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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 Leitaufsidtze 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 Sekretérs in dem dortigen
internationalen Sekretariat der Religidsen Gesellschaft der
Freunde (Quiker) zu iibernehmen. Seine ganze Arbeit war von
der tiefen Uberzeugung getragen, da8 die Welt nur zum Frieden
gelangen konne, wenn alle Beziehungen unter den Vilkern dar-
auf gegriindet werden, daB der Mensch das Ebenbild 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 nach Amerika, wo
er, iiber seine Krifte hinaus, in zahllosen Vortrdgen versuchte,
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die aufsteigende Welle der Entfremdung Deutschland gegen-
iiber zu bekampfen. Vielleicht ist es dieser Uberanstrengung zu-
zuschreiben, 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, Quékertum und wir®.

1947: D. Emil Fuchs: ,,Die Botschaft der Bibel.*

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.

1952: Cornelius Krusé: ,,Rufus M. Jones und sein Werk.*
1953: Willy Wohlrabe, ,,Die gottlichen Kreise.*




Zum allgemeinen Thema der aufbauenden Krifte im person-
lichen wie im gemeinschaftlichen Leben wollen die folgenden
Ausfiihrungen nur einen bestimmt umgrenzten Beitrag liefern.
Wir wollen uns fragen: Wie geraten wir als Gruppe unter den
besonderen Anspruch von einer solchen Aufgabe her ? Wie sind
wir fiir den geforderten Dienst ausgeriistet und ausgerichtet?
Welcher Art sind die Aufgaben, die sich uns stellen? Welchen
Beitrag konnen wir zu ihrer Losung liefern? Mit anderen Wor-
ten: Wir wollen in der Besinnung miteinander Klarheit dariiber
suchen, was uns so miteinander verbindet, daB wir uns gemein-
sam einer Situation gegeniiberstellen und auf sie in aufbauendem
Sinne einwirken kdnnen.

Wir sind heute hier von einer Bewegung zusammengefiihrt,
die auf das Erlebnis von George Fox zuriickgeht, ohne welches
er fiir uns so belanglos wire, daB wir nicht einmal seinen Namen
wiiBten. Was ist es, das in das Leben eines sonst unbedeutenden
Menschen so einschlug, daB es auch uns noch bewegen kann,
daB es uns zueinander fithrt, daB es uns unter den Anspruch
einer fiir uns alle geltenden Aufgabe stellen kann?

Befragen wir George Foxselbst, sowird er uns zunichst sagen,

~daB diese Kraft jedenfalls nicht seine eigene war. Wo seine Ge-

schichte anfingt, fiir uns bedeutsam zu werden, finden wir ihn
auf dem Nullpunkt seiner eigenen Existenz, am Ende seiner
eigenen Moglichkeiten. Er ist von der tiefen Unruhe seiner Zeit
von seinen Verankerungen losgerissen, ist lange suchend umher-
gewandert, und hat nun nichts, das ihm duBerlich helfen konnte,
und kann nicht sagen, was zu tun sei. In dem Dunkel, wo alles
Tun seinen Sinn fiir ihn verloren hat, in der Einsamkeit, wo
kein Mensch ihm helfen kann, spricht ihn Einer an und verweist
ihn auf Christus, derzu seinem Zustand sprechen kann. GeorgeFox
entdeckt nicht ein neues Ideal, ein ethisches Prinzip oder eine
Lehre, fiir die sich von neuem leben lieBe — er begegnet jemand
und wird angesprochen,

Fiir die Zielrichtung der Anrede gebraucht George Fox einen
Ausdruck, derfiiruns einen ganz zeitgeméBen Klang hat. Christus
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spricht zu seinem Zustand. Das will doch wohl sagen, daB George
Fox sich erkannt und angeredet weiB, als der, der er wirklich ist,
an dem Ort, wo er gerade dann steht, und wo kein anderer stehen
kann, an dem Ort, zu dem ihn sein ganzes bisheriges Leben ge-
fiihrt hat. Indem er gerade dort angesprochen wird, erkennt er
sich in der Gegenwart des ihn Anredenden als der, der er ist,
und sieht sich in dieser duBersten Einsamkeit in seiner letzten
Beziehung zu Gott. Der, der ihn angerufen hat, ist ja Christus,
- der wie kein anderer sein eigenes Leben von Gott her und zu
Gott hin gelebt hat, in dessen Leben Gottes Natur und Gottes
Wille sich in einzigartiger Klarheit und Kraft im menschlichen
Bereich wirksam gezeigt hatten. Das Wort, mit dem George Fox
angeredet wird, teilt ihm von dieser Kraft mit. Das macht sein
Herz vor Freuden springen. Fortan weiB George Fox, was zu tun
ist, und die Geschichte dieses Tuns fiillt den Rest seines Lebens
aus. Dies ist der AnstoB, durch welchen das Schicksal von George
Fox die Schicksale anderer Menschen in Bewegung gesetzt hat.
Die Bewegung war stark genug, um auch in drei Jahrhunderten
noch nicht zu verklingen.

Noch eines miissen wir beachten, um der Erfahrung von
George Fox gerecht zu werden. Seine Begegnung mit Christus fin-
det statt in der Einsamkeit, in einem Augenblick voélliger Aus-
geschlossenheit von den Formen organisierter Christenheit. Das
organisierte Christentum hat ihm gewiB durch die Bibel seine
Kenntnis von Christus vermittelt, aber der Funke, der diese
lebendig macht, springt erst in jener Begegnung iiber, die George
Fox eigenstes Erlebnis in der Einsamkeit ist. Dieses Erlebnis ist
aber fiir George Fox ganz unzweifelhaft eine Begegnung. Er steht
einem Andern, einem Du gegeniiber — er ist nicht einfach mit sich
selbst allein, und George Fox tritt aus dieser Einsamkeit in ein
Gehorsams- und Treue-Verhaltnis, das seinem ganzen Leben
eine’Richtung weist.

Wenn George Fox’ Erlebnis Krifte auslosen konnte, die wir
jetzt und hier spiiren, dann miissen in seiner Erfahrung Erkennt-
nisse liegen, die auch fiir uns Geltung haben. Wissen auch wir
etwas, von der Armut und Einsamkeit, die George Fox schmek-
ken muBte ? Wer seines Lebens selbst vollig machtig ist, braucht
niemanden und nichts {iber sich, braucht kein Suchen, keinen
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Glauben, der ihn {iber sich selbst hinauswiese. Je weiter er aber
zum Ende seiner eigenen Moglichkeiten getrieben wird, je mehrer
von sich selbst entleert und befreit wird, desto tiefer wird er in
die Bereitschaft fiir Gott gefiihrt, desto nidher wird er der Begeg-
nung sein. GewiB wird man sagen diirfen, daB die Kraft und
GroBe, die sich in George Fox spéter offenbaren, im Verhéltnis
zu seiner fritheren Leere und Armut stehen miissen. Wir mdgen
nicht in einem Augenblick zu solcher Leere oder zu solcher Er-
fiilllung wie George Fox gelangen, aber wir diirfen bitten und
vertrauen, daB wir je nach unserem MaBe immer tiefer dahinein
gefiihrt werden. Die Erschiitterungen unserer Zeit geben uns
vielleicht Gelegenheiten, die nicht jeder Zeit seit den Tagen
von George Fox so offen standen. Lassen wir uns fiithren, dann
konnten sich gerade durch diese Erschiitterungen neue Mdglich-
keiten der Erkenntnis Gottes und seines Wirkens auftun.

Aber wenn wir so an das Ende unserer eigenen Moglich-
keiten, in das BewuBtsein unserer Armut und Leere getrieben
werden, dann tut uns doch die Begegnung not mit jemand, der
uns nun mit Kraft fiillen kann. Die tiefsten, innerlichsten Bin-
dungen in unserer Existenz, aus denen wir Kraft und Sinn-
gebung schépfen kénnen, sind persénlicher Art, gehen von einem
Ich zu einem Du. So hat Christus sein Leben gelebt, und viel-
leicht hat kein Evangelium das so klar gesagt wie das vierte.
Auch die Quiker haben ihren Glauben immer als persdnliche

‘Bindung ausgelebt, als Gehorsams- und Treue-Verhiltnis zu

jemand, den man auch lieben kann.

