Helmut Wetzel 2024-11-29

Vermachtnisse und Gefiihlserbschaften

1. Es gibt keine historischen Freirdume

Wer, wie ich nach 1945 in Mitteleuropa geboren wurde, ist nicht nur Kind seiner Eltern, sondern auch
ein Kind des Dritten Reiches und des Krieges. Fur keine Familie in Deutschland gab es zwischen 1933 und
1945 eine Auszeit. Es gab in Mitteleuropa keine Nazi- und Kriegsfreien Rdume, nicht einmal in der
Schweiz, wie wir heute wissen. Wie durch jede Familie geht auch durch meine der traumatische Riss des
zwanzigsten Jahrhunderts. Aber mir sind nicht nur die Schrecken dieser Zeit, sondern zusatzlich, wie im
Marchen von Dornrdschen, von der dreizehnten Fee, auch , Dachau” mit in die Wiege gelegt worden.
Der Name der idyllischen bayrischen Kleinstadt ist auch heute noch Chiffre fir das Grauen staatlich ver-
ordneter Menschenverachtung. Und so ,trage” auch ich weiter an der unglaublich zerstérerischen
Wucht, die die Tater entfesselt haben und den destruktiven Energien, die in dieser ,Schule der Gewalt”
damals freigesetzt wurden, lange vor meiner Geburt. Weder das Studium der Psychologie, eine Psycho-
analyse, noch meine Ausbildung zum Kinder-, Jugendlichen- und Familientherapeut waren ein wirksa-
mes , Gegengift”. Mit nichts konnte ich den ,Dschin® wieder zurlick in die Flasche zwingen.

2. ,Morgengrauen eines verdammten Jahrhunderts”

Wir sind Kinder von Eltern, die das Unglick besaRen, ,im Morgengrauen eines verdammten Jahrhun-
derts geboren worden zu sein.” (Geraldine Schwarz, 2018). Friher oder spater realisieren wir alle, dass
in unseren Familien etwas unwiederbringlich zerbrochen und verloren ist, jenseits davon ob es behoben,
wieder aufgebaut, oder geheilt werden konnte. Geschichte wirkt lebendig und leibhaftig in uns weiter.
Es wird keine endgtiltige Geschichte dieser Zeit der ,Orgien” von Gewalt, des Holocaust und der Lager
geben, sondern nur eine gemeinsame Praxis des sich Erinnerns; diese wird unabgeschlossen bleiben,
solange sie erzahlt wird und daher immer differenzierter, vielstimmiger und auch ambivalenter werden.

Und in diesem Geiste mochte ich aus drei Perspektiven von mir erzahlen:

e Als Sohn eines ehemaligen Haftlings: Personliches und Familiengeschichtliches
e Als Familientherapeut und Entwicklungspsychologe: Wissenschaftliches, Mehrgenerati-
onales

o Als ,Zeitzeuge” und aktiver Zeitgenosse Uber Transformation, Uber mogliche Narrative
jenseits der Tater-Opfer- Perspektive, jenseits des dualistischen Denkens

Arno Gruen, Dan Bar On, Michael Rothberg sind flir mich Idealfélle intellektueller Inspiration und politi-
scher Einmischung in diesem Sinne.

Damit trete ich ein Erbe an, das ich ja auch ausschlagen kdnnte. Was immer eine denkbare Option ware.

3. Aber wie hat das alles angefangen?

Nach Jahrzehnten, immer noch widerstrebend, erinnere ich mich und beginne wieder einmal zu erzah-
len: Als erstes erfahrt man dabei: Es gibt keine verldssliche Chronik der Familie, sondern nur eine
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kommunikative Selbstversicherung, Nachklange von erinnerten Episoden der Gewalt und (Streit-) Ge-
sprache meiner Eltern. Seit ich mich erinnern kann, wollte ich meine Eltern verstehen. Warum sind sie
so geworden, mit ihren liebevollen und bedrohlichen Seiten. Auch schon als kleiner Junge konnte ich
ahnen, dass sie eine grolSe Biirde trugen, dass ihre Seelen schwer verwundet waren. Irgendwie erschei-
nen sie mir immer ,zerbrochen und doch ganz“ (Santorelli,1999) vor mir. Warum diese unvorhersehba-
ren Wechselbader von liebevoller zugewandter Nahe und ihrer unerreichbaren Ferne? Ohne erkennba-
ren Anlass wurden sie von einer magischen Kraft beherrscht, die sie in eine fir mich unzugéngliche Welt
entfihrte. Wieder zurlck, entluden sich Gewitter, unvorhersehbar, unkontrollierbar mit einem gewalt-
tatigen Furor tiber mich. Fassungslos stand ich ihrer entfesselten korperlichen Ubermacht hilflos aus-

geliefert.

