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Vorwort

Richard L. Cary wurde am 14. Mérz 1886 in Baltimore, Mary-
land, geboren und genoB die Ausbildung eines Bergwerks-
ingenieurs. Er unterrichtete Mathematik an der Princeton
University, als er sich im Jahre 1919 dem American Friends’

. Service Committee in Philadelphia zur Verfiigung stellte, um

an der Organisation der Kinderspeisung mitzuarbeiten, die
von den amerikanischen Quikern in Deutschland nach dem
Kriege durchgefiihrt wurde. Im Dezember 1919 kam er nach
Deutschland, wo ihm die Arbeit im Ruhrgebiet zufiel. Er
blieb hier bis zum August 1920.

Nach seiner Riickkehr nach Amerika wandte er sich dem
Journalismus zu und wurde Mitglied des Schriftleiterstabes
einer der bedeutendsten amerikanischen Zeitungen, der ,,Balti-
more Sun‘. Als Verfasser der Leitaufsdtze dieser Zeitung war
es sein Bestreben, der amerikanischen Offentlichkeit die Ge-
dankenwelt andrer Linder nahezubringen und dadurch die
durch den Krieg entstandene geistige Trennung der Volker zu
iiberwinden. Hieraus entstand in ihm der Wunsch, wieder
nach Deutschland zu gehen.

Im Jahre 1930 siedelte er mit seiner Familie nach Berlin
iiber, um das Amt des amerikanischen Sekretdrs in dem dortigen
internationalen Sekretariat der Religiésen Gesellschaft der
Freunde (Quiker) zu iibernehmen. Seine ganze Arbeit war
von der tiefen Uberzeugung getragen, daB die Welt nur zum
Frieden gelangen konne, wenn alle Beziehungen unter den
Vélkern darauf gegriindet werden, daB der Mensch das Eben-
bild Gottes ist. Durch vielseitiges Wissen konnte er vielen
helfen. Er gewann weitreichende Verbindungen. So wurde er
auch in den Vorstand der amerikanischen Handelskammer in
Berlin berufen.



Im Friihjahr 1933 machte er eine Reise durch Amerika,
wo er, iiber seine Krifte hinaus, in zahllosen Vortragen ver-
suchte, die aufsteigende Welle der Entfremdung Deutschland
gegeniiber zu bekidmpfen. Vielleicht ist es dieser Uberanstren-
gung zuzuschreiben, daB ihn ein Schlaganfall traf, an dessen
Folgen er am 16. Oktober desselben Jahres starb. Seine Asche
ist auf dem Quikerfriedhof in Bad Pyrmont beigesetzt.

Zum Gedichtnis von Richard L. Cary haben seine Freunde
in Baltimore einen Betrag gesammelt, der dazu bestimmt ist,
in jedem Jahre wihrend der Jahresversammlung der deutschen
Quiker eine Vorlesung iiber Fragen zu ermdglichen, die sich
aus der religiosen Grundlage des Quakertums ergeben.

Die erste dieser Vorlesungen ist am 1. August 1936 in Bad
Pyrmont von Hans Albrecht gehalten worden. Ihr Thema lau-
tete: ,,Urchristentum, Quikertum und wir®.

1949: Margarete Geyer: ,,Die Gewissenskrise unserer Zeit
und die Bibel.*

1950: Otto Frick: ,,Die Kraftquellen unseres Lebens.*

1951: Manfred Pollatz: ,, John Woolman. Von der schipfe-
rischen Kraft der Personlichkeit.*




Rufus M. Jones und sein Werk

Bei der Vorbereitung auf die Dritte Weltkonferenz der
Freunde hatten wir im vorigen Jahr die groBe Freude, uns zu-
sammen in das Leben und die Botschaft John Woolmans zu
vertiefen. Manfred Pollatz gab uns in seiner herrlichen Schluf-
ansprache eine schone Deutung dessen, was John Woolman uns
Freunden heutzutage zu sagen hat angesichts der dréngenden
Aufgaben, denen wir alle gegeniiberstehen. John Woolman war
ohne Zweifel der einfluBreichste amerikanische Quéker des
18. Jahrhunderts, und die Schonheit seines Lebens, das von der
allumfassenden gottlichen Liebe rein und ungehindert durch-
stromt wurde, bleibt ein Segen fiir alle, die mit seinem Leben
und seinen Schriften vertraut geworden sind. Als ich von der
Deutschen Jahresversammlung gebeten wurde, die diesjahrige
Richard-Cary-Vorlesung zu halten, hielt ich es fiir passend vor-
zuschlagen, zusammen das Leben und das Werk eines anderen
amerikanischen Quikers zu betrachten, den viele von euch per-
sonlich kennen und der seinerseits zweifellos der einfluBreichste
amerikanische Quiker des 20. Jahrhunderts wurde. Tatsichlich
bezeichnete ihn eine nichtquikerische Zeitung, die Londoner
Times, zu Ausgang der zwanziger Jahre dieses Jahrhunderts
bereits als ,,den groBten Geistesphilosophen in Amerika seit
William James*‘. Kurz nach dem Tode von Rufus Jones schrieb
das Friends Service Council, London, im Protokoll vom 1. Juli
1948, daB Rufus Jones ,,der Anreger des Besten war, was das
Quikertum in unserer Zeit hervorgebracht hat . . . seit John
Woolman hat kein amerikanischer Freund einen so weitreichen-
den EinfluB in der Welt ausgeiibt®.

Auch aus einem anderen Grunde geziemt es sich, Rufus
Jones mit John Woolman in Verbindung zu bringen; denn bei
beiden ,,war Liebe der erste Antrieb* zu allem, was sie unter-
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nahmen. Obgleich Rufus Jones John Woolman in seiner ganzen
GroBe verhiltnismiBig spat erkannte, namlich erst in der Mitte
seines Lebens, ging ihm doch gleich die ,,wunderbare Art dieses
Heiligen des 18. Jahrhunderts* auf, sobald er mit ihm bekannt
wurde. Es war der Quiker-Dichter Whittier, selber ein Jiinger
Woolmans und eng befreundet mit vielen Verwandten von Rufus
Jones, der diesem zuerst in seiner Ausgabe von Woolmans
Tagebuch die ,,vollendete Schonheit von John Woolmans
Lében offenbarte, einem Leben so rein, so zart, so mitfiihlend,
so'grundeinfach und vor allem so vollstandig darauf hinzielend,
die Liebe in allen menschlichen Beziehungen vorherrschen zu
lassen.

