METODIKA
2. ročník – 14. hodina
Katolícka cirkev a veda


REFERÁT
+ jeho krátke zhrnutie v nasledovných bodoch:
MOTTO:
„Chcieť je pekná vlastnosť, môcť ešte lepšia!“

„MÔCŤ“
POHANSTVO:
Pohanská náboženství jsou typicky animistická nebo panteistická a materiální svět považují buď za sídlo božstev či božstva, nebo za emanaci samotné boží podstaty. Nejznámější podoba animismu vychází z představy, že duchové či bohové sídlí v přírodě. Slovy Harveyho Coxe, baptistického teologa, pohanský člověk „žije v kouzelném lese". Rokle a háje, skály a potoky se hemží duchy, skřítky a démony. Příroda oplývá slunečnimi bohy, bohyněmi řek a astrálními božstvy. Totemismus je založen na představě, že tvorové světa přírody jsou s lidskými bytostmi spojeni poutem duchovní příbuznosti. Dokud je svět plný božských bytostí a sil, jedinou odpovídající reakcí je předcházet si je, nebo je zahánět. Slovy chemika ze sedmnáctého století Roberta Boylea, sklon k považování přírody za posvátnou byl pro vědu „zhoubnou překážkou". (Thaxton – Percyová)
Názorným příkladem je starý Babylon. Babylonská kosmologie byla vysloveně nevhodná pro rozvoj vědy a vlastně od ní odrazovala. Babyloňané chápali řád přírody jako principiálně nejistý: jen každoroční očistné obřady mohly zabránit totálnímu kosmickému chaosu. Máme tady tedy civilizaci, jež vynikala v pozorovánínebes ké oblohy, shromažďovala astronomická data a rozvinula základy algebry, ale v jejím duchovním a filosofickém prostředí se nedalo čekat, že zaměří tyto praktické dary k rozvinutí něčeho, co bychom mohli považovat za vědu. (Thomas E. Woods)
ČÍNA:
Podobné kulturní faktory zabraňovaly rozvoji vědy v Číně. Je zvláštní, že právě marxistický historik Joseph Needham dospěl až k základu tohoto nezdaru. Podle něho byl viníkem náboženský a filosofický rámec, v němž operovali čínští myslitelé. Je to překvapivý závěr, když uvážíme, že Needham jako marxista by byl měl preferovat nějaký ekonomický nebo materialistický výklad tohoto čínského nezdaru. On ale tvrdí, že čínští myslitelé nebyli ochotni přijmout myšlenku přírodních zákonů. To pramenilo z faktu, že „se tu nikdy neujal pojem božského, nebeského zákonodárce, který ukládá příkazy ne-lidské přírodě". „Ne že by podle Číňanů nebyl v přírodě řád..." říká Needham a pokračuje: „... ale nebyl to řád uložený racionální personální bytostí, a proto nemohly být racionální osobní bytosti schopné vyjádřit ve svých pozemských jazycích odvěký božský kodex zákonů. Taoisté dokonce takovou představou pohrdali; byla podle nich příliš naivní vzhledem k subtilnosti a komplexnosti vesmíru, jak ji intuitivně tušili. (Thomas E. Woods)
ANTIKA:
Ze všech starověkých kultur, jež analyzoval Jaki, byli Řekové nejblíže vývoji moderní vědy, i když k ní nakonec nedospěli. Řekové připisovali hmotným aktérům kosmu vědomé úmysly; tak Aristoteles vysvětloval kruhový pohyb nebeských těles tím, že tato tělesa po takovém uspořádání touží. Jaki tvrdí, že pro pokrok vědy bylo nezbytné, aby scholastika vrcholného středověku depersonalizovala přírodu, takže např. padání kamenů nebylo vysvětlováno jejich vrozenou láskou ke středu Země. (Thomas E. Woods)
