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Vorwort

. Richard L.Cary wurde am 14. Mdrz 1886 in Baltimore, Mary-
land, geboren und genoB die Ausbildung eines Bergwerksinge-
nieurs. Er unterrichtete Mathematik an der Princeton Univer-
sity, 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 Qudkern in Deutschland nach dem Kriege
durchgefiihrt wurde. Im Dezember 1919 kam er nach Deutsch-
land, 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 anderer Lander 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 Religiosen Gesellschaft der
Freunde (Quéker) zu iibernehmen. Seine ganze Arbeit war von
der tiefen Uberzeugung getragen, daB die Welt nur zum Frieden
gelangen konne, wenn alle Beziehungen unter den Vdlkern 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 Kréfte hinaus, in zahllosen Vortrdgen versuchte,
die aufsteigende Welle der Entfremdung Deutschlands 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 Gedachtnis von Richard L. Cary haben seine Freunde
in Baltimore einen Betrag gesammelt, der dazu bestimmt ist,
in jedem Jahre wihrend der Jahresversammlung der deutschen
Quéker eine Vorlesung iiber Fragen zu ermdglichen, die sich
aus der religiosen Grundlage des Quédkertums ergeben.

Vorstehende Richard L. Cary Vorlesungen:

*1936 Hans Albrecht: ,,Urchristentum, Quékertum und wir.
*1937 Alfons Paquet: ,,Die Religiose Gesellschaft der Freunde.*
*1938 Thomas Kelly: ,,Das Ewige in seiner Gegenwartigkeit
und zeitliche Fiihrung.*
*1939 Carl Heath: ,,Das Leben, ein Gebet.*
*1940 Walther und Johanna Rieber: ,,Lebensbejahung. “
1947 D. Emil Fuchs: ,,Die Botschaft der Blbel «
*1948 Robert Limburg: ,,Gandhi und wir.*
1949 Margarete Geyer: ,,Die Gewissenskrise unserer Zelt und .
die Bibel.* '
1950 Otto Frick: ,,Die Kraftquellen unseres Lebens.
1951 Manfred Pollatz: ,, John Woolman. Von der schopferi-
schen Kraft der Personlichkeit.*
1952 Cornelius Krusé: ,,Rufus M. Jones und sein Werk.*
1953 Willy Wohlrabe: ,,Die gittlichen Kreise.
1954 E. A. Otto Peetz: ,,Berufung und Sendung.‘
1955 Wilhelm Mensching: ,,Was bedeutet uns Paulus ?*¢
1956 Henriette Jordan:,,Vom Wesen der Begegnung.*
1957 Lic. Dr. Ruth Elsner von Gronow: ,,Die Stellung der
Bibel in der Gesellschaft der Freunde.*

* Nicht mehr lieferbar!



Der innere Friede und die notwendige Unruhe.

Unter dem lateinischen Wort ,,religio*“ versteht man im all-
gemeinen ,,Bindung*‘ und zwar Bindung an etwas Uberpersin-
liches. In den christlichen Kirchen meint man die Bindung an
einen personlichen Gott. Es ist darunter die Erfahrung zu ver-
stehen, daB der Mensch von Gott wie von einer Person ange-
sprochen werden kann und Gott wie eine Person anspricht. Wir.
konnen aber auch in einem andern Sinn von religio als Bindung
sprechen, so wie Albert Einstein es tat: ,,Meine Religion besteht
in der demiitigen Anbetung eines unendlichen geistigen Wesens
hoherer Natur, als wir mit unsern schwachen, unzuldnglichen
Sinnen wahrzunehmen vermdgen. Diese tiefe, gefiihlsmaBige
Uberzeugung von der Existenz einer hoheren Denkkraft, die
sich im unerforschlichen Weltall manifestiert, bildet den Inhalt
- meiner Gottesvorstellung. — Das Wissen darum, daB das Uner-
forschliche wirklich existiert und daB es sich als hochste Wahr-
heit und strahlendste Schonheit offenbart, von denen wir nur
eine dumpfe Ahnung haben konnen, — dieses Wissen und diese
Ahnung sind der Kern aller wahren Religiositat.” Dieselbe
religiose Bindung ist gemeint, wenn als das Religiése in der
modernen Kunst das Suchen nach der Mitte, das Kreisen um
die Mitte im Kosmischen bezeichnet wird. Ein Schriftsteller
unserer Zeit hat die Auffassung geduBert, daB der modernen
Naturwissenschaft mit der Relativitatslehre vielfach auch eine
verdnderte Geisteshaltung des Menschen von heute entspréche,
das hieBe, symbolisch ausgedriickt: der Mensch stdnde nicht
mehr fest verwurzelt, er brauche aber auch nicht zerschellend in
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die Unendlichkeit zu fallen; sein Zustand gleiche vielmehr dem -
des Schwebens. Wie der Vogel fiihle er sich getragen und
- schwebe mit in der schopferischen Kraft, die das Weltall trigt
und die Welt durchdringt. — Die Quékerin Rebecca Beard sucht
beide Auffassungen von Religion zusammenzufassen, wenn sie
in einem ihrer Biicher sagt: ,,Wir glauben nicht mehr an einen
menschenéhnlichen Gott, der uns wie Schachfiguren hin- und
herschiebt. Nach .unseren heutigen Vorstellungen ist er eine
unendliche Kraft, die das ganze Weltall mit Leben, Licht und
Weisheit erfiillt. Es ist nicht so leicht, sich eine unendliche
geistige Kraft vorzustellen, die uns zugleich als Person ganz
nahe ist. — Das ist der groBe Schritt vorwirts, den die Mensch-
heit jetzt tun muB: wir suchen uns zu einer Gottesvorstellung
zu erheben, die den Begriff einer abstrakten unendlichen Energie
zu vereinen trachtet mit dem Glauben an die unmittelbare Ndhe
eines Gottes, den wir unsern Vater nennen.*