Natiirlich lagen mehr als 150 Jahre zwischen diesen beiden
groBen Fiihrern des amerikanischen Quikertums, mit all den
folgenschweren Anderungen und Entwicklungen, die stattfan-
den und die im Buch der Geschichte in diesen bedeutungsvollen
Jahrhunderten aufgezeichnet wurden. John Woolman starb
4 Jahre bevor die Vereinigten Staaten in ihr unabhingiges
nationales Leben eintraten. Rufus Jones wurde 1863 geboren,
mitten in dem Krieg, den John Woolman als unvermeidlich
vorausgesehen hatte, wenn man ihn nicht dadurch verhinderte,
daB man das groBe Unrecht, das den farbigen Mitmenschen in
der Zeit der Sklaverei angetan worden war, durch sofortige
MaBnahmen friedlicher Art wiedergutmachte. Und Rufus
Jones, dessen 85jihrige Lebensspanne die Zeit bis 1948 um-
faBte, durfte noch erleben, wie die jungen, noch unbedeutenden,
um ihr Dasein ringenden Kolonien, deren Geschichte ihn stets
gefesselt hatte, zu einer Weltmacht anwuchsen mit ungeheurer
Verantwortung und Aufgaben von weltweiter Bedeutung, die
fast zu gewaltig erscheinen, um von irgendeinem Land allein
in Angriff genommen zu werden und die zamindest alle politi-
schen, moralischen und geistigen Krafte herausfordern und in
Beschlag nehmen. Und doch kehrte Rufus Jones, wie wir sehen
werden, unweigerlich immer wieder zum urspriinglichen Quéker-
tum zuriick, in dem er stets viel mehr eine Bewegung von
weltweitem AusmaB als eine Sekte sah (siehe Anm. I). Viel Zeit
widmete er in seinen reiferen Jahren einer griindlichen Erfor-

schung des friithen Quikertums, und unermiidlich setzte er sich
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durch Wort und Schrift fiir die Verbreitung der gewonnenen
Erkenntnisse ein. :
- ¥ Wenn man zum erstenmal an die Erforschung der Quellen
fiir das Studium des Lebens und der Schriften von Rufus jJones
herangeht, steht man erstaunt der grofen Vielfalt und Fiille
des Materials gegeniiber, alles wertvoll, aufschluBreich, form-
vollendet und von ungewdhnlich tiefer religiser Schau und
Erkenntnis. Fiinfundachtzig Jahre eines reichen Lebens, voll
von auBergewdéhnlichen Moglichkeiten und Erfolgen als Lehrer,
Herausgeber, Redner und Schriftsteller, als Leiter und Organi-
sator einiger der bedeutendsten Quiker-Unternehmungen und
Bewegungen wihrend des 300jdhrigen Bestehens des Quiker-
tums und als christlicher Staatsmann, auf den die Welt horchte
—seine Beitrdge zum Quikertum und zum geistigen Fortschritt
der Menschheit kénnen weder alle in einem Vortrag noch in
einem einzigen Buch zusammengefaBt werden (s. Anm. 2).
Kiirzlich besuchte ich wieder einmal die St. Pauls-Kathedrale in
London und wurde daran erinnert, daB auf dem Grabstein von
Sir Christopher Wren, dem Architekten der Kathedrale, folgende
schlichte Inschrift steht: ,,Si monumentum requiris, circum-
spice. (= Wenn du ein Denkmal suchst, so schau dich um.)
Uber das Werk von Rufus Jones 148t sich dasselbe sagen. Alles,
was ich tun kann, ist, die Rolle eines Fiihrers zu iibernehmen und
euch zu dem Dom hinaufzufiihren, den das Leben und das Werk
von Rufus Jones darstellen und euch dann selbst die Feststel-
lung zu {iberlassen, welch ein Segen er fiir das Quikertum und
fiir die Menschheit in ihrer Gesamtheit gewesen ist.

Wie ein einzelner Mensch so viel in seinem Leben leisten
konnte, wirdimmer ans Wunderbare grenzen, selbst angesichtsder
Tatsache, daB Rufus Jones das bibliche Alter von siebzig Jahren
um fiinfzehn Jahre iiberschritt. Wie bereits gesagt, ist allein die
Fiille des veroffentlichten Materials, der Biicher, Druckschriften
und Artikel von Rufus Jones so groB, da8 die jetzt in Vorberei-
tung befindliche Bibliographie mit ihren Hinweisen auf mehr als
50 Biicher und iiber 500 Aufsdtze und Leitartikel schon den
Umfang eines Buches annehmen muB (s. Anm. 3). So eindrucks-
voll auch diese umfangreiche literarische Hinterlassenschaft
ist und obgleich Rufus Jones Milton darin beipflichtete, daB
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,,ein gutes Buch das Herzblut eines iiberragenden Geistes ist*,
war er doch der erste, der sagte: ,,Ich habe immer gewuBt, daB
unser Lebenszweck nicht Reden oder Denken oder Schreiben
ist, sondern Sein und Tun.”* Was Rufus Jones war und was er
tat, wird nicht so bald in Vergessenheit geraten, und die segens-
reichen Auswirkungen werden noch spiirbar sein, wenn man sich
seines Namens schon lange nicht mehr lebhaft erinnert.

Ich schitze mich gliicklich, daB es mir, wie zweifellos auch
vielen von euch, vergonnt war, Rufus Jones personlich zu ken-
nen. Ich kannte ihn von 1918 an, als er der begeisternde Leiter.
und mehr als irgend jemand anders der eigentliche Schopfer des
American Friends Service Committee war, jener jetzt welt-
berithmten Organisation der christlichen Liebe, einer Organi-
sation, die in enger Verbindung und Zusammenarbeit mit dem
Londoner Friends Service Council mehr dazu beigetragen hat,
das Quikertum innig zusammenzuschlieBen und dessen An-
liegen und Hoffnung fiir die Menschheit in der ganzen Welt
bekannt zu machen als irgendein anderes amerikanisches
Quiker-Unternehmen. Es war wihrend dieses letzten Drittels
seines Lebens — das er wie der englische Dichter Browning, den
er so sehr liebte und oft zitierte, immer den besten Teil seines
Lebens nannte —, daB ich zusammen mit vielen anderen dem
Zauber der eigenartigen Anziehungskraft und Ausstrahlung
dieser Personlichkeit verfiel, die gleichzeitig so einfach und so
tief war, so hingegeben den hochgespannten Trdumen von einer
besseren, von geistigen Dingen inspirierten Welt, und doch im-
mer so praktisch und niichtern, wenn es sich darum handelte,
auf Mittel und Wege zu sinnen, jene Triume zu verwirklichen;
gleichermaBen vertraut mit Menschen aller Art und jeglichen
Standes, ob hoch oder gering, ob sie seinem Glauben oder einem
anderen anhingen, seiner Rasse oder einer anderen angehorten,
aus seinem Land kamen oder aus einem anderen; in seinem
Christentum so tief religiés und doch so natiirlich, so voll von
humorvollen Anekdoten und so umgénglich, daB Kinder zu
seiner groBen Freude sich in einem ganz ungewdhnlichen MaBe
zu ihm hingezogen fithlten und, wie er selbst sagte, ldchelten,
wenn er gesprochen hatte, ihre Hinde ausstreckten und ihn
fiihlen lieBen, daB ,,wir zusammen gehdrten®.
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Diejenigen, die ihn nicht persdnlich kannten, werden eine
ungewdhnlich offenherzige und lebendige Offenbarung seiner
selbst finden in der reizenden, drei Binde umfassenden Selbst-
biographie, die in Abstidnden geschrieben wurde und die nach-
~einander seine Kindheit, seine Schuljahre und sein Leben in den
mittleren Jahren behandelt (s. Anm. 4). Selbst fiir diejenigen,
die ihn gut kannten, gab es in diesen Biichern viel Neues zu ler-
nen, besonders iiber die mehr personlichen Seiten seines Lebens
und iiber jene Erlebnisse, die ihn tief bewegten und oft einen
Wendepunkt in seinem Leben bedeuteten. Nur denen zum Bei-
spiel, die ihm sehr nahe standen, diirfte vor dem Erscheinen
seiner Selbstbiographie bekannt gewesen sein, was ihm das
Leben seines einzigen Sohnes Lowell bedeutete und wie nahe
ihm sein friiher Tod im Alter von elf Jahren ging. 25 Jahre nach
diesem schweren Verlust schrieb er: ,, Jetzt weiB ich, da nichts
mich jemals mehr in das Wesen Gottes zuriick-, hinauf- oder
hinabgefiihrt hat und daB nichts mehr dazu beigetragen hat,
mir die unendliche Bedeutung der Liebe zu erdffnert, als die
duBere Trennung von unserem lieben Lowell; denn die mysti-
sche Verbindung ist niemals abgebrochen, und sie kann von
keinem Ende wissen.**

