METODIKA
2. ročník – 15. hodina
Katolícka cirkev a hospodárstvo


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". V animismu a panteismu je božský princip ve světě imanentní, ať už je pojímán jako několik božstev obývajících lesy a řeky nebo jako jediný duch, který prostupuje všechny věci. Svět je zde jedinou, všezahrnující skutečností. V důsledku toho se lidé o poznání přírody zajímají jen proto, aby se jí mohli přizpůsobit, a nikoli proto, aby mohli prakticky využít její síly.
(Thaxton – Percyová)

ANTIKA:
Společnost musí být přesvědčena o tom, že materiální svět má velkou hodnotu, a že tudíž stojí za to ho zkoumat. Staří Řekové toto přesvědčení neměli. 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“ (Thaxton-Percyová)
KRESŤANSTVO[footnoteRef:2]: [2:  Je dobré si pripomenúť, že v podstate až do 16. storočia môžeme dať medzi „kresťanstvo“ a „Katolícku cirkev“ rovnítko.] 

· Pre kresťanov je svet niečo, čo majú ovládať, strážiť a zveľaďovať.
„Boží príkaz pre Adama „obrábať a udržiavať záhradu" používa dve hebrejské slová aboda a shamar. Obidve sú významovo bohaté a vyskytujú sa aj na iných miestach Biblie a tam, kde sa objavujú, opisujú kňazské povinnosti levitov, starovekého izraelského kňazského kmeňa (pozri Num 3, 7 - 8; 8, 25 - 26; 18, 5 - 6). 
Sloveso abodah, často prekladané ako „slúžiť", má v hebrejčine dvojaký význam: môže označovať buď manuálnu prácu, alebo kňazskú službu (ako pri bohoslužbe), alebo môže naznačovať obidva významy. 
Sloveso shamar znamená „držať" alebo „strážiť" a opisuje ochranu svätého miesta, svätostánku levitov, ktorí ho chránili pred znečistením. Mnoho odborníkov na Písmo je presvedčených, že autor Knihy Genezis mal v úmysle naznačiť všetko toto v príbehu Adamovho stvorenia. Boh stvoril Adama, aby pracoval, a Boh mu určil, aby bol kňazom v kozmickom chráme.“ (Scott Hahn)
Již samotná myšlenka, že podmínky lidského života lze zlepšit, byla revoluční - a vycházela z biblického učení. Cox poukazuje na to, že myšlenka zdokonalit svůj život nemůže napadnout lidi, kteří jsou v pasti cyklického, fatalistického či deterministického pohledu na dějiny. Bible však historii vidí jako lineární, otevřenou Božímu působení. V průběhu doby může Bůh vytvořit něco zcela nového. A totéž mohou i lidé, stvoření k jeho obrazu. Jak Bůh, tak lidé jsou prvopříčinami, které mohou uvést do pohybu nový řetězec druhotných příčin. Takto biblický pohled na dějiny podnítil využívání vědy a techniky k zlepšování lidského postavení. (Thaxton-Percyová)


CHCIEŤ:
POHANSTVO:
· Príroda je božská. Dá sa uctievať – ale nie ovládať!
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". (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:
První vědci chápali techniku jako prostředek k zmírňování ničivých účinků kletby zaznamenané ve 3. kapitole Genesis. Jak to vyjádřil Francis Bacon (1561-1626), člověk „přišel nejen o svou nevinnost, ale zároveň i o svou vládu nad stvořením". Avšak „obě tyto ztráty lze ještě v tomto životě do určité míry napravit; tu první náboženstvím a vírou, tu druhou humanitními a přírodními vědami". Využíváním vědy k obnovení své vlády nad stvořením skrze přírodní vědy mohli lidé zmírňovat utrpení, které jim přinesl pád do hříchu. 
Věda byla proto prostoupena náboženským zájmem o chudé a nemocné, humanitárním úsilím ulehčovat dřinu a omezovat jednotvárnost. Podle historika Lynna Whitea „duchovní rovnostářství" biblického náboženství „přisuzuje nekonečnou hodnotu i těm nejnižším lidským bytostem jako potenciálním Božím dětem" - a toto přesvědčení přinášelo ovoce v humanitárních snahách o jejich pozvednutí z jejich nízkého postavení. Biblická víra tak zplodila „náboženskou touhu dosadit tam, kde je požadovaná činnost natolik namáhavá a monotónní, že se jeví jako nehodná Božího dítěte, namísto člověka sílu stroje". (Thaxton-Percyová)




KATOLÍCKA CIRKEV A HOSPODÁRSTVO
BENEDIKTÍNI
Kto to boli?