An eine Bindung in diesen verschiedenen Bedeutungen kann
gedacht werden, wenn die moderne Psychologie zu der Erkennt-
nis gekommen ist, da der Mensch krank ist, wenn er die Bin-
dung im Sinne der religio verloren hat. Sie ist der Meinung, das
Verhiltnis des Menschen zu sich selbst, sein inneres Gleichge-
wicht sei gestort und damit auch sein Verhiltnis zu seinen Mit-
menschen, wenn sein Verhéltnis zum Urgrund gestort ist. Ge-
winne der Mensch das rechte Verhiltnis zum Urgrund wieder,
so konne er auch wieder zum eigenen inneren Gleichgewicht und
zum rechten Verhiltnis zu seinen Mitmenschen kommen. Als-.
Professor Paul Tillich vor einigen Jahren in einem Vortrag in
Berlin iiber moderne Psychologie sprach, wies er darauf hin, daB
diese Psychologie zu demselben Ergebnis gekommen sei, das
- Jesus schon in den Worten ausgedriickt habe, die er zu dem
Kranken, der Hilfe bei ihm fand, sprach: ,,Dein Glaube hat dir
geholfen®. Jesus habe gewuBt, daB durch den ,,Glauben‘‘ unsere
gesamten Lebensbeziehungen gesunden kénnen.

Ich méchte heute an Erfahrungen von Menschen des Neuen
Testaments und von Menschen spéterer Zeit, die von solchem
Glauben erfiillt waren, die fruchtbaren Wechselwirkungen zwi-
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schen unserm Verhiltnis zu Gott und dem zu unseren Mitmen-
schen, zwischen Ruhe und Bewegung, zwischen Stille und Wir-
ken in unserm Leben darlegen. :

*

Im Begriff des Glaubens liegt zweierlei: ein Hinwenden, ein
Offensein des Menschen und eine Antwort, eine GewiBheit, die
der Mensch empfingt. Rembrandt hat in seinem Bild ,,Der ver-
lorene Sohn‘‘ dies symbolisch in den Gesten des Vaters und des
Sohnes eindrucksvoll dargestellt. ,,Die feste Zuversicht des, das
man hoffet, und ein Nichtzweifeln an dem, was man nicht
siehet*’, wie der Ebréerbrief (11. 1) vom Glauben sagt, geben
dem Menschen das Gefiihl einer tiefen Geborgenheit und einer
Sicherheit, in dem er sich gesund entwickeln kann. Unsere
moderne Erziehungswissenschaft weiB,, in welchem MaBe be-
deutsam und notwendig das Gefiihl des Geborgenseins fiir die
gesunde Entwicklung des Kindes ist. Dasselbe. scheint fiir den
erwachsenen Menschen auf einer anderen Ebene zu gelten. Wie
dem Kinde die Geborgenheit durch die Erfahrung der Liebe der
Mutter und der warmen Atmosphére des Elternhauses gegeben
wird, so ist fiir den glaubigen Menschen des Neuen Testaments
das Erlebnis der Liebe Gottes von besonderer Bedeutung (1. Joh.
4,10): ,,Darin stehet die Liebe, nicht daB wir Gott geliebt haben,
sondern daB er uns geliebt hat*, Als sichtbares Zeichen dieser
Liebe — heiBt es dort wie auch in dem Gesprich mit Nikodemus
" (Joh. 3) — sandte Gott uns seinen Sohn. Das aber bedeutet, da
wir in ihm Gottes Wesen erkennen sollen und daB er uns in die
Gemeinschaft mit Gott fiihren will. In der Liebe Gottes stehen,
heiBt vertrauen und Sicherheit haben, wie die Kinder vertrauen
und sich sicher fiihlen. So wird immer wieder in den Evangelien
und in den Briefen der ‘Apostel das Verhiltnis Gottes zu den
Menschen und der Menschen zu Gott als das Verhdltnis zwischen
Vater und Kindern hingestellt.

Aus dieser Sicherheit aber kommen Entspannung, Geldst-
heit, Ruhe, Friede. ,,Ein Friede von Gott*, wie Paulus ihn fast
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in jedem Brief den frithchristlichen Gemeinden wiinscht, - ein
Friede, von dem er einmal sagt (Phil. 4, 7), daB er héher sei als
alle Vernunft und unsere Herzen und Sinne bewahren mége —,
der also Verstandes-, Gemiits- und Willensleben umschlieBen
und beeinflussen soll. ' '

Wo dieser aus der letzten Geborgenheit stromende Friede
nicht ist, da herrscht Unruhe, das Umgetriebensein, die Ruhe-
losigkeit der Welt, Netvositét, wie wir sie in unseren Tagen nur
zu sehr kennen. Der Mensch wird in ihr zerrissen, gespalten, ver-
krampft, verhetzt, und er ist schlieBlich von Sorge, Furcht und
Angst erfiillt. Diese Hetze und Angst sind Zeichen unserer Zeit.
Nicht ohne Grund wies man auf einem deutschen ArztekongreB
fiir Herzkrankheiten vor wenigen Jahren auf die Hetze und
Angst als die Ursachen vieler Herzkrankheiten und Kreislauf-
storungen der heutigen Menschen hin. Der Prophet Jeremias
stellt schon die Angst dem Frieden gegeniiber in seinem Wort:
,,Es ist eitel Furcht und kein Friede* (Jer. 30,5). Auch Jesus
sieht in dem Frieden, zu dem er die Menschen bringen will, die
Uberwindung der Angst (Joh. 16, 33).