Vielen unserer Mitmenschen ist das Personliche als Mittel-
punkt ihres Glaubens verlorengegangen — an die Stelle Gottes
ist eine dunkle Leere oder das Spiel reinen Zufalls getreten. Fiir
andere steht da ein Gefiige von Natur- und Geschichtsgesetzen
oder -tendenzen. Wir antworten auf ihre Not nicht mit einer
dogmatischen Formel. Soweit wir ein Wissen haben, das uns
unsere eigene Erfahrung verbiirgt, miissen wir es mit ihnen zu
teilen suchen. Vor allem miissen wir es in unserem eigenen
Leben so zur Wirklichkeit werden lassen, daB es auch fiir andere
erfahrbar werden kann.

Freilich auch dann, wenn wir das Personhche in dieser Be-
gegnung festhalten, oder wieder entdecken konnen, bleibt noch
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ein Geheimnis, an dem wir nicht unachtsam vorbeigehen diirfen.
Es stellt uns in eine Spannung, die uns gelegentlich Miihe machen
kann, die wir aber erdulden miissen, wenn das Spiel unserer
Glaubenskrifte lebendig bleiben soll.

In der Begegnung mit Christus spricht uns einer an, der
einmal in all den Bedingtheiten von Raum und Zeit gelebt hat,
die unser Leben einschiieBen und {iberall durchwirken. Verlieren
wir die menschliche Geschichte Jesu, dann scheint Gott dem
Raum des Menschlichen fernzuriicken. Aber nun kann Christus
aus seiner ewigen Wesenheit auch heute noch zu uns sprechen,
wie er zu George Fox und zu so vielen vorher und nachher ge-
sprochen hat — sonst wire er eine Gestalt der Vergangenheit
und konnte nichts sagen, das fiir unseren Zustand von Belang
wire. So muB unser Glaube vor der Gestalt Christi zwischen dem
Geschichtlichen und dem Ewigen in ihm immer in lebendiger
Schwingung bleiben. Praktisch gesprochen, schlieBt das zu-
mindest zwei Folgerungen in sich:

Es wird uns stets und immer wieder nottun, uns mit der
Geschichte Jesu als eines gelebten Lebens tiefer und inniger
vertraut zu machen. Aber indem wir es tun, miissen wir unseren
eigenen Zugang zu ihm finden, muB jeder Einzelne fiir sich er-
lauschen, was Christus gerade ihm zu sagen hat.

Auf jeden Fall gehort zu den Kraftquellen, die das Quéaker-
tum erschlieBen und mitteilen muB, als tiefste und erste die
Begegnung mit Christus.

Aber die geschieht nur dann, wenn ich da angesprochen
werde, wo ich bin, so da} ich mich erkenne und erkannt weiB
als der, der ich bin. Nur so weiB ich, daB Gottes Zuspruch sich
in der Tat an mich richtet, und daB ich selber antworten mus8.
Auch hier stoBen wir auf eine Spannung, aus der wir nicht
herausfallen diirfen. Es handelt sich bei unserem Suchen nicht
darum, jemanden kopieren zu wollen.

Ich kann weder George Fox noch Paulus oder Johannes in
ihrer Glaubenshaltung imitieren. Ich kann mit ihnen gemeinsam
haben, daB Christus uns begegnet ist, uns angesprochen hat —
wir mogen alle auf einer Linie der Beziehung zu ihm stehen, aber
auf dieser Linie stehen wir jeder an seinem Ort. Daraus ergibt
sich, daB all unsere Treue zum Grunderlebnis und zur Grund-
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haltung des Quékertums uns nicht der Pflicht entledigt, sie
von unserem eigenen Ort aus immer wieder zu erneuern und zu
ergdnzen, Trennen wir uns von der uns alle verbindenden Linie
der gemeinsamen Ausrichtung, dann verlieren wir die tragende
Kraft der Gemeinsamkeit. Verlieren wir das BewuBtsein unseres
personlichen Standortes, auf dem wir immer wieder angeredet
werden sollen, dann wird unsere Haltung, unser Gehorsam un-
personlich. ’

Daraus folgt aber auch, daB wir so auf den andern blicken
miissen. Wahrend wir uns freuen, mit ihm auf gemeinsamer
Linie, in dhnlicher Ausrichtung zu stehen, miissen wir dessen
eingedenk bleiben, daB Gott ihn an seinem Ort anreden, in
seinen Zustand hineinsprechen will. Unser Glaube, unser Ge-
horsam darf niemals zur Formel werden, die unser Nachbar von
uns lernen miiBte. Damit wird uns auch fiir unsere engste Ge-
meinschaft Achtung fiir den anderen auferfegt. Das ist keine
kalte Toleranz, die aus der Gleichgiiltigkeit kommt. Das ist
ein AbstandsbewuBtsein, das nur dann lebendig und fruchtbar
bleiben kann, wenn es in der Verbundenheit gemeinsamer Aus-
richtung steht. Damit versteht sich dann eigentlich auch von
selbst, daB wir als Quéker kein Dogma, kein Bekehrungsschema
zu bieten haben, das das tief Personliche in einer Begegnung
mit Christus iiberdecken diirfte, auf das man sich oder andere
trainieren kénnte.

Wenn wir uns aber so jeder an seinem Ort finden lassen,
dann meine ich freilich, daB wir dort auch den Zuspruch erfah-
ren diirfen, der unser Leben erneuern kann. Je tiefer die Not
war, die uns getrieben hat, desto tiefer werden wir auch die
Fiillung mit Kraft spiiren. Auch uns kann dann gesagt werden,
was fortan zu tun ist. Und alles, was wir dann tun, méchten
wir in die neue Sinngebung einbeziehen, unter das Gehorsams-
und Treue-Verhiltnis stellen, zu dem wir berufen worden sind.
Wir wissen alle, wie schwer eine Last sein kann, die wir nur
irgendwie tragen miissen, wie anders das gleiche Gewicht sich
tragt, wenn wir es jemandem zu Liebe tragen. Welcher Unter-
schied, wenn nun ein ganzes Leben so neu ausgerichtet wird!
So miissen wohl auch George Fox und seine Freunde die Last
ihrer Kdmpfe, Leiden und Miihen getragen haben..




Das Grunderlebnis unseres Quikerglaubens, ob bei George
Fox oder an unserem eigenen Ort, 146t sich schlieBlich nur andeu-
tend beschreiben, wie es war, was geschah. Wir kénnen nicht
erkldren, warum es geschah oder so sein mubBte. Aber fiir den,
der es erfdhrt, besteht kein Zweifel an der Tatsidchlichkeit, und
die Unmoglichkeit einer Erklarung nimmt unserer Erfahrung
nichts von ihrer Wirklichkeit. Ganz gewiB handelt es sich um
eine Mitteilung von Kriften, um einen BewegungsanstoB, der
von uns aus in das Leben anderer eindringen kann. Aber die
" neue Bewegtheit erfaBt und erfordert natiirlich unser ganzes
Sein zu allererst. Sollen sich Glaubenskrifte voll entfalten,
dann muB der ganze Mensch ins Spiel gezogen werden — nicht
nur Gefiithl oder nur Verstand oder nur Wille, sondern alle
miteinander. Unser Glaube wird am klarsten verstindlich wer-
den, wenn er als eine Bewegtheit unserer ganzen Existenz von
Gott her erkennbar wird.

