollen? Oder anders formuliert: Ist
eine ewige Erlosung vorstellbar, wenn daneben
ein Raum des Verworfenseins existiert, wo doch
die Beziehungen der Menschen auf das engste
miteinander verwoben sind und so dann die Fi-
den der Menschen zwischen dem einen und an-
dern <Ort> hin- und hergehen? Oder um die Spe-
kulation noch weiter voranzutreiben: Kann ein
Mensch wirklich gliicklich sein oder — um es in der
herkommlichen Sprache zu formulieren - in der
ewigen Seligkeit, wenn er weiss und wissen muss,
dass ein anderer, mit dem er verbunden war, den
er liebte, diesen Ort der Seligkeit nicht erreicht
hat, sondern sich am andern Ort, eben in der Hol-
le, befindet?» (J. Gnilka). — Wir stehen hier vor
einer schwerwiegenden Frage, und wir kénnen
uns nur vorsichtig, schrittweise, tastend an eine
Antwort auf diese Frage heranwagen.

1. Holle ist nicht im «Jenseits», sondern im
«Diesseits»

Im Artikel «Was kommt nach dem Tod?» in der

letzten Nummer habe ich gesagt, dass der Him-
mel im «Diesseits» ist, nicht im «Jenseits». Dassel-
be miissen wir von der Holle sagen. Holle ist
schon im Diesseits, schon jetzt hier auf Erden.
Wenn der Himmel darin besteht, dass Menschen
in selbstloser Liebe sich fiir Gott und die Mitmen-
schen 6ffnen, dann besteht die Hélle darin, dass
Menschen sich Gott und den Mitmenschen ver-
schliessen, sich in Hassund Bosheit gegen Gottund
die Mitmenschen auflehnen. Holle besteht vor al-
lem darin, dass der Mensch das Angebot des Hei-
les von Gott durch Jesus Christus zuriickweist.
«Gemiss der Verkiindigung Jesu kann und will
das Himmelreich bzw. Reich Gottes irdische Ge-
stalt annehmen, dann nimlich, wenn Jesu Wort
im Glauben angenommen und verwirklicht wird.

Im umgekehrten Fall kann die Holle irdische Ge-

stalt annehmen. Die Holle findet schon auf dieser
Erde statt. Das Leben zweier Menschen, die ein-
ander liebten und dann dazu iibergegangen sind,
einander zu hassen, kann zur Hélle werden . . . Die
Holle ist die Verweigerung und Umkehrung der
Botschaft des Heils, der Liebe, des Gnadenange-
botes Gottes» (J. Gnilka).

Dass diese Hélle, das Bése, in unserer Welt in
massivster Form existiert, bedarf keiner eigenen
Begriindung, sondern ist jedem durch Erfahrung
zuginglich. Ja, das Bose in unserer Welt kann
«apokalyptische» Ausmasse annehmen, fiir deren
Erklirung menschliche Massstibe fast nicht mehr
auszureichen scheinen. Was wir heute héren iiber
Behandlungen in Gefingnissen in Diktaturen,
ostlicher und lateinamerikanischer Staaten, uiber
den Sadismus und die Brutalitit in diesen Ge-
fingnissen, was wir heute héren, sehen und ver-
nehmen iiber das erschreckende Elend, in dem
Millionen von Menschen, vor allem Kinder leben,
an Hunger sterben, das alles ist Holle auf dieser
Erde. Wenn wir sagen, Himmel und Hélle seten
nicht im «Jenseits», sondern im «Diesseits», dann
ist das keine Verharmlosung, sondern das zeigt,
dass diese Wirlichkeiten, Himmel und Hoélle,
jetzt schon unser Leben bestimmen.

Hinter all diesen Bosheiten steht als Antrieb und
wirkende Kraft das, was wir «Haltung der Sinde»



nennen. Haltung der Siinde aber ist, wie ich
schon sagte, Verweigerung der Gemeinschaft mit
Gott (meistens durch Verweigerung der Gemein-
schaft mit den Menschen, vgl. Matthiusevange-

lium die Gerichtsrede, Kap. 25). «Statt sich von .

