Quaker Theology 貴格會神學 貴格會又名公誼會（The Religious Society of Friends），是1650年代因著一場宗教論戰而在英國產生的宗派；現今全世界約有二萬個公誼會的組織，卻沒有一個集中的權力機構。
早期貴格派神學包含了清教（Puritan{\LinkToBook:TopicID=973,Name=Puritan Theology}）*和重洗派（Anabaptist{\LinkToBook:TopicID=123,Name=Anabaptist Theology}）*的元素在內。弗克斯（George Fox, 1624～91）從新約（提後三1～5）指出，現今有形的教會都是墮落的，基督要來把真教會聚攏起來。外表的信仰是完全無力挽救的，因為只有普世的內在之光（約一9～18），才是親近基督惟一的道路。引領基督徒合一的光要繼續把聖經的真理啟示我們（約十六13），它鼓吹非暴力和絕對平等的精神，亦不用種種傳統的稱銜；在非基督徒當中，它乃是主動地施行救贖的工作。
貴格會認為一切外在的聖禮都是舊約殘留下來，與基督設立的完全的內在敬拜不符（約四24）。他們認為信經並不是在聖光引導下寫出來的，乃是出於人有限又有錯誤的頭腦；他們也不接受歸義論、完全敗壞和三位一體等教義。他們又認為真正的教會都是在靜默中敬拜神，等待聖靈來感動人隨時禱告、講道和作見證；沒有固定薪俸亦不需按立的事奉工作，是人人都可參與的，男女皆如此。
巴克雷的《真基督徒神聖的辯證》（Robert Barclay, The Apology for the True Christian Divinity），為貴格會神學預備了架構及聯繫的脈絡；他使用聖經與教父來說明貴格會的見證正是新約基督教的核心真理，一切其他教義都是由此而來。此書的說服力實在很強，以致他們再也沒有感到有需要發展神學，直到他們被逼放棄半重洗派的立場，好回應十九世紀初完全不同的學術環境，才改變態度。
因著葛尼（Joseph John Gurney, 1788～1847）的工作，今天超過半數的貴格派會友都是屬於福音派的。聖經無誤及基督的神性可以與傳統的貴格派思想調和，但繼續的啟示，教義上的和平主義，和透過聖光而得救等思想，就與福音派的原則不吻合。這一派系的貴格會友只呼召牧者，卻不予以按立；他們也採用程式敬拜，卻反對禮儀；聖潔運動（Holiness Movement{\LinkToBook:TopicID=577,Name=Holiness Movement}）*對此不無影響。里奇蒙宣言（Richmond Declaration, 1887）是福音派貴格會的標準信仰文件。
現代非福音派貴格會則揉合了理性、神祕和自由派的傾向於一身，這是源自十八世紀寂靜主義（Quietism{\LinkToBook:TopicID=978,Name=Quietism}）*之貴格精神。他們把普世之光的教義擴充，又將道成肉身的道理加強，並且強調一切宗教基本上是一致的。正因為他們看重四海之內皆兄弟的信念，故此他們在和平工作及關懷社會等事工的努力，就如他們另一派別關心宣教一樣的殷勤。
引至派別之分的，常是出於怎樣在改變的環境中解釋原本的信息。近代自由派貴格會和福音派貴格會都受到本身興起的新運動的挑戰，此運動是以弗克斯、巴克雷和彭威廉（William Penn, 1644～1718）的原本信息為核心，不是近代的神學。
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