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Vznik Náboženské společnosti Přátel

Zakladatel Náboženské společnosti Přátel, George Fox, se narodil v Anglii v hrabství Leicestershire roku 1624. Byl synem skromných a bohabojných rodičů. Tento vážný mladík byl horlivým čtenářem Bible, kterou prý znal nazpaměť. Ve své víře však dospěl k pochybnostem, a to právě v době, kdy v Anglii vytvářela občanská válka silně rozšířený intelektuální kvas. Vlastní povaha i duch doby Foxe přivedly k tomu, že počal hledat pravdu. Bylo třeba jen zdánlivě triviální příhody, aby se pustil do dlouhého a bolestivého hledání náboženské pravdy. Stejně jako mnozí jiní duchovní vůdci prošel údobím hlubokých pochybností a beznaděje. Lidé, kteří se vydávali za křesťany ani různé sekty ho neuspokojovaly. V jeho deníku se můžeme dočíst, jak si najednou uvědomil, že hledá na nesprávném místě: „Když veškeré mé naděje v člověka zklamaly, takže jsem na světě neměl nikoho, kdo by mi mohl pomoci nebo poradit, co si mám počít, tehdy jsem uslyšel hlas, který říkal: ‘Je jeden, a to sám Kristus Ježíš, který ti pomůže.’ A když jsem to uslyšel, mé srdce poskočilo radostí.“

Těmito slovy George Fox popisuje svůj objev, zamýšlí se nad životem Ježíše Krista a dochází k poznání, že v každém z nás je zdroj světla, jež nás může dovést k čistému poznání Boha a Krista bez pomoci jakéhokoli člověka, knihy či spisu.

Tak se zrodil ústřední kvakerský pojem „Vnitřní světlo“, to od Boha v každém z nás. Někdy se má za to, že tento postoj vede k nebezpečně optimistickému pohledu na lidskou povahu, je to ale chybná interpretace pojmu „Vnitřní světlo“, v němž nejde ani tak o povahu člověka, ale především o povahu Boha. Odhaluje, že Bůh není vzdálený a nepřiblížitelný, ale že je nablízku, a že k němu má přístup každý z nás. Jestliže mu to dovolíme, může nás použít pro svůj záměr. Svět lze zachránit, oprostit od hříchu, ale bude zachráněn ne samotným člověkem, ale z Božího smilování, které se projeví v odevzdaných lidských životech. To není důvod k optimismu, ale je to základ naděje.

Jiní náboženští vůdcové měli osobní zkušenost, pro kterou mohou uvést přesné datum náhlého obrácení, které je osvobodilo od břemene hříchu. Foxova zkušenost, ač nanejvýš osobní, nebyla s tou jejich zcela srovnatelná. Není zřejmé, že by byl zápasil pod tíhou hříchu, i když věděl o své vlastní duchovní nedostatečnosti. Pro svůj objev neudává přesné datum, má se za to, že se to stalo v roce 1647. Nebyl to závěr jeho duchovního hledání, ale začátek cesty, kterou mohl podniknout s důvěrou, že jde s božským průvodcem.

Přestože byl Fox s touto zkušeností první, skromně by popřel, že Náboženskou společnost Přátel založil, protože to nebylo jeho dílo, ale byl inspirován z vůle Boží. Na důkaz toho mohl poukázat, že bylo mnoho hledajících jako on, jimž zpráva o jeho objevu připadala jako vysvobození od tyranství protichůdných dogmat. To platilo zejména o lidech v severozápadní Anglii, kde Fox pobýval v roce 1652 a kde založil jakési středisko kvakerů  ve Swarthmoor Hall blízko Ulverstonu v dnešním hrabství Cumbria. Z této oblasti se kvakerismus rozšířil do všech koutů Anglie a rovněž daleko za její hranice, nesen nejen samotným Foxem, ale i dalšími odvážnými muži a ženami. Tito lidé si nedělali nárok na světskou moudrost. Jejich pozoruhodná duchovní energie se jakoby uvolnila jeho poselstvím. Tito lidé hledali sílu a radu ve svém nitru.

Takto vytvořená společnost byla v mnoha ohledech revoluční. Její členové se především scházeli k bohoslužebným setkáním, avšak v době před vydáním tzv. Tolerančního zákona z roku 1689 nikdo, kdo nesouhlasil s oficiální církví, nesměl pořádat veřejná náboženská shromáždění, jinak byl označen jako disenter (odpadlík). V případě kvakerů to bylo ještě horší v tom, že se scházeli bez vedení kněze, čímž se stavěli proti přijaté základně církevní vlády. 