Was aber bedeutet diese Geborgenheit im einzelnen, die aus
der Erfahrung der Liebe Gottes entspringt und den inneren
Frieden, Uberwindung der Angst gibt? Jesus zeigt uns an sich
selbst ein Leben in der Geborgenheit in Gott. Er spricht von der -
Stirke seiner Verbundenheit mit Gott (Joh. 10, 30): ,,Ich und
der Vater sind eins‘‘. Dasselbe driickt er in einem andern Wort
aus (Joh. 14, 10): ,,Ich bin im Vater, und der Vater ist in mir*.
In Voraussicht seiner groBen Einsamkeit, wo selbst die ihm
Niéchsten, seine Jiinger, ihn auch verlassen werden, sagt er ( Joh.
16, 32): ,,Ich bin nicht allein, denn der Vater ist bei mir*, Es -
wird uns berichtet, wie Jesus fiir seine Jiinger betet, daB sie
ebenso Gott verbunden sein mdchten, wie er es ist — daB sie
Gottes sind, weil sie Christi sind (Joh. 17, 6, 26), und er bittet
den Vater, ihnen den Trdster, den Heiligen Geist zu senden ( Joh.
- 14, 16),daB er anChristi Statt ewig bei ihnen bleibe. Darum hebt
Paulus fast alle seine Briefe mit dem Wunsche an die Gemeinde
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an, daB Friede von Gott und unserm Herrn Jesu
Christi mit ihr sei. . ‘

Das Wesentliche dieser Verbundenheit mit Gott ist aber, da§
man sich einfiigt in Gottes Willen, sich villig in die Hand Gottes -
gibt. ,,Nicht, was ich will, sondern was Gott will*, wie Jesus es
vorgelebt hat (Marc. 14, 36). Alle Mystik weiB etwas von diesem
- Letzten: seinen Willen einem hoheren Willen einfiigen. Wir fin-
den dies schon in der dltesten vorchristlichen kosmischen Mystik
der Chinesen Laotse und Dschuang-Dse. Beide sprechen vom
" ta-0, vom Leben im ,,Sinn*, wie es einige Gelehrte ins Deutsche
. iibersetzt haben. Dschuang-Dse wehrt sich gegen die Lehre des
Konfuzius, die Pflicht und Gesetz betont. Ersetzt dem entgegen,
daB man sich dem Strom der guten Kriéfte hingeben soll, daB
man Liebe durch sich hindurchstromen 14Bt, in dhnlichem Sinn
wie das Wort des Paulus es ausdriickt: ,,Liebe ist des Gesetzes
Erfiillung“. (Romer 13, 10).

Die jiidische Mystik des Chassidismus des 18. Jahrhunderts
iibermittelt denselben Grundgedanken in einer kurzen Ge-
schichte besonders anschaulich: Auf dem Weg zur Arbeit iiber-
kommt einen jJuden eine bedrdngende Sorge. Er kehrt um, geht
zum Rabbi, um seinen Rat zu erbitten. Der Rabbi sitzt beim
Friihstiick und spricht das Morgengebet: ,, ... durch dessen
Willen alles geschieht*. Er fragt den Ankommenden nicht. Nach
langerem Warten will dieser seine Sorge vorbringen. Der Rabbi
aber unterbricht ihn und sagt: ,,Freund, einmal kam dein Vater
zu mir, von einer Angst getrieben, wie du, um meinen Rat zu
erbitten. Ich sprach auch gerade das Morgengebet: , . ... durch
dessen Willen alles geschieht‘. .. Da ging dein Vater schweigend
hinweg. Braucht ein frommer Jude eine andere Antwort als die,
daB durch Gottes Willen alles geschieht ?*‘ Da blieb der Fragende
nachdenklich stehen, dann wandte er sich und ging getrostet
von dannen. —

In den Psalmen wird oft das Bild gebraucht, dab man von
GottesHand gehalten werde (Ps. 73,23) oder daB man sich in die
Hinde Gottes befehle (Ps. 31, 6). William Penn schrieb aus dem
Geféngnis dhnliche Worte: ,,Auch kdnnen wir nicht tiefer fallen,
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als Gottes Arme reichen, so tief wir auch fallen mégen*. Es ist
derselbe Gedanke, den die Bergpredigt ausdriickt, als Jesus vor
dem dngstlichen Sorgen gewarnt hatte: ,, Trachtet am ersten
nach dem Reiche Gottes und seiner Gerechtigkeit, so wird euch
solches’ alles zufallen“. Wenn das Reich Gottes, d. h. die Ver-
bundenheit mit Gott das Zentrale ist, dann bekommt man einen
~vollig anderen Ausblick auf das Leben, — auch auf das Leid. Eine
* alte chassidische Geschichte berichtet, wie ein Rabbi, in Gram
versunken, das Leid der Welt iiberdenkt. Plétzlich hebt er das
Haupt und sagt: ,,LaBt uns Gott in die Welt ziehen, und alles
Leid wird gestillt sein.” — Nur eins bleibt auch bei solcher Schau
wirkliches Leid: von Gott getrennt zu sein. Auch die Sorge um
uns nahestehende Menschen miiBte letztlich keine Herrschaft
iiber uns erlangen und uns nicht zur Verzweiflung treiben kén-
"nen, wenn wir die, die wir liebhaben, in Gottes Hut wiiBten und
sie seinem Schutz anvertrauten. Paulus hat im Romerbrief jene
Worte tiefsten Jubels im Gefiihl dieser Sicherheit und inneren
Rubhe allen Schicksalsschldgen gegeniiber ausgesprochen: ,,Ist
Gott fiir mich, wer kann wider mich sein ? — Wer will uns schei-
den von der Liebe Gottes? Triibsal oder Angst, oder Verfolgung
oder Hunger oder BloBe oder Fihrlichkeit oder Schwert? Ich
bin gewiB, da weder Tod noch Leben, weder Engel noch Fiir-
stentiimer, noch Gewalten, weder Gegenwirtiges noch Zukiinf-
tiges, weder Hohes noch Tiefes, noch keine andere Kreatur mag
uns scheiden von der Liebe Gottes, die in Christo Jesus ist,
unserm Herrn.* (R6mer 8, 31, 35, 38-39). Wir wissen, daB hinter
diesen Worten wirkliches Leben gestanden hat: nach der Apo-
stelgeschichte (23, 11) weist Christus Paulus im Traum mit den
Worten ,,Sei getrost nach Rom, und Paulus ging den Weg ge-
trost, obwohl er ihn in den Tod gefiihrt hat.