Gott her und auf Gott hin zu verstehen, kann sich
der Mensch auf sich selbst zuriickziehen. Und
eben dies ist das Wesen der Siinde. Der Stnder
biegt sich auf sich selbst hin, er verschliesst sich im
eigenen Kreis, statt offen zu sein fiir Gott und sei-
ne Liebe. Damit bestimmt sich das Geschopf, das
von Natur her auf Gott angelegt ist und nur in
dieser Beziehung sein Heil finden kann, in Frei-
heit gegen seine eigene <Naturs. In der Siinde ver-
sagt sich der Mensch Gott im wahrsten Sinne des
Wortes, d. h., er hért auf <zu sagen>, Gott zu ant-
worten. Er bricht den Dialog ab, will seinen Weg
allein gehen und setzt sich selbst ein Ziel, das er
aus eigener Kraft erreichen will. In der Siinde
lehnt der Mensch es also ab, sein Leben in Gott,
d.h. aus seiner Beziehung zu Gott heraus zu be-
griinden und sich die Erfiillung seines Lebens,
sein Heil, von Gott schenken zu lassen. Das aber
hat eine ungeheure Konsequenz. Denn das be-
deutet, dass jede Siinde zugleich ein Anschlag auf
das eigene Gliick, das eigene Heil, die eigene
Vollendung, kurz: auf den eigenen <Himmel> ist.
So sehen wir: Die Folge der Siinde ist Selbstzer-
storung. Einbusse an wahrem Leben und Heil,
oder - sagen wir es anders — die sogenannte Siin-
denstrafe ist die innere, notwendige Konsequenz
der Siinde selbst» (G. Greshake).

Es scheint mir wichtig, diese Sicht der Hélle be-
wusst zu betonen, um all die Schreckensbilder von
kérperlicher Qual, «Héllenfeuer» usw. in ihrer
Vetkehrtheit zu etkennen. Die Hélle besteht nicht
in erschreckenden Kérperqualen, sondern in der
ganzmenschlichen Selbstzerstérung. Es ist auch
nicht so, dass Gott jemanden «in die Holle» stiirzt
als Strafe fiir seine Siinden. Es ist der Mensch sel-
ber, der die Bezichung zu Gott abbricht und so
sich selber «in die Hbélle» stiirzt: in eine Situation
dusserster Einsamkeit und Bezichungslosigkeit,
ohne jede Hoffnung auf letzte Vollendung des Le-
bens. «Wo immer der Mensch aus der Beziehung
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zu Gott vollig ausbricht (und dies kann auf man-
cherlei Weise. geschehen, auch ohne dass dies als
direkte Entscheidung gegen Gott bewusst ist,
etwa dort, wo jemand den Nichsten hasst oder
Unrecht tut und zulisst), da bleibt er ewig seiner
eigenen Bestimmung entfremdet» (G. Greshake).
Es stellt sich allerdings die Frage: Gibt es diesen
Fall tatsichlich, dass ein Mensch bis zuletzt an
seinem Nein zu Gott festhilt, dass einer so bos-
haft ist, dass er lieber seine Selbstzerstérung will
als Gemeinschaft mit Gott und damit sein eigenes
Glick? Sicher ist, dass ein Mensch nur dann sich
selber «in die Holle» stiirzt, wenn er in voller Frei-
heit und vollem Bewusstsein an diesem selbstzer-
storerischen Nein festhidlt. Wenn man niichtern
auf die Méoglichkeiten menschlicher Freiheit
schaut (die Boshaftigkeit in den Konzentrations-
gefingnissen, von denen ich oben gesprochen
habe), dann muss man die reale Moglichkeit aner-
kennen, dass der Mensch sich in seiner Freiheit
endgiiltig in einer «hollischen Monsterhaftigkeit»
bestitigen und festfahren kann. Nur, es stellt sich
die Frage: Lisst Gott einen Menschen an diese
dusserste Moglichkeit seiner Freiheit gelangen,
oder kann und will Gott jeden Menschen unter
Wahrung von dessen Freiheit vor dieser dusser-
sten Moglichkeit der ewigen Selbstverdammnis
bewahren?

2. Was sagt Jesus tiber die Moglichkeit und
Wirklichkeit der Holle?

Aus uns selber kénnen wir auf diese Frage keine
Antwort finden. Antwort geben kann nur, wer
Gott ganz kennt. Und das ist Jesus. Was sagt Jesus
zu dieser Frage?