V řecké filozofii se svět skládá z věčné hmoty, jejíž strukturu určují věčné rozumové univerzálie, označované jako „ideje" nebo „formy". V Platonově mýtu o vzniku světa je stvořitel (demiurg) podřadné božstvo, které netvořilo z ničeho; pouze do hmoty bez rozumu vložilo rozum („ideje"). A ani to neudělalo dokonale, protože hmota byla zatvrzelá, schopná odolávat racionální struktuře, kterou jí udělovaly „ideje". Stručně řečeno, jde tu o stvořitele se svázanýma rukama, a to, jak píše Hooykaas, ve dvou směrech: Musel se řídit nikoli svým vlastním plánem, nýbrž modelem věčných Idejí; a za druhé musel vtisknout charakter Idejí chaotické a nepoddajné hmotě, kterou sám nevytvořil. V důsledku toho Rekové u přírody očekávali určitý stupeň nepřesnosti, jistou rozmazanost na okrajích. Když některá fakta nezapadala do jejich teorií, přijímali to jako něco, co u nedokonalého světa lze přece očekávat. Jednotlivé věci koneckonců představují jen hrubé přiblížení se racionálním Idejím či Formám. Historik Dudley Shapere vysvětluje, že v řeckém myšlení materiální svět „v podstatě obsahuje iracionální prvek: rozumem - a zvláště ne pomocí matematických pojmů a zákonů - nelze nic přesně poznat". (Thaxton – Percyová)
ISLAM:
Historici věnovali hodně pozornosti vědeckým příspěvkům muslimských učenců, zvláště v takových oborech studia, jako je medicína a optika. Kromě toho arabští učenci překládali řecké klasiky, a tak je ve 12. století rozšířili po západním světě, což byla velmi důležitá součást intelektuální historie Západu. Je však skutečností, že příspěvky muslimských vědců vznikaly spíše navzdory islámu než kvůli němu. Ortodoxní islámští učenci absolutně odmítali jakýkoli pojem vesmíru, který by zahrnoval konzistentní fyzikální zákony, protože Alláhova absolutní autonomie nemůže být omezována přírodními zákony. Zjevné přírodní zákonitosti nebyly ničím víc než pouhé - dalo by se říci - Alláhovy zvyky a mohly být kdykoli porušeny. (Thomas E. Woods)
KRESŤANSTVO[footnoteRef:2]: [2:  Je dobré si pripomenúť, že v podstate až do 16. storočia môžeme dať medzi „kresťanstvo“ a „Katolícku cirkev“ rovnítko.] 

Člověk nestál tváří v tvář světu plnému záhadných a nevypočitatelných bohů, kteří sídlili v předmětech materiálního světa. Měl co činit se svrchovaným Bohem stvořitelem, jehož vůle byla neměnná. Příroda byla náhle zbavena posvátnosti, oproštěna od mnoha svých tyranských, nepředvídatelných a pochybných aspektů nahánějích hrůzu. Jako dílo důvěryhodného Boha vykazoval materiální svět pravidelnost, spolehlivost a uspořádanost. Byl pochopitelný a zkoumatelný. Projevoval se v něm řád, který bylo možno poznávat. (Thomas Derr, teológ)