Duchovní poznání Přátel brzy vedlo i sociálním úvahám. Jestliže je tomu tak, že je Bůh přímo dosažitelný pro každého – muže i ženu, bohatého i chudého, přítele i nepřítele, pak jsou tradiční lidská rozlišení nejen neplatná, ale jsou i popřením „světla“. Proto tedy raní Přátelé vystupovali proti třídním rozdílům. Proto odmítali smeknout v přítomnosti „urozenějších“, proto každému bez rozdílu tykali, proto se oblékali prostě na protest proti okázalosti, neboť okázalostí se jeden člověk snaží ukázat svou nadřazenost nad druhým. Dále se vyznačovali jednoduchým životním stylem a prostou mluvou. Přátelé zdůrazňovali důležitost poctivosti ve všem svém konání a odmítali uznat dvojí měřítko pravdy, jak to vyjadřuje přísaha. Od velmi rané doby jim bylo jasné, že světlo, jehož vedení hledali, je nemůže vést k účasti ve válce.

Jak jejich náboženské názory, tak i jejich aplikace na společnost vyvolaly ostré pronásledování Přátel za doby republiky a za vlády Karla II. Fox pochopil, že systematické pronásledování vyžaduje systematickou reakci. Dal novému hnutí pyramidální strukturu vytvořením místních tzv. měsíčních shromáždění (lze přirovnat ke katolickým farnostem nebo protestantským sborům), oblastních čtvrtletních shromáždění, která pak tvořila součást jednoho národního ročního shromáždění. Ta byla přístupna všem Přátelům schopným se zúčastnit. Jejich úkolem bylo povzbuzovat Přátele k tomu, aby zůstali věrni svému poznání a aby pomáhali těm, kteří byli právě ve vězení. Pravidelné shromáždění v Londýně, které vzniklo speciálně pro tento konkrétní účel, se jmenovalo útrpné shromáždění (Meeting for Suffering) a jmenuje se tak dodnes, ačkoliv se dnes zabývá utrpením jiných.

Náboženská společnost Přátel dnes

Když v náboženství nastalo více tolerance a první generace odešla, vešli Přátelé ve známost jako skupina lidí odlišných od ostatního světa prostým šedým oblečením, tykáním, nedůvěrou k hudbě a umění a nábožnou obřadností. Místy tato představa o typickém kvakerovi přežívá dodnes. Bezpečně však lze říci, že nikde na světě už kvakeři této představě neodpovídají. Tradiční šat byl odložen, tykání ubývá, pěstuje se umění i hudba. Přátelé jsou vážní, ale zřídka kdy obřadní. Jejich činnost se ale stala tak rozmanitou, že je nemožné stručně popsat současný kvakerismus tak, aby to platilo pro všechny Přátele v různých zemích a částech světa. Kvakerismus se praktikuje podle mentality lidí a místních životních podmínek.

Zvyklosti a zásady při bohoslužbách

Základním rysem Náboženské společnosti Přátel je to, že se jedná o bohoslužebnou pospolitost. Malé, či nově ustanovené skupiny se scházejí v soukromých domech. Většina skupin má svůj dům setkání (Meeting House) prostě vybavený a zcela bez náboženské ozdoby. Není to zasvěcená budova, protože Přátelé věří, že Bůh posvětí svojí přítomností jakékoli místo, kde se lidé shromáždí, aby ho v duchu uctívali. Ve všední dny se proto mohou domy setkání používat pro světské účely. O nedělích (shromáždění je teoreticky možno konat v jakýkoli den, neboť Boha je možno hledat kdykoli, a pro kvakery je proto každý den stejně svatý; ale prakticky to bývá neděle, protože je volno) zasedne shromáždění podle starého kvakerského zvyku tak, že vytvoří kruh, případně ovál, v jehož středu může být stůl s květinami. Přátelé vstoupí a mlčky se posadí. Neoddávají se pouze tiché meditaci, ale hledají společně Boží přítomnost. Někdy může uplynout celá hodina, aniž by kdo promluvil. Obvykle však někdo z přítomných, muž či žena, který cítí, že má něco, o co by se měl podělit s ostatními, přeruší ticho a řekne svoje poselství. Shromáždění dále pokračuje v tichu, neboť ostatní vyřčené poselství mlčky přijímají, byť by bylo jakkoli prosté. Také je možné přerušit ticho krátkou modlitbou nebo citátem z Bible. Každý z příspěvků je sám o sobě ucelený a vede přítomné k vnímání jednoty s Bohem. Povahu bohoslužebného setkání dobře popsal Robert Barclay, pozoruhodný skotský Přítel první generace: „Když jsem přišel do tichých shromáždění Božích lidí, cítil jsem mezi nimi tajemnou moc, která se dotkla mého srdce; a jak jsem se jí podvoloval, objevil jsem že zlo ve mně sláblo a dobro se vzmáhalo.“ Dnes tato tichá bohoslužebná setkání nejsou omezena na členy Společnosti a nebylo tomu tak ani v obě Barclayově. Přátelé vítají na svých setkáních všechny upřímné hledající, kteří si uvědomují, že Duch může vést i náhodného návštěvníka, aby se stal nejdříve příležitostným nebo pravidelným účastníkem či sympatizujícím a potom, chce-li, mohl zažádat o členství.