Ein Christ unserer Tage, Stanley Jones, der durch seine
christliche Missionsarbeit in Indien bekannt ist, hat sehr wich-
tige Worte dariiber gesagt, was es heiBt, seinen Willen dem
Willen Gottes einzufiigen und so zum inneren Frieden zu kom-
men. Fiir ihn heiBt beten nichts anderes, als unsern Willen
in Ubereinstimmung mit Gottes Willen bringen. So erfiillt sollen
wir von Gott sein, daB wir gar nicht anders kinnen, als Gottes
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Weg gehen. Dann ist das kein Verdienst mehr, kein besonderer
Mut mehr oder irgend etwas, auf das man stolz sein oder dessen
man sich rithmen kionnte. In diesem Sinne spricht Paulus davon,
daB G ottWollenund Vollbringengibt (Phil. 2,13). Soalleinkann
man auch in Stunden, die nach menschlichem Ermessen hochste
Gefahr bedeuten, die innere Ruhe und Zuversicht erfahren, von
der Jesus in der Aussendungsrede an seine Jiinger spricht (Math.
10, 19-20): ,,Wenn sie euch nun iiberantworten werden, wie oder
was ihr reden sollt, dann soll es euch zu der Stunde gegeben
werden, was ihr reden sollt. Denn nicht ihr seid es, die da reden,
sondern eures Vaters Geist ist es, der durch euch redet*. So nur .
kann man, wie der Johannisbrief sagt (1. Joh. 4, 17), selbst am
Tage des Gerichts von Freudigkeit erfiillt sein.

Geniigt es nun, diesen Frieden Gottes
zu haben ? Alswir vor einigen Jahren auf einer Tagung der
Mitarbeiter der amerikanischen Freunde in Deutschland einen
- Tag der Besinnung hatten, in dessen Mittelpunkt das Gesprich
iiber den innerenFrieden stand, wurde uns beunruhigend klar, daB
. wir auf die Frage: ,,Was tut uns not ?* noch nicht die volle Ant-
wort gefunden hatten. Kann es uns, wenn wir danach streben,
Ruhe in Gott zu finden, nicht zu sehr um die Frage gehen:,,Wie
werde ich selig?* Kénnen wir nicht zu einer egoistischen Enge
und Begrenztheit kommen, zu einer Selbstbezogenheit, wie wir
sie hdufig bei Sekten und geschlossenen religidsen Gemeinschaf-
- ten finden? Konnen wir nicht in die Gefahr geraten, die Welt
Welt sein zu lassen und bei einem Quietismus zu enden? Auch
im Quikertum hat es solche Zeiten des Quietismus gegeben, gar
nicht zu sprechen von der Passivitdt der christlichen Kirchen
und von dem ,,schlafenden Gewissen* der Christenhéit gegen-
iiber den sozialen und politischen Noten. Denken wir nur an die
Entwicklung der Kolonialfrage, des Industrialismus im 19. Jahr-
. hundert und an die Kriegs- und Friedensfrage in der Vergangen-
heit und in weiten christlichen Kreisen zu unserm tiefen Er-
schrecken auch noch heute.
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Ich glaube - und damit komme ich zum zweiten Teil meines
Vortrags -, der innere Friede im rechten Sinne ist in rechter.
Weise nie fiir sich allein anzustreben. Es ist
immer mit ihm unlésbar der Gegenbegriff verbunden: eine
notwendige Bewegung. Eine Bewegung, die aber
nicht ziellos hin- und herflattert, im schlechten Sinne stért und
zerstort, sondern eine Bewegung, die aus einer inneren Gebun-
denheit und Sicherheit kommt, die eine feste Richtung hat und
diese nicht verliert, die voll Konzentration ist und aufbauend
wirkt — die aus dem Gewissen kommt, das durch die Nihe Gottes
empfindsamer und wacher geworden ist. Ich mochte sie im
Gegensatz zu der quilerischen und zerstérerischen Unruhe, die
ich am Anfang meines Vortrages schilderte, die notwendige,
die heilige Unruhe nennen. Ohne sie ist der innere
Friede in Gefahr, in Schlaf und Tod {iberzugehen. Es besteht
also eine gegenseitige Wirkung, eine gegenseitige Beziehung von
einem zum andern, ein gegenseitiger Austausch. Wie der innere
Friede diese notwendige Unruhe als Erginzung braucht, so
besteht fiir sie die Gefahr, in eine zerstorerische Unruhe
zu entarten, wenn sie ihre innere Kraft, ihre Richtung, -
ihren Mittelpunkt verliert, die ihr vom inneren Frieden un-

seres Wesens, vom Ruhen in Gott immer neu gegeben werden
miissen. ‘

Jesus wuBte um das Sich-zuriickziehen in die Stille, in die
Einsamkeit, um das Sprechen mit Gott im Gebet. Es wird uns
aber auch geschildert, wie er aus der Stille immer wieder zuriick-
kehrte zu neuem Helfen, zu neuem Tun. (Math. 4, 17; 14, 23;
17, 1; Luc. 11, 1; Math. 26, 36). Sehr oft warnt das Neue Testa-
ment vor der Tragheit (Rémer 12, 11), dem Nicht-tun (Math.
7, 24), ermahnt immer wieder zur Wachsamkeit (1. Thess. 5, 6;
1. Kor. 16, 13). In den Briefen des Paulus.wird ebenso wie in
denen des Petrus das Bild des ,,Nachjagens* gebraucht (1. Petr.
3, 11; Phil. 3, 12), Der Romerbrief spricht von den Kindern
Gottes, die vom Geist ,,getrieben* sind (Romer 8, 14). Alle Apo-
stel wurden nicht miide - (darum ging es ihnen in fast allen ihren
Ermahnungen an die Gemeinden) — zu betonen, wie jeder in