Když se snažím zjistit původ tohoto přesvědčení, zdá se, že ho nacházím v základní teorii, staré dva až tři tisíce let, kterou v západním světě jako první vyhlásili staří Hebrejové, a sice, že svět je řízen jediným Bohem a není produktem rozmarů mnoha bohů, z nichž každý vládne ve své oblasti podle svých vlastních zákonů. Tento  monoteistický pohled se jeví jako historický základ moderní vědy. (Melvin Calvin, nositeľ Nobelovej ceny za biochémiu)
Naproti tomu (antike) křesťanská nauka o stvoření ex nihilo znamená, že tu nebyla žádná preexistující látka s vlastními nezávislými vlastnostmi, která by omezovala Boha v jeho díle. Bůh stvořil svět přesně takový, jaký chtěl. Jasný příklad lze najít v díle Johannese Keplera, který léta zápasil s malou osmiminutovou odchylkou mezi pozorováním a výpočtem oběžné dráhy planety Mars. Nakonec ho tato drobná nepřesnost dovedla k upuštění od představy kružnicových oběžných drah a k přijetí předpokladu drah eliptických. Kdyby se byl Kepler nedržel přesvědčení, že příroda je určitě přesná, nad těmi osmi minutami by se byl netrápil a tradiční víru v kružnicové oběžné dráhy, která panovala dva tisíce let, by byl neprolomil. O těch osmi minutách pak Kepler vděčně mluvil jako o „Božím daru". (Thaxton – Percyová)
Vesmír, jejž Bůh stvořil, je poznatelný a uspořádaný, protože ačkoli Bůh má moc způsobit nahodilost a bezzákonnost ve fyzikálním světě, neodpovídalo by Jeho racionalitě a logickému uvažování, aby takto jednal. Právě tento smysl pro racionalitu a předvídatelnost fyzikálního světa dodal raně moderním vědcům filosofickou sebedůvěru, s níž se pustili především do studia přírodní vědy. Jeden ze současných historiků říká: „Jen v takovémto pojmovém rámci mohla věda zažít svůj zrod, po němž následoval stálý růst." (Thomas E. Woods)

CHCIEŤ:
POHANSTVO:
· Skúmať a pitvať bohov? To je predsa rúhanie…!
ANTIKA:
Starověk materiální svět ztotožňoval se zlem a zmatkem; proto snižoval všechno, co souviselo s materiálními věcmi. Manuální práce byla ponechávána otrokům, zatímco filozofové vyhledávali pohodlný život, aby se mohli zabývat „vyššími věcmi". Mnozí historikové se domnívají, že to je jeden z důvodů, proč Řekové nevytvořili empirickou vědu. (Thaxton – Pearcyová)
VÝCHOD:
· Svet je len ilúzia, „mája“. Nestojí za to, aby sa oň človek nejako veľmi zaujímal.
· Zmysel života je v trpezlivom znášaní svojho osudu, nie v objavovaní a ovládaní sveta.
KRESŤANSTVO:
Oproti okolní řecké kultuře hájila prvotní církev vysoké mínění o materiálním světě. Křesťanství učí, že svět má jako Boží dílo velkou hodnotu. Genesis, 1. kniha Mojžíšova, znovu a znovu opakuje radostný refrén: „Viděl [Bůh], že to je dobré." Slovy Mary Hesseové, britské filozofky vědy, „v židovské ani křesťanské tradici nikdy nebylo místo pro myšlenku, že materiální svět je něco, z čeho je třeba uniknout, a že práce v něm je ponižující. Hmotných věcí se má užívat k Boží slávě a pro dobro lidí." V důsledku toho „v západní Evropě v křesťanské éře nikdy nedocházelo k takovémuto zlehčování manuální práce. Nebyla tu žádná třída otroků, kteří měli udělat všechnu práci, a řemeslníci se těšili úctě.