Bohoslužebné shromáždění končí tím, že dva starší podají ruce svým sousedům, kteří učiní totéž, čímž se kruh uzavře. Od starších se též vyžaduje delikátní povinnost zajistit, aby se bohoslužebné shromáždění nezneužilo buď tím, že by se obrátilo v pouhou diskuzi, nebo aby se ostatní účastníci nestali pouhými posluchači samozvaného kazatele, který by každou neděli přednesl připravené kázání.

K tomu by mohlo dojít, kdyby se přítomní upřímně nesnažili vejít do hloubi sebe samých a nesnažili se z hloubi srdce přispět svým duchem, ať už by to byl příspěvek radostný nebo bolestný. Ostatní účastníci přijímají promluvené slovo s respektem, neboť vzdělání účastníků mnohdy není na stejné úrovni a někdo se vyjadřuje lehčeji, jiný obtížněji, což ale neznamená, že prostý člověk neprožívá stejně hluboce Boží přítomnost. Každé dobře míněné slovo je posvátné. Není to vždy snadné, protože kvakerský způsob bohoslužby vyžaduje cvik odkládat světské starosti a otevírat se duchu. Neexistují žádné vnější pomocné prostředky, žádná liturgie, zpěv žalmů ani nic podobného, neboť Přátelé věří, že při bohoslužebném setkání mohou s Boží pomocí dosáhnout vnitřního obdarování bez pomoci vnějších a viditelných znamení. Neexistuje psané vyznání víry, protože Přátelé věří, že náboženské porozumění je pokračující proces, který nelze v daném okamžiku zastavit a zachytit slovy jednou provždy. Nejvíce se kvakerskému „krédu“ podobají Rady a otázky, z nichž se někdy během roku čtou při setkáních krátké úryvky. Rady a otázky jsou souhrnem toho, jak v daném období Přátelé chápou duchovní život a jeho společenské důsledky.

Mezi vnější pomůcky, které Přátelé užívají, patří ona velká zpráva o Božím setkání s člověkem, Bible, která je v domě setkání vždy po ruce. Mnoho ročních shromáždění sestavilo vlastní zprávu o své kvakerské zkušenosti v Knize křesťanské kázně, která obsahuje výňatky ze spisů Přátel od počátků až do doby nedávné. Někteří Přátelé po sobě zanechali vlastní líčení své duchovní pouti. George Fox a John Woolman ve svých Denících a v současné době Thomas Kelly např. v Testament of Devotion.

Všechny tyto knihy svědčí o skutečnosti Ducha, ale netvoří systematickou kvakerskou teologii, jako vytvořil Robert Barclay ve své Apologii (1676). Ta nemá moderní obdobu. V současnosti má Společnost několik kvakerských studijních středisek a řadu významných biblických a teologických badatelů. Ti jsou však dědici třistapadesátileté bohaté a rozmanité zkušenosti, jejíž syntézu by nebylo snadné vytvořit. Někteří z Přítel by řekli, že syntéza ani není žádoucí, protože by mohla omezit jejich svobodu dospět k vlastní odpovědi na otázky, na něž jiní křesťané nalézali hotové odpovědi ve věroučných článcích.

Správa Náboženské společnosti Přátel

Základní správní jednotkou Náboženské společnosti Přátel je měsíční shromáždění. Ve Velké Británii a Irsku ho tvoří členové několika samostatných místních shromáždění, v USA a jinde sestává obvykle jen z jednoho shromáždění. Měsíční shromáždění se schází obvykle jednou týdně k bohoslužebnému setkání a jednou měsíčně k setkání pracovnímu, které řeší praktické problémy nejrůznější povahy. Mezi bohoslužebným a pracovním setkáním není výraznější rozdíl; posledně jmenované začíná chvílí tichého rozjímání a pak v jeho duchu i pokračuje. Odpovědnost za řízení pracovního shromáždění je svěřena tajemníkovi, který připraví body k projednání a po každém bodu má za úkol shrnout obsah projednaného písemně a potom jej přečíst. Shromáždění pak může navrhnout změny v zápisu navrženém sekretářem a zápis může být čten i vícekrát, než je přijat, nikdy však hlasováním, ale obecným souhlasem. Tentýž postup se uplatňuje i při pracovních setkáních na Ročním nebo jiném shromáždění. Někdy se může stát, že se názory různí. Někdy lze neshodu překonat chvílí ticha. Nedojde-li k dohodě, je třeba věc odložit, dokud se nedosáhne jednoty – třeba i na několik měsíců nebo let.