Es ist jetzt aber an der Zeit, zum Lebensanfang von Rufus
Jones zuriickzukehren. Er wurde in eine tiefreligiose Quiker-
familie hineingeboren, deren Wurzeln bis in die frithesten Tage
des Quikertums zuriickgingen, und in eine Quiker-Gemein-
schaft, die sich in South China im Staate Maine niedergelassen
hatte. Sein GroBvater hatte ,,einen Urwald mit Rieseneichen
und -tannen in eine ertragreiche Farm verwandelt'. Seine
nichsten und entfernten Verwandten waren alle Quéker. Er
selbst ging zweimal wochentlich zur Quékerandacht ,,von dem
Augenblick an, wo er aufrecht sitzen konnte*, und in seinem
Heim wurde das Quiker-Schweigen vor jeder Mahlzeit gepflegt.
Jeden Tag wurde laut aus der Bibel vorgelesen. Er konnte sich
spiter keiner Zeit erinnern, wo er Gott nicht innig geliebt hitte
und in der er nicht fiihlte, daB Gott ihm sehr nahe war. Liebe
regierte in seinem Heim. Als ihm einmal mit zehn Jahren auf-
getragen wurde, eine Arbeit auf der Farm zu verrichten —
ich glaube, er sollte ein Riibenstiick jaten —spielteerstatt dessen

9




mit seinen Kameraden. Als seine Mutter diese Pflichtversium-
nis entdeckte, fiihrte sie ihn, anstatt ihn zu tadeln, sanft und
ernst in sein Zimmer, setzte ihn in einen Stuhl, kniete nieder
und betete: ,,0 Gott, nimm diesen meinen Jungen und mache

aus ihm den Jungen und den Mann, der er nach Gottes Willen

sein soll.*“ , Das war ein Wendepunkt in meinem Leben*,
schrieb er spater. Mit diesem Erlebnis hingt ohne Zweifel eine
seiner nachdriicklichsten Lehren aus spdteren Jahrenzusammen,
ndmlich die, daB es fiir jeden Menschen die groBte Tragddie be-
deutet, wenn er durchs Leben geht und sein Ich verfehlt, das
Ich, das er sein sollte und zu dem er von Gott bestimmt war.
Von seiner frithesten Jugend an trug Rufus Jones die Uber-
zeugung in sich, daB er sich stiindig fiir ein Leben mit einer be-
sonderen Sendung vorbereitete, oder durch Gott dafiir vorberei-
tet wurde. Vor allem erfuhr er, um es nie wieder zu vergessen,
die groBe, erlosende Macht der Liebe, jener durch Jesu Leben
und Lehre geoffenbarten Liebe Gottes, die eine der grundlegen-
den Uberzeugungen fiir ihn und fiir das Quikertum ist.

Esist verlockend, bei den vielen interessanten und aufschluB-
reichen Episoden seiner Jugend zu verweilen, der Art von Pio-
nierleben, das jetzt lingst vorbei ist und in dem er als Knabe
aufwuchs ohne Elektrizitit, ohne Eisenbahnziige, ohne Autos,
ohne Traktoren und ohne Flugzeuge, aber geborgen in einem
Heim, wo in allem Denken und Tun christliche Liebe waltete.
Es ist ebenso verlockend, die Art des Quaikerlebens zu beschrei-
ben, wie es in der zweiten Hilfte des 19. Jahrhunderts in Ameri-
ka vorherrschte. All dies wird auf eine reizende Weise in seinen
» Trail“-Biichern beschrieben, die bereits angefiihrt wurden.
Es geniigt hier festzustellen, daB er damals und auch spéter,
obwohl er arm war und bis zu seinem 12. Lebensjahr niemals
einen ganzen Dollar sein eigen nannte, nichtsdestoweniger
durch eine Reihe von Stipendien auf Schulen und Hochschulen
fiir jene Zeit die bestmogliche Erziehung erhielt. Diese Schulen
waren alle Lehranstalten der Quiker und in ihnen wehte Quiker-
geist. Erst spéter bezog er als Stipendiat zum Studium und zur
Forschung Nicht-Quikeranstalten wie die Harvard-Universitit
und auslandische Universititen, darunter Heidelberg und Mar-
burg. : :
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In der Schule und auf der Hochschule tat er sich sowohl in
den lehrplanmiBigen Fichern hervor wie auch auf sportlichem
und literarischem Gebiet innerhalb der Studentenschaft, was
ja einen wesentlichen Bestandteil des amerikanischen Schul-
und Hochschullebens ausmacht. Seine Hochschulkameraden
erkoren ihn zum besten und vielseitigsten Studenten der gesam-
ten Klasse. Obwohl er sich von der Rechtswissenschaft stark
angezogen fiihlte, beschloB er, sich auf seine Habilitation in
Philosophie vorzubereiten, und im Jahre 1893 begann er seine
Laufbahn als Philosophie-Professor an der schénen Qudker-
Hochschule in Haverford, nachdem er sieben Jahre lang an
verschiedenen Quéker-Oberschulen als Lehrer und in leitender
Stellung in der Verwaltung tétig gewesen war. Uber vierzig
Jahre lang lehrte er an seiner eigenen Hochschule Philosophie.
Die Philosophie jedoch, die ihn interessierte und die er mit
L ie b e lehrte, war nicht charakterisiert durch bloBes intellek-
tuelles Wissen, sondern durch das, was Rudolf Eucken, Wilhelm
Dilthey und Rudolf Otto Lebensphilosophie genannt haben
und was sie darunter meinten. Gleichzeitig mit seiner philo-
sophischen Lehrtétigkeit iibernahm Rufus Jones die Heraus-
gabe des amerikanischen FRIEND, und in dieser Tétigkeit, der
er sich neunzehn Jahre lang mit groBer Hingabe widmete,
zeichnete er sich als geistiger und geistlicher Fiihrer aus.