Vědci, kteří žili v době mezi r. 1500 a r. 1800, (však) obývali velice odlišný svět, než v jakém žijí vědci dnes. Dřívější vědci byli s velkou pravděpodobností věřící, kteří vědecké bádání a náboženskou oddanost nepovažovali za neslučitelné. Naopak, ke zkoumání divů přírody je vedl náboženský popud oslavit Boha, který tyto divy stvořil. A přestože zkoumali fyzický svět, obvykle nepůsobili jako vědci (výrazu „vědec" se začalo užívat až r. 1834), nýbrž jako duchovní. (Thaxton – Pearcyová)
Nejzajímavějším aspektem vědeckého světa, ve kterém žijeme, je, jak říká spisovatel Loren Eiseley, že vůbec existuje. Lidé na Západě často podvědomě zastávají doktrínu o nezadržitelném pokroku, jako by pouhé plynutí času muselo vést k většímu poznání stejně jistě, jako se ze žaludu stává dub. „Archeologové by však byli nuceni nám říci," uvádí Eiseley, „že několik velkých civilizací vzniklo a zaniklo, aniž by měly vypracován vědecký filozofický systém." Způsob myšlení, který dnes známe jako vědecký, s jeho důrazem na experimentování a matematicky přesné formulování, vznikl v jediné kultuře - v západní Evropě - a v žádné jiné. Věda, uzavírá Eiseley, lidstvu vůbec není „přirozená". Zvídavost vůči světu je sice přirozený postoj, ale věda jako instituce (v sociologickém slova smyslu) je víc. „Má pravidla, která je nutno se učit, a metody, které se musí prostřednictvím formálního vzdělávání přenášet z pokolení na pokolení," poznamenává Eiseley. Stručně řečeno, je „vytvořenou kulturní institucí, institucí, která není přítomna ve všech společnostech a jejíž původ nelze vysvětlovat jako instinktivní". Věda „vyžaduje určitou jedinečnou půdu, ve které může vzkvétat". Pokud je této půdy zbavena, „může podlehnout úpadku a smrti jako kterákoli jiná lidská činnost, jako například náboženství či systém vlády". Co je tou jedinečnou půdou? Eiseley ji, poněkud váhavě, identifikuje jako křesťanskou víru. „V jedné z těch zvláštních permutací, jejichž příležitostné vzácné příklady historie skýtá," uvádí, „to bylo právě křesťanství, které zrodilo jasné a zřetelné experimentální základy vědy." Eiseley není jediný, kdo konstatuje, že křesťanská víra v mnoha směrech podnítila vznik moderní vědy. Historici vědy začali s novou úctou přistupovat k středověku a také ke křesťanskému světovému názoru, který tehdy převládal v kultuře i myšlení. Celá řada vědců dnes uznává, že křesťanství poskytlo pro rozvoj moderní vědy jak intelektuální předpoklad, tak i oprávněnou morální podporu. (Thomas E. Woods)




KATOLÍCKA CIRKEV A VEDA
VZDELANIE A UNIVERZITY
Univerzita je v evropských dějinách naprosto nový fenomén. V antickém Řecku ani Římě nic takového neexistovalo. Instituce univerzity, jak ji známe dnes, se svými fakultami, studijními kurzy, zkouškami a hodnostmi, i rozlišení mezi pregraduálním a postgraduálním studiem, k nám přichází přímo ze středověkého světa. Církev rozvinula univerzitní systém, protože - jak říká historik Lowrie Daly - „byla jedinou institucí v Evropě, která jevila důsledný zájem o uchování a kultivaci vědění". (Thomas E. Woods)
PRÍKLAD CHARTRES:
Katedrální škola v Chartres - vzdělávací instituce, jež dosáhla plného rozkvětu ve 12. století - představuje důležitou kapitolu západní intelektuální historie a dějin západní vědy. Toto vzdělávací centrum se pozvedlo k nejvyšší úrovni v 11 . století za Fulberta, který byl žákem Gerberta z Aurillacu, zářné postavy konce 10. století, pozdějšího papeže Silvestra II. Prakticky každý, kdo v této době podstatně přispěl k rozvoji vědy, byl po určitou dobu spojen se školou v Chartres nebo jí byl ovlivněn. Jednou z charakteristik filosofie přírodní vědy 12. století bylo zaujetí pro pojetí přírody