Es steht fest: Jesus spricht von Gericht, Totenauf-
erstechung und Holle. Dazu nur einige Beispiele:
«Die Minner von Ninive werden beim Gericht ge-
gen dieses Geschlecht aufstehen und es verurtei-
len ... Die Kénigin des Suidreiches wird beim Ge-
richt gegen dieses Geschlecht auftreten und es
verurteilen» (Mt 12, 41); «Fiirchtet euch nicht vor
denen, die den Leib téten, der Seele aber nicht
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schaden kénnen, sondern fiirchtet vielmehr den,
der Seele und Leib ins Verderben der Holle stiir-
zen kann» (Mt 10, 28); «Es ist besser fiir dich, dass
eines deiner Glieder vetloren geht, als dass dein
ganzer Leib in die Holle geworfen wird» (Mt
5,29).

Um diese Aussagen richtig zu deuten, miissen wir
die Sprechweise Jesu beachten. Jesus spricht sehr
zuriickhaltend von diesen Dingen. Er vermeidet
es, sie auszumalen, phantasievolle Ausschmiik-
kungen himmlischer oder héllischer Zustindlich-
keiten zu geben. Er lehnt es offenkundig ab,
menschliche Neugier zu befriedigen. Auf die «In-
formations»-Frage der Jiinger, ob nur wenige ge-
rettet wurden, heisst die Antwort: «Miiht euch,
durch die enge Pforte (in das Reich) hineinzu-
kommen» (Lk 13 24). «Die ausfiihrlich erscheinen-
de Gerichtsschilderung in Mt 25, die von der Ver-
sammlung aller Vélker vor dem Gerichtsthron des
Menschensohnes, threr Scheidung zur Rechten
und zur Linken und der Zuweisung der Gerechten
in das ewige Leben und der Frevler in die ewige
Strafe erzihlt, verfolgt einen ganz anderen als den
Informationszweck. Sie will den Menschen hier
und jetzt in die Entscheidung rufen und ihn nach-
driicklich darauf aufmerksam machen, dass es fiir
das Gelingen seines Lebens als Christ darauf an-
kommt, Barmherzigkeit zu iiben und in den Ge-
ringsten der Briidder Jesus selbst zu erkennen» (J.
Gnilka). Dem gleichen Zweck dient auch das
Gleichnis vom reichen Prasser und armen Lazarus.
Jesu Worte von der Holle wollen also nicht infor-
mieren, sondern den Horer vor die unbedingte
Verantwortung stellen. Es stimmt: Eine solche
Rede von der Hélle hat nur dann Sinn, wenn die
Holle, das heisst das endgiiltige Verfehlen des ei-
genen Lebens rea/ moglich ist. «Diese reale Mog-
lichkeit eines endgiiltigen Scheiterns des Lebens
scheint mir mit anderen Theologen der unaufgeb-
bare Kern und die Sinnesspitze der verbindlichen
kirchlichen Lehre von der Hélle zu sein. Der
Mensch kann sich endgiiltig verfehlen, er &ann
sich selbst im wahrsten Sinne des Wortes zum
Monstrum, zum Ungeheuer machcn» (G. Gresha-
ke).

3. Holle, eine Méglichkeit, die fiir niemand
Wirklichkeit wird?

Noch einmal stellen wir die Frage: Kommt wirk-
lich je einmal ein Mensch in die Hélle? Jahrhun-
dertelang wurde in Predigt und Katechese verkiin-
det, der grosste Teil der Menschen komme in die
Hélle. Dabei wurde aber die Zentralbotschaft Jesu
vernachlissigt und nicht beachtet: Gott will unbe-
dingt das Heil aller Menschen und nicht ihr Un-
heil. Deshalb hat Gott alles eingesetzt, um den
Menschen zum endgiiltigen Ja der Liebe zu Gott
zu befihigen und zu bewegen.

Von Gottes Wirken her gesehen ist der Himmel,
das ewige Ja jedes und aller Menschen zu Gott,
die ewige Liebesgemeinschaft aller Menschen mit
Gott das eigentliche Ziel all seines Tuns, der
ganzen Heilsgeschichte. Wenn Gott aber das
Heil aller Menschen will, und dieses Heil im
freien ewigen Ja des Menschen zu Gottes Liebes-
angebot ist, kann dann Gott nicht bewirken, dass
jeder Mensch dieses ewige Liebesja im entschei-
denden Augenblick des Sterbens auch tatsichlich
spricht?