Mein Vater wurde im Herbst 1938 aus dem KZ Dachau nach zweijahriger Schutzhaft mit Auflagen ent-
lassen, aber das Lager blieb zeitlebens in ihm. Ich, hineingeboren in meine Familie und aufgewachsen
mit einem Vater, der durch Folter, Entwirdigung, Trauer, Todesangst, Verlusten ,tatowiert”, von Gestapo
Volksgerichtshof und SS gedemiitigt, seiner birgerlichen und sozialen Identitdt beraubt wurde. In mir —
wie in vielen anderen- spiegelte sich der unmenschliche Zivilisationsbruch, dieser Bankrott der Mensch-
lichkeit. Das Dritte Reich hat eine traumatisierte Generation hinterlassen und wir Kinder der Verfolgten,
der Opfer (und Tater) verkorpern ihre Hoffnung und Sehnsucht nach Normalitdt. Wir sind bis heute le-
bende ,Zeugen” ihres Uberlebenswillens und zugleich Erben ihrer Verméchtnisse. Ich erinnere mich
noch gut an Momente, in denen meine Eltern unseren Verwandten, unseren Nachbarn, ihren Kunden
voller Stolz ihren Erstgeborenen prasentierten. Solche 6ffentlichen , Auftritte” waren mir immer peinlich.

Meine verzweifelte Suche nach Auswegen fiihrte mich aber nur von einer Sackgasse in die nachste. In
den flinfziger Jahren war niemand da, den ich zu fragen wagte, weit und breit keine vertrauenswiirdige
Person, bei der ich das Unaussprechliche héatte zur Sprache bringen kénnen. Kein Wunder, dass ich seit
dem Ende meiner Kindheit, getragen von einer vagen Hoffnung, zufriedenstellende Antworten auf
meine unabldssigen Warum-Fragen zu finden, Freud las und Psychologie studieren wollte. Aber Diplom
und Promotion stillen keinen emotionalen Hunger. Meine Lebensthemen wurden an der Universitat
nicht einmal berUhrt. Sie sind nur differenzierter geworden und meine Konfusion bewegte sich jetzt auf
einem hodheren, wissenschaftlichen Niveau. Die Geister kehrten , hungriger” denn je zurick.

Aber dennoch fihlte ich mich irgendwie gestarkt, unterstltzt von guten Lehrern und ausgestattet mit
einer neuen professionellen Kompetenz fihlte ich mich zum ersten Mal stark und sicher. Nach meiner
therapeutischen Ausbildung stlirzte ich mich voller Elan und Veranderungsoptimismus in die therapeu-
tische Arbeit mit Gefdahrdeten, Verlierern, Ausgegrenzten, Abgeschobenen, Gestrandeten, Ungeliebten,
Verrickten. Die dunklen, verletzlichen und bedrohten Seiten des Menschseins salRen nun leibhaftig als
Patienten vor mir. Innerfamilidre Gewalt wurde zu einem meiner therapeutischen wissenschaftlichen
Interessenschwerpunkte.

Darlber vergal ich, wie viele Kolleginnen meiner Generation, nur allzu leicht, dass ich selbst verletzt und
gekrdankt worden bin, dass ich selbst ebenso wie sie verwundbar bin.

Mein Herz spielte weiterhin verrickt, mein Gehirn wollte die immer wiederkehrenden quélenden und
bedrohlichen Kriegstrdume verstehen. Ich musste mir eingestehen, dass der Stoff, aus dem meine Psyche
gewebt war, ein tiefer Riss durchzog, dass ich Teile von mir ins ,Exil” geschickt habe. Heute weil ich:
Trauma ist ansteckend. Es wird durch die Generationen weitergereicht und im giinstigsten Falle trans-
formiert.