jako čehosi autonomního, co se řídí pevnými zákony, jež jsou pochopitelné rozumem; a právě v tom možná spočíval patrně nejvýznamnější příspěvek chartreské školy. Intelektuálové, kteří se zajímali o díla přírody, se snažili najít výklad založený na přirozené kauzalitě. Podle chartreského studenta Adelarda z Bathu (asi 1080-1142) „jsme lidmi díky rozumu. Obrátíme-li se zády k úžasné racionální kráse vesmíru, pak žijeme tam, odkud bychom si zasloužili být vyhnáni jako nevděční hosté domu, který nás přijal". Adelard uzavřel: „Tím nechci Bohu nic ubírat, protože cokoli jest, je od Něho." Ale „musíme naslouchat samotným hranicím lidského poznání, a teprve tehdy, když se zjevně zhroutí, můžeme odkázat věci Bohu". (Thomas E. Woods)

VEDCI A VEDA
Je poměrné snadné ukázat, že řada velkých vědců, jako například Louis Pasteur, byli katolíci. Mnohem důležitější však je překvapující počet mužů Církve, zvláště kněží, jejichž vědecká práce byla rozsáhlá a významná. Ve většině případů se jednalo o řeholníky, kteří se oddali nejvyššímu a nejvýznamnějšímu duchovnímu povolání, jež Církev poskytuje. Jejich nenasytná zvídavost ohledně věcí týkajících se vesmíru, jejž Bůh stvořil, a jejich zaujatost vědeckým výzkumem ukazuje daleko zřetelněji než jakákoli teoretická diskuse, že vztah mezi Církví a vědou odpovídá spíše přirozenému přátelství než antagonismu a podezírání. (Thomas E. Woods)
Galéria 13. storočia:
· Za zmínku stojí několik důležitých postav ze 13. století. Roger Bacon, františkán, který učil na Oxfordu, byl obdivován pro svou práci v matematice a optice a je považován za průkopníka moderní vědecké metody. Bacon psal: „Bez experimentu nemůžeme nic adekvátně poznat.“
· Svatý Albert byl slavným přírodovědcem a zaznamenal obrovské množství poznatků o okolním světě. „Zběhlý ve všech vědeckých odvětvích," píše Životopisný slovník vědců, „byl jedním ze slavných předchůdců moderní vědy ve vrcholném středověku.“ 
· Robert Grosseteste, kancléř oxfordské univerzity a biskup v Lincolnu, je považován za jednoho z nejučenějších mužů středověku a bývá uváděn jako vůbec první, kdo sepsal úplný seznam kroků pro provádění vědeckého experimentu. (Thomas E. Woods)
JEZUITI:
Moderní historik popisuje, co jezuité dokázali jen v 18. století: „Přispěli k vývoji kyvadlových hodin, pantografů, barometrů, refrakčních teleskopů a mikroskopů, působili v takových oborech, jako je nauka o magnetismu, optika a elektřina. Pozorovali, někdy jako první, barevné pásy na povrchu Jupitera, mlhovinu v Andromedě a Saturnovy prstence. Nezávisle na Harveyovi bádali o krevním oběhu, o teoretické možnosti létání, o způsobu, jímž Měsíc ovlivňuje příliv, a o vlnové povaze světla. Hvězdné mapy jižní polokoule, symbolická logika, opatření na kontrolu povodní na Pádu a Adiži, zavedení znamének plus a minus do italské matematiky - to všechno byly typicky jezuitské úspěchy, a i vědci tak vlivní jako Fermat,  Huygens, Leibniz a Newton považovali jezuity za velmi ceněné partnery v korespondenci.” Podobně popsal významný badatel v oblasti raného zkoumání elektřiny Tovaryšstvo jako „nejdůležitějšího přispěvatele v oblasti experimentální fyziky v 17. století". „Tuto poctu," píše další vědec, „lze ještě zesílit o detailní studia dalších věd, jako je optika, kde prakticky všechna důležitá pojednání tohoto období sepsali jezuité.“  Několik velkých jezuitských vědců také odvedlo mimořádně cenný úkol seřazením svých dat do impozantních encyklopedií, jež hrály zásadní roh při šíření vědeckého výzkumu po komunitě vzdělanců. „Jestliže vědecká spolupráce byla jedním z výdobytků vědecké revoluce," říká historik William Ashworth, „pak na tom mají jezuité velký díl zásluh."