V minulosti se vzácně stávalo, že ani tento postup nedokázal zabránit rozštěpení Společnosti, ale dokázal je také zacelit. Obdivovatelé tohoto systému jej považují za nanejvýš demokratický, neboť se vyhýbá tyranii většiny nad menšinou; přesněji vzato není demokratický, ale teokratický, protože rozhodnutí je dosahováno Božím řízením. V zásadě se k rozhodnutí dojde s pomocí Boží dobrou vůlí.

Měsíční shromáždění se musejí zabývat i praktickými otázkami, jako je údržba majetku, musí jmenovat starší a diakony, starat se o své členy, oznamovat odstěhování Přátel z jednoho místa do jiného a zajišťovat, aby byli v novém prostředí přijati. Měsíční shromáždění také zajišťují pořádání svateb po způsobu Náboženské společnosti Přátel, což znamená uspořádat mimořádné bohoslužebné setkání, obvykle ve všední den, kde snoubenci složí slib „v přítomnosti Boha a tohoto shromáždění“. Měsíční shromáždění také přijímá a posuzuje přihlášky nových členů. Je-li žádost přijata, pak podle běžné praxe jmenuje měsíční shromáždění své dva členy, kteří uchazeče o členství navštíví, zda je plně seznámen s kvakerskou vírou, způsoby a principy a zda chce pokračovat v duchovní cestě ve Náboženské společnosti Přátel. Zpráva „návštěvníků“ pomáhá měsíčnímu shromáždění, aby dospělo ke správnému rozhodnutí.

Kvakerská služba

Měsíční shromáždění též mohou sloužit tomu, co kvakeři nazývají „zájmy“ (to, co se nás týká nebo je naší starostí). Přátelé vždy měli a mají citlivé sociální svědomí. Jak pravil William Penn: „Opravdová zbožnost neodvrací lidi od tohoto světa, ale naopak je činí schopnými, aby v něm lépe žili a podněcuje jejich snahy o jeho zlepšení.“ Křesťanské svědomí vede Přítele ke snaze pomáhat při řešení množství sociálních problémů a lidských neštěstí. Výzva k činu často vznikla u jediného Přítele, který se cítil povolaným, aby jednal. Přítel pak může svůj zájem přednést měsíčnímu shromáždění a potom snad i vyšší autoritě, která má za úkol rozhodnout, zda je to opravdu v souladu s tím, co lze rozeznat z Božích záměrů. Zájem, na kterém se shromáždění sjednotí, může vést Společnost k novým formám služby.

Někteří Přátelé silou svého přesvědčení dovedli takřka sami Společnost na nové cesty. Jedním takovým byl John Woolman, americký Přítel z 18. století. On pocítil, že na něj připadla starost o svobodu otroků. Učinil z toho zájem celé Společnosti, ne křiklavou propagandou, ale tím, že „mluvil pravdu v lásce“ k Přátelům své doby, kteří si ještě plně neuvědomovali, že otroctví je zlo. Zrušení otroctví se stalo hluboce pociťovaným náboženským zájmem. Přátelé byli úspěšní v protiotrokářské práci po tři generace. Podobně si Elizabeth Fry (začátek 19. století) vzala za své poslání blaho vězňů a přiměla Přátele k hledání kázeňského systému, který by podpíral, místo aby odpíral lidskou důstojnost a staral se o duchovní růst provinilců a v tomto růstu jim nepřekážel.