Das bisher Gesagte hat nur in der einfachsten Weise be-
schreiben wollen, wie in das Leben von George Fox eine Kraft
einbrach, durch die sein Leben dann auch dem Leben anderer
Bewegung mitteilen konnte. Wir haben auch davon gesprochen,
daB wohl auch wir ein solches Ereignis in unserem Leben erfah-
ren konnen. Das lieBe sich aber so denken, daB wir als Einzelne
hier und da, jeder bei sich, die seltsame Geschichte von George
Fox ldsen und daraus manches Erbauliche und Nachahmenswerte
entndhmen, doch ohne den Antrieb zu verspiiren, uns zu ver-
sammeln, wie wir es z. B. jetzt gerade tun. Das tun wir aber nun
doch nicht nur, um uns in Erinnerungen an George Fox zu er-
gehen, sondern weil wir einen AnstoB erfahren, der uns vor eine
Aufgabe stellt. Die Krifte, dieim Leben von George Fox in Wir-
kung getreten sind, bewegen uns also nicht nur als je Einzelne,
sie fithren uns zueinander und stiften zwischen uns Beziehun-
gen und Bindungen, die ohne jenes Ereignis im Leben von
George Fox so nicht bestiinden.

Indem wir uns darauf besinnen, wird uns zugleich auch klar,
daB wir damit nicht in ein Verhaltnis persénlicher Horigkeit tre-
ten, in dem George Fox zum ausschlieBlichen Orientierungspunkt
unserer Existenz wiirde. Es gehort zum Wesen unserer Bezie-
hung zu George Fox, daB er selbst uns iiber seine Person hinaus
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auf einen GroBeren verweist. Wir kénnen paradoxer Weise sagen,
daB George Fox fiir uns um so bedeutsamer wird, je klarer und
wirksamer er uns iiber sich'selbst hinaus an einen GréBeren ver-
weisen kann. LaBt sich im Erlebnis von George Fox, das doch in
tiefer Einsamkeit stattfand, etwas entdecken, das im Leben an-
derer neue Beziehungen zu ihren Mitmenschen stiften kann, so
zwar, da der Zusammenhang mit George Fox doch auchiber ihn
hinausweist ? Wir wollen hier natiirlich nicht die Geschichte von
George Fox oder der von ihm ausgelésten Bewegung oder ihrer
Doktrin mit irgendwelcher Vollstindigkeit wiedererzéhlen, wir
wollen nur gewissen Kraftlinien nachspiiren und uns an die Vor-
ginge halten, die sie hervorrufen. So werden wir beobachten,
wie sie Gemeinschaft schaffen, wie sie AuftragsbewuBtsein wek-
ken und die Befdhigung zum Dienen vermitteln.

Die Begegnung zwischen George Fox und seinen Mitmenschen
erfolgt nach seinem Berufungserlebnis von zwei Seiten her, ist
aber in jedem Falle von jenem Erlebnis bedingt. Er selbst wird
jetzt in neuer Weise an seine Mitmenschen verwiesen. Seine
Mitmenschen aber spiiren in ihm etwas, das sie entweder selbst
schon besitzen, oder wozu er ihnen verhelfen zu kénnen scheint.
Wir lassen vorerst auBer Acht, daB wieder andere ablehnend
oder feindselig auf das reagieren, was sich in ihm wirksam zeigt.

An mehreren Stellen seines Tagebuches berichtet George Fox
von Eréffnungen, die ihm im Interesse anderer zuteil werden.
Schon inseinem Berufungserlebnis hirt er, daB er das Versagen al-
ler menschlichen Hilfe habe erfahren miissen, um ganz ausschlieB-
lich auf Christus selbst verwiesen zu werden. So soll er auch
andere auf ihn verweisen, der allein Licht, Gnade, Glaube, Macht
geben kann. — Einmal wird George Fox in peinvoller Weise
die Natur alles Tierisch-Niedrigen im Menschen zum BewuBt-
sein gebracht, damit er zu denen reden kénne, die noch in
dessen Bann befangen leben. — Bei anderer Gelegenheit iiber-
schattet ihn wie eine Wolke der Zweifel, ob nicht alles Gesche-
hen einfach naturhaft sei, wie die Krifte der Elemente oder der
Sterne — und dann erinnert ihn eine Stimme, daB es einen le-
bendigen Gott gebe, der alles gemacht hat. Hierher sind auch
die Visionen zu rechnen, in denen er wartende Menschenmengen
sieht. Sein Denken bewegt sich immer wieder auf seine Mit-
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menschen hin, und er fiihlt sich zur tdtigen Teilnahme an ihrem
Schicksal berufen.

Was in ihm wach geworden ist, bringt nun auch andere zu
ihm. Wie er haben sie suchen miissen und haben Begabung mit
gottlichen Kréften erfahren. Indem sie ihre Erfahrung mit
anderen austauschen, wird deren Wirkung vertieft. Sie besti-
tigen einander ihre personliche Kenntnis vom Wirken Gottes.
Indem sie Gott in anderen am Werke sehen, geht ihnen auf,
wie groB, wie mannigfaltig seine Gnade und seine lebenspen-
dende Macht ist.

Wenn wir das personliche und direkte Innewerden géttlicher
Gegenwart und Wirksamkeit als Mystik bezeichnen, dann ist
die Mystik der ersten Quéker Gruppenmystik. Hier bildet sich
eine Gemeinschaft nicht einfach aus menschlichen Entschliissen
und im Dienste menschlicher Zwecksetzungen, sondern aus
Kriften, die Gott den Menschen mitteilt, wie sie sich ihm 6ffnen,
und auf Ziele hin, die er vorzeichnet. Das eigentliche Anliegen
dieser Gemeinschaft ist, einander zu immer vollerem GenufB
der Gegenwart Gottes zu verhelfen, und deren Wirkung auf
die wartende Gemeinde zu immer freierer Entfaltung kommen
zu lassen. Je mehr das gelingt, desto mehr steigern die beiden
Grundbeziehungen einander zu hochster Lebendigkeit und
Kraft, namlich die vertikale Beziehung des Einzelnen zu Gott
und seine horizontale Beziehung zum Mitmenschen.

Wie weit das in der Erfahrung der ersten Freunde zur Tat-
sache geworden ist, 148t sich einem Zitat von Francis Howgill
entnehmen; ,,. . . Den Herrn von Himmel und Erde fanden wir
nahe zuhanden, und als wir auf ihn in reinem Schweigen warte-
ten, mit unseren Sinnen auBerhalb aller Dinge, erschien seine
himmlische Gegenwart in unseren Versammlungen, als da keine
Sprache, Zunge oder Rede von irgendeiner Kreatur war. Das
Himmelreich sammelte uns ein und fing uns, wie in einem Netz,
und zu'einer gewissen Zeit zog seine himmlische Macht Hunderte
zu Lande. Wir kamen an einen Ort, wo wir standen und warteten,
und der Herr erschien uns tiglich, zu unserer Verwunderung,
unserem Erstaunen und groBer Bewunderung, so daB wir oft
in groBer Herzensfreude zueinander sagten: ,Was, ist Gottes
Reich zu den Menschen gekommen?‘. . . Und von jenen Tagen
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an waren unsere Herzen mit dem Herrn und miteinander ver-
kniipft in wahrer und eifriger Liebe, im Bunde des Lebens mit
Gott, und das war ein starkes Band in unser aller Geist, das uns
miteinander vereinte. Wir kamen zusammen in der Einigkeit
des Geistes und des Bandes des Friedens und traten unter unsere
FiiBe alles Verniinfteln iiber die Religion. Und heilige Ent-
schlieBungen wurden in unseren Herzen entfacht wie ein Feuer,
das das Leben in uns entfachte, dem Herrn zu dienen, solange
wir am Leben waren, und machtvoll wuchs das Wort des Herrn
unter uns, und das Begehren vieler richtete sich auf den Namen
des Herrn . . . (Francis Howgill, 1618-1699).