(Thomas E. Woods)


TEXT NA ZÁVER
Středověký muslimský teolog Abú Hámid al-Ghazzálí tvrdil, že Bůh vstupuje do vesmíru v každém okamžiku a nechává události odehrát se tak, jak se odehrávají. Nemůže tu být řeč o zákonech - všechno je výsledkem neustálých Božích zásahů. Starověká a středověká Čína byla sice bohatá a kultivovaná, ale věda se v ní nikdy nevyvinula, protože, jak vysvětluje historik Joseph Needham, „nikdo nevěřil, že by se taje přírodních zákonů daly odhalit a přečíst, protože nebyla jistota, že božská bytost, mnohem rozumnější než my, vůbec zformulovala nějaké zákony, které přečíst dokážeme." Alfred North Whitehead ve své klasické knize Věda a moderní svět (Science and the Modern World) píše, že „víra v možnost vědy... je nevědomky odvozená ze středověké teologie".
V epoše středověku se v Evropě začaly zakládat univerzity. Ty sehrály později klíčovou roli v rozmachu moderní vědy. Zprvu se činili mniši v klášteřích, kteří neúnavně pracovali na znovunabytí klasických vědomostí, jež vymýtili barbaři, když vtrhli do římského impéria a uvrhli Evropu do zmatků. Několik set let byly kláštery jedinými místy v Evropě, kde se získávaly, přechovávaly a šířily znalosti. Pak začaly církve stavět školy, nejdříve nižší a potom střední. Ty se později rozvinuly a ve dvanáctém století vznikly první univerzity v Boloni a Paříži. Ve třináctém století byla založena univerzita v Oxfordu a Cambridgi a následovaly univerzity v Římě, Neapoli, Salamance, Seville, Praze, Vídni, Kolíně nad Rýnem a Heidelberku. Univerzity sice možná byly přidružené k církvi, ale fungovaly a byly řízeny nezávisle. Učivo bylo teologické i světské, takže raně moderní vědecké poznatky nevyvolávaly pobouření. 
Robert Grosseteste, františkánský biskup a první rektor univerzity v Oxfordu, navrhoval shromažďovat poznatky induktivně, pomocí experimentů. Francis Bacon -zapálený křesťan, který psal pojednání o žalmech a modlitbách - používal induktivní metodu k zaznamenávání výsledků experimentů. Bacon tvrdil, že člověk má od Boha dar objevovat a díky tomuto daru může splnit Boží příkaz a učinit se pánem tvorstva, dokonce i obnovit zahradu Edenu. Dnes Bacona považujeme za zakladatele vědecké metody, „objevitele objevů". 
Pod záštitou církve vznikly a fungovaly první lékařské výzkumné ústavy a observatoře. Za pár století od středověku do osvícenství se církev zasloužila o západní vědu víc než kterákoli jiná instituce. Často slýcháme, že věda vznikla v sedmnáctém století jako vzpoura proti náboženskému dogmatu. Ve skutečnosti však věda vznikla ve třináctém či čtrnáctém století jako spor mezi dvěma různými dogmaty. Podle prvního tábora byla nejlepším způsobem, jak objevit ve vesmíru Boží rukopis, scholastická debata podle přísných zásad rozumové dedukce. Druhá skupina dávala přednost indukci na základě zkušeností a „vyslýchání přírody" pomocí experimentů. Věda těžila z obou metod: ověřovala tvrzení pomocí experimentů a pak přísnou kritikou a argumentací zjišťovala jejich význam.
Historik Lynn White dokládá, že nová vědecká metoda ve třináctém století spustila lavinu inovací a vynálezů. Čtrnácté století bylo podle Jeana Gimpela „nejobjevnější érou lidských dějin".