Rufus Jones betrachtete sich selbst immer in erster Linie
als Lehrer trotz der mannigfaltigen sonstigen Pflichten und
Arbeiten, die er stets mit tiefem Verantwortungsgefiihl angriff
und durchfiihrte, ob sie nun seiner eigenen Initiative entspran-
gen oder ihm iibertragen wurden. ,,Ich bin am gliicklichsten*,
schrieb er, ,,wenn ich eine Klasse junger Menschen vor mir habe
und sie unterrichte.* Eine ganze Generation kam und lernte
von ihm, und schlieBlich kamen auch die Séhne dieser Gene-
ration. Er liebte sie alle und glaubte stets, daf die Klasse, vor
der er im Augenblick stand, die beste war, die er jemals hatte,
und mit hinreiBender Begeisterung versuchte er, ihnen die wert-
vollen Lehren zu vermitteln, die ihm von seinen Lehrern und |
vom Leben erteilt worden waren. Er wollte den jungen Menschen
das groBe Ziel stets vor Augen stellen, fiir das Hochste und
Beste zu leben, so daB sie dahin kdmen, die Gestaltung ihres
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Lebens weit wichtiger zu nehmen als die Sicherung ihres
Lebensunterhalts, obwohl er wie John Woolman praktisch
genug war, um zu wissen, daB der Lebensunterhalt nicht ver-
nachlissigt werden durfte. Ein Leben ziellos, oberflachlich und
unberiihrt von dem Schonen, Wahren und Guten zu leben, kurz
gesagt, die hohen Forderungen des Geisteslebens gering zu
schidtzen und mit ,,nichtangeziindeter Lampe und ungegiirteten
Lenden* zu leben, erschien ihm als eine groBe und tragische
Nichtachtung der gottlichen Berufung. Hierin bestand auch, so
glaubte er, die groBe Ablehnung — il gran rifiuto — von dem
Dante sprach. Er wiinschte, daB seine Schiiler sofort anfingen
und dem Ziel zustrebten, aus ihrem Leben eine schine Kunst,
etwas ,,Reighes, Sinnvolles und Erhebendes* zu machen und
dabB sie spater niemals damit aufhorten.

Dem héheren Schulwesen — und das gilt sogar fiir die Er-
ziehung in Qudkerschulen — stand er skeptisch gegeniiber, weil
man die Schiiler seiner Ansicht nach nur uneingeschrankt von
dem ,,Baum der Erkenntnis essen‘ lieB, aber versidumte, sie
die besten Friichte von dem ,,Baum des Lebens** genieBen zu
lassen. Dabei war er selber ein grofer Freund der Wissenschaft
und widmete sich eifrig ihrer Pflege. Er war der Uberzeugung,
daB, wer die Wahrheit sucht, gleichgiiltig welche Wege ihn dies
Suchen auch fiihrt, dadurch auch Gott sucht und findet; denn,
wie er sich auszudriicken pflegte, wo Wahrheit und Schonheit
sind, da ist auch Gott.

Als er seine Lehrerlaufbahn begann, verleitete die Wissen-

schaft mit ihrer Entwicklungslehre und das historische Studium
mit seiner Bibelkritik viele zu der Annahme, daB Religion’nun-

mehr iiberholt sei. Die stindige Gefahr des Sidkularismus’mit

seinen Ubergriffen und die dauernde Versuchung, in Betrieb-
samkeit aufzugehen und die Werte der unsichtbaren Welt gering
zu schitzen oder gar zu verachten, konnte, so glaubte Rufus
Jones, nur dadurch iiberwunden werden, daB man zeigte, daB
Wissen oder Wissenschaft, wenn sie richtig verstanden werden,
niemals in Konflikt mit der Religion geraten kdnnen und daB
Gelehrsamkeit Hand in Hand gehen kann mit lebendiger Reli-
gion. Rufus Jones erkannte sehr bald — und dies wurde auch
oft von Nicht-Quikern bestdtigt —, daB hier das Quékertum
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durch seinen Verzicht auf strengformulierte Glaubenssitze
erheblich im Vorteil war; denn, wie Dean Inge von der Pauls-
kirche richtig sagte: ,,Diese Art des Glaubens, die auf der Er-
fassung geistiger Werte beruht und nicht auf Beweisen durch
iibernatiirliche Wunder, braucht keine neuen wissenschaftlichen
Erkenntnisse zu fiirchten.* Auch in diesem Punkt fand er eine
groBe Hilfe bei Kant, dessen Schriften er griindlich studierte
und dem er sein Leben lang dafiir dankbar blieb, daB er den
groBen Beitrag der Wissenschaft, aber auch deren notwendige
Grenzen aufgezeigt und seine Absicht verwirklicht hatte, den
Dogmatismus zu vernichten, um Raum fiir den Glauben zu
schaffen. Um nicht miBverstanden zu werden, betonte Rufus
Jones immer wieder, daB dieser Glaube lebensvoll und dyna-
misch sein miiBte, weil er auf personlichen und innerlichen Er-
fahrungen beruhe. Tatsichlich, so behauptete er, ist nur ein
Glaube aus zweiter Hand, ein kraftloser, durch Horensagen
{ibernommener Glaube, an dem Kopf und Herz nicht vollstdndig
beteiligt sind, der Zersetzung durch sdkulare Einfliisse ausge-
setzt. Seine Schiiler bezeugen einmiitig ihre Dankbarkeit dafiir,
daB Rufus Jones ihnen aufzeigte und vor allem durch sein
Leben bewies, wie ein tiefer und lebensvoller Glaube sich furcht-
los und freudig mit dem Besten vereinigen 148t, was die Wissen-
schaft zu bieten hat. Nicht nur seinen Schiilern, sondern auch
unzihligen Lesern seiner vielen Biicher hat er dadurch geholfen,
daB er ihnen in der modernen Zeit eine Stiitze fiir ihren Glauben
bot. ,,Er entziindete mein Licht*, sagte ein Schiiler, und er
sprach zweifellos fiir viele andere, die dasselbe Erlebnis hatten
und die durch ihn ermutigt wurden, sich dieses Lichtes des Herrn
als Leitstern fiir ihr Leben zu bedienen. ‘

Es war fiir Rufus Jones eine groBe Freude, als er zum ersten
Male mit der Mystik und den groBen Mystikern, den,,Gottes-
freunden des Rheintales in Beriihrung kam, Sehern wie Jo-
hannes Tauler, Jan Ruysbroeck, dem unbekannten Verfasser der
Theologia Germanica und spiter den geistigen Reformatoren
des 16. und 17. Jahrhunderts. Denn er erkannte sofort, daB sie
die geistigen Vorviter des Quikertums waren und daB die
Quiker-Bewegung ihrem innersten Wesen nach mystisch war.
Er fithrte gern das Gebet des Verfassers der Theologia Germani-
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ca an: ,,LaB mich, Herr, fiir Dich das sein, was eine Hand fiir
den Menschen ist.*“ Er fiihlte, daB John Woolman besser als
irgend sonst ein einzelner das ldeal der Quiker-Mystik in Geist
und Tat ausgedriickt hatte. Er wurde in der Tat zu einer Hand
fiir universale Liebe. ,,Daher habe ich ihn als mein Ideal er-
wiahlt.*