seinem taglichen Handeln zeigen miisse, daB Gott in ihm wohne.
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Es geniigte ihnen nicht, daB die Nachfolger, Jesu ein Leben in
einer festen Norm und in der Form der Wohlanstindigkeit
fithrten. Jesus hatte das Wort gesprochen: ,,Ich bin gekommen,
daB ich ein Feuer anziinde auf Erden — was wollte ich lieber,
denn es brennete schon* (Luk. 12,49) und selbst warnend das
Bild der Vertreter konventioneller Frémmigkeit vor seine Jiinger
gestellt, das Bild des Priesters und des Leviten, die den unter die
Morder Gefallenensahen und voriibergingen (Luc.
10, 31). Immer wieder betonte Paulus; daB das Leben aus der Ver-
bindung mit Gott ,,Friichte des Geistes* offenbar machen muB,
d. h. ein Tun, das aus einer gelduterten Gesinnung kommt, einer
Gesinnung, die sich erweist in: Liebe, Freude, Friede, Geduld,
Freundlichkeit, Giitigkeit, Glaube, Sanftmut, Keuschheit — in
Eigenschaften, die fast alle lebendige Beziehung zum Mitmen-
" schen bedeuten (Gal. 5,22).

Auch die Mystik wuBte um dies Zwiefache — um das Leben in
der Verbindung mit Gott und um das Wirken fiir den Nich-
sten, um die Wertlosigkeit des einen ohne das andere. So ist
uns das Wort von Meister Ekkehart iiberliefert: ,,Wire der
Mensch so hoch in Verziickung wie ehedem St. Paulus und er
wiiBte einen siechen Menschen, der eines Siippleins von ihm
bediirfe, ich achte es weit besser, er lieBe von der Verziickung
und diente dem Bediirftigen in gréBerer Minne. — Tauler
schreibt von einem Einssein mit Gott, dem Sich-verlieren in
Gott: ,,Das ist die wahre Einigkeit, da man sich ginzlich in dem
einen findet, das Gott heifit und es ist — daB man nicht sich
selbst lieb hat, noch sich meint, noch auswendig sich selbst
wirke, noch Gott, noch Kreatur, denn alles hat sich selbst in
Gott verloren. Dies ist in dem in Gott vereinigten Menschen
alles ein Wesen und ein Leben, und er weiB von keinen Dingen.
Dieser Einigkeit jagen alle Kreaturen nach*. Aber trotz solcher
Worte hochster Verziickung sagt auch er, daB man in solcher
Schau nicht das Ende finden diirfe, sondern daB ,,das wirkende
Leben daraus eéntspringen miisse*, daB man in der Wirklichkeit
ausgieBe an Liebe, was man in der Schauung eingenommen habe.
» Wir sollen niichtern sein und wachen, daB wir nicht einschlafen
in diesem siiBen Gefiihl. Denn wer da schlift, der ist wie ein
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Halbtoter und hat kein eigenes Werk". ,,Der niichterne Mensch
tut sein Werk liebevoll, wacker und verniinftig. Lerne so, Gott
in das Werk zu tragen*. '

Diese Verpflichtung, Gottes Willen zu tun, betont auch .
das Quikertum durch den Begriff vom Sakrament des Lebens.
Das gesamte Leben, alle seine Bezirke sollen von Gottes Geist
durchweht sein. Aus keiner Sphére, auch nicht aus der Politik
und dem Wirtschaftsleben darf Gott verbannt sein. Soll aber -
alles Leben gleichsam in der Gegenwart Gottes geschehen, dann
miissen auch die Mittel, die man braucht, gut und die Ziele rein
sein. Einem George Fox waren darum Kriege fiir den mit Gott
Verbundenen unméglich. Er, der die gewaltige Schau hatte, daB
das Meer der Finsternis und des Bosen iiberflutet werde von
dem Meer des Lichtes und der Liebe, lehnte es, als er in Crom-
wells Heer Hauptmann werden sollte, ab, Soldat zu werden, aus
dem Wissen ,,um ein Leben in der Kraft und Tugend, das allen
Grund fiir einen Krieg hinwegnimmt*. Und als er seine Freunde
mit den Worten aussandte: ,,Geht durch die Welt und kdampft
tapfer fiir die Wahrheit auf Erden. Wandert freudig und ant-
wortet auf das von Gott in jedem Menschen®, da sagte er nicht:
» Sucht das von Gott in jedem Menschen* — das von Gott
existierte fiir ihn selbstverstiandlich auch in dem, der anders
denkt, der durch Rasse, Glauben, Weltanschauung, politische
Uberzeugung von uns getrennt sein mag. ‘ ,