Zásluhy benediktinů sice nelze vystihnout pouhou statistikou, ale do začátku 14. století dodal tento řád Církvi 24 papežů, 200 kardinálů, 7000 arcibiskupů, 15 000 biskupů a 1500 kanonizovaných světců. Ve svém vrcholném období se mohl chlubit 37 000 kláštery. A statistiky neukazují jen jeho vliv uvnitř Církve: monastický ideál byl v tehdejší společnosti tak přitažlivý, že se k benediktinům uchýlilo 20 císařů, 10 císařoven, 47 králů a 50 královen. Tolik nejmocnějších Evropanů k nim přicházelo kvůli tomu, že u nich hledali pokorný život a duchovní systém benediktinského řádu.

Čo robili?
Na počátku 20. století velebil Henry Goodell, předseda nynější Massachusettské zemědělské koleje, „práci oněch velkých mnichů za 1500 let. Zachránili zemědělství v době, kdy je nikdo jiný nemohl zachránit. Provozovali je za nových životních podmínek, kdy se do toho nikdo jiný netroufal pustit". To je zásadní svědectví. „Za zemědělskou obnovu ve velké části Evropy vděčíme mnichům," poznamenává jiný odborník. „Kamkoli přišli," dodává jiný, „obraceli divočinu na kultivovanou zemi; zabývali se chovem dobytka a polním hospodářstvím, pracovali vlastníma rukama, vysoušeli bažiny a čistili lesy. Díky nim se Německo změnilo v úrodnou krajinu." Další historik píše, že „každý benediktinský klášter byl zemědělskou školou pro celý region, v němž se nacházel". I Francois Guizot, historik a státník 19. století, který s katolickou církví nijak zvlášť nesympatizoval, poznamenal: „Benediktinští mniši byli agrotechniky Evropy; vyčistili ji ve velkém rozsahu, spojovali zemědělství s kázáním."
Velký historik mnišství Montalembert, který žil v 19. století, složil hold velkému zemědělskému dílu mnichů. „Nelze zapomenout," napsal, „jak využili obrovské oblasti (patřila jim pětina půdy v Anglii), nekultivované a neobývané, pokryté lesy a obklopené močály." Tak vypadala většina země, kterou řeholníci zabírali - jednak proto, že si vybírali odlehlá a nepřístupná místa, jež podporovala osamělost jejich společného života, jednak proto, že takovou půdu dávali laičtí dárci mnichům snáze. když mýtili lesy, jež stály v cestě lidskému obývání a využívání krajiny, snažili se také pěstovat stromy a uchovat lesy tam, kde to bylo možné.
Kamkoli šli, tam mniši přinášeli pěstování obilí, manufakturní výrobu nebo výrobní metody, které lidé předtím neznali. Tu zavedli chov dobytka a koní, jinde vařili pivo, chovali včely nebo pěstovali ovoce. 
Švédský obchod s kukuřicí vděčí za svou existenci mnichům; v Parmě to platí o výrobě sýrů, v Irsku o lovu lososů - a na mnoha místech o nejušlechtilejších vinicích. Mniši na jaře schraňovali vodu, aby ji rozdělovali v obdobích sucha. Byli to řeholníci z kláštera svatého Vavřince a svatého Martina, kdo zabránil tomu, aby se jarní vody zbytečně rozlévaly po loukách u Saint Gervais a Belleville, a sváděli je do Paříže. V Lombardii se rolníci naučili od mnichů zavlažovat a díky tomu se tato oblast stala v Evropě pověstná svou úrodností a bohatstvím. Mniši také jako první přispěli ke zlepšení chovu dobytka, kterému nenechávali volný průběh. Na mnoha místech byli řeholníci inspirativním příkladem především proto, že respektovali a ctili manuální práci obecně, a zemědělskou pak zvláště. „Zemědělství hluboce pokleslo," píše jeden z odborníků. „Blata pokrývala kdysi úrodnou půdu, a muži, kteří by ji měli obdělávat, považovali práci s pluhem za ponižující." Ale když se mniši vynořili ze svých cel a ryli odvodňovací kanály a orali pole, „mělo jejich úsilí zázračný účinek. Lidé se vraceli k ušlechti lé, ale opovrhované práci". Mniši byli také průkopníky vinařství, jež jim sloužilo jednak ke slavení mše svaté, jednak k běžnému pití, které řehole svatého Benedikta výslovně povolovala. Vynález šampaňského lze vysledovat až k Domu Perignovi z opatství svatého Petra v Hautvilliers na Marně. Perignon byl jmenován sklepníkem opatství v roce 1688 a vyrobil šampaňské míšením vín. Ustavil základní principy, jimiž se výroba sektu řídí dodnes. (Thomas E. Woods)