4. Woher — Wohin? Der Weg durch die Generationen kann verstanden, beschrieben und erzahlt
werden.

Meine Nach-Kriegs-Kindheit

Heute kann ich auch unsere Transgenerationalen Ubertragungswege und- muster besser verstehen. Ich
war von klein auf gewohnt, mich zu beherrschen, meine Gefiihle zu kontrollieren. Ich wusste, wie man
sich perfekt anpasst und schitzt; ich war auf alle méglichen Katastrophen gefasst. Nattrlich tat ich mich
schwer, Uber Verletzungen, Scham und Schuldgefiihle zu sprechen. Meine Verletzlichkeit verbarg ich
lieber gut: ,stark” und ,, unverwundbar®, ja auch Gberheblich, wenn es sein musste. Wie konnte ich als
Kind ahnen, dass meine Not auch mit den seelischen und koérperlichen Narben eines ehemaligen Haft-
lings und Soldaten zusammenhing? Mein Vater redete kaum. Er fihlte sich stéandig bedroht und niemand
konnte vorhersehen, welche meiner Gesten oder welcher ,,unschuldige” Satz seine Verfolger und Peini-
ger in ihm wieder zum Leben erweckten. Ich wagte nie, ihn zu fragen- um ihn zu schonen oder mich
selbst? So versuchte ich mich vor seiner barschen Zurlckweisung oder einem unberechenbaren Aus-
bruch von Gewalt zu schiitzen. Meine peinigenden Scham-Geflihle, wenn ich mich mit einem gedemd-
tigten, gefolterten, einem aus der Bahn geworfenen Vater 6ffentlich, unter all den scheinbar so ,,Norma-
len” bewegen musste, nahm ich mir zutiefst Gbel. Ich war Uberzeugt, jeder konnte sehen, wie er sich
abmihte, seine seelische Balance zu wahren. Uns beide fesselte eine Sehnsucht nach Nahe aneinander,
aus vollig unterschiedlichen Motiven. Wenn wir uns nahe waren, war ich selig, aber ein wenig misstraute
ich dem immer. Mein Vater starb 1969, im Alter von 66 Jahren, unerwartet, und ehe wir uns je die
Chance zugebilligt hatten, miteinander Uber seine Zeit als Haftling in Dachau, Gber Folter und Krieg zu
sprechen.

,Néachster Halt: Dachau!”

Erst zwanzig Jahre nach dem Tod meines Vaters habe ich mich zur Gedenkstétte aufgemacht, zum ersten
Mal in meinem Leben.

Noch ehe ich sie betreten habe, wurde dieser Ort zu einer groRartigen ,Bihne”, auf der schreckliche
Bilder und aufwiihlende Geflihle tanzten. Aber was wusste ich wirklich von den Leiden der Opfer, was
wusste ich wirklich von meinem Vater? Was will ich Uberhaupt davon wissen? Was kdnnte ich noch er-
fahren?

Die ,eigentliche Arbeit” begann mit einem Ortstermin und der Sammlung , objektiver Daten”. Dabei
wurde schnell klar: auf das Familiengedachtnis ist kein Verlass. Also begann ich Fotos und Briefe zu sich-
ten, auf Dachbdden und in Kellern zu stébern, in offentlichen Archiven zu forschen. Immer wieder
musste ich meine ,,Forschungsarbeit” unterbrechen. Sie |6ste starke emotionale Reaktionen aus, die ich
vollig Uberzogen fand. An diesem Punkt der Reise steht man selbst in der Gefahr, die eigenen Geflihle
abzuspalten, sie zu verleugnen oder zu verdrangen. Aus dem Verbot, , du sollst nicht fragen, wird leicht
ein “du sollst nicht fihlen”. Das innerfamilidre Schweigen meines Vaters Uber seine Schmerzen, seine
Angste, Scham, seine Schuldgefiihle und hilflose Wut, sein unstillbarer Hunger nach Anerkennung kor-
respondiert nun mit meinem eigenen Nicht-in-den-Abgrund-sehen-wollen.

Trauma und Transgenerationale Traumabewaltigung
,Wer der Folter erlag wird nie mehr heimisch auf dieser Erde” (Jean Amery, 2014).