Wir brauchen im Einzelnen nicht auf die Formen dieser An-
dacht und des Gemeinschaftslebens um sie herum einzugehen.
Das Vorwiegen des Positiven ist wichtig. Da die Quéker dem
Geiste alles Lenken iiberlassen wollen, schreiben sie ihm keine
Liturgie und kein Programm vor. Damit jeder sich fiir die Mit-
teilung des Geistes grundsitzlich in gleichem MaBe bereithalte,
wird in der wartenden Gruppe Kein Fiihrer an einen besonderen
Ort gestellt. Das Schweigen ist kein Redeverbot — es ist zuver-
sichtliches, williges Lauschen, und mag sehr wohl zum Reden-
miissen fithren. Was zu sagen ist, wird von dem Ort personlicher
Begegnung aus gesprochen und hat die Frische eigenen, Erle-
bens. Wo die Geisteskrifte so voll und frei stromen, werden die
Kanile besonderer sakramentaler Zeremonien iiberfliissig, die
Mitteilung gottlicher Gnade wird nun {iberall im Leben erfahrbar.

Eben darum verbleiben sie auch fiir die Erledigung der
praktischen Angelegenheiten ilires Gemeinschaftslebens grund-
sdtzlich auf demselben Boden und in derselben Haltung. Sie
ziehen keine scharfe Grenze zwischen Andacht und Gruppen-
geschiften — beide verlaufen gleichermaBen in der offenen Be-
reitschaft fiir Fiithrung und in der Verbundenheit der Mit-
glieder miteinander.

Und daB es sich bei all dem ganz authentisch um den Heiligen
Geist und nicht um menschliche Rauschzustinde handelt,
erweist sich fiir sie darin, daB sie in der Andacht wie im tég-
lichen Leben die Friichte des Geistes zu schmecken bekommen:
,,Liebe, Freude, Friede, Geduld, Freundlichkeit, Giitigkeit,
Glaube, Sanftmut, Keuschheit.” (Gal. 5, 22).
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Im obigen Zitat von Francis Howgill klingt eine andere
Note an: Sie finden in ihrem Erleben die Erfiillung von Ver-
heiBungen, sie fiihlen sich dem jungen Christentum zeitnahe und
stehen mit ihm an den Quellen, aus denen die Schriften des
Neuen Testamentes flossen. So kann George Fox seine Zuhorer
bei einer Gelegenheit herausfordernd fragen: ,,Ihr werdet sagen:
Christus sagt dies, und die Apostel sagen dies; aber was kannst
du sagen? ... —

Mit dem jungen Christentum teilen sie auch das kithne Vor-
ausnehmen zukiinftiger Erfiillung. Sie sind der Wahrheit ndher
als die Theologie ihrer Zeit, wenn sie die durch Christus ge-
wirkte Erlosung nicht einfach als Versprechen der Straffreiheit
in einem kiinftigen Gericht verstehen, sondern als Moglichkeit
hier und jetzt aus gottlicher Kraft statt aus menschlicher Ge-
fallenheit zu leben. Ebenfalls aus ihrer Erfahrung erwichst ein

weiterer Widerspruch gegen die damalige Theologie, in dem sie .

nach unserer heutigen Kenntnis neutestamentlichen Denkens
wiederum auf besserem Boden als ihre Gegner stehen: Sie sehen
den Menschen grundsdtzlich zum Heil bestimmt, nicht zum
ewigen Verderben. Und als solchen sprechen sie ihn an, wenn sie
sich an das innere Licht, an das von Gott in ihm wenden,
gleichviel, ob ihr Zuhorer sich seiner Bestimmung bewuBt ist
und auf sie ausrichtet oder erst zu ihr aufgerufen werden muB.

Auch hier miissen wir auf den Dynamismus ihrer Haltung
achtgeben. Sie beruhigen sich nicht damit, daB der Mensch
von Natur aus gut sei und damit sich selbst {iberlassen werden
kann. Vielmehr halten sie im Glauben an seiner von Gott
gesetzten Bestimmung fest und bemiihen sich in titigem Ge-
horsam, dem Menschen bei deren Verwirklichung zu ihrem Teile
mitzuhelfen. Konkret 148t sich ihre Haltung zu den Mitmen-
schen besonders auch an zwei Ziigen illustrieren. In ihrer
Sprache reden sie aus einem einzigen Wahrheitsverstdndnis.
Darum konnen sie im Handel nicht feilschen, sondern nur einen
und denselben Preis fordern. Darum konnen sie vor Gericht
nur einfach aussagen, nicht aber sich durch einen Eid auf eine
andere Wahrheitsebene versetzen.

Und sofern sie im Mitmenschen das von Gott erreichen und
wecken wollen, kommen sie dazu, daB sie ihm nicht mit Gewalt
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oder Zwang, aber auch nicht mit Furcht, unaufrichtiger Ehrer-
bietung und dergleichen begegnen diirfen, sondernnurim BewuBt-
sein der Gleichheit und Gemeinsamkeit aller Menschen vor Gott.

Solche Verhaltungsweisen geben ihrem Leben eine Zeugnis-
kraft, die sich nach auBen hin in der AbstoBung wie in der An-
ziehung gleichermaBen deutlich bekundet. Schnelles Wachstum
durch neue Anhinger auf der einen, heftige Verfolgung auf der
andern Seite sind beides Reaktionen von entgegengesetzten
Polen auf denselben Sachverhalt: Eine Gruppe — die von neu
aufgebrochenen Kriften selbst tief bewegt ist und ihre Umge-
bung weithin beunruhigt und erschiittert; die Gruppe lebt selbst
aus dem Einsatz klarer Entscheidung und zwingt rein durch
diese Tatsache auch andere zu einer Entscheidung ihrerseits.

Wir konnten noch hinzufiigen, wie sich die Méachtigkeit ihrer
Bewegtheit auch in ihrem Leidensmut oder in dem Ernst und
der Reinheit ihres Wandels und in vielen Einzelheiten ihrer
Lebenshaltung erweist. Am besten lieBe sich das einfach in den
Ereignissen und Taten im Leben der Gruppe und der Einzelnen
zeichnen. So haben wir z. B. von William Dewsbury die folgen-
den Worte: ,,Denn dies kann ich sagen, ich habe seither niemals
den Feigling gespielt, sondern betrat freudig Gefidngnisse wie
Paliste, indem ich meinen Feinden sagte, mich dort zu halten,
solange sie konnten: und im Gefdngnishaus sang ich meinem
Gott zu Lobe, und achtete die Riegel und Schlgsser, die sie auf
mich setzten, als Juwelen, und im Namen des ewigen Gottes
erhielt ich immer den Sieg; denn sie konnten mich nicht langer
halten als die von meinem Gott bestimmte Zeit. (William
Dewsbury, 1621-1688).

Wenn wir an das Geschehen innerhalb der Gesellschaft den-
ken, dann ist es ein weiter Weg vom stiirmischen Brausen jener
Zeit zum sanften Siuseln unserer Tage, und wir tun gut daran,
uns den Unterschied ganz niichtern und offen einzugestehen.
Doch werden wir uns.von dieser Erkenntnis weder entmutigen,
noch zu krampfhaften Anstrengungen kiinstlicher Nachahmung
verleiten lassen. Wir lernen daraus nur, daB wir nun in der Linie
dieser Bewegung an einem anderen Ort stehen, und miissen
uns dort so ansprechen lassen, daB wir darauf eine Antwort
finden kénnen, die aus der Wirklichkeit unserer Situation kommt.
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Klarist,daBin der Linie vom 17. Jahrhundert bis zu uns Bruch-
stellenliegen miissen, an denen Kraftverluste stattgefunden haben,
sonst wire das Quikertum heute allgemein bei weitem starker als
es ist. Alles Reden vom Quikertum, als sei es durch drei Jahr-
hunderte einesich gleichgebliebene GréBe, eine stete Haltung, Rich-
tung oder Erkenntnis gewisser Wahrheiten, muBsich der Tatsache
beugen, daB das junge Quikertum, wie auch das junge Christen-
tum, nur in der Bewegtheit der menschlichen Geschichte vor-
gefunden wird. Die hohe Schau der ersten Tage war kein Besitz,
den man in festen Behiltern ungemindert an spdtere Gene-
rationen hitte vererben konnen. Es handelte sich eben doch um
Krifte, die nur in Bewegungen weitergegeben werden konnen.