Da er von der Mystik stark angezogen wurde und sich eins
fithlte mit der groBen Schar derer, die Gott innerlich und durch
Erfahrung suchten, widmete er sich frithzeitig der Aufgabe,
alles ihm Erreichbare iiber die Mystiker aller Zeiten und aus
allen Teilen der Welt kennenzulernen und weiterzugeben. Er
erzihlt uns, daB er sich bei einem einsamen Spaziergang in den
Vorbergen der franzosischen Alpen in der Nahe von Dieulefit
__er sah in dem eigenartigen Namen dieses Ortes (= Gott hat
ihn gemacht) so etwas wie gottliche Fiigung — ,,von Gott
durchflutet* fithlte, daB die Wénde zwischen dem Sichtbaren
und dem Unsichtbaren diinn wurden und die Ewigkeit in einem
plétzlichen Leuchten iiber ihn hereinbrach. ,,Dort kniete ich
nieder, und dann . . . in der tiefen Stille, jedoch in Gegenwart
eines durchdringenden Lebensgefiihls gelobte ich, mein Leben
der Deutung des tieferen Wesens der Seele und ihrer direkten
mystischen Beziehung zu Gott zu widmen.* Im Laufe der Zeit
wurde Rufus Jones zusammen mit Rudolf Otto, Baron von Hiigel
und Evelyn Underhill einer der grofen modernen Geschichts-
schreiber und Deuter der Mystik. Tatséchlich umfaBt das Buch,
das er sein magnum opus,(Hauptwerk) nannte und in Zu-
sammenarbeit mit seinem englischen Quikerfreund William
Charles Braithwaite in sechzehn Jahren fertigstellte, die voll-
stindige Geschichte des Quikertums bis zum Jahre 1900. Vor-
her hatte Rufus Jones eine Geschichte der mystischen Bewegun-
gen geschrieben, die vor dem Entstehen des Quikertums in Er-
scheinung traten. Seine Sammlung mystischer Literatur, die er
wahrend seiner Lebzeit zusammenstellte und dem Haverford
College iibereignete, ist zweifellos eine der besten in Amerika.

Er lehrte immer, daf die Mystik ihrem innersten Wesen nach
und in ihrem besten Sinn nicht irgend etwas Vages, Verschwom-
menes, Unbestimmtes oder Negatives sei oder etwas, das auber-
gewdhnliche Ekstasen oder Verziickungen in sich schlosse,
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obgleich, wie er zugab, einige Mystiker AnlaB zu einer solchen
Deutung gaben. Mystik ist einfach die ungehinderte, nicht vor-
bedachte, direkt erfahrene innere Verbindung zwischen der
menschlichen Seele und der gottlichen Wirklichkeit, die uns
umgibt und uns allezeit innewohnt und die fiir den Geist des
Menschen ebenso notwendig ist wie das Atmen fiir seinen
Korper. Der menschliche Geist, diese hochst eigene und wichtige
Realitat unseres Lebens, der Geist, der aus dem’ Menschen eine
Personlichkeit macht mit ihrem BewuBtsein der Einheit und
Fortdauer, mit ihrer Originalitit und schépferischen Kraft, ist
fiir das Gottliche geschaffen, und nur Siinde, Gleichgiiltigkeit
oder geistige Stumpfheit kénnen den Menschen von Gott tren-
nen. Rufus Jones war der Ansicht, daB eine Religion, die nicht
mystisch gegriindet ist, die nicht auf innerer Erfahrung beruht,
nicht lebensvoll sein konne. Als er in spateren Jahren dreimal
nach dem Orient reiste und bei einer dieser Gelegenheiten auch
mit Ghandi in Beriihrung kam, sollte er zu seiner groBen Freude
und inneren Stirkung die enge Verwandtschaft entdecken, die
das Quikertum nicht nur mit der christlichen Mystik, sondern
mit den mystischen Religionen aller Zeiten und Zonen verband.
Das hatten vor ihm bereits William Penn, Isaac Penington,
Robert Barclay und John Woolman entdeckt, obwohl sie weni-
ger gereist waren als er und sich nicht, wie er, solch eingehendem
Studium der groBen Religionen der stlichen und der westlichen
Welt gewidmet hatten. -

Clemens von Alexandria, den Rufus Jones ,jenen nicht
heilig gesprochenen Heiligen des 3. Jahrhunderts* nannte und
der in Sokrates und Plato Christen vor Christus erkannt hatte,
wie dies iibrigens alle alexandrinischen Kirchenvéter taten,
iibte von Anfang an eine starke Anziehungskraft auf ihn aus,
und er betrachtete ihn als ,,einen, der seinem ideal eines christ-
lichen Menschen sehr nahe kam‘‘. Von den griechischen Philo-
sophen bedeuteten ihm Platon und Plotin sehr viel, von den
‘neutestamentlichen Schriftstellern Paulus und der Verfasser der
Johannesbiicher. Thre gottliche Schau und ihr Wissen um geisti-
ge Dinge befruchteten und bestarkten ihnin dersehr frithgewon-
nenen Uberzeugung, dab die unsichtbare Welt die wertvollste
Welt ist, daB in ihr Wahrheit, Giite und Schonheit mit Gott
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leben und daB es des Menschen héchste Bestimmung ist, eins
mit Gott und eine ,,Hand der ewigen Giite‘* zu sein. Obgleich
ich niemals daran gedacht habe, Rufus Jones bei seinen Leb-
zeiten zu fragen, ob er damit einverstanden wire, daB man ihn
einen christlichen Platoniker oder einen platonischen Christen
nenne, ist es doch klar, daB er Plato viel verdankt, und er gab
dies auch freudig zu. ,,Ich kann mir kaum vorstellen®, schrieb
er in seinen mittleren Jahren, ,,was es heiBen wiirde, ohne Pla-
tos Hilfe zu leben und ohne ihn die Probleme und Geheimnisse
des Lebens 16sen zu wollen.* Ich darf in diesem Zusammenhang
bemerken, daf Emerson, ein amerikanischer Platoniker, der
Rufus Jones als erster mit Plotin und Jacob Bohme bekannt
machte, ihm ebenfalls wertvolle geistige Ausblicke erdffnete.
Rufus Jones fiihrt hiufig entsprechende Stellen aus seinen
Essays und Gedichten an. Er erkannte, daB ,,Emerson in jeder
Beziehung viel mehr Mystiker als Philosoph war*.