Auf die psychischen Traumata der Naziverfolgten wurde man in Deutschland erst spat aufmerksam, 6f-

fentlich wollte man sie lange gar nicht wahrhaben. So hat sich mein Vater nach 1945 mehr als 10 Jahre

um eine Anerkennung als ,Geschadigter” und um eine kleine Rente durch die Instanzen ,geklagt”- ohne

Erfolg. Sein Richter, der auch schon vor 1945 in Amt und Wirden war, begriindete dies mit einer vollig

absurden Argumentation: Hatte sich der Klager vom Nationalsozialismus ,abgewandt gehabt, so hatte
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er nicht mit dem Kommunismus sympathisiert, dessen Ziele in jener Hinsicht denen des Nationalsozia-
lismus gleichen.”

Der ins kollektive Gedachtnis eingegangene Satz ,Was damals Recht war, kann heute nicht Unrecht sein”,
des ehemalige Marinerichters Hans Filbinger, der als Ministerprasident bis 1978 fast zwdlf Jahre Baden-
Wirttemberg erfolgreich regierte, brachte die Haltung vieler seiner Kollegen auf den Punkt.

Werden Kinder in eine Familie hinein geboren, in der die Eltern selbst tief verwundet und traumatisiert
worden sind, weckt das in ihnen ein tiefes Mitgeftihl und den Wunsch fir das Wohlergehen der eigenen
Eltern Sorge zu tragen. Sie ,wissen”, dass ihre Eltern leiden, Unaussprechliches gelitten haben und dass
sie etwas Besseres verdient hatten, dass sie fur eine ganz andere ,Welt” geschaffen worden sind (Albert
Pesso & Lowijis Perquin, 2004). Dieses tiefe Mitgefiihl mit den Eltern und die Erfahrung, dass ihre eigenen
Bedirfnisse nicht ausreichend befriedigt werden, starten einen fir alle fatalen Prozess, den wir ,, Paren-
tifizierung” (Boszormenyi-Nagy & Spark, 1981) nennen. Mit einem Teil ihrer Kraft und Energie versuchen
die Kinder, die seelischen Wunden ihrer Eltern zu heilen, sich Uber-die-MaRen anzupassen, ihnen we-
nigsten nicht noch zusatzlichen Kummer zu bereiten. Mit all seiner Lebenskraft versucht das Kind, ,wie-
der gut zu machen®, was den Eltern genommen, angetan und bei ihnen zerstért wurde. Geschieht dies
Uber eine lange Zeit, gedeihen ,in der Brust” eines Kindes zwei Seelen. Eine darf sich weiter altersgemal}
entwickeln und eine folgt einem véllig anderen Takt und Drehbuch. Kinder werden zu Partnern oder zu
Eltern ihrer Eltern, in der grolRen Hoffnung, dass deren seelische Wunden verheilen, dass sie dann end-
lich, die gewlnschten, ersehnten ganz ,normalen” Eltern bekommen koénnten, die sie so dringend
brauchten. Das Kind teilt sich in einen Teil, der vorzeitig erwachsen, verniinftig und flrsorglich sein muss
und in einen, der standig zu kurz kommt und frustriert wird. Standig zu alt und zu klein- damit ist jedes
Kind Uberfordert.

Die gdngigste und erste Frage, wenn ich von meinem Vater erzahle:

Wieso war er in Dachau?

Auch meine friiheren ,Warum—Fragen” oder die ,Was — hatte- ich — damals — getan — Frage” lenken ab,
von den eigentlichen Fragen: In den dreiRiger Jahren gab es unzahlige Griinde, als Schutzhéftling hinter
einem Stacheldraht zu landen. Es genligte, anders zu sein, widerstandig und widerborstig, oder schlicht
eine andere politische Uberzeugung zu haben: , Lieber Gott mach mich stumm, dass | net nach Dachau
kumm.”

Was ist ihm angetan worden, was hat er ertragen mussen, was wirkt davon weiter (ihn mir)? Es gab
erschreckend viele Anlasse und Arten in Dachau gefoltert zu werden und in Dachau zu sterben. Viele
meiner Fragen bleiben ,ungehort” und unbeantwortet: Hat er seine Wirde bewahrt? Hat er sich ge-
schitzt oder gar gewehrt? Durch welches Wunder hat er diesen Ort lebend verlassen kénnen?