Wie aber kann das geschehen, daB wir so auf das von Gott
antworten konnen ? Stanley Jones gibt uns die Antwort: ,,Wenn
du dich dem Willen Gottes unterwirfst, dann wirst du schopfe-
risch werden, dann wirst du ein Teil Gottes, dann beginnst du
das Abenteuer der Zusammenarbeit mit Gott*‘. Und der japa-
nische Christ Kagawa sagt dasselbe in einer seiner Schriften:
»Wenn Gottes Schopferkraft, die Himmel und Erde gemacht
hat, in mich eingeht, dann ist in meinem Herzen die Liebe ge-
boren, die auch dem Siinder vergibt, die unwiderstehlich ist —
die allein eine neue Menschheit schafft. Im ganzen Neuen
Testament wird die Liebe der Menschen untereinander in Ver-
bindung mit der Liebe gesehen, die Gott zu den Menschen hat
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und der Mensch zu Gott. So wird im 1. Joh.-Brief von dieser
Wechselbeziehung gesprochen (4, 12). ,,So wir uns untereinander
lieben, so bleibt Gott in uns, und seine Liebe ist vollig in uns*‘.
Oder (1. Joh. 4, 20) ,,So jemand spricht: ich liebe Gott, und
hasset seinen Bruder, der ist ein Liigner. Wie fiir Jesus selber
die Liebe zu Gott untrennbar mit der Liebe zum Nichsten ver-
bunden ist, betont klar seine Antwort, als er nach dem vornehm-
sten Gebot gefragt wird. (Marc. 12, 30-31). Dasselbe driicken
eindringlich und konkret seine Worte iiber das Jiingste Gericht
aus: ,,Was ihr getan habt diesen meinen geringsten Briidern,
das habt ihr mir getan — was ihr nicht getan habt unter diesen
~ Geringsten, das habt ihr mir auch nicht getan‘‘. (Math. 25, 40,
45). — Es erscheint in diesem Gleichnis von der Wiederkehr
Christi wichtig, daB die, die das Gute getan haben, erstaunt und
nicht begreifend fragen: ,,Wann haben wir etwas fiir dich ge-
tan?“. Es ist kein bewufiter Willensakt gewesen, sondern das
Gute stromte aus der Gesinnung, einfach von selbst aus dem
Innern ihres Wesens. Der junge Luther wuBte um solch aus
tiefster Quelle stromendes, unbewuBtes Tun, wenn er sagte:
»0 es ist ein lebendig, geschéftig, tétig, michtig Ding um den
Glauben, daB unmdglich ist, daB er nicht ohne UnterlaB sollte
Gutes wirken. Er fraget auch nicht, ob gute Werke zu tun sind,
sondern ehe man fraget, hat er sie schon getan und ist immer im
Tun*. ‘Hingegen gilt das Werk, das nicht aus der Gesinnung
stromt, nichts: ,,Und wenn ich alle meine Habe den Armen gibe
und lieBe meinen Leib brennen und hitte der Liebe nicht, so
wire es mir nichts niitze** (1. Kor. 13, 3).

Dem, der in Gott lebt, wird immer neue Kraft und neue
Elastizitdt gegeben - fiir ihn werden die Worte Wirklichkeit:
,»Gottes Kraft ist in dem Schwachen méchtig (2. Kor. 12, 9)
und ,,Die auf den Herrn hoffen, kriegen neue Kraft, daB sie auf-
fahren mit Fliigeln wie Adler* (Jes. 40, 31). Unsere verstorbene
Freundin Margarete Geyer, deren Richard-Cary-Vorlesung hier
vor neun Jahren verlesen wurde; stellte in einem Vortrag ein-
drucksvoll vor uns hin, von welchem unerhorten Elan das Leben
des Apostels Paulus erfiillt gewesen sein miisse, um alles das zu
tun, was er tat. Bei allen den GroBen, von denen wir wissen, daB
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ijhnen Kraft aus der tiefsten Quelle, aus dem Frieden in Gott

zustromte, sehen wir, eine wie starke Wirkung von ihnen in das
praktische Leben hinein ausging, wie eine heilige Unruhe sié
iiber menschliches Begreifen hinaus Segen stiften lieB. Um nur
einige zu nennen: da ist im Mittelalter der heilige Franz von
Assisi — da sind aus der spéteren Zeit John Woolman und Elisa-
beth Fry, Heinrich Pestalozzi und Friedrich von Bodelschwingh.
Die Alteren unserer Generation haben noch Mathilde Wrede und
Mahatma Gandhi erlebt. Manche von uns Freunden konnten
den verstorbenen Schweizer Freund Pierre Cérésole personlich
kennenlernen, den tiefe Frommigkeit dazu getrieben hatte, den
Internationalen Freiwilligen Zivildienst zu griinden, durch ihn

. die Jugend zu Taten der Hilfe und Barmherzigkeit zu begeistern

und das Beispiel eines Friedensdienstes dem Wehrdienst wir-
kungsvoll und praktisch gegeniiberzustellen. Auch die Gegen-
wart hat eindrucksvolle Zeugen solchen Wirkens aus der Gebun-
denheit an Gott: den japanischen Christen Toyohiko Kagawa, der ’
durch sein Leben in den Elendsvierteln seiner Heimat das Ver-
trauen der Arbeiter gewann und durch die Griindung von Ge- -
werkschaften ihre Arbeitsbedingungen entscheidend verbessern
konnte; — Michael Scott, den britischen Missionar, der sein gan-
zes Leben und Wirken den farbigen Briidern in Siidafrika und
ihrem Kampf um politische und wirtschaftliche Rechte geweiht
hat; — Abbé Pierre, jenen franzdsischen Priester, der in der sehr
kalten Weihnachtsnacht vor mehreren Jahren durch eine kurze
Rundfunkansprache in Paris ungezéhlte Menschen in ihren be-
hiiteten und warmen Heimen zu schneller, tatkraftiger Hilfe
fiir die erfrierenden Obdachlosen aufzurufen wuBte (es sollte
der Anfang einer Volksbewegung werden, die er zur Bekdmp-
fung des Wohnungselends in Frankreich ins Leben rief); —
Danilo Dolci, der inmitten der Notgebiete Siziliens nicht nach-
14B8t, in Staat und Kirche das Gefiihl der Verantwortung ge-
geniiber der unbeschreiblichen Armut der Bevdlkerung zu
wecken. Und wir alle erleben heute mit Erschiitterung, wie
Albert Schweitzer nach einem Leben unerhorter Hingabe an
die Kranken Afrikas nicht miide wird, das Gewissen der Welt
gegen Atombewaffnung und fiir wirkliche Friedensbereitschaft
anzurufen. '
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Alle diese Beispiele sollen uns nicht beschdmen: sie sollen uns
Mut machen, uns Verheiung sein und unsere Kraft zu eigenem
Tun stirken. — Wir sollten aber nicht iibersehen, daB auch bei
allen denen, denen solche Kraft aus ihrer tiefen Frommigkeit
gegeben wurde, die Verbindung mit Gott nie ein dauernder Zu-
stand, nicht ein unverlierbarer Besitz war — daB auch bei ihnen
die Kraft nicht immer stromte. Auch Paulus weiB nur zu sehr
von sich selbst, da der Mensch immer wieder aus der Verbin-
dung mit Gott herausfillt: ,,Nicht daB ich es schon ergriffen
habe oder schon vollkommen sei‘ (Phil. 3, 12). Petrus hat es an
sich selbst bitter erfahren miissen, nachdem er in Gethsemane
trotz der Ermahnungen Jesu nicht wachsam gewesen war, daB
die Furcht ihn iibermannte und er Jesus verleugnete. Auch