Kláštery byly pověstné jako velkorysí a mírní pronajímatelé; jejich půda byla dosažitelná za nízký nájem a na dlouhodobé půjčky. „Klášter byl vlastníkem, který nikdy nezemřel; jeho nájemci jednali se stále stejným pronajímatelem; jeho půda a domy nikdy neměnily majitele; proto jeho nájemci nebyli ohroženi žádnou z nejistot, jež hrozila jiným nájemcům." Tak rozpuštění klášterů a přerozdělení jejich půdy „zruinovalo desítky tisíc nejchudších rolníků, rozbilo malé komunity, jež byly jejich světem, a pro budoucnost jim zbyla žebrácká hůl". (Thomas E. Woods)

KATOLÍCKA CIRKEV A PRIEMYSEL
Cisterciáti – Technickí poradcovia
Mniši byli také tvůrci středověkých technologií. Zvláště známí jsou pro svou technologickou vyspělost cisterciáci, reformní větev benediktinů ustavená v Citeaux v roce 1098. Prostřednictvím komunikační sítě spojující různé kláštery se technologické informace rychle šířily. Proto nacházíme i v klášterech vzdálených od sebe tisíce mil velmi podobný systém využívání vodní síly. „Tyto kláštery," píše historik, „byly ekonomicky nejefektivnějšími jednotkami, jež do té doby existovaly v Evropě, a možná na celém světě." 
Čo robili:
O cisterciáckém klášteře ve francouzském Clairvaux existuje zpráva z 12. století, jež líčí využití vodní síly a popisuje překvapivý rozsah, v němž se tato zařízení stala ústředními pro evropský život. Cisterciácká klášterní komunita obvykle vedla svou vlastní továrnu. Mniši využívali vodní sílu pro mlácení obilí, prosévání mouky, tkaní látek a vydělávání kůží. Jean Gimpel ukazuje ve své knize Středověký stroj, že tato zpráva mohla být opsána v 742 kopiích, protože tolik bylo ve 12. století v Evropě cisterciáckých klášterů. Tutéž úroveň technického pokroku bylo možné vidět prakticky ve všech klášterech.  
Cisterciáci byli známi také jako odborníci v metalurgii. „Díky svému rychlému rozšíření po Evropě," píše Jean Gimpel, „sehráli cisterciáci úlohu v rozšíření nových technologií, protože jejich znalost průmyslových technik byla na téže vysoké úrovni jako jejich země dělská technika. Každý klášter měl vzorovou továrnu, často stejně velkou jako kostel; stála nedaleko od něho v místě, kde vodní síla poháněla stroje, jež v ní byly umístěny." Tam, kde mniši získali zásobu železné rudy, budovali hutě, v nichž získávali železo; někde si zásoby rudy a hutě koupili. I když železo využívali hlavně pro vlastní potřebu, nabízeli někdy své přebytky ke koupi; od poloviny 13. do 17. století byli cisterciáci hlavními výrobci železa ve francouzském regionu Champagne. Protože se vždy snažili zvýšit efektivitu svých klášterů, používali strusku ze svých pecí jako hnojivo, neboť vzhledem ke koncentraci fosfátů se ukázala k tomuto účelu zvláště užitečná. Tyto úspěchy byly součástí širšího fenoménu, jímž byl technický pokrok mnichů. Jak poznamenává Gimpel, „zavedl středověk do Evropy strojírenství v rozsahu, jaký žádná předchozí civilizace neznala". A mniši, podle jiné studie, byli „obratnými a neplacenými technologickými poradci ve třetím světě své doby - to jest v Evropě po barbarských vpádech". 