Aber natiirlich standen ihm Paulus und der Verfasser des
Evangeliums und der Briefe, die Johannes zugeschrieben wer-
den, noch viel niher. In vielen Kreisen besteht oder bestand die
Neigung, die mystische Schau und Bildhaftigkeit des Johannes
mit der angeblich abstrakteren, logischeren und verstandes-
miBigeren Darstellung des Paulus in Gegensatz zu bringen. Es
wird hiufig angenommen, und nicht ganz zu Unrecht, daB das
Quikertum die johanneischen Schriften als seine Lieblings-
schriften betrachtete. Sicherlich gibt es in der Quéker-Literatur
aller Zeiten ungezihlte Hinweise darauf, daB Johannes Christus
als die Liebe, den Weg, die Wahrheit und das Leben auffal3t.
Der eigentliche Name Gesellschaft der Freunde ist sogar einem
Text des Johannes entnommen: ,,Ihr seid meine Freunde, so
ihr tut, was ich euch in Liebe gebiete.” Rufus Jones rechnete
das vierte Evangelium ,,ohne Frage zu den groBten Religions-
biichern, die jemals geschrieben wurden®, dessen ,,Einflu auf
dasreligitse Denken in der Welt und auf das Leben von Heiligen
nicht seinesgleichen hat‘. Nichtsdestoweniger erhob er jedoch
Paulus als den ,,gr68ten christlichen Apostel, der jemals gelebt
hat, als den hervorragendsten Deuter unseres westlichen Chri-
stentums‘‘ und korrigierte damit eine einseitige Auffassung.
Ebenso betonte er stets, daB das paulinische Christentum in
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seinem Wesen nicht weniger mystisch wire als das des Johannes.
Das prichtige johanneische Gleichnis von dem Weinstock und
den Reben findet sein Gegenstiick in dem triumphierenden
Zeugnis des Paulus: , Nicht ich, sondern Christus lebt in mir*
und in seiner sehnlichen Hoffnung und inbriinstigen Bitte an
die Epheser, daB Christus durch den Glauben in ihren Herzen
leben moge.

Es ist mithin fiir das'Quékertum wie fiir jede wahre Religion
wesentlich, Gott durch innere Erfahrung kennenzulernen als
den, der in uns gegenwairtig ist und in Geist und Herzen der
Menschen schopferisch wirkt. Gott ist kein Herrscher, der in
der Ferne thront, und auch der Mensch steht dem Géttlichen
nicht fremd gegeniiber; denn sonst wire eine Verbindung des
Gottlichen mit dem Menschlichen nicht zu verstehen.

Goethe, den Rufus jJones durch Carlyle kennen lernte, iibte
eine Zeitlang eine starke Anziehungskraft auf ihn aus, und mit
freudigem Eifer lernte Rufus Jones Deutsch, um ihn und die
deutschen Mystiker in ihrer eigenen Sprache lesen zu konnen.
Ich weiB aber nicht, ob er die wundervollen Zeilen von Goethe
kannte, die in ihrer Betonung der ununterbrochenen Verbin-
dung des Goéttlichen mit dem Menschlichen seinem Geist so
nahe standen:

Wiér’ nicht das Auge sonnenhaft,

Die Sonne konnt’ es nie erblicken.

Wir’ nicht in uns des Gottes eigne Kraft,
Wie kénnt’ uns Géttliches entziicken!

Rufus Jones sprach gern davon, daB die ersten Quiker im
Gegensatz zu ihren calvinistischen Zeitgenossen einen ,,gliihen-
den Optimismus in bezug auf die menschliche Natur* hegten,
nicht in bezug auf den Menschen, wie er wirklich war, sondern
wie er sein konnte, wenn er sich unter Gottes EinfluB stellte.
Dann wiirde, —und hier gebrauchte Rufus Jones einen von'ihm
geschitzten Ausspruch von William James, ,,seine eigentliche
Bestimmung erfiillt** (s. Anm. 5). In jedem Menschen, wie ver-
dorben er auch in Wirklichkeit sein mag, ist und bleibt dank
seiner gottlichen Erschaffung und Bestimmung ein géttliches
Samenkorn, groBe Moglichkeiten, die stets lebendig sind und
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die zum Keimen, Wachsen und Reifen gebracht werden kénnen.
Wenn der Mensch sich des Gottlichen in sich bewuBt wird und
ihm folgt, wenn ,,Gott und Mensch einander gefunden haben®,
dann beginnt eine wunderbare Neuschopfung. Diese neue und
héhere Meinung iiber den Menschen, die in so herrlicher Weise
dem frithen Quikertum eigen war, wollte Rufus Jones Quékern
und anderen Menschen wieder deutlich vor Augen fiihren in
einer Zeit, in der in christlichen und nichtchristlichen Kreisen
und besonders durch die Offenbarung der Unmenschlichkeit in
zwei Weltkriegen sich eine schlechte Meinung iiber den Menschen
geltend machte.