Obecně přijaté či platné zájmy mají za následek zakládání institucí. Všeobecný zájem o podporu výchovy obdařil anglické a irské Přátele tuctem internátních škol 2. stupně. V Severní Americe Přátelé provozují nejen nižší školy, ale i univerzity. Jiné zájmy vedly k tomu, že některá roční shromáždění vytvořila stálé komise s profesionálními zaměstnanci na plný pracovní úvazek, které umožňují uvést kvakerské náboženské poznání do praxe. Přátelé v Kanadě, Austrálii, na Novém Zélandu i v Evropě ustavili výbory služby po vzoru Rady kvakerské služby v Londýně a Amerického výboru kvakerské služby ve Filadelfii. Tyto dvě organizace společně obdržely v roce 1947 Nobelovu cenu míru za svou pomoc obětem  světové války a jako uznání pacifistického přesvědčení, které je k tomu inspirovalo. Výbory kvakerské služby přijaly za svůj symbol rudou a černou hvězdu. Tento symbol poprvé použili kvakeři, kteří pomáhali odstranit nouzi ve Francii po válce v roce 1890. Pomáhat v nouzi je dnes součástí kvakerské tradice. Samotná služba však nemůže být tradiční, protože musí být založena na svěžím zájmu, který vyrůstá z výzvy doby. Taková výzva na sebe bere během času mnoho různých podob. Například akutní bída po irském hladomoru roku 1845, stejně akutní bída po sahelském suchu v sedmdesátých letech dvacátého století, nouze nezaměstnaných a ekonomicky znevýhodněných rasových menšin, cizinců z nepřátelských států během válek a také nouze uprchlíků prchajících před nacismem či komunismem, imperialismem či rasismem, obětí to nelidskosti člověka vůči člověku.

Náboženská společnost Přátel ve světě

Ačkoliv jsou Přátelé zastoupeni ve všech světadílech a mají tam své humanitární programy, nelze říci, že by to výrazně přispělo k šíření kvakerismu. Snad leda v Evropě, kde jsou nyní roční shromáždění ve většině států západní a severní Evropy a malé skupinky v některých státech jižní, střední a východní Evropy. Některé z těchto států měly dlouhou, byť značně slabou kvakerskou tradici sahající až do dob George Foxe. Ve všech se ale zájem oživil širokou pomocnou prací, kterou Přátelé konali po první světové válce a zakládáním sítě mezinárodních kvakerských organizací v hlavních městech Evropy. Roční shromáždění, která reagovala na potřeby vyvolané válkou, zdůrazňovala zvláště dvě stránky kvakerismu: službu potřebným a pacifistické svědectví. Navzdory svému malému počtu plnili tito Přátelé poměrně rozsáhlé programy humanitární pomoci např. během 2. světové války a po skončení válečných akcí v Alžírsku. Jejich neochvějné ztotožňování s kvakerským mírovým svědectvím muselo obstát před militaristickou tradicí s mnohem hlubšími kořeny než v anglicky mluvících zemích.

Je třeba říct, že rozšiřování kvakerismu není předním cílem Náboženské společnosti Přátel. Misijní činnosti se však s nadšením ujali někteří britští a američtí Přátelé ovlivnění evangelikálním hnutím 19. století. To dalo v Asii vzniknout několika malým ročním shromážděním většinou s přidruženými školami nebo nemocnicemi. Japonské roční shromáždění je dílem Přátel z Filadelfie. Na Blízkém Východě nyní jedno roční shromáždění spojuje práci britských Přátel v Libanonu s prací amerických Přátel v Palestině. V Indii jsou výsledkem amerického a britského misijního snažení dvě roční shromáždění. Tak tomu bylo i v Číně, ačkoliv zde žádná organizovaná skupina kvakerů nepřežila revoluci. Přátelé z ročního shromáždění v Ohiu přeložili středisko svých aktivit z Nan-Ťingu na Tchaj-wan, kde kvakerismus vzkvétá a tamní roční shromáždění je největší v Asii a je nyní schopno podnikat vlastní misijní práci na Filipínách. Díky Přátelům z USA a Kanady se vytvořila roční shromáždění na Jamajce, Kubě, ve Střední Americe, na Aljašce a v Bolívii. Roční shromáždění na Kubě sice revoluci přežilo, ale množství členů i aktivit pokleslo. Naproti tomu středoamerické roční shromáždění početně roste a ze své základny v Guatemale  rozšiřuje svou činnost do Hondurasu, Salvadoru a Belize. O tento růst pečují Přátelé z ročního shromáždění v Kalifornii. Ti také dopomohli k tomu, že se kvakerismus dostal k Eskymákům na Aljašku, kde mají nezávislé roční shromáždění. Pozoruhodný je růst Náboženské společnosti Přátel v Peru a Bolívii, kde tvoří roční shromáždění přes 20 000 Indiánů kmene Aymara. Toto je výsledek oddané péče Přátel ročního shromáždění z Oregonu.