Eine seltsame Stockung setzt bald nach den ersten Jahr-
zehnten ein und verringert die Moglichkeiten der Ubertragung
mehr und mehr. Es handelt sich hier und auch spaterhin um
gewisse Wandlungen in der Auffassung des Verhédltnisses zwi-
schen Gott und Mensch. Die ersten Freunde hatten sich iiber
die Natur des Menschen keine Illusionen aber auch keine be-
lastende Doktrin gemacht — ihnen lag an dem, was der Geist
Gottes aus ihnen machen, durch sie vollbringen konnte. Wollte
der Geist sich ihrer bedienen, so wollten sie sich gern treiben
lassen. Thre Nachkommen wurden vom BewuBtsein menschlicher
Siindhaftigkeit niedergedriickt und fragten sich dngstlich: Sind
siindige Menschen der Stoff, durch den der Geist wirken kann?
Sie miBtrauten dem, was sich in ihnen spontan regte, und gaben
sich groBe Miihe, dem Geiste alles Menschliche aus dem Wege
zu raumen. Sie schufen damit eine Leere, in der das Wirken des
Geistes nicht mehr menschlich konkret und fiir andere erfahr-
bar werden konnte. So konnte der Geist sich ihrer kaum noch
bedienen, um andere in Bewegung zu setzen. Auf ihre Andach-
ten senkte sich ein immer tieferes Schweigen, da ja der Geist
nicht durch siindige Zungen reden konnte. Je mehr der Betende
sich passiv verhielt, desto besser, glaubte er, konne der Geist
sich mitteilen. Die Haltung in der vertikalen Beziehung zu
Gott wurde so iiberbetont, daB die horizontale Beziehung zum
Gefiahrten in der Andacht mehr und mehr geschwicht wurde —
fast konnte man sagen: Der Betende war mit seinem Gott allein
und nahm den Glaubensgenossen kaum noch wahr.
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Die Vorviter waren durch den Geist in die Welt getrieben
worden, um dessen Wirksamkeit in anderen menschlichen
Leben soweit wie moglich geltend zu machen. Die Nachfahren
errichteten Ziune, innerhalb derer das eigentliche .Reich des
Geistes liegen solite. In ihrer Kleidung, in ihrer Sprache, in
ihren Umgangsformen wollten sie der Welt sichtbar machen,
daB sie in die Provinz des Geistes gehdrten. Viel Kraft und Miihe
wurde auf die Aufrechterhaltung solcher Grenzzeichen verwen-
det, statt die Grenzen der Provinz selbst weiter vorzutreiben
und neue Biirger fiir das Reich des Geistes zu gewinnen.

GewiB fehlt es auch in dieser Epoche nicht an inniger From-
migkeit und groBer Treue im Gehorsam im engen personlichen
und hiuslichen Bereich, aber der weitausholende Schwung der
ersten Jahre ist fast vollig verlorengegangen. An die Stelle re-
volutiondren Vorwirtsdringens ist konservatives Verharren
getreten. Der Puls der Bewegung schldgt viel schwicher, und
viele fallen aus ihr heraus, um sich von anderen Kriften in der
Welt weitertragen zu lassen. Das geht soweit, daB sich um die
Mitte des 19. Jahrhunderts nicht wenige fragen, ob die Gesell-
schaft nicht am Aussterben sei. Der Ansto8 aus dem 17. Jahr-
hundert scheint sich fast vollig ausgelaufen zu haben.

Die ersten Jahrzehnte des 19. Jahrhunderts senden neue
Impulse von auBen her in die Gesellschaft, die ihnen mit neuen
Regungen von sich aus antwortet. Auch hier kdnnen wir nur
auf einige besonders markante Faktoren achten. Die evangeli-
kalische Bewegung, die sich in christlichen Gruppen weithin
durchsetzt, erhebt die Frage nach dem Verhiltnis zwischen
Gott und Mensch mit neuem Nachdruck. Auch sie ist von der
siindigen Natur des Menschen fest iiberzeugt. Sie vermag aber
ein neues Vertrauen auf das Erlgsungswerk Christi zu wecken
und fiihrt viele zu einem befreienden Bekehrungserlebnis. Jetzt
wird dieses Erlebnis viel mehr schematisch und doktrinar als
im frithen Quikertum verstanden, erzeugt aber trotzdem in
vielen Leben kriftige und praktische Erneuerung. Die Bibel
findet eine weitaus starkere Betonung. Hatte das friihe Quéker-
tum im Innern Licht die Moglichkeit direkter Zwiesprache mit
Gott, direkter Fiihrung durch ihn gesehen, so setzt im 19. Jahr-
hundert selbst das Quikertum an die Stelle des Inneren Lichtes
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die Autoritat der Heiligen Schrift. Damit verlagert sich der
Schwerpunkt der menschlichen Bereitschaft fiir Gott. Freilich
war die Kraft und Frische des urspriinglichen Quékertums
schon lange vorher erloschen; was der Evangelikalismus beiseite
schob, war eine sehr viel vorsichtigere Haltung, die nun durch
andere Antriebe ersetzt wurde.

Aber auch die einmal so lebendigen Wellen des Evangeli-
kalismus erreichen uns nur sehr geddmpft. Die Geltung der
Bibel, noch dazu im Sinne ihres Wortlautes, war iiberbetont
worden und erlitt bald schwere EinbuBe. Naturwissenschaftliche
Entdeckungen und Theorien stellten den Schopfungsbericht
und die Wundererzdhiungen, historische Kritik ihre geschicht-
lichen Behauptungen in Frage. Fiir einige Jahrzehnte hatte es
den Anschein, als koénnten Natur- und Geschichtswissenschaf-
ten an die Stelle der Religion treten, als konnten sie aus ihren
eigenen Erkenntnisberichten die Bewegtheit der menschlichen
Existenz nicht nur fiir die Vergangenheit vollig ausreichend aus
aufzeigbaren Ursachen erkldren, sondern sogar fiir die Zukunft
nach erkennbaren Tendenzen voraussagen und dementsprechend
steuern. In den katastrophalen Ereignissen unserer Generation
werden solche Hoffnungen weithin in Frage gestellt. Soweit
der Mensch seiner selbst méchtig ist, scheint er im Begriff, zu
duBersten Moglichkeiten der Selbstvernichtung vorzudringen.
In diesen Stromungen wird auch die kleine Quidker-Gemeinde
hin- und hergetrieben. Sie sieht sich vor neuen groBen Schwierig-
keiten und Aufgaben, nicht mehr in ihrer fritheren Geschlossen-
heit und StoBkraft, aber nun doch wieder mit neuer Offenheit
und Bereitschaft.

So geschieht es, daB die Wellen des 17. Jahrhunderts uns
in gebrochener Linie erreichen und nicht mit eindeutigen Rich-
tungsimpulsen. Und doch kénnen sie uns, an ihrem Teil, auch in
unserer Situation weitertragende Anregung vermitteln. Was
gibt es im Gemeinschaftserlebnis des 17. jJahrhunderts, das uns
heute zur Lebenshilfe werden konnte?