. George Fox wuBte von dem immer neuen Herausfallen von uns
Menschen aus der Verbindung mit Gott — er deutete die Siinde
als die Folge unserer immer neuen Absonderung von Gott. Fiir
sie alle aber war entscheidend das immer wieder neue Bereitsein
und Versuchen, in die Verbindung mit Gott, in den inneren
Frieden zuriickzukehren. So kdnnen sie uns helfen, eine Ant-
wort auf die Frage zu finden, die vor uns steht: was kon-
nen und miissen wir tun, damit auch uns
derinnere Friede und damit dielebendige
Kraft zum Wirken geschenkt wird?

*

Ich brauche nicht viel dazu zu sagen. Wir stellten die dies-
jdhrige Jahresversammlung und die Vorbereitung auf sie unter
das Thema: ,,Wege zur Stille und Wirken aus der Stille in den
Néten unserer Zeit. Viele Freunde haben in den letzten Mona-
ten gelesen und gehort — in der Hoffnung, daB Leben sich an
Leben ziinden konne oder daB Anleitung sie weiterfiihren
werde —, was Menschen mit besonderer Erfahrung dazu zu
sagen haben. Andere Freunde haben durch Tage der Einkehr
und durch gemeinsame tégliche Meditation sich selbst zu tieferer
Konzentrationgebracht; wieder andere habensich bemiiht, durch
Gespriche aus der Stille Krifte des geistigen Lebens in der Ge-
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meinschaft zu entwickeln. Wir alle wissen, daB diese Versuche
zu einer stirkeren inneren Sammlung nur ein Anfang sein kon-
nen und daB er nur Sinn und Bedeutung haben wird, wenn' wir
auf diesem Wege bleiben. In den Aussprachen der Arbeitsgrup-
pen der Jahresversammlung werden wir unsere Erfahrungen
austauschen und versuchen kénnen, uns gegenseitig weiterzu-
helfen. Mogen die gemeinsamen Andachten dieser Tage nicht
durch Worte aus einer flacheren Lebensebene von uns zerredet
werden, so daB wir in ihrer Stille zu der wirklichen Quelle ge-
langen werden. .

Ich mochte zum SchluB nur noch eine besondere Frage vor
unser Gewissen stellen. : :

Im Mai d. J. war eine Delegation von Vertretern der Evan-
gelischen Kirche in Deutschland in der Sowjetunion zum Be-
such christlicher Gemeinden orthodoxen und protestantischen
Bekenntnisses. Vor drei Jahren hatten diese Mdnner schon ein-
mal diese Gemeinden besucht. Jetzt hatten sie drei Wochen dort
sein konnen, um die schon angekniipften persénlichen Verbin-
dungen zu vertiefen und besseren Einblick in das kirchliche
Leben in der Sowjetunion zu bekommen. Als Professor Iwand
von seinen Eindriicken berichtete, sprach er sichtlich bewegt
von der tiefen Frommigkeit, die die Mitglieder der Delegation in
diesen Wochen erlebten. Es sei mit dieser Frommigkeit eine
Atmosphire der Liebe und Briiderlichkeit verbunden, die auf
alle, die mit diesen Christen in Beriihrung kdmen, ausstrahle. .
Im besonderen erzdhlte er von der Begegnung mit dem verstor-
benen Metropoliten von Leningrad, der in der schwersten Zeit
der Belagerung Leningrads durch die innere Kraft, die ihm ge-
geben war, den verzweifelten Menschen weit iiber den Rahmen
der christlichen Gemeinde hinaus Trost und Aufrichtung hatte
geben konnen. Professor Iwand dachte dann vergleichend an die
Kirchen in Deutschland in ihrer duBerlich sicheren Stellung in
der westlichen Welt und an die letzte Synode der evangelischen
Kirche im besonderen. Nach diesem Besuch meinte er, die Tragik
tiefer zu erkennen, die allen menschlichen Institutionen droht,
wenn sie linger bestehen, ganz gleich, ob es ein Staat, eine Partei
oder eine Kirche ist: sie erstarren, das innere Leben versiegt und
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damit auch die aus dem inneren Leben strgmende lebendige
Wirkung nach auBen. Die Kirche in der Sowjetunion habe das
Zerschlagen ihrer duBeren Sicherheit mit vielen Schmerzen er-
leben miissen. Sie sei aber dadurch wieder zu dem Quell des
Lebens vorgedrungen, aus dem nun neue Kraft durch sie hin-
durchstrome, nicht nur in den kirchlichen Raum der Gemeinde,
-sondern auch in das gesamte Leben des Volkes, in dem sie lebt.
Iwand stellte die Frage: ,,Wie kann eine Institution sich vor der
Erstarrung bewahren — gibt es keinen Weg, es sei denn, das
Schicksal stelle sie vor eine lebensgefahrliche Bedrohung? Wie
kann die Kirche in Deutschland wieder zu neuer tiefer Frommig-
keitdurchstoBen, zueinerFrommigkeit, dieininnererUnabhingig-
keit von allen duBeren Einfliissen ins Leben hinaus wirken und
das Friedenszeugnis aus dem Geist der Nichstenliebe auch ins
politische Leben hineintragen wird? Professor Iwand war be-
rechtigt; als Glied seiner Kirche die Frage zu stellen. Uns ist
aufgetragen, an unser Versagen zu denken und uns als Mit-
glieder der Religiosen Gesellschaft der Freunde zu priifen.