Wir sind jetzt in der Lage, einige der natiirlichen Folgerun-
gen und Ergebnisse aus Rufus Jones’ religidsen Uberzeugungen
zu betrachten, wie sie sich in Idee und Tat darstellen. Er er-
zihlte gern die Geschichte von einem kleinen Jungen, der sich
in der Schule weigerte, A zu sagen, weil ihm klar war, daB er
dann auch das ganze Alphabet hersagen miiSte. (Ich weiB
nicht, ob Rufus Jones das entsprechende deutsche Sprichwort
kannte: ,,Wer A sagt, muB auch B sagen.*’) Es ist aus dem Ge-
sagten klar ersichtlich, daB Rufus Jones alle Anschauungen ab-
lehnen muBte, die irgendwo die allumfassende, ununterbrochene
Verbindung mit Gott leugnen oder miBachten. Das Quédkertum
hat immer betont, daf Offenbarung bestdndig und stets gegen-
wirtig ist, daB sie niemals aufhdrt und sich nicht als einmaliges
Ereignis in der Geschichte vollzieht. (,,Nicht wie aus der Pistole
geschossen*, schrieb er einmal in offensichtlicher Anlehnung an
Hegels bekannten Ausspruch.) Uberdies besteht zwischen dem.
Menschlichen und dem Géttlichen keine uniiberbriickbare
Kluft. Ganz im Gegenteil ,,gibt es keine Grenze fiir das Inein-
anderflieBen von Gott, der die Liebe ist, und dem, der gelernt
hat, wie Christus zu lieben‘‘. Das vielumstrittene Problem der
Christologie wurde von Rufus Jones weniger geldst als vielmehr
aufgeldst in seiner Anerkennung des ununterbrochenen Zusam-
menhangs zwischen Jesus von Nazareth und dem ewigen Chri-
stus, der jeden Menschen erleuchtet, der in die Welt kommt.
Eine seiner ,,Hauptwahrheiten‘‘ — zusammen mit der Entdek-
kung der gottlichen Immanenz und Transzendenz als zwei
wichtigen Seiten einer. Realitdt, die man nicht voneinander
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trennen kann — war die vollkommene Einheit der gottlichen
und menschlichen Natur in Christus. ,,Christus, so schreibt
er, ,ist die hochste und vollkommenste Personlichkeit . . . er
gehort so wahrhaft zu uns, wie er zu Gott gehort. In Thm sehen
wir, wie Gott ist, und in Jhm erkennen wir endlich, was es heifit,
eine vollkommen normale menschliche Personlichkeit zu sein.*
Er befiirchtete nicht, da8 die gottliche Natur Christi verloren
ginge, sondern daB wir die erschiitternde und einzigartige Tat-
sache iibersehen konnten, daB die gdttliche Offenbarung sich
durch eine wahrhaft menschliche Person vollzog, mit anderen
Worten, er befiirchtete, daB wir einer sehr ,,allgemeinen Ketze-
rei“ erliegen kénnten, die nichts mehr von Christi Menschlich-
keit weiB. Wie konnte es eine wirkliche Fleischwerdung geben,
so fragte er, wenn zwischen dem Menschlichen und dem Gétt-
lichen eine so groBe trennende Kluft bestiinde?
Ununterbrochener Zusammenhang kennzeichnet auch die
Art der Beziehung zwischen Glauben und Tun viel mehr als
Trennung oder Zusammenhanglosigkeit. Rufus Jones stimmte
mit Robert Barcley und im Grunde genommen mit der gesamten
lebendigen Christenheit darin iberein, daB ,,Glaube, der aus
Liebe handelt, nicht ohne Werke sein kann‘. Wenn man das
auBergewshnlich tdtige Leben von Rufus Jones iiberblickt,
seine sich iiber mehr als ein halbes Jahrhundert erstreckende
Fiihrertitigkeit innerhalb des Quikertums und im amerikani-
schen Erziehungswesen, seine Beteiligung an dem Bemiihen,
die christliche Missionsarbeit neu zu beleben und den Besuch
mit zwei Quikerfreunden, den er, frei von jeder Furcht, nach
der Kristallnacht im November 1938 mit einem gewissen Erfolg
bei den Leitern der Gestapo unternahm — eine erstaunlich
interessante Geschichte, die jedoch zu lang ist, um sie hier
wiederzugeben —, so gewinnt es den Anschein, daB er wie wenige
andere ein Beispiel gibt fiir den engen und selbstversténdlichen
Zusammenhang von Glauben und Werken. In ihm wurde Pla-
tos Ideal von der Einswerdung des duBeren und inneren Men-
schen vollkommen erreicht. Dabei kam ihm sehr zustatten,
daB er friihzeitig entdeckte, was fiir ihn die ,,allereigenartigste
und erstaunlichste Tatsache war*, nimlich daB Gott uns braucht
bei der gbttlichen Ordnung der Dinge. Von dieser Entdeckung
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kiindeten iibrigens einstimmig alle christlichen Mystiker. Wir
sind, wie die heilige Therese bereits zu ihren Schwestern sagte,
Christi Lippen, seine Hinde und seine FiiBe. Wir sind Gottes
Mitarbeiter. Es hingt von uns ab, ob sein Konigreich unter uns
aufgerichtet wird. Die Begriffsbestimmung, die Rufus Jones
einmal vom Reich Gottes gab, lautete: ,,Nichts weniger als der
Beginn der Herrschaft Gottes im Leben eines Menschen, die
sich dann auf das Leben einer Gruppe ausdehnt.* Er erwdhnte
auch gern und hiufig den Christen des 2. Jahrhunderts, der
erklirte, daB ,,der gottliche Logos, d. h. der Geist Christi, stets
und fiir alle Zeiten in den Herzen seiner Anhinger wiedergebo-
ren wird*“. Wenn er aber wiedergeboren ist, dann ist er auch
wiedergeboren fiir ein Leben tatiger Liebe in Christus. Es liegt
auf der Hand, daB dieses Gefiihl einer engen Partnerschaft
mit Gott — wenn man fiir [hn das ist, was eine Hand fiir einen
Menschen ist — eine auBerordentlich erhebende Wirkung auf
Rufus Jones ausiibte und auf alle, die diese Uberzeugung teilen,
in bezug auf die Bedeutung, die er dem Leben und all seinen
praktischen, aus der Liebe entspringenden Anliegen beimaB,
was sonst nicht moglich wire.

Es bleibt noch so viel zu sagen, da8 ich das Gefiihl habe,
als hitte ich eben erst begonnen. Ich kann euch aber auf seine
umfangreiche schriftliche Hinterlassenschaft verweisen und auf
den Bericht iiber sein Leben, der bisher erschienen ist und auf
andere, die noch weiter erscheinen werden. Ich weiB, daB er es
nicht wiinschen wiirde, wenn ich bei den vielen Ehrungen aka-
demischer und sonstiger Art verweilte, die ihm zuteil wurden
und selbstverstindlich waren, als seine Zeitgenossen anfingen,
sich seiner hohen Bedeutung und geistigen GroBe bewuft zu
werden. Aber ich glaube, ich muB zum SchluB von den vielen
Unternehmungen, die er ins Leben rief, eine erwédhnen, die
ihm ganz besonders am Herzen lag, und das ist die Schaffung .
der Organisation der Freunde der Freunde (Wider Quaker
Fellowship). Wir haben gesehen, wie es ihn mit Freude erfiillte,
als er entdeckte, daB das urspriingliche Quékertum eine Be -
wegung und keine Sekte war. Obgleich er auf entziickende
Weise beichtet, daB er als Kind glaubte, nur Qudker wiirden
erlost, konnte er aus seinen reiferen Jahren berichten, daB er
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sich selbst niemals als Mitglied einer Sekte betrachtete. Die
Tatsache, daB den Quikern im Grunde alle Sektiererei fremd
ist, diirfte weithin bekannt sein, und sie bildet von Anfang an
ein Hauptunterscheidungsmerkmal, vielleicht ein einzigartiges.
Je ausgedehnter seine Verbindungen mit Nichtquidkern auf
der ganzen Welt wurden, desto mehr fiel ihm die Tatsache auf,
daB esviele ernsthafte Sucher nach einem reichen, auf innerlicher
und geistiger Grundlage beruhenden Leben gab, ganz gleich
welcher Rasse, welchem Glauben und welcher Kirche sie ange-
horten. Das Quikertum — um den von Rufus Jones oft ange-
fiihrten Ausspruch Henri Bergsons zu gebrauchen — war eine
,,offene und keine geschlossene Religion*, eben die Art und der
Typus einer lebensvollen und auf Erfahrung beruhenden Reli-
gion, nach der auBerhalb der Reihen des Quikertums viele
Menschen suchten, denen konfessionelle und theologische
Fragen wenig bedeuteten. ,,Die Organisation der Freunde der
Freunde®, so schreibt er, ,,tauchte mir als Idee im Jahre 1928
auf.* Sie blieb jedoch etwa elf Jahre lang unverwirklicht bis
zum Jahre 1939; wo sie als eine ,,tatsichliche Bewegung* her-
vortrat, die standig im Wachsen begriffen ist und groBe Hoff-
nungen in sich birgt. Fiir Rufus jones war diese Bewegung eine
Art Dritter Orden des hl. Franziskus, ein Versuch, zum urspriing-
lichen Quikertum zuriickzukehren, das sich iiber den Gedan-
ken einer Sekte, eines Systems oder einer Glaubensrichtung
erhoben hatte und als eine Bewegung mit weltumfassendem
Ziel hervorgetreten war. Er schlug vor, diese Organisation
sollte Menschen umfassen, die dem Quikertum innerlich nahe
standen, chne daB sie verpflichtet wiirden, irgendwelche friiher
eingegangenen Verpflichtungen aufzugeben. Unterschiede wiir-
den bestehen, im Herzen jedoch wiirde ein grundsétzlicher Sinn
fiir Einheit existieren. Es sollte eine vielstimmige Einheit und
Harmonie bei freudiger Anerkennung der Verschiedenheit von
Kunst und Gaben bestehen. -