Heute wie damals ist der Mittelpunkt, die Achse natiirlich
die Andacht, an deren Grundstruktur wir festhalten. In ihkr
wollen wir die Gegenwart Gottes erfahren und fiir andere er-
fahrbar machen. Wir wollen Gottes Dasein nicht vermittels
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eines von der Tradition garantierten Lehrsatzes lernen und
weitergeben, sondern so als elementaren Bestandteil unserer
Existenz erweisen, daB auch andere in ihrer Existenz seiner
gewahr werden und sich auf ihn hin ausrichten konnen. War
das schon das Streben des 17. Jahrhunderts, wieviel mehr ver-
langt das 20. nach solcher GewiBheit aus erster Hand. Sich auf
solche Suche einzulassen, ist ein Wagnis und erfordert Mut.
Die, die auf ihrem Wege schon Entdeckungen gemacht haben,
miissen sich bemiihen, sie mit anderen zu teilen, die danach
noch suchen. Wie schon erwiahnt, gilt auch fiir uns verpflichtend
die Grundform, die in der Andacht der ersten Quiker sich aufs
‘neue lebendig durchsetzte: Die vertikale Beziehung des Einzel-
nen zu Gott und seine horizontale Beziehung zum Mitmenschen
bedingen die Schwingungsweise unserer Bewegtheit, Insofern
jeder in gleichem Mabe am Verlauf der Andacht mithilft, wird
ihre Gestalt zur inneren Disziplin jedes Einzelnen, Unscr
Schweigen darf nicht in privater Erbauung verharren, unser
Reden in der Andacht darf nicht zum Meinungsaustausch ver-
flachen. Gewif sprechen viele Zitate der Klassiker der Mystik
aus der Tiefe einer Einsamkeit mit Gott, in der dic ganze Welt
ins Nichts versunken scheint, Das ist ein Ort, den wir jeder in
seiner Weise kennenlernen miissen — aber sclbst von dort miis-
sen wir zum Mitmenschen zuriickkehren. Andererscits mub die
Andacht mehr sein als eine Prinzipien- oder Methoden-Lehre
fGr unsere Betdtigungen, mogen die auch noch so cdel und rein
sein. In der Andacht sitzen wir still unter dem Handeln Gotles,
s9 258 wir von ihm her und zu ihm hin bewegt werden, und von
inm zus werden wir dann auch an unseren Mitmenschen ver-
wiesen.

Vzs uns immer wieder Mithe machen wird, 1st, daB wir das
Wirken Gottes mit unserem Bewubtscin messen wollen = wir
wollen in der Andacht und in unserer privaten Erbanung flililen,
dz3 etwas geschieht. Wenn wir etwas flihlen, dann melnen wir,
dz8 c¢zs nun eben das sei, was Gott an ung tut, Wenn wir pichts
fCrlen, scheint die Andacht oder unser Gebet leer, als habe sich
richts ereignet. Wir miissen einen Glauben crlernen, der {iber
¢zn von unserem DewuBtsein erheliten Kreis hinaus slch auf
Gottes Wirken zu verlassen wagt und o seinen Weg auch
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Dunkel in Geduld und Zuversicht weitergeht. Errechnen wir
den Ertrag unserer Andacht nur in erhebenden Erlebnissen,
dann wdre ihre Einwirkung auf unsere Existenz so sporadisch,
wie solche Erlebnisse nun eben auftreten. Lassen wir aber iiber-
triebene Anspriiche unseres BewuBtseins fahren, lassen wir uns
in wirklicher Glaubensausrichtung von dem Gewebe aller in der
Gruppe lebendigen Beziehungen tragen, dann kann gottliche
Kraft in uns und durch uns wirken weit iiber unser eigenes
Wissen — etwa so, wie das Licht viel mehr an uns tut, als uns
das Sehen mdglich macht.

Wie steht es um das Verstindnis des Sakramentalen in
- unserer Andacht? Fiir die ersten Freunde war die Erfahrung
vom Wirken des Geistes so michtig, daB sie sich in Zeremonien
einfach nicht fassen lieB. Ihr ganzes Sein wurde ihnen gegen das
Ewige hin so durchsichtig, daB es ihnen wirklich als Sakrament
dienen konnte. Die fast ungestiime Michtigkeit ihres Erleb-
nisses ist wohl nur wenigen von uns ganz zuginglich. Zudem
haben Natur- und Geschichtswissenschaft, und nicht zum we-
nigsten auch die Psychologie, das niichterne Tageslicht unserer
Vernunft in Bezirke eingelassen, die friither zu den Geheim-
nissen unserer Existenz zu gehéren schienen. Das eigentliche
Geheimnis unseres Seins scheint in viel groBere Tiefen verlegt
zu sein, und viele nehmen es iiberhaupt kaum noch wahr. Auch
in anderen christlichen Gruppen ist man sich der Probleme
weithin bewuBt und bemiiht sich um ein Verstédndnis, das iiber
bloB traditionelle Formeln hinausgeht. Hier ist unsere Aufgabe
mehr als je vor allem positiv. Je offener wir unsere Andachten
fir den Anruf des Gottlichen gestalten konnen, desto tiefer
werden wir seines Wirkens in uns und um uns gewahr werden
und durch den Vorhang unserer Zeitlichkeit den Hintergrund
des Ewigen ahnend spiiren und anderen wahrnehmbar machen.

Aus dem vielen, was fiir unser Gruppenleben zu bedenken
ist, hier nur noch eines. In der Disziplin unserer Andacht be-
stehen wir mit Recht darauf, daB alles, was gesagt wird, von dem
Ort des Sprechenden, von der Mitte seiner eigenen Existenz her,
nicht von irgendwo geborgt, geredet werde. Wir nennen das
»aus Erfahrung reden®. Das darf nicht verlorengehen, sonst
wiirde das Reden in der Andacht leicht unpersénlich, fiir den
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Redenden wie fiir den Zuhgrer nicht iiberzeugend oder verbind-
lich.

Dieser Grundsatz kann aber gefihrlich werden, wo er aus der
Dynamik unserer Bewegtheit herausfillt. Wenn unser person-
licher Erfahrungsbereich oder die Summe der Erfahrungsberei-
che, die in einer Gruppe anwesend sind, wesentlich statisch
bleiben, dann kénnen wir endlos von denselben Themen in
immer gleichen Richtungen und Dimensionen reden. Dann
konnen wir uns dabei beruhigen, daB in einer Gruppe das Feld
der Andacht mehr intellektuell, in einer anderen mehr praktisch,
hier mehr stadtisch, dort mehr l4dndlich, hier mehr &ltlich, dort
mehr jugendlich betont bleibt. Wo eine solche Eigenart offen
bleibt fiir alles, was ihr fehlen mag, und sich willig von anders
woher ergédnzen 148t, da kann gegenseitige Befruchtung und
Vertiefung geschehen. Wo sich aber eine Abgeschlossenheit ent-
wickelt, die selbstgeniigsam wird, so daB z. B. der Handarbeiter
in einer intellektuellen oder umgekehrt der Geistesarbeiter in
einer zu sehr auf das Praktische eingeengten Atmosphire sich
fremd oder befangen fiihlt — da entstehen Hemmungen, und
die Mitteilung von einem zum anderen verliert an Freiheit und
Fiille. Hat das Quikertum hier eine Gefahr iibersehen und ist
nun zu sehr zu einer Mittelstandsangelegenheit geworden, so
daB es ihm schwer fillt, z. B. zum Arbeiter zu reden oder sich
von ihm anreden zu lassen? Ist das durchschnittliche Alters-
niveau mancher Gruppen noch geniigend offen fiir den Erlebnis-
kreis des jiingeren oder jugendlichen Menschen?

Nehmen wir unsere zufélligen Umstidnde nicht zu einfach
hin, und lassen wir uns zu einem dynamischen Gemeinschafts-
verstdndnis des ,,Erfahrungsprinzips‘ zuriickrufen, dann er-
offnen sich Entfaltungsméglichkeiten, die wir mit groBerer
Unternehmungslust ins Auge fassen sollten. Wir miissen die
Deutung unserer Erfahrung mehr zu anderen hin verlingern,
miissen aber auch an den Erfahrungen anderer viel mehr teil-
nehmen, um zu ihrem Zustande reden zu kénnen. Damit wird

.uns aufgegeben, unsere Erfahrungsweite stindig zu entfalten —
zum Mitmenschen hin und von ihm her. Das ist besonders wich-
tig fiir die Andacht, und kann in ihr mit besonderer Zuversicht
gelibt werden. Es sagt uns auch, daB die kleine Gruppe den Zu-
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gang neuer Mitglieder stindig notig hat, und daB im grdBeren
Verbande die Eigenarten einzelner Gruppen in lebendigem
Austausch miteinander erhalten werden miissen.