Wir Menschen, von Natur dem Materiellen und dem
Geistigen verhaftet, sind immer wieder in der Gefahr, uns dem
Geistigen zu entziehen und unsern materiellen Wiinschen nach-
zugeben. Legen wir uns ehrlich nur einige Fragen vor: Denken
wir z. B. bei der Berufswahl unserer Kinder daran, was fiir ihren
inneren Menschen gut wire? Sind wir frei von dem Ehrgeiz,
sie oder uns in der groBen Welt anerkannt zu wissen ? Wiinschen
wir nicht materielle Sicherheit fiir uns und fiir die, die wir lieb
haben, so daB wir uns sorgen, was wir und sie essen, womit wir
und sie sich kleiden werden? Wer von uns hat noch die natiir-
liche und selbstverstindliche Anspruchslosigkeit und Einfach-
heit der friihen Freunde? Wer von uns hat noch die Kraft zum
Verzicht wie John Woolman, der, als er merkte, welches Ge-
schick er fiir den Kaufmannsberuf hatte, ihn bewuBt aufgab und
Handwerker wurde, damit er nicht durch die zu groBe Arbeit
und den Erfolg, die ihm durch den Kaufmannsberuf beschieden
gewesen wiren, von der Besinnung auf die ewigen Werte ab-
gebracht wiirde? Sind wir nicht alle in allzu groBem MaBe Kin-
der unserer heutigen betriebsamen Welt, die kaum noch etwas
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von der Ubung geistiger Krifte weiB und ihre Entwicklung
vollig vernachlassigt hat, — ja die durch die Fortentwicklung
und den schrankenlosen Gebrauch der Technik ohne Gebun-
denheit an Gott und seinen Willen nun in die Gefahr gekom-
men ist, die Menschheit an den Abgrund der Vernichtung zu
bringen?

Dieser Gewissensanruf, wie ihn Professor Iwand fiir seine
Kirche, wie wir ihn fiir uns selbst héren miissen, — er sollte uns
dazu fiihren, téglich uns eine Zeit der Besinnung zu nehmen,
durch Ubung zu lernen, uns zu konzentrieren und uns zu ver-
senken. Wer das gelernt hat, der kann auch mitten im GroB-
stadtlarm und im starken hastigen Arbeitsrhythmus der heuti-
gen Zeit eine kurze tiefe Stille finden, die uns nach innen vdllige
Ruhe und Kraft geben wird. Auch mitten zwischen Aufregungen
und Angsten ist das ebenso moglich. Ich erfuhr, wenn Furcht

- mich ldhmen wollte, was es bedeutete, nur® wenige Seiten von

Thomas Kelleys Buch ,,Der heilige Gehorsam‘‘ lesen zu kénnen
— oder nur ein Bibelwort mir ins BewuBtsein zu rufen, das tro-
stend von der Geborgenheit in Gott sprach. Wir sollten auch die
Hilfe sehr ernst und gewissenhaft suchen, die die stille Andacht
uns Freunden geben kann, oder wenn-wir allein wohnen, viel-
leicht auch die Gottesdienste Andersgldubiger.

Es darf aber nicht nur um uns selbst gehen, wir miissen uns
auch gegenseitig helfen konnen und helfen wollen. Ich spreche
hier nicht so sehr von Hilfe in duBeren Noten wie von einer
inneren gegenseitigen Hilfe. Wie das allein geschehen kann,
lernte man auf der Weltkonferenz in Swarthmore durch den
Bericht einer Kommission, die iiber die Frage,,Christ und Staat*
gearbeitet hatte. Auch heute nach mehr als 20 Jahren kann uns
jene Feststellung Entscheidendes dazu sagen: ,,Das Verhéltnis
des einzelnen zum Staat (wie zu allen Lebensgebieten) wird
durch sein Verhéltnis zu Gott bestimmt. Das bildet die Grund-
haltung, aus der heraus er auf die politischen Forderungen (wie
in allen Entscheidungen seines Lebens) antworten muB. Die Auf-
gabe der Gemeinschaft ist nicht, fiir den einzelnen zu bestim-
men, wie er konkret sich zu entscheiden hat, sondern ihm zu
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helfen, eine so innige Verbindung zu Gott zu finden, daB sie ihn
vor der Entscheidung den Weg klar sehen 14Bt.*

%

Suchen wir immer als Einzelne und miteinander die tiefe
Quelle, aus der uns der innere Friede und die Kraft stromt. Wird
diese Kraft in uns lebendig, so wird sie auch die lebendige Be-
wegung, die notwendige und heilige Unruhe in uns wecken, in
Wabhrhaftigkeit und Liebe dort zu handeln, wohin das Leben uns
gestellt hat. Nur wenn wir unsere Kréfte im Kleinen iiben und
wenn wir uns im Kleinen bewahren, dann mogen wir auch dazu
fahig werden, groBere Aufgaben zu erfiillen, wenn das Leben uns
vor sie stellt.
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