H.U. von Balthasar hat dazu folgende Uberle-
gungen gemacht: Der sog. «Hbollenabstieg Jesu»
meint den Gang Jesu in das Totenreich, das die
Zone totaler Leere, Einsamkeit und Gottverlassen-
heit ist. Es ist das Land, wo zwischen Gott und
dem Menschen absolute Kommunikationslosig-
keit herrscht. In dieses «Reich des Todes» ist Jesus
hinabgestiegen. Weil Gottes Sohn buchstiblich
an den allerletzten, dussersten «Ort» der ganzen
Wirklichkeit ging, auch an die Stelle dusserster
Gottferne, umgreift er mit seiner Liebe auch noch
einmal die, welche in der extremsten Distanz zu
Gott stehen. So ist der Sohn «iiberall dort . . ., wo
ein menschlicher Weg hinfiihrt; . . . so sehr, dass
auch die, die nicht wollen, auch die, die meinen,
sich unbedingt abgekehrt und endgiiltig abge-
wendet zu haben, thn mit Sicherheit auf ihrer
Bahn treffen werden, weil er gerade den unver-
muteten, den verleugneten, den abgelegenen Ort
zu seinem Standpunkt erkoren hat. Indem Gott
seinen eigenen Sohn an den letzten Ort aller



Wirklichkeit gesandt hat, um auch dem Letzten
noch nahe zu sein, vermag er in der Ohnmachts-
gestalt gekreuzigter Liebe auch den verhirtesten
Stinder noch einmal zur Gegenliebe zu bewegen .»
Aus diesen Uberlegungen H.U. von Balthasars
diirfen wir darum die Folgerung ziehen: Weil
Gott alles fiir den Menschen eingesetzt hat, restlos
alles, diirfen wir fiir alle hoffen — nicht wissen! —,
dass Gottes Gnade und Liebe die Verwirklichung
der realen Moglichkeit Holle unter Respektierung
unserer Freiheit zu vethindern vermag, dass — po-
sitiv gesagt — alle Menschen die selige Vollendung
bei Gott erreichen werden. Ich darf hoffen, darf
vertrauen, darf erwarten, darf Gott es zumuten,
dass niemand sich in der eigenen Hélle festfihrt.
Aber ich kann es nicht wissen und vermessen da-
mit kalkulieren, dass jedes menschliche Leben
letztlich gelingt. Darum hat im Blick auf Gott
universale Hoffnung zu gelten, aber im Blick auf
den Menschen «Furcht und Zitterns.

J. Gnilka ist der Frage, ob fiir einen Menschen
die Méglichkeit der Holle auch Wirklichkeit wer-
den kénnte, bei Paulus nachgegangen. Er kommt
zu folgender Schlussfolgerung: «Ich kann mich
des Eindrucks nicht erwehren, dass Paulus zumin-
dest gelegentlich die glithende Hoffnung in sich
trug, dass alle Menschen zum Heil finden wer-
den.»

Dass wir diese Hoffnung fest und zuversichtlich
hegen dirfen, ergibt sich auch aus folgender
Uberlegung: Im Nein zu Gott verleugnet und zer-
stort der Mensch sein eigenes Wesen, dieses Nein
ist widerspriichlich zum Wesen des Menschen und
steht daher nicht gleich michtig neben dem Ja zu
Gott. «Weil der Mensch auf das Ja zu Gott hin an-
gelegt ist und sein ithm gemisser Ort der Himmel,
d.h. die Vollendung in Gott ist, ist die Hélle
nicht nur das Nicht-sein-Sollende, sondern auch
das - anschaulich gesagt - viel «schwerer zu Er-
reichende» (G. Greshake). Wenn also die Ge-
meinschaft mit Gott viel leichter zu erreichen ist
als die Ablehnung von Gott, und wenn Gott das
Letztmogliche tut, damit jeder Mensch das ewige
Liebes-Ja zu Gott spricht, dann diitfen wir ver-
trauensvoll hoffen: Die Hélle ist zwar eine theore-
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Romanische Feldsteinkirche in Moringen (Altmark) bei
Stendal.

tische Moglichkeit, die aber nie praktische Wirk-
lichkeit wird.