Zu guter Letzt muB ich zu dem zuriickkehren, was ich be-
reits einige Male erwihnt habe und was nach meiner Meinung
der zwingendste Anruf ist, den Rufus Jones an uns gerichtet
hat und der als unerledigt auf unserer Tagesordnung verbleiben
wird. ,,Was die Generation der ersten Quédker zu so erstaunlich
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hohen Erwartungen berechtigte®, sagte er, ,,war die Universali-
tat des Prinzips, das sie entdeckt hatten‘’, ndmlich daB Gott
Liebe und Geist ist, dem menschlichen Geist so nahestehend
und fiir ihn so notwendig wie die Luft fiir unsere Lungen. Aber
diese hohe, von allen frithen Freunden geteilte Erwartung erlitt
einen Riickfall, und es folgte, geschichtlich gesehen, ein Riick-
zug in den Quietismus, der zwar einige Heilige hervorbrachte,
aber wenig Wirkung auf das Leben der Menschen ausiibte. Es
zeigen sich jetzt {iberall hochst bedeutungsvolle Anzeichen fiir
den Wunsch nach einer Wiedervereinigung der Kirchen, die aus
geschichtlichen Griinden ihre friihere Einheit aufgegeben hatten
und fiir das Verlangen nach neuen, immer groBeren Zusammen-
schliissen. Rufus Jones selbst war eine der hervorragendsten
ausgleichenden Personlichkeiten bei den unerfreulichen Mei-
nungsverschiedenheiten und Spaltungen im amerikanischen
Quiakertum; aber er schaute dariiber hinaus auf die Welt, und
es tat sich seinem Blick noch etwas GroBeres auf: ,,Ich méchte
eine wachsende, vorwirtsschreitende, zusammenarbeitende
Universalkirche sehen, so groB wie die Welt,.die jeder christ-
lichen Gruppe die Freiheit ihrer eigenen Formen, Ordnungen
und Glaubensgrundsitze beldBt, zur gleichen Zeit jedoch sich
in geistiger Einheit mit allen anderen Christen zusammenfindet,
um einen lebendigen Organismus, eine gottliche Gefolgschaft,
eine Kirche des Geistes hervorzubringen, die es sich angelegen
sein 1dBt, das lebenswichtige Organ und der lebendige Leib
Christi in der Welt zu werden.*” Er hoffte sehnlichst, daB die
Freunde bei dieser Aufgabe die Fiihrung iiberndhmen, daB sie
sich nicht wieder zuriickzégen und sich damit zufrieden gében,
zu einer kleinen Sekte zu werden, sondern dabB sie sich sammel-
ten und heldenmiitig diesem neuen Ruf und dieser neuen Vision
folgten, kurz gesagt, daB sie jetzt anfingen, ,,die Saat und der
Keim eines wesenhaften Christentums fiir die ganze Welt zu
werden, nicht protestantisch, nicht rémisch-katholisch, sondern
katholisch in dem urspriinglichen weltweiten Sinn dieses
Wortes . . . Die Zeit ist gekommen*,.so fuhr er in freudiger
Hoffnung und mit betonter Herausforderung fort, ,,daB wir uns
die Vision unserer Vorvéter zu eigen machen und nochmals eine
B ewegun g einleiten auf eine Art Christentum hin, das ein-
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mal zu einem universalen Glauben werden kdnnte.* Aber nun
muB ich euch mit Rufus jJones allein lassen. Ich muB aber noch
erwahnen, daB man zu unseren Lebzeiten in Amerika keine
starker aufriittelnde und inspirierende Stimme eines christlichen
Fiihrers vernommen hat, die uns zu einem edleren christlichen
Leben von umfassender Bedeutung und Wirkungskraft ange-
feuert hidtte. Wir haben ihn gehort und nannten ihn unseren
Freund und Kameraden. Uns Freunden féllt an der Schwelle
des vierten Jahrhunderts des Quédkertums die Aufgabe zu,
seine hohen Hoffnungen und Erwartungen fiir das heutige

~Quikertum zu erfiillen und zu verwirklichen.

23



ANMERKUNGEN

Anm. 1: Siehe die meiner Ansicht nach hochst bedeutsame Ansprache,
die R. J. im Jahre 1945 vor der Funfjahresversammiung der Freunde
in Richmond, Indiana, hieit. Ihr Titel lautete: Das Quikertum
der Fridhzeit, eine Bewegung, keine Sekte. Dieser
herrliche Aufruf zu einer besonderen weltweiten Mission des Quiker-
tums sollte sobald wie méglich iibersetzt werden.

Anm. 2; Die erste Biographie mit wichtigen und unentbehrlichen Angaben
ist bereits verdffentlicht worden und wird unten angefiihrt; die end-
giiltige Biographie — wenn ein solches Buch iiberhaupt méglich ist —
kann aber erst geschrieben werden, wenn die von der Frau und der Toch-
ter von Rufus Jones in Angriff genommene Arbeit des Sammelns und
Ordnens des geschichtlichen Materials beendet ist. David Hinshaw,
Rufus Jones, Master Quaker. New York, Putnam and Sons,
1951.

Anm. 3: Glacklicherweise ist gerade eine ausgezeichnete Auswahl seiner
Schriften verdffentlicht worden von einem bedeutenden christlichen
Geistlichen, der jetzt im Ruhestand lebt und der Rufus Jones von An-
beginn seiner Amtstitigkeit an liebte und bewunderte und dem auch
Rufus Jones in groBer Liebe und Achtung zugetan war, Harry Emerson
Fosdick. Der Titel der Auswahl lautet: Rufus Jones Speaks to
our Times. Macmillan, 1951.

Anm.4: Finding the Trail of Life (1926); The Trail o
Lifein College (1929); The Trail of Lifein the Midd
le Years (1934). Alle drei bei Macmillan.

Anm. 5: Rufus Jones zollte einmal der eben angefiihrten AuBerung von
William James diesen Tribut: ,,Jene Worte dieses groBen Lehrers
driickten das Geheimnis meines Lebens treffender aus als irgendwelche
andere Worte, deren ich mich entsinnen kann.*
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In deutscher Sprache sind erschienen:

Rufus M. Jones, VOM SINN UND ENDZWECK
DES LEBENS

144 S.geh. DM 4.— [/ geb. DM 5.—

Rufus M. Jones, WAS IST GEISTIGE RELIGION?
' 32S.geh. DM 1.— .