Pokračuje: Ať to bylo dobývání soli, olova, železa, hliníku nebo sádry, nebo metalurgie, lámání mramoru, porcelánky nebo sklárny, nebo hutní výroba kovových desek používaných jako stěny za krbem, nebyla tu žádná činnost, v níž by mniši neprokázali kreativitu a plodného ducha výzkumu. Využívali vlastní pracovní sílu, vyučovali a zdokonalovali. Mnišské „know-how" se rozšířilo po celé Evropě. Úspěchy mnichů sahaly od zajímavých kuriozit až k ryze praktickým věcem. Tak například na začátku 11. století mnich Eilmer letěl dále než 200 metrů kluzákem; lidé si to pamatovali po další tři staletí. O několik set let později se P. Francesco Lana-Terzi - nikoli mnich, ale jezuitský kněz - zabýval létáním systematičtěji a dostalo se mu cti, že je nazýván otcem letectví. Jeho kniha z roku 1670, Prodromei alia Arte Maestra, byla první, jež popsala geometrii a fyziku létajícího plavidla.  Archeologové dosud objevují rozsah mnišských dovedností a jejich znalost technologií. V devadesátých letech minulého století archeometalurg Gerry McDonnell z univerzity v Bradfordu našel poblíž opatství Rievaulx v severním Yorkshiru doklad o stupni technologického důmyslu, který ukazuje až k průmyslové revoluci 18. století. McDonnell se domnívá, že mniši už směřovali k budování pecí pro produkci zušlechtěného železa ve velkém měřítku; zušlechtěné železo bylo klíčovým materiálem průmyslové éry a zdá se, že pec v Laskillu byla prototypem takové pece. „Jednou z nej důležitějších věcí bylo, že cisterciáčtí opati se každoročně scházeli a mohli si tak sdělovat technologické zkušenosti, využívané pak po celé Evropě," řekl. „Zničení anglických klášterů rozbilo i tuto síť technologických informací." Mniši „měli potenciál dospět až k vysokým pecím, jež by produkovaly pouze zušlechtěné železo". „Byli připraveni to dělat ve velkém měřítku, ale tím, že Jindřich VIII. zničil tento budoucí monopol, zmařil i jejich potenciál." Nebýt potlačení anglických klášterů lakotným Jindřichem VIII., možná by byli mniši odstartovali průmyslovou éru i s ní spojenou explozi bohatství, populační explozi a zvýšení délky lidského života. Takto jsme si na ně museli počkat 250 let. (Thomas E. Woods)

KATOLÍCKA CIRKEV A MEDICÍNA
Johaniti a ostatní špitálnici
Je otevřenou otázkou, zda se dá říci, že instituce připomínající nemocnice v moderním smyslu existovaly už ve starém Řecku a Římě. Mnozí historici o tom pochybují, zatímco jiní poukazují na občasné výjimky. Ale i tyto řídké případy se týkaly péče o nemocné nebo raněné vojáky spíše než běžné populace. Pokud jde o instituce, v nichž jsou lékaři, kteří stanoví diagnózu a předepisují léky, a kde jsou i ošetřovatelé, je Církev zřejmě průkopníkem (Schmidt, Under the Influence, 153-155). 
Už dříve než ve 4. století začínala Církev financovat zakládání špitálů ve velkém měřítku, takže vposledku mělo každé větší město jeden. Tyto špitály původně poskytovaly pohostinství cizincům, ale později začaly pečovat o nemocné, vdovy, sirotky a ostatní chudé. Historik medicíny Fielding Garrison poznamenává, že před narozením Kristovým „nebyl přístup k nemoci a neštěstí soucitný a zásluha na službě lidskému utrpení v širším měřítku patří až křesťanství. 