Technologická revoluce, kterou White a Gimpel popisují, se nepodobala ničemu, co bylo známo z antiky. Z pokusů a omylů v klášterech[footnoteRef:3], kde se pracovalo na poli, a z nových teoretických a experimentálních studií na univerzitách se v Evropě vyvinuly nové způsoby, jak využívat přírodu ve prospěch lidí a jak jí rozumět. Kdysi zpustošený kontinent zaplnily školy, statky a dílny, které pozvedly vzdělání, zemědělství a obchod na vyšší úroveň. V této době bylo vynalezeno mlýnské kolo, větrný mlýn, komín, brýle a mechanické hodiny. Jsou to vynálezy skromné, avšak brzy na nich měla vyrůst civilizace, která svými znalostmi, hojností a silou zastíní všechny ostatní kultury na světě.[footnoteRef:4] [3:  Napríklad: Rozsah kláštorných zrucností a technických poznatkov ešte stále iba skúmame. Koncom devätdesiatych rokov 20. storocia sa archeometalurgovi Gerrymu McDonnellovi z University of Bradford podaril významný objav. Nedaleko opátstva Rievaux v Severnom Yorkshire v Anglicku, ktoré v tridsiatych rokoch 16. storocia na rozkaz Henricha VIII. pocas rozsiahlych konfiškácií cirkevného majetku zatvorili, našiel McDonnell dôkazy o takom stupni technických znalostí, ktorý predchádzal priamo velkým strojom priemyselnej revolúcie v 18. storocí. McDonnell na základe dokumentov, s ktorými predtým pracoval, ocakával, že pri výskume trosiek Rievaux a Laskillu (sídla patriaceho k opátstvu a vzdialeného od neho necelých pät kilometrov) zistí, že mnísi vybudovali vysokú pec, v ktorej extrahovali železo z rudy. A skutocne k tomuto zisteniu dospel. Vysoká pec tohto typu, aká sa zvycajne používala v 16. storocí, bola v porovnaní so svojou antickou predchodkynou len o málo vyspelejšia a podla dnešných meradiel znacne neefektívna. Troska, odpad po spracovaní rudy v týchto pomerne primitívnych peciach, totiž obsahovala významný podiel železa, lebo pece nedosahovali dostatocne vysokú teplotu, aby sa z rudy oddelilo všetko železo. Ale troska, ktorú McDonnell objavil v Laskille, mala nízky obsah železa – podobne nízky, aký sa vyskytuje v troske z modernej vysokej pece. McDonnell je presvedcený, že mnísi mohli onedlho zacat budovat vysoké pece , aby mohli vyrábat železnú liatinu vo velkom. Pritom takáto vysoká pec bola v istom zmysle klúcová pri vstupe do priemyselnej éry. McDonnell tvrdí, že jej prototypom bola práve vysoká pec v Laskille. „Velmi významným faktom je, že cisterciáni mali každý rok pravidelné stretnutia opátov a tí dokázali šírit technický pokrok po Európe,“ povedal. „Koniec kláštorov znamenal aj koniec tejto siete prenosu technického pokroku.“ Mnísi „mali potenciál, aby prešli k vysokým peciam, ktoré by boli produkovali výhradne liatinu. Mohlo sa im to podarit vo velkom, ale ked Henrich VIII. zlomil to, co bolo prakticky ich monopolom, v podstate tento potenciál zničil. (Thomas E. Woods)]  [4:  Zaujímavosťou je, že prvé známe mechanické hodiny zostrojil v roku 996 pápež Silvester II. pre mesto Magdeburg. Existujú úvahy, že nebyť zoštátnenia kláštorov v Anglicku, počas vlády Henricha VIII., mohla sa priemyselná revolúcia odohrať o 250 rokov skôr. (www.aktuality.sk, Lukáš Krivošík)] 

První vědci z povolání se objevili v pozdním středověku a od té doby drtivá většina vědců nebyla jen věřící, ale navíc chápala svou práci jako plnění křesťanských cílů. Morris Kline píše, že „renesanční vědec byl teolog, který místo Boha zkoumal přírodu". To neznamená, že by si onen renesanční vědec zvolil cestu sekularismu. Naopak se domníval, že dosahuje Božího záměru novým a lepším způsobem, když odhlíží od svaté knihy Boží a místo ní zkoumá Boží tvorstvo. (Dinesh D’Souza)