V Africe založili britští Přátelé misii na Pembě, která pokračuje v činnosti jako nezávislé roční shromáždění, které je poměrně malé ve srovnání s jinou odnoží londýnského ročního shromáždění na Madagaskaru čítající 6 000 lidí. Malgašští Přátelé  se spojili se dvěma jinými církvemi a založili církev Ježíše Krista na Madagaskaru; je to první a zatím jediný případ kvakerské „odnože“, která se spojila s nekvakery. Naproti tomu 2 000 Přátel v Burundi, kteří trpěli těžkostmi doléhajícími na tuto zemi, zůstává v pevném svazku s mateřskou církví, tj. ročním shromážděním v Kansasu. Nejvýznamnějším příspěvkem kvakerské misijní činnosti v Africe je Východoafrické roční shromáždění se střediskem v Západní provincii v Keni, které vytvořili američtí Přátelé z Richmondu v Indianě. Je to největší shromáždění na světě a významně přispívá školství a politickému životu Keni. Do Jižní Afriky přinesli kvakerismus britští Přátelé. Nyní je tam aktivní roční shromáždění s malým počtem členů rozptýlených po velké ploše, která zahrnuje i Zimbabwe a Malawi. Britští Přátelé byli také mezi prvními osídlenci v Austrálii a na Novém Zélandu. Tamní, nyní velmi živá roční shromáždění byla dlouho závislá na Londýně. Naopak Irští Přátelé nikdy pravomoci Londýna nepodléhali. Doposud jsou sjednoceni v jednom ročním shromáždění, které pokrývá celý rozdělený ostrov. Přátelé mají vlastní kolonii v Monteverde v horské oblasti Kostariky. Kvakerskou obec zde založili roku 1951 členové fairhopeského shromáždění v Alabamě, kteří v Kostarice, této jediné zemi světa bez armády hledali útočiště před šířícím se militarismem ve své vlasti.

V Severní Americe, která je dnes domovem tří pětin všech kvakerů na světě, rostl kvakerismus současně s růstem v Británii. Nejranější doby nebyly příznivé, neboť se kvakeři setkali s velmi ostrým pronásledováním ze strany puritánů v Massachusetts; jejich ochota přijmout pronásledování jim však získala úctu. Založit roční shromáždění Nové Anglie se jim podařilo roku 1661, tj. o několik let dříve, než se zrodilo londýnské roční shromáždění. Další podnět k růstu amerického kvakerismu byl dán o dvacet let později, když William Penn založil kvakerskou kolonii Pennsylvánii a poskytl tak Přátelům možnost nejen konat bohoslužby podle své víry, ale také zajišťovat vládní záležitosti v duchu pacifismu. Pennův „svatý experiment“ uspěl – udržely se mírumilovné vztahy s Indiány a Pennsylvánie zůstala mimo ozbrojený konflikt po celou dobu tří generací, kdy byla pod vládou kvakerů.

Filadelfie byla vždy velmi důležitým střediskem kvakerismu, nikdy ale nebyla hlavním centrem americké kvakerské činnosti jako pro britské Přátele byl a je Londýn. Velké vzdálenosti spolu se špatným spojením způsobily, že nebylo možné zavést jediné roční shromáždění pro všechny americké kolonie; v době získání nezávislosti jich bylo šest. Nyní je v Severní Americe přes třicet ročních shromáždění. Jedno je v Kanadě, ostatní v USA. Je to důsledek migrace pevninou směrem na západ. V případě mnoha Přátel bylo podnětem hledání nových domovů v oblastech prostých metly otroctví.

Zeměpisné rozdělení také podporuje oddělený vývoj. Americký kvakerismus prodělal několik štěpení na základě otázky učení. To vedlo, stejně jako v mnoha jiných denominacích 19. století, k tomu, že se vytvořily oddělené instituce.

Jeden z hlavních důvodů rozdělení, evangelikální důraz, přinesli angličtí Přátelé. To americké kvakery povzbudilo, zejména na Středozápadě, k účasti na hnutí za oživení víry, tzv. probuzenectví, na konci 19. století. To vedlo k tomu, že si tito Přátelé osvojili některé způsoby probuzenců: shromáždění začala najímat pastory, aby pečovali o duchovní blaho členů, z nichž mnozí byli obrácení teprve nedávno; zaváděla se praxe předem připravených kázání, četba z Bible a zpívání Žalmů při bohoslužbách. Z kvakerského domu setkání se stal kostel Přátel. Tak vzniklo rozlišení mezi shromážděními s plánovanými bohoslužebnými setkáními v péči pastora a shromážděními s volnými setkáními, která se přidržují tradiční kvakerské formy bohoslužby. Ještě je třeba dodat, že britští Přátelé také reagovali na probuzenecké hnutí zavedením plánovaných bohoslužebných setkání obvykle nazývaných misijní setkání, a to obzvláště ve velkých městech. Ta však byla jen jakýmsi přídavkem, nikoli náhradou za tradiční volná bohoslužebná setkání.