Es fiihrt ferner aber uns zu einer Arbeit, die nicht indie
Andacht selbst gehort, aber doch den Wurzelboden derselben
und unseres ganzen Gruppenlebens mit neuen N&hrstoffen an-
reichern kann. Wir kommen damit zur Frage unseres Kenntnis-
standes von den weiteren Zusammenhingen unseres Glaubens.
Auch hier gibt es Kraftquellen zu erschlieBen, aus denen wir
Antrieb und Richtung gewinnen kénnen. Ganz gewiB ist uns
immer von unmittelbarer Wichtigkeit, was Gott an uns hier
und jetzt tut, und unsere Bereitschaft zur Antwort darauf.
Unser Glaube sagt uns aber auch, daB Gott immer und iiberall
am Werke ist, und daB all sein Wirken unsere Existenz bewegt.
So gewinnt alle Geschichte und alles Naturgeschehen grund-
sdtzlich die Bedeutung, daB wir Spuren Gottes dort finden
konnen, soweit uns unser Glaube die Augen dafiir erhellt. Es
ist also eine Deutung, die von unserem Glauben abhdngt und
deshalb in der Gemeinschaft unseres Glaubens gelernt und ge-
iibt werden mubB.

So sollte es neben unserer Andacht als unmittelbarer Be-
gegnung mit Gott auch Stunden geben, wo wir miteinander in
der Bibel, in der Kirchengeschichte, in unserer eigenen Quéaker-
geschichte, in den Biographien bedeutender Mdinner, in den
Bewegungen unserer Zeit zu verstehen suchen, was sie zur Be-
statigung oder Berichtigung oder zur Bereicherung unseres
Glaubensverstiandnisses zu sagen haben. Damit ist nicht ge-
meint, daB wir aus Natur oder Geschichte billige erbauliche oder
moralisierende Reflektionen destillieren wollen, vor allem nicht
fiir andere. Unser erstes Bemiihen sollte sein, vor irgendeinem
Tatsachenverhalt still zu stehen, damit er erst einmal ganz in
seiner Weise zu uns reden kann. Schon die Disziplin der Tat-
sachenermittlung in einem dieser Bereiche kann uns zur Schir-
fung unseres eigenen Wirklichkeitssinnes helfen. Wo wir vor
Fragen gestellt werden, die unser Glaube noch nicht beant-
worten kann, da lernen wir zumindest die Weisheit unserer eige-
nen Begrenztheit und halten unser kleines Glaubenslicht nicht
so leicht fiir eine Fackel der Allwissenheit.
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Bei all dem kommt es natiirlich nicht in erster Linie auf dog-
matische Regeln oder Programme und Methoden an. Dieses An-
liegen kann sich nur fruchtbar entwickeln, wenn es aus dem
Leben unserer Gruppe erwichst. Wenn unsere Arbeit ihre An-
triebe und ihre Ausrichtung von daher empfingt, dann wird sie
nicht so leicht in intellektuelle Spielerei oder in Anhdufung
belangloser Kenntnisstoffe ausarten. .

Damit miissen wir es fiir die innere Bewegtheit und Aus-
richtung unserer Glaubensgemeinschaft bewenden lassen, sind
aber auch schon ganz nahe an die letzte Frage herangefiihrt, die
uns hier beschiftigen wird: Wie stellt uns diese Bewegtheit
unserer Umwelt gegeniiber? Auf welche Aufgaben, auf welche
Losungsweisen, auf welche Dienstméglichkeiten verweist sie
uns?

Zunichst begegnet uns hier ein Problem besonderer Art.
Wir wissen, daB die Freunde, insbesondere die englischen und
amerikanischen, durch ihre Liebestitigkeit weithin tiefen Ein-
druck gemacht haben. Die Fahigkeit und Bereitschaft, auf
menschliche Notlagen praktisch zu antworten, wird iiberall da
geschitzt, wo das Gebot reiner Menschlichkeit allen anderen
Interessen iibergeordnet wird. Auch da, wo die Quaker in
Konfliktsfillen vermittelnd wirken konnen, findet ihr Dienst
warme Anerkennung. Vom Inneren unserer Gemeinschaft aus
haben wir iiber die wirklichen Beweggriinde und die Not-
wendigkeit solcher Handlungen gar keinen Zweifel. Aber von
auBen her stellen sich gelegentlich MiBverstandnisse ein, die
fiir unseren Gedankengang von Bedeutung sind.

Man sagt uns vielleicht, daB die Quiker besondere Leute
seien, und daB nur sie so handeln konnen. Qder sie werden ge-
priesen als solche, die nur Ideale reiner Menschlichkeit und all-
gemeiner Toleranz verfolgen, selbst aber keine eigene Glaubens-
iiberzeugung haben. Im einen Falle wird in Frage gestellt, dab
es sich um eine Haltung handelt, die auch fiir andere verbindlich
sein konne. Im andern werden die Wurzeln verkannt, obwohl
den Friichten hoher Wert beigelegt wird. Auch von hier aus
wird uns also die Frage gestellt: Konnen wir unserer Umwelt
unsere Bewegtheit mitteilen? Und kdnnen wir unseren Mit-
menschen zu einer Gottesbezichung verhelfen, wo auch sie
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solche Antriebe erfahren werden? Damit ist natiirlich etwas
viel Ernsteres gemeint, als der Gesellschaft der Freunde viele
neue Mitglieder zu gewinnen, oder uns selber als moralische Bei-
spiele fiir menschliches Verhalten im allgemeinen anzubieten.
Worauf es in Wahrheit ankommt, ist, eine Mdglichkeit mensch-
licher Existenz, in der wir Sinnerfiillung finden, auch denen zu-
ganglich zu machen, die danach suchen.

Wenn wir uns heute fragen, ob wir denn Menschen auBerhalb
unserer Gemeinschaft in ihrer Ausrichtung auf Gott helfen
konnen oder sollen, dann wiirden uns die Quiker des 17. Jahr-
hunderts vielleicht nur schwer verstehen. Sie konnten gar nicht
anders, als ihre eigene Bewegtheit allen mitzuteilen, mit denen
sie in Beriihrung kamen. So stark war der Antrieb, daB sie durch
alle Welt, in viele Ldnder, zu Menschen aller Art gingen; immer
suchten sie, im Zuhorer das von Gott das Innere Licht, anzu-
reden. Aber welch Paradox: Von der so mutig und reichlich
ausgestreuten Saat blieb fast nichts von Dauer. Mit einer be-
deutsamen Ausnahme faBte das Quikertum auBerhalb Eng-
lands nur in wenigen kleinen Gruppen FuB. Von diesen erloschen
manche bald wieder, andere lebten in aller Stille doch ohne
groBe Entfaltung weiter. Das Paradox verschirft sich, wenn wir
uns daran erinnern, wie fest die Botschaftstrager an die allge-
meine Giiltigkeit ihrer Botschaft glaubten.

Die Ursachen dafiir sind mannigfacher Art, aber zwei von
ihnen gehen uns hier vielleicht besonders an. Was die Quiker
anzubieten hatten, war seiner eigentlichen Natur nach eine Ge-
meinschaftsangelegenheit. Wiren die ersten Quikerboten grund-
sdtzlich als Gruppen hinausgegangen, und hitten sie ihre Bot-
schaft als Gruppen-Wirklichkeit zu pflanzen versucht, dann hitte
sichauch auffremden Boden neues Wachstum entwickeln kénnen.

