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1.来到第一小节神之子民的连接，世界的本源是什么？我们从何而来？又到哪去？这些问题自古以来都困扰着我们，人类需要一个答案，历史上各文化族群都给出了自己的想象和思考，在 13 世纪，当时的欧洲是基督教的世界，几乎每个人都是基督徒，他们相信世界由一个神所创造，这个神还曾派了个儿子下凡，在人间走了一遭。
这些人有很多的生活习惯，比如起床后会祷告，吃饭前要感谢神的恩惠，人们还会到教堂听神父讲神的故事，他们有时会聚在一起饮酒吃面包，这是他们的圣餐仪式，也会定期举行一些集体的聚会去敬拜神，还有一些仪式如洗礼等等，他们相信人死后，好人会生一个叫天堂的极乐境地，坏人则会坠入地狱，永受惩罚。
基督教的终极社会理想是将世界上所有分散的人再次连接联系在一起，聚在同一个神底下。各地信徒实现同样的习俗传统，一去教堂礼拜、去忏悔、去参加仪式。通过以上的这些行为来维系与神的关系，与神的连接，此为再连接（Re-ligio）。到了 16 世纪， Re-ligio 演化到意大利语、法语、西班牙语、英语里就是religion。再到近一代，当该文化传入我国后，我们用了源自佛教的宗教一词去对应翻译它。然而语言的翻译过程一定会失真，一定会丢失某些信息，而丢失的信息就是我们理解宗教与科学的关键。

2. 来到第二小节，对主宰神的敬拜。人们因为一层人神关系而被连接，聚在了同一个神底下，这种人神关系有一份契约所绑定，他们相信，如果按照神的指示去敬拜神，遵守神的律法，教会箴言，那么神就会回馈一个愿景。俗话来讲，这相当于一份双向的合同，那么西方的三家宗教，犹太、基督、伊斯兰教从源头上讲是基于同一个神的同一份契约，只不过发展到后面各自产生了不一样的理解。比如犹太教认为神将会回馈一片应许之地，这地方在现今以色列巴勒斯坦那一块，在未来的某个阶段，那里将会进入一种永恒的和平。而基督教认为，神将会回馈的是人死后能通过神的儿子耶稣上到天堂，与神同在。伊斯兰家的观点也是一种天堂的极乐境界。虽然三者之间存在诸多意义，但他们的契约义务却是一致的，他们要去敬拜这个神，而敬拜就是那层丢失的信息。
他们要不断重申一个信条，我相信这个神是世界唯一的主宰，而我只是他的仆从。根源上来解释，信徒认为万物运作的背后其实有一个主宰者在掌管着、安排着、推动着一切。倘若人类不按照神人意志形式，比如不去敬拜他，神就会动怒，神就会降下天灾人祸去毁灭人类。为什么会有涝灾地震呢？古时的人们将之解读为神的动怒，所以为了不触怒这位主宰者，渺小的人类要对他绝对的服从，要绝对履行契约的义务去敬拜他。所以西方这三家人在敬拜中要不断强调这个理念，我相信你是我的主，你是世界的主，我要对你绝对的服从。


3. 以上是他们看待人与自然的关系的逻辑。那么回到中世纪欧洲的基督教，那么正是这种强调主宰和被主宰的敬拜，塑造了欧洲独有的教会体系，而就是在这样的教会大环境里诞生了现代科学。那这种敬拜塑造怎样的社会体系呢？让我们来到下一节教会体系的结构。在现代英语剑桥词典的描述里，宗教是对神的敬拜体系。牛津词典则提到宗教最显著的特征是遵从，遵从就包含了一种下对上的主从关系。这种敬拜的依据经典是一本圣经，基督徒认为圣经记载了神所说的话，神说的话是真理，所以这本书的地位在群众心里是最高、最神圣的。不过这里要注意了，神主宰了世界这句话只是一条观念，它并不会对社会造成什么影响。
那什么时候一条观念会造成影响呢？就是当他在群众中传播的时候，负责传播的组织是教会，起初由一小部分人组成，后来因为各种历史政治原因，他逐渐成为了一个庞大的组织。在欧洲历史上将的组织有两大代表，一个是西欧的天主教会，一个是东欧的正教会。在 5- 15 世纪这个时间段也被称为中世纪教会，扮演着非常重要的角色，而且地位非常高。有多高？和圣经平起平坐，根据天主教会的解释，教会是由耶稣授权建立的，而这彼得被认为是教会的第一任教宗，俗称教皇。他之后有下一个继承人，一代一代这么传承下来，而最关键点在于，每一位教宗都是受到神的感召的，这又是一种授权的概念。还有一个关键点，圣经是谁写的？他们认为是耶稣的初代追随者们，他们同样受到神的感召，所以两者相辅相成，缺一不可。
教会发展了近 1, 400 年，在中世纪末期内部就出现了腐败等系列社会问题，这就导致了群众先后掀起了三场思潮运动，推翻了以他为主导的社会体系，而现代科学就是在这股大浪潮中诞生。那教会体系到底出现了什么问题呢？让我们来到子节个人理性的牢笼。中世纪的人民，大约有5 条出路，要么务农，当个农民。要么学点手艺当个工匠，要么做点买卖当个商人，要么从军当个兵，通过赚军饷、战利品来养家糊口。当然了，如果是贵族就另当别论了。还有一条是绝少数人会能选择的，那就是接触教育，中世纪的教育由教会负责，平民百姓可以到当地教堂学习，基础学习包括语法、修辞、逻辑，这个模块主要是提高一个人的语言表达能力。下个阶段你要修算术、音乐、几何和天文，这前七向是必修。再下个阶段你就可以去修道院，去修法律、医学或神学，等学成之后你就可以从事地位很高的工作了，你可以到教堂里担任神职，去主持布道、弥撒等仪式，或者整理教会或宫廷的文书、历史文献等，你就是当时的知识分子了。你可以成为一名画家、雕塑家、建筑家，去参与到教堂建设和装饰，也可从事慈善事业，给穷人孤儿提供援助、庇护，给病人看病，给社区的百姓提供帮助，提供社会福利。
兴许你发现了教会的教育是以理性为基础的逻辑、修辞、算术、法律和神学理论研究、哲学思考，这些都是在锻炼的理性和逻辑推导能力。所以在这样的理性教育之下，才会有最早的一批天文学家，比如说波兰的哥白尼， 16 世纪初，哥白尼通过长期观测天体和计算提出了一个宇宙模型，他认为地球是绕着太阳转的，但这和当时教会的观点相悖了。教会采用的是来自古希腊哲学家托罗密提出的地心说，即宇宙是以地球为中心，太阳是绕着地球转的。