4. Das Fegefeuer, ein «Gliick»
Immer wieder wird auf diese «Frohbotschafts mit

dem gleichen Einwand reagiert: Wo bleibt dann
da die Gerechtigkeit? Schreit das ungeheuerliche
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Bose, das Menschen veriiben konnen, nicht nach
Bestrafung? Will die Gerechtigkeit nicht herbei-
gefithrt werden? Auf diesen Einwand gibt es von
der Glaubenslehre her eine ganz klare Antwort:
Ja. Dieses Ja ist jene Wirklichkeit, die wir mit ei-
nem ungliicklichen deutschen Ausdruck als «Fe-
gefeuer» bezeichnen.

Allerdings kénnen wir das «Fegefeuers nur dann
als Gliick erahnen, wenn wir all jene Schreckens-
vorstellungen aufgeben, mit denen nach einer
iiberbordenden Phantasie die Leiden und Qualen
der «Armen Seelen» im «Fegefeuers heimgesucht
werden. Das Fegefeuer ist nicht eine <halbe Hol-
le», das heisst, dort werden nicht jene Qualen er-
duldet werden miissen, die nach phantasieiiber-
bordender Vorstellung die Menschen in der Hélle
erdulden miissten, mit dem einzigen Unter-
schied, dass diese Qualen einmal aufhéren wer-
den. Was meint denn die Lehre der Kirche iiber
das «Fegefeuer»? Wir kénnen das so verdeutli-
chen: Unser ganzes Leben in dieser irdischen Zeit
hat den Zweck, uns bereit zu machen fiir das
Kommen des Herrn, fiir den endgiiltigen Emp-
fang des ewigen Lebens. Wir sollen in unserer Le-
benszeit auf Erden gleichsam ein Gefiss werden,
damit Gott es mit seinem Leben, seiner Liebe fiil-
len kann. Wenn dieses «Gefiss», unsere Offenheit
und Bereitschaft fir Gott zu eng, zu wenig gedft-
net ist, dann verschatft Gott sich #2:# seiner Liebe
Eingang in uns. Es ist ein schmerzhafter Eingang.
Gottes Liebe brennt mich aus, seine Liebe reisst
meine Vorbehalte, Verkrustungen, Hindernisse
weg. Nicht, dass Gott mir wehtun mochte. Aber
es kann zur Liebe gehoren, dass sie dem andern
Leid bereiten muss, damit dieser sein wahres, gu-
tes, richtiges Leben gewinnt. «Reinigung nach
dem Tod heisst also: Gottes Leben und Liebe, mit
der er uns erfiillen will, brennen — wenn es not tut
— uns aus, machen uns zum Gefiss, damit wir sei-
ne Gaben, ja, ihn selbst aufnehmen kénnen» (G.
Greshake).

Damit verbunden ist sicher auch der «Schrecken»
vor Gott. Schon Gotteserfahrungen in diesem Le-
ben sind neben der Gliickseligkeit, die sie schen-
ken, verbunden mit dem «Gottesschrecks, so dass

Propheten des Alten Bundes spontan in den
Schreckensruf ausbrachen: «Weh mir, ich bin ver-
loren. Denn ich bin ein Mann mit unreinen Lip-
pen und lebe mitten in einem Volk mit unreinen
Lippen, und meine Augen haben den Konig, den
Herrn der Heere gesehen» (Jes 6,5). Was jetzt
schon fiir die Gotteserfahrung im Dunkel des
Glaubens gilt, wird erst recht gelten fiir das «Ste-
hen vor Gott» nach dem Tode. Wenn wir nach
unserm Tod Gott begegnen, seiner Heiligkeit und
Liebe, dann werden wir uns unserer eigenen Un-
heiligkeit, unserer Lieblosigkeit und stindigen
Hinfilligkeit bis in die letzten Fasern unseres In-
nern bewusst werden. Wir werden im Lichte Got-
tes erkennen, dass wir in unserer Erdenzeit nicht
zu dem geworden sind, die wir hitten sein kdn-
nen und sollen. Aber dieser Schreck ist gerade
nicht das Letzte und Entscheidende. Auf den
Schreckensruf des Jesaja «flog einer der Serafim zu
mir; er trug in seiner Hand eine glithende Kohle,
die er mit einer Zange vom Altar genommen hat-
te. Er berlihrte damit meinen Mund und sagte:
Das hier hat deine Lippen berithrt: Deine Schuld
ist getilgt, deine Siinde gesithnt» (Jes 6, 6£).