„Plánovaných“ Přátel je v Severní Americe víc než „volných“ a byli to právě „plánovaní“, kdo vykonali většinu misijní práce v zámoří. Proto dnes shledáváme, že ve světě převažuje jejich forma bohoslužby. Volní Přátelé se v Severní Americe sdružují v Obecné konferenci Přátel (Friends General Conference, FGC) se základnou ve Filadelfii. Největší plánovanou skupinou je Jednotné shromáždění Přátel (Friends United Meeting, FUM), které má své hlavní sídlo v Richmondu v Indianě. Další programovaná skupina, Aliance Evangelikálních Přátel (Evangelical Friends Alliance, EFA) se těsněji přimyká k misijnímu duchu probuzeneckého hnutí. Některá roční shromáždění, zejména ta volná, nejsou přidružena k žádné z těchto tři organizací. Nejdůležitější z nich jsou konzervativní Přátelé, kteří se snaží udržovat tradiční kvakerské postoje a způsoby ohrožené pozdějšími inovacemi. Stává se, že se tyto rozmanité formy kvakerismu promísí a že je najdeme vedle sebe ve stejném státě nebo i městě. V Mexiku jsou například zastoupeny všechny tyto skupiny. Na přelomu 19. a 20. století měly tyto rozmanité skupiny tendenci izolovat se jedna od druhé posilovány ve vlastních přesvědčeních tím, že viděli jen chyby „protivníkova tábora“. Tato situace byla tehdy v křesťanských církvích rozšířená. Dnes jsou ale i Přátelé ovlivněni ekumenickým duchem, který smetl bariéry mezi církvemi. Jedním z těchto projevů je znovusjednocení. Dnes existuje několik ročních shromáždění, v nichž se plánovaní Přátelé náležející pod FUM sjednotili s volnými Přáteli z FGC. Přijímají platnost různých forem bohoslužby a nacházejí společnou základnu v práci pro Amerického výboru kvakerské služby nebo Kvakerského výboru pro národní zákonodárství, uznávanou kvakerskou nátlakovou skupinou ve Washingtonu.

Znovusjednocení není jediným ani hlavním cílem ekumenického hnutí, jež usiluje o rozvoj dialogu a porozumění. Přátelé o to usilují prostřednictvím Světového kvakerského konzultačního výboru (Friends World Committee for Consultation), k němuž se nyní hlásí většina ročních shromáždění na světě. Byl zřízen roku 1937 a nyní má čtyři sekce: pro Severní a Jižní Ameriku, pro Evropu a Blízký Východ, pro Afriku, pro Asii a Západní Pacifik. Tyto sekce pořádají každoroční konference.

Světová konference zástupců se koná jednou za tři roky. Tyto konference nemají za účel podporovat jednotu praxe nebo struktury mezi Přáteli ve světě. Spíše dávají příležitost pro vzájemné obohacení ve věcech, které jsou věčné. Setkání tváří v tvář mnohdy vyjevilo, že i „protivníkův tábor“ má mnoho předností a kladně přispívá ke svědectví Společnosti. Rozdíly, jež se zdají na dálku nepřeklenutelné, ze zblízka ukazují zvládnutelnými. Jeden takový rozdíl vzniká z důrazu, který kladou na bohoslužbu volní Přátelé, na rozdíl od důležitosti, kterou plánovaní, obzvláště evangelikální, Přátelé přisuzují misii; jedni kladou výše fyzické potřeby, jiní duchovní. Diskuze uvnitř FWCC vede k uznání, že tyto dvě formy kvakerismu nejsou sladitelné, ale jsou to dvě strany jedné mince, z nichž každá potřebuje ducha oživujícího tu druhou.

Kvakerské mírové svědectví

V USA je Náboženská společnost Přátel uznávána jako jedna ze tří tzv. historických mírových církví (vedle mennonitů a Církve Bratří). Tyto tři církve se v poslední době sešly, aby přezkoumaly svoje mírové svědectví v souvislosti se vzrůstající násilností naší doby. Všechny rozmanité skupiny amerických Přátel se účastní této „Nové výzvy k tvorbě míru“ ve víře, že tím posílí své mírové svědectví, které je společným kvakerským odkazem.