Sie haben Uberlebt und wir leben mit ihnen gemeinsam: Coping — Defending — Silence

Im Laufe der Evolution hat unser Gehirn allgemeine Bewaltigungsstrategien und Verteidigungsmuster
ausgebildet, um mit Uberwaltigenden Geflhlen klarzukommen, nicht die ,Beherrschung zu verlieren”.
Unsere Eltern, die |. Generation, die ,Zeitzeugen” mussten mit ihren traumatisierenden Erfahrungen
(weiter-)leben und wir, die Il. Generation, mit ihnen alle ihre korperlichen, psychischen und sozialen Fol-
gen mittragen: obwohl nie von ihnen artikuliert, haben wir ihre leidvollen und schmerzlichen Erinnerun-
gen, ihre ,chronische” Trauer und emotionale ,Taubheit” gesplrt. Gefiihle von Intimitat und grofRe Nahe
konnten fir sie schnell bedrohlich werden. Wir waren rlicksichtsvoll, antworteten auf ihr Schweigen mit
Schweigen; Geheimnisse und Tabus warfen ihre Schatten in unseren Familientag. Einsamkeit, Blindel von
ambivalenten Geflihlen, Unsicherheit, ausufernde Phantasien und Projektionen fillten die emotionalen
und kommunikativen Leerstellen.

Wir haben schmerzlich erfahren: Opfer sind nicht zwangslaufig bessere Menschen und Wachpersonal,
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Folterknechte und Mérder bleiben oft ungeschoren. Aber Erkenntnis ist noch keine Transformation und
Verstehen, noch keine ,Verséhnung” mit dem, was unseren Vatern und GrofSvatern in Dachau angetan
wurde, was sie an diesem Ort erlitten haben.

5. Esdarf kein Weg nach Dachau zurtckfiihren —,Nie wieder”- oder die generative Verantwor-
tung

Wir tragen die Geschichte in unserem Kérper. Wir kénnen gar nicht aus unserer Haut schlipfen —
manchmal versuchen wir, so zu tun, als ob wir mit ,dieser Sache” nichts zu tun hatten. Aber ich versu-
che, so gut es geht und immer wieder respektvoll, reflektierend mir mein eigenes ,Bild“ zu machen.
Dabei wage ich auch die Lesarten der ersten Generation und ritualisiertes Gedenken an den Orten des
Grauens in Frage zu stellen, nach einer eigenen zu suchen. Aber darf man Opfer, strahlende Helden,
Widerstandskampfer entthronen, darf man auch ihre Schattenseiten sehen und beschreiben?

e Zundchst muss man alle Affekte und Gefiihle zulassen, die die Welt- und Familiengeschichte bei
uns selbst auslosen: Schmerz, Wut, Trauer, Zorn, Stolz, Scham.

e Finer der starksten Pradiktoren fur eine ambivalent vermeidende oder desorganisierte Bindung
ist eine Traumatisierung der Eltern. Autonomie und Ablésung von der Familie bleiben eine le-
benslang zu bewiltigende schwere Entwicklungsaufgabe. Bindungsunsicherheit ist gewisserma-
Ren unser ,Schicksal”.

e Nur so, wenn wir furchtlos anerkennen, was war und was ist, kdbnnen wir andere, neue, unsere
Geschichten erzahlen.

e Wirsind dabei, zu versuchen, einen gangbaren (Aus)Weg durch das Labyrinth eines ,,immerwdah-
renden” Tater- Opfer Dualismus zu finden: Dialog, Mitgefuhl, gegenseitiges Verstandnis jenseits
des Tater-Opfer-Denkens scheint mir- als zweite Generation- denkbar und méglich.

e Transformation braucht einen emotionalen, , gewaltfreien” Blick, szenisches Verstehen und
Mitgefuhl fur die Opfer und in einem zweiten schweren Schritt, ja auch fir die Menschen, die
zu ihren Folterknechten und Schldchtern wurden. Auch sie haben Kinder und Enkel, mit Ver-
machtnissen und Geflhlserbschaften.

e Und trotzdem: Tater bleibt Tater, Opfer bleibt Opfer. Ermordete sind tot und Moérder bleiben
Morder ein Leben lang.

Dies scheinen mir erste Not-wendende und notwendige Schritte zu sein.