So kénnen wir ahnen, dass die Gottesbegeg-
nung im Tod, das Gestelltsein vor Gott im Ge-
richt, ein brennendes Feuer ist, das uns schmerz-
voll erfassen wird. Aber dieses brennende Feuer,
dieser Schmerz, ist zugleich verbunden mit Freu-
de. Es gilt, was Jesus iiber die Leiden der Glau-
benden in dieser Welt sagt: «Wenn eine Frau ge-
biren soll, ist sie bekiimmert, weil ihre Stunde
(mit den grossen Schmerzen) gekommen ist; aber
wenn sie das Kind geboren hat, denkt sie nicht
mehr an ihre Not iiber die Freude, dass ein
Mensch zur Welt gekommen ist» (Joh 16, 21). So
sind die Schmerzen im «Fegefeuer» Geburts-
schmerzen, Geburtswehen fiir unser volles Leben
in der Gemeinschaft mit Gott. Darum diirfen wir
sagen: das Fegefeuer ist ein «Gliick»; die Lehre
vom Fegefeuer ist eine «frohe Botschafts. «Sie sagt
uns: Gott kommt zum Ziel. Gott reinigt uns,
Gott brennt uns aus, aber er kommt zum Ziel -
und so kommen wir zum Ziel» (G. Greshake).
«Was kommt nach dem Tode?» So steht der Titel



iber diesen beiden Artikeln. Nun konnen wir die
Antwort zusammenfassend geben: Was vom
Glauben her iiber den Zustand nach dem Tod zu
sagen ist, steht unter dem Gedanken der Hoff-
nung und der frohen Zuversicht, nicht des Diiste-
ren, des Ungewissen und Angstvollen. Es ist letzt-
lich die osterliche Freude, die uns vom «Jenseits»
entgegen leuchtet. «Will man es auf einen Nenner
bringen, so hat der christliche Glaube tiber «das
Leben danach» nur ezz Wort, und dieses heisst:
Hoffnung. Es ist eine Hoffnung, die sich ihrer so
sicher ist, dass sie in das letzte Wort des «Te
Deum» einstimmen kann: Auf dich, Herr, habe
ich meine Hoffnung gesetzt. In Ewigkeit werde
ich nicht zuschanden» (G. Greshake).

Caritas Schweiz hilft in den Slums

Caritas Schweiz gehort zu den Hilfsorganisa-
tionen, welche die Unterstiitzung der Slum-
bewohner in ihrem zunehmend hirteren
Ubetlebenskampf schon frith ernstgenommen
hat. Zurzeit realisiert Caritas in Zusammenar-
beit mit ihren Partnern rund 60 grossere und
kleinere Slum-Projekte in aller Welt, vorwie-
gend jedoch in Lateinamerika. Sie setzt dafiir
betrichtliche Mittel ein. Ihre Slum-Hilfe will
Caritas nicht isoliert verstanden wissen; auch
Massnahmen lindlicher Entwicklung, die der
Abwanderung von Kleinbauern in die Stidte
vorbeugen sollen, werden grossgeschrieben,
und Méglichkeiten der Riickwanderung von
Slumbewohnern in ihre Herkunftsgebiete auf
dem Lande werden erwogen und realisiert.
Den Kindern, Jugendlichen und Miittern gilt
dabei die besondere Aufmerksamkeit der Ca-
ritas.
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Caritas hilft Kindern
in den Slums von La Paz

Beat Bucher/Peter Biichler

Enrique ist zehnjdhrig, sieht aber aus wie ein
25jihriger, zudem ruft man ihn mit dem Namen
eines Erwachsenen, des berithmten Singers Caru-
so. Warum? Enrique lebt in einem Armenviertel
der bolivianischen Hauptstadt La Paz und ist als
Sohn von Alkoholikereltern frith gealtert; weil er
phantastisch singen kann, tritt «Caruso» in Knei-
pen auf und verdient so gentigend Geld, damit er
fiir sich und seinen Eltern Nahrung - und Alko-
hol kaufen kann. Auch Enrique, der bei uns ein 4.
Klissler wire, ist nimlich alkoholsiichtig.

Enrique alias «Caruso» ist vielleicht ein extremes

Enrigue, genannt Caruso (Foto: Qswald Iten/Caritas Schweiz).
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