George Fox učinil své první výslovně pacifistické prohlášení v roce 1651, když odmítl nabídku hodnosti kapitána v Cromwellově armádě. V roce 1661 už bylo možné, aby kvakeři jako jedno těleso prohlásili Karlu II.: „Jsme rozhodně proti jakékoli vnější válce, konfliktu i boji vedenému zbraněmi za jakýmkoli účelem a pod jakoukoli záminkou... ...a jistě víme a světu dosvědčujeme, že duch Kristův, který nás vede ke vší pravdě, nás nikdy nepřiměje k tomu, abychom bojovali a vedli válku proti kterémukoli člověku ničivými zbraněmi, a to ani za království Kristovo, ani za žádné království světa.“

Náboženská společnost Přátel si za touto nekompromisní deklarací stojí již více než tři století. Neukládá to svým členům jako pravidlo či nařízení, jak se zachovat, ale jako návod, neboť pacifistické svědectví je závislé na tom, že je každý z členů přijme jako náboženský „zájem“. Je na každé generaci i každém členu, kam ho toto zaujetí povede. Požadavky 2. světové války vedly některé Přátele k tomu, že se cítili povoláni odmítnout  vojenskou povinnost a byli za to odsouzeni do vězení. Jiní se přihlásili jako odmítající z důvodu svědomí, což jim umožnilo vykonávat alternativní službu. Pro ně i pro ostatní pacifisty, kteří nebyli kvakery, zorganizovali londýnští Přátelé Jednotku kvakerské ambulance, která pracovala v blízkosti bojišť a Pomocnou kvakerskou službu, která byla činná mezi civilisty. V USA se Přátelé spojili s ostatními historickými mírovými církvemi ve správě Civilní veřejné služby, k níž byla odvodními komisemi přidělena většina těch, kteří odmítali vojenskou službu z důvodu svědomí. Někteří Přátelé uznali, že nemohou opakovat triumfální deklaraci, kterou vyslovili roku 1651. Cítili, že by bylo nepoctivé dožadovat se výjimky z vojenské služby poskytované často ochotněji kvakerům, nežli jiným.

Náboženská společnost Přátel požehnala různým formám mírového svědectví reakcí na zvláštní tísnivé situace, jako byla např. návštěva Josepha Sturgea u cara Mikuláše I. v předvečer krymské války, nebo práce Indické skupiny pro usmíření, která udělala mnoho pro zajištění mírumilovného konce britské vlády v Indii; požehnala pokusu usmířit protivníky v nigerijské občanské válce v letech 1967-70, podporovala zajištění zásobování zdravotnickým materiálem pro obě strany ve vietnamské válce, požehnala podpoře a povzbuzení těm, kdo se účastnili obtížných vyjednávání, která ukončila válku v Zimbabwe a mnoha jiným.

Přátelé mohou o těchto otázkách diskutovat s delegáty vlád a jinými v neformální atmosféře kvakerských objektů, jež udržují poblíž institucí OSN v Ženevě a New Yorku.

Přátelé, kteří zastupují FWCC v OSN nejsou první, kdo vyjadřují kvakerský postoj k mezinárodní spolupráci. Už v roce 1678 napsal Robert Barclay „Epištoly lásky a přátelské rady“ každému z velvyslanců tehdy shromážděných v Nijmegenu proto, aby uzavřeli mír mezi Ludvíkem XIV. a Holanďany. Nabádal je, aby usilovali o mír přijetím křesťanských zásad nastíněných v jeho Apologii, jejíž výtisky v latinském znění doplňovaly Epištoly. Dnes by kvakeři váhali přiložit tolik závažné kvakerské literatury k dokumentaci pro delegáta, ale sdílejí Barclayovu víru v relevanci duchovních postřehů pro světské záležitosti. Tvrdili by, že žádná lidská instituce nevyřeší problémy světa, pokud vůdcové národů nebudou cítit, že hledání míru je jim, řečeno kvakerskou terminologií, „uloženo jako poslání“.

Zaujetí pro mír je teď mezi veřejností rozšířeno více než kdy dřív, a to jak mezi vyznávajícími křesťany, tak mezi lidmi, kteří se nehlásí k žádné náboženské motivaci. Mnoho Přátel aktivně spolupracuje  s novými organizacemi, většinou světskými, které vznikly, aby toto zaujetí vyjádřily. Přátelé sice nemohou nabídnout novému mírovému hnutí hotová řešení zvláštních politických problémů naší doby, mohou však přinést víru, která udržovala jejich mírové svědectví po více než tří sta let, založenou na přesvědčení, které je jim společné spolu s ostatními historickými mírovými církvemi, že mír je vůlí Boží.
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