Dazu wire aber auch erforderlich gewesen, daB die gesandte
Gruppe lange genug bei der jungen Pflanzung verweilt hitte,
um sie zur Selbstdndigkeit heranwachsen zu lassen. In ihrem
eigenen Falle hatte Gott die neue Erleuchtung langsam vor-
bereitet in den Umstédnden ihres personlichen Lebens, wie in der
Geschichte ihres Volkes. Dann waren sie sehr schnell zu einer
Gruppe geworden und verdankten der Gemeinschaft ihre Fort-
dauer und Entfaltung.
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Eine Verpflanzung gliickte ihnen und erzeugte auf neuem
Boden eigenstidndiges Wachstum — in den Vereinigten Staaten
von Amerika. In diesem Fall sind beide Bedingungen erfiillt:
Die Zahl der Boten und die Dauer ihrer Ansissigkeit sicherten
den Bestand der neuen Gemeinschaft, die sich dann auch selbst
fortpflanzen und ausbreiten konnte,

Die Quéker-Missionen des 19. Jahrhunderts scheinen ZuBer-
lich mehr erfolgreich als die des 17. und fiihren zu Griindungen,
die zahlenmiBig zu den stdrksten Zweigen der Welt-Familie
gehGren. Aber sie entspringen nicht dem Quékertum urspriing-
licher Art; in ihnen erscheint das Quikerische zusammen mit
englischem Freikirchentum. Freilich legen auch diese Gemein-
schaften groBen Wert auf ihre Zugehorigkeit zu unserem weite-
ren Verbande. Die eigentliche Quéker-Gruppe mit ihrer eigen-
tiimlichen Andachtsform als direkte Erfahrung des Wirkens
des Geistes und dem sich daraus entfaltenden Leben hat sich
seit dem 17. Jahrhundert auBerhalb des englisch-amerikanischen
Kulturkreises kaum wieder so gebildet. Auch wenn wir des
MaBes unserer eigenen Krifte und Moglichkeiten niichtern be-
wubBt bleiben wollen, miissen wir doch fragen, ob wir uns mit
dieser Sachlage einfach abfinden diirfen, oder ob uns auch hier
Forderungen gestellt werden, auf die wir antworten sollten.

Wir stehen nicht mehr im 17. Jahrhundert und mdochten
von unserem Ort aus Antwort geben. Wir wollen unserer Um-
gebung die Bewegung mitteilen, die uns treibt. Nur indem wir
uns als Gemeinschaft entfalten, konnen wir uns behaupten.
Wenn wir andere da finden wollen, wo sie stehen, dann miissen
wir ihren Zustand in unsere eigene Erfahrung und Ausrichtung
aufnehmen. Unsere Absicht der direkten Einwirkung auf ihre
Glaubenshaltung fithrt uns dazu, auch in ihre menschliche
Situation einzutreten. Letztlich konnen wir Quiker-Ideale,
-Prinzipien oder -Methoden nicht anbieten, als lieBen sie sich
. iberall und jederzeit und ohne Riicksicht auf irgendwelche
Voraussetzungen verwirklichen. Wollen wir unseren Mitmen-
schen Wege weisen zu einer Existenz, wo sie zu Gott und ihren
Gefahrten in rechter Beziehung leben kionnen, dann miissen wir,
nach MaBgabe unserer Krifte, an ihrer Seite an der Gestaltung
solcher Ordnungen mitarbeiten. Wenn wir gelegentlich von pro-
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phetischem Quikertum reden, dann diirfen wir nicht vergessen,
daB der Prophet des Alten Testaments durch seine Sendung
nicht an Einzelne, sondern an ein Volk in den politischen und
sozialen Fragen seiner Existenz gesandt wurde —~ in der Neu-
gestaltung des nationalen Lebens sollte sich der Wille Gottes
erfiillen und dem Menschen vernehmbar machen. Wir werden
heute deutlicher als je daran erinnert, daB unsere Existenz in
der Welt in Wirkungszusammenhangen steht, die wir mit vielen
teilen. Wenn wir dem AnstoB unseres Glaubens von seiner eigent-
lichen Richtung her treu bleiben, dann treibt er uns in alle Ver-
flechtungen unserer Existenz, damit sie alle unter Gottes Willen
geordnet werden. Ganz gewif haben wir noch keine einfachen
Formeln oder handliche Rezepte. Aber wir miissen lernen, wie
wir unseren Mitmenschen verstdndlich machen konnen, daB das
Heil, auf das auch wir hoffen, nicht eine Art Privateigentum,
sondern wesentlich ein Gemeinschaftsgut ist, und das Gott in
dieses Heil grundsétzlich alle einschlieBen will mit allem, was
zur Erfiillung ihres Wesens gehort.

Das Wort ,, Quikertum* kommt, wie wir wissen, von dem
englischen Wort ,,to quake* = zittern, beben. Als eine solche
Bewegung haben wir es nun einmal in groBen, einfachen Ziigen
zu beschreiben versucht, als die Bewegtheit einer Gruppe unter
dem Anruf Gottes; der die Einzelnen in neue Beziehungen zu
Gott und zum Mitmenschen treibt und der Welt durch die so
gefiihrte Gruppe Impulse besonderer Art mitteilen will, als eine
gemeinschaftliche Existenz zwischen Berufung und Sendung.

Alle Teilnahme an diesem Kriftespiel ist wesentlich person-
lich. Wir vernehmen Gottes persdnlichen Anruf und geben uns
durch personliche Entscheidung in Gehorsam und Treue seinen
Impulsen hin, damit wir sie in immer vollerem MaBe weiter-
geben konnen. Personlichkeit ist aber nicht isolierte Individua-
Litit sondern entfaltet sich in Beziehungen. Sofern sie ein Ich
ist, steht sie immer einem Du gegenliiber, wie vor Gott, so auch .
vor dem Mitmenschen.

Rufus M. Jones hat als Wunsch und Mahnung ausgespro- -
chen, daB das Quikertum sich als Bewegung und nicht als Sekte
verstehen lerne. Unsere Bewegtheit entwickelt ihre ganze Kraft-
fiille aus drei Stromen, und aus allen dreien miissen wir schipfen
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undschaffen. Das Berufungserlebnis von George Fox hat fiir uns
noch heute lebendige Triebkraft, insofern aus ihm eine Gemein-
schaft erwuchs, die tragend und bindend in unsere Existenz hinein-
reicht. Indem wir uns ferner in offener Bereitschaft an unseren
Ort stellen, hdren wir von Gott her den Anruf, der uns mit unse-
rem ganzen Sein in Anspruch nimmt, uns eine Sendung auftragt,
uns aber auch fiir sie immer wieder aufs neue Kraft und Fiih-
rung geben will. Indem schlieBlich dieser Anruf uns da erreicht,
wo wir jetzt und hier stehen, findet er uns in der Lage, in der
wir an den Erschiitterungen unserer Zeit, an der Spannung ihrer
Note und Gefahren, aber auch ihrer Erkenntnisse, Fahigkeiten
und Moglichkeiten teilnehmen sollen und wollen. Die Vergan-
genheit als weiterwirkendes Geschehen, die Gegenwart als Ort
unserer eigentlichen Anteilnahme, der Anruf des Ewigen als
stindig neue Forderung, Ausrichtung und Befdhigung — all
diese will unsere Antwort in sich aufnehmen und in der Ent-
scheidung unseres Gehorsams unserer Umwelt dienend und hel-
fend mitteilen. Darin streben wir nach einer Ausrichtung, in der
wir immer vélliger von Gott her und zu Gott hin leben, und in
der wir unsere Mitmenschen so anreden und anregen, da8 auch
sie immer mehr von Gott her und zu Gott hin leben mogen.
Was wir erstreben, ist nicht etwas in der Ferne der Zukunft
oder des Jenseits Gelegenes — es gehort in einen Entfaltungs-
prozeB, der tatsichlich in unserer Geschichte von altersher im
Gange ist. In seinem Verlauf wurde es einmal Ereignis, daB ein
Mensch ganz und ohne jeden Rest von Gott her und zu Gott hin
lebte und dadurch fiir uns zu ewig zugénglicher Gegenwart und
Wirkung wurde. Fragen wir ihn, wie das geschah, dann erwidert
er: ,,Meine Speise ist, daB ich den Willen tue des, der mich ge-
sandt hat. . . . Mein Vater wirket bisher, und ich wirke auch.*
Fragen wir ihn, wie es denn auch fiir uns Ereignis werden konne,
so antwortet er: ,,Wie mich der Vater sendet, so sende ich euch.*
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