 ...po pádu římské říše kláštery postupně začaly poskytovat organizovanou lékařskou péči, jež ještě po řadu staletí nebyla jinde v Evropě k dispozici. Díky své organizaci a umístění byly tyto instituce oázami řádu, zbožnosti a stability, kde se uzdravování dařilo. Aby mohly tuto pečovatelskou praxi poskytovat, staly se kláštery mezi 5. a 10. stoletím také místem lékařského vzdělání; je to klasická doba tak zvané klášterní medicíny. Za karolinské renesance po roce 800 se kláštery také staly centry studia a předávání starých lékařských textů. (Guenter B. Risse, Mending Bodies, Saving Souls: A History of Hospitals (New York: Oxford University Press, 1999))
Vojenské řády, založené během křížových válek, zakládaly špitály všude po Evropě. Jedním z těchto řádů byli Rytíři svatého Jana (johanité, zvaní též špitálníci), z nichž se později vyvinuli Maltézští rytíři. Ti vnesli do historie evropských nemocnic zvláště silný otisk, zejména svým neobvykle veliký zařízením v Jeruzalémě. Jejich tamější špitál byl založen kolem roku 1080; měl se starat o chudé a poskytnout bezpečné a jisté bydlení poutníkům, jichž bylo v Jeruzalémě mnoho (zvláště po křesťanském vítězství za První kruciáty na konci téhož století). Okruh působnosti nemocnice narostl poté, co Godfrey z Bouillonu, který vedl křižáky do Jeruzaléma, daroval této instituci pozemky. Když byl Jeruzalém v křesťanských rukou a cesty do města byly otevřené, přicházely další dary z jiných zdrojů. Německý kněz Jan z Wůrzburku byl ohromen tím, co při své návštěvě špitálu viděl. Ke vší péči, kterou nemocnice poskytovala, sloužila i jako zdroj charitativní pomoci. Podle Jana „dům sytí tolik jednotlivců zvenčí i uvnitř a dává tak obrovské množství almužen chudým, ať už přijdou k jeho dveřím, nebo zůstanou mimo, že celkové výdaje nedokáží spočítat ani jeho ředitelé a příznivci". Jiný německý poutník, Teodor z Wůrzburku, žasl nad tím, že „procházíme-li palác, nemůžeme odhadnout počet lidí, kteří tady leží, ale viděli jsme tisíc postelí. Ani král ani tyran by nebyl dost mocný, aby dokázal denně vydržovat takové množství lidí, jaké dostává pokrm v tomto domě". V průběhu 12. století začal špitál stále více vypadat spíše jako moderní nemocnice než jako útulek pro poutníky. Poslání špitálu se stále více vyhraňovalo jako péče o nemocné. Ač to původně byla instituce pro křesťany, začali špitálníci svatého Jana přijímat i muslimy a židy. Johanité se vyznačovali profesionalitou, organizací a striktním řádem. Prováděly se u nich i skromné operace. Nemocný byl dvakrát denně navštíven lékaři, vykoupán a dvakrát denně dostal jídlo. Pracovníci špitálu nesměli jíst, dokud se nenajedli pacienti. Byl tu i ženský personál, který uklízel a zajišťoval nemocným čisté osobní i ložní prádlo. (Guenter B. Risse, Mending Bodies, Saving Souls: A History of Hospitals (New York: Oxford University Press, 1999)) 
Náročná organizace johanitů i jejich silný duch služby se staly modelem pro Evropu, kde začaly instituce inspirované velkým jeruzalémským špitálem vyrůstat jako houby po dešti jak ve skromných vesnicích, tak ve větších městech. Když Simon Patten, současný historik ekonomie, mluví o Církvi, říká: „Poskytovala jídlo a přístřeší dělníkům, dobročinnost neúspěšným, pomoc v nemoci, za moru a hladu, jež byly ve středověku až příliš běžné. Když si spočítáme špitály a nemocnice, dary mnichů a sebeobětování řeholnic, nelze pochybovat o tom, že nešťastníci v té době byli stejně dobře zajištěni, jako jsou dnes."( Citováno v Ryan, „Charity and Charities.")
Frederick Hurter, životopisec papeže Inocence III., v 19. století dokonce prohlásil: „Všechny dobročinné instituce, jež lidský rod dosud má pro útěchu nešťastných, všechno, co se udělalo pro ochranu potřebných a postižených ranami osudu i vším možným utrpením, přišlo přímo nebo nepřímo z církve římské. Tato církev stanovila příklad, pokračovala ve vytýčeném směru, a často i poskytovala prostředky, aby byla pomoc efektivní.". 

Zrod obchodu a podnikania
Až do 11. století nebyl obchod příliš rozvinutý. Jakási směna přesto probíhala, obstarávali ji mniši, a hlavně „cizinci" dvojího druhu: Židé a Syřané, jak se říkalo všeobecně Orientálcům z Blízkého východu. Obchodníků jako takových bylo málo. Chodilo to tak už ve starověku, v Římě například byl obchod jednou z funkcí jezdeckého stavu, čili „rytířů". 