6. Die groRte Herausforderung auf diesem Weg ist es, die Zumutungen der Welt an uns zu ertra-
gen

e Opfer sind keine besseren Menschen geworden und auch ihnen ist nicht alles erlaubt. Opfer
kénnen auch wieder Opfer produzieren, stehen als Menschen auch in der Gefahr, zu Tatern zu
werden.

e  Wir Nachgeborenen sind ,implicated subjects” (Michael Rothberg); ob wir wollen oder nicht:
LWir sind alle irgendwie in die Geschichte verflochten” (Hanna Arendt)

e |ager und Holocaust werden immer wieder politisch instrumentalisiert, um weitere Gewalt zu
rechtfertigen. Leid kann leicht vereinnahmt werden.

e Zahllos sind die verdrangten Traumata der Welt. Gerechtigkeit gegentber Opfern wurde welt-
weit nur zum kleinen Teil wiederhergestellt.

e Die Geschichte des Holocaust und der Lager scheint kein Ziel, keinen Sinn und Boden zu haben.
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e Gewalt ist allgegenwartig, Zivile Institutionen und das Recht bleiben angreifbar und alle Versu-
che einer friedlichen Konfliktlésung erweisen sich oft als unzureichend.

e Der Missbrauch von Macht ist keine Uberraschung, sondern wie es scheint wohl unvermeidlich.

e Birokratische, militarische Organisation, Arbeitsteilung und Diffusion von Verantwortung er-
laubten es Menschen, ,ruhigen” Gewissens immer wieder Teil des Unrechts bis hin zum Mas-
senmord zu werden.

e Empathie, Solidaritat oder Mitmenschlichkeit waren damals und sind heute immer wieder zu
schwach, um der Faszination und Eskalation von Gewalt Einhalt zu gebieten und einer aufkom-
menden grausamen , Gegenmenschlichkeit” eine klare Grenze zu setzen und sie zu stoppen.

7. Gibt es vielleicht ein Gegengift? Vielleicht? Gibt es so etwas wie einen ,,Humanismus des ande-
ren Menschen” Levinas E.?

Mit diesen Ideen im Gepack konnten wir, die zweite Generation uns vielleicht zusammen auf den Weg
ZUu machen,

e die Wirde aller Menschen zu achten und bewahren
e Nachsten- und Fernstenliebe zu kultivieren

e Gastfreundschaft und Nachbarschaft zu pflegen

e mitallen Leidenden mitfuhlen

e unser Leben erzdhlen

e sich unserer Vorfahren erinnern und ihrer gedenken: ,,Du sollst Vater und Mutter ehren.”

Auf diesem Weg kdénnten wir neben kompetenten Historikern und Archivaren vor allem gute Erzédhler
brauchen, die davon berichten wie es damals gewesen war und wie es dazu kommen konnte, sonst ma-
chen es die Gaulands, Weidels und Hockes. Sie kennen vielleicht alle den Satz von George Orwell: ,Wer
die Vergangenheit beherrscht, beherrscht die Zukunft. Wer die Gegenwart beherrscht, beherrscht die
Vergangenheit.”

8. ...und, um zum Schluss zu kommen, méchte ich auch noch meine Eingangsfrage beantworten:

Die emotionale Verarbeitung von individuellen und kollektiven Traumata ist nach allem, was ich erfah-
ren- und gelesen habe, eine Aufgabe von 4- 5 Generationen. Dies entspricht der rabbinischen Tradi-
tion, ebenso wie die der Sinti und Roma.

,Denn ich, der HERR, dein Gott, bin ein eifriger Gott, der da heimsucht der Vater Missetat an den Kin-

dern bis in das dritte und vierte Glied, die mich hassen;” {2 Mose.20,5}

Sinti und Roma erzahlen sich: Jede Geschichte wirkt Gber viele Generationen lange nach — Sie beginnt
bei der Person, die die dlteste noch lebende Person der Familie persénlich kannte und reicht bis zum

jangsten hier und jetzt lebenden Kind.



“Every individual is obliged, therefore, to be aware of the fact that human beings are liable to act in
this horrible way, that racial hatred can descend into such chasms, and that murderous totalitarianism

is capable of paralyzing virtually all resistance.” (Yehoyada Amir, 2013).

,Jeder Einzelne ist daher verpflichtet, sich der Tatsache bewusst zu sein, dass Menschen dazu
fahig sind, auf diese schreckliche Weise zu handeln, dass Rassismus uns in solche Abgriinde
fihren kann und dass moérderischer Totalitarismus in der Lage ist, praktisch jeden Widerstand

zu brechen.” (Yehoyada Amir, 2013).
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