Ve 12. století se však náhle objevuje kupec a jeho činnost velmi brzo ukáže i svou druhou tvář. Tou je právě banka. Když kupec cestuje, musí měnit peníze, nechat je ověřovat atd. Tahle směnná činnost, pojmenovaná podle pultu, u něhož se při tom sedělo (italsky banco), kupcům umožňuje využívat rozdílů v kursech. Postupně, jak se obchod rozrůstá, kupci už nemusí převážet hotové peníze. Umožňuje jim to směnka, písemné potvrzení, na jehož základě obchodník může jinému obchodníkovi půjčit sumu, kterou později dostane zpátky. Čili poskytuje úvěr. Na určitou dobu. Sám tak zároveň operuje na dalších místech a v jiných měnách. Úvěr se propojuje s peněžní směnou. Z toho obojího plyne určitý zisk. Obchoduje se dokonce i se směnkami jako takovými, kupují se, znovu prodávají, vyměňují atd. Historik může sledovat, jak se ve 13. a 14. století rychle šíří jedna nová skutečnost. Z kupce se stal znalec písemností. Sepisují se pro něj obchodní příručky. Je to intelektuál provozující praxi. Něco jako dvojče univerzitního vzdělance. (Jacques Le Goff)
Max Weber ve svém klasickém díle Protestantská etika a duch kapitalismu( Die protestantische Ethik und der Geist des Kapitalismus) vysledoval počátky kapitalismu až ke kalvínské představě povolání a vyvolení. Nicméně všechny základní prvky kapitalismu jsou stejně jako tržní ceny starší než reformace. Někteří vědci je nacházejí už v raně křesťanských klášterních komunitách, kde skupiny pracovitých mnichů znaly specializaci a dělbu práce, půjčovaly peníze, přijímaly půjčky a obchodovaly na velké vzdálenosti s poměrně širokým sortimentem potravin a dalšího zboží. Stark píše: „Všechny podstatné rysy kapitalismu ... najdeme už od dvanáctého století v italských městských republikách jako Benátky, Janov a Florencie." (Rodney Stark, The Victory of Reason (New York: Random House, 2005))

Dilema oprávnenosti zisku:
Kupec-bankéř však naráží na jednu těžkou mravní otázku. Středověká církev, poznamenaná asketismem mnichů a vědomá si toho, že Bible odsuzuje půjčování na úrok, učí, že peníze jsou špinavost. A teď najednou kupci nejen že je vnášejí do života společnosti, ale ještě na tom profesně i lidsky získávají. Činnost, kterou nová sociální kategorie kupců nabývá bohatství, je navíc riskantní, nemusí být vždycky úspěšná. Obchodníci jako dobří křesťané chtějí proto své peníze ospravedlnit. Své „špinění se" s nimi kompenzují kulturní aktivitou, která je pozvedá na úroveň jediných dvou společenských vrstev, jež se až do 11. století těšily prestiži: na úroveň šlechty a církevních hodnostářů, mecenášů a objednavatelů toho, co nazýváme uměleckými díly (ve středověku to slovo neexistuje, umění v moderním slova smyslu se objevuje až v 19. století). Obchodníci se totiž sami snažili dodat své činnosti křesťanský charakter. Chodili do kostela, nechávali sloužit mše, dodržovali svátosti; takže církev je brala na vědomí celkem bez nepřátelství. Potřebovali však nějaké opěrné body, a ty u ní nenacházeli. Kromě tradiční nedůvěry k penězům neexistovala o jejich činnosti žádná hlubší úvaha. Církev prostě jen zatracovala „mamon" - šalebné peníze -, ale vcelku zaujímala postoj „ani ryba, ani rak", protože si nevěděla rady, kam vlastně kupce zařadit, a tak nechávala věcem volný průběh. (Jacques Le Goff)

Riešenie:
Podnětem k reflexi se nakonec stal problém lichvy. Kdy je zisk oprávněný? Kdy jde o lichvu? Čím se jedno od druhého liší? Kdy je finanční spekulace hříchem? 
Lichvu přísné odsoudilo mnoho koncilů. Lichváře pronásledovali králové - jako třeba Filip August (1211 ) nebo svatý Ludvík (1254) Slibovala se jim strašná muka v pekle. 
Dala by se tedy spíš očekávat ostrá opozice: církev proti kupcům.  
Nedůvěra k penězům přetrvávala, to je pravda. Trvá ostatně dodnes. Slova Françoise Mitteranda, jimiž zpochybnil burzovní zisky, příjmy těch, kdo „se obohacují i ve spaní', jsou jak vystřižená z nějakého středověkého kázání. Lichvu skutečně znovu a znovu stíhalo odsouzení. A vůči lichvářům, ať to byli Židé nebo křesťané, docházelo k násilnostem. Ale o nějakém střetu mezi církví a kupci se přesto nedá hovořit. 
Klišé, podle něhož církev byla nepřítelem ekonomiky a pokroku, je stará zbraň osvícenství, převzatá pak 19. stoletím. 
Pravda je naprosto jiná: od 11. a 12. století dochází k legitimování peněz. Lidé si uvědomují, že peníze jsou nebezpečné, že jsou překážkou na cestě ke spáse, ale v rámci skutečně mravné „ekonomie" jim nicméně přičítají jisté oprávnění. Michel Albert nedávno rozlišil dvojí styl kapitalismu. Pro americký kapitalismus podle něho hodnotu představují peníze jako takové, kdežto kapitalismus porýnský je stále udržuje v rámci určité „mravnosti". Právě tento porýnský kapitalismus, který sahá od Švýcarska přes Německo a východní Francii až do Holandska, může poskytnout dost přesnou představu, o jakou vyváženost usilovali středověcí kupci a teologové. 
Především se uznává, že konají určitou práci. Ano, pracují, neobohacují se „ve spaní"! Řekl to už sv. Pavel: „Kdo se vykazuje skutky (ve Vulgátě merces), nedostává mzdu z milosti, nýbrž z povinnosti." (Ř 4, 4) . Odtud známé úsloví: „Hoden je dělník mzdy své". Tím, co legitimuje, je práce. Ta se obchodníkům, dá-li se to tak říci, připisuje k dobru. V jejich prospěch mluví také princip užitečnosti. Opatřují různé nepostradatelné zboží, které křesťanstvo nevyrábí. Středověcí lidé si od počátků rozkvětu obchodu uvědomují jeho „internacionálnost", to jest, v podstatě, stále trvající vazby mezi Západem a Východem. (Jacques Le Goff)

Teória ekonomiky:
Josef Schumpeter, jeden z velkých ekonomů 20. století, ocenil v Historii ekonomické analýzy (1954) dříve přehlížený podíl pozdních scholastiků na této disciplíně. „Byli to oni," píše Schumpeter, „kdo více než jiná skupina byli ,zakladateli vědecké ekonomie' 
Jiný velký ekonom 20. století Murray N. Rothbard věnoval obsáhlou část své kriticky pojaté historie ekonomického myšlení pohledům pozdních scholastiků, jež popisuje jako skvělé sociální myslitele a hospodářské analytiky. Přesvědčivě ukázal, že pohledy těchto mužů vyústily do rakouské ekonomické školy, důležitého směru, jenž se rozvinul koncem 19. století a pokračuje dodnes. Rakouská škola se pyšní skvělými ekonomy, počínaje Carlem Mengerem přes Eugena von Böhm-Bawerka až k Ludwigovi von Mises a E A. Hayekovi, slavnému členu této školy, který získal Nobelovu cenu za ekonomii za rok 1974. 
Například Jean Buridan (1300-1358), když působil jako rektor pařížské univerzity, podstatně přispěl k moderní teorii monetarismu. Nepovažoval peníze za umělý produkt státní intervence, ale ukázal, jak se peníze objevily na trhu svobodně a spontánně, nejdříve jako užitečná komodita a pak jako prostředek směny. Jinými slovy, peníze podle něho nevznikly vládním dekretem, ale procesem svobodné výměny, kdy lidé zjistili, že se tato směna dramaticky zjednoduší přijetím užitečné a obecně žádoucí zprostředkující komodity. „Tímto způsobem," píše jeden z odborníků, „začal Buridan klasifikovat monetární kvality komodit, což později konstituovalo první kapitoly četných monetárních a bankovních učebnic až do éry zlatého standardu ve 30. letech 20. století."
Mikuláš Oresme (1325-1382), Buridanův žák, sám významně přispěl k monetární teorii. Oresme, polymatematik zběhlý v matematice, astronomii a fyzice, napsal Pojednání o původu, povaze, zákonitostech a změnách peněz, jež bývá popisováno jako „mezník ve vědě o penězích"; „stanovilo standardy, jež nebyly překonány po řadu století a jež v určitém ohledu nebyly překonány vůbec". Oresme byl dokonce nazván „otcem zakladatelem monetární ekonomie". 
Oresme nejprve formuloval princip později známý jako Greshamův zákon. Podle tohoto zákona, existují-li v téže ekonomice dvě měny současně a vláda stanoví poměr mezi nimi, který se liší od poměru, jehož je možné dosáhnout na svobodném trhu, pak měna, kterou vláda uměle nadhodnotí, vyřadí měnu vládou podhodnocenou z oběhu. Proto Oresme tvrdí, že „pokud se pevný legální poměr hodnoty mincí liší od tržní ceny kovů, pak mince, která byla podhodnocena, zcela zmizí z oběhu, a mince, jež byla nadhodnocena, zůstane jako jediná".
Oresme také chápal destruktivní efekty inflace. Úřední znehodnocení peněžní jednotky neslouží dobrému účelu, vysvětloval. Střetá se s obchodem a zvyšuje celkovou úroveň cen. Obohacuje vládu na úkor lidí. Proto je ideální, tvrdí Oresme, aby vláda do monetárního systému vůbec nezasahovala. 
Pozdní scholastici sdíleli Oresmeův zájem o monetární ekonomii. Byli si vědomi jasného vztahu příčiny a důsledku v ekonomice, zvláště když pozorovali značnou cenovou inflaci, k níž došlo v 16. století ve Španělsku a jež byla důsledkem přílivu drahých kovů z Nového světa. Když pozorovali, že větší zásoba platidel vede k poklesu kupní síly peněz, došli k obecnějšímu závěru - vlastně ekonomickému zákonu -, že nárůst zásob jednoho zboží přivodí pokles jeho ceny. Někteří historici to popisují jako první formulaci kvantitativní teorie peněz; 
pozdně scholastický teolog Martin de Azpilcueta (1493-1586) napsal: Pokud ostatní věci zůstanou na stejné hodnotě, pak v zemích, kde je nedostatek peněz, se všechno ostatní prodejné zboží, ba i ruce a práce lidí, prodává za méně peněz než tam, kde je peněz dostatek. Tak ze zkušenosti vidíme, že ve Francii, kde je méně peněz než ve Španělsku, má chleba, víno, oděvy i práce mnohem menší cenu. A i ve Španělsku, v době, kdy je méně peněz, se prodejné zboží a práce prodávají za méně, než tomu bylo po objevení Indií, jež zaplavily zemi zlatem a stříbrem. Důvodem pro to je, že peníze mají větší hodnotu tam, kde a kdy je jich nedostatek než je-li jich dostatek. To, co říkají někteří lidé, že nedostatek peněz snižuje cenu ostatních věcí, vzniká z toho, že výrazný vzestup jejich hodnoty snižuje hodnotu jiných věcí, tak jako malý muž stojící vedle velkého vypadá menší, než kdyby stál vedle muže podobné výšky.

TRHOVÁ CENA:
K nejzávažnějším a nej důležitějším ekonomickým principům, jež se rozvinuly a zrály za pomoci pozdních scholastiků i jejich bezprostředních předchůdců, byla teorie subjektivní hodnoty. Inspirováni jednak vlastní analýzou, jednak poznámkami svatého Augustina o hodnotě v Boží obci, tvrdili tito myslitelé, že cena se neodvíjí od objektivních faktorů, jako je cena produkce nebo množství využité práce, ale od subjektivního hodnocení jednotlivců. Jakákoli teorie, jež připisuje hodnotu objektivním faktorům, jako je práce a cena výroby, je proto chybná. 
Františkánský bratr Pierre de Jean Olivi (1248-1298) jako první navrhl teorii hodnoty založené na subjektivní užitečnosti. Tvrdil, že v ekonomických termínech se hodnota zboží odvozuje od subjektivního posouzení jeho užitečnosti a žádoucnosti. „Spravedlivou cenu" proto nelze vypočítat z objektivních faktorů, jako je práce a další výrobní náklady. Spravedlivá cena spíše vzniká z interakce kupujícího a prodávajícího na trhu, kde se subjektivní zhodnocení zboží projeví v tom, zda je kupující za stávajících cen koupí, nebo nekoupí. O 150 let později svatý Bernardin ze Sieny, jeden z největších ekonomických myslitelů středověku, přejal Oliviho teorii subjektivní hodnoty prakticky slovo od slova. Kdo by byl hádal, že správná teorie hodnoty v ekonomii pochází od františkánského bratra ze 13. století? (Thomas E. Woods)
A když už jsme u kapitalismu, křesťanská civilizace položila základy moderní ekonomie. Podle Rodneyho Starka si lidé ve středověku poprvé uvědomili, že ceny by měla určovat nabídka a poptávka. Do té doby byly ceny dány zákonem nebo zvykem. Ve třináctém století však dominikánský mnich Albert Veliký vysvětlil, že ceny odrážejí, „jakou hodnotu má zboží podle odhadu trhu v okamžiku prodeje". A tak samozřejmě smýšlíme i dnes. (Dinesh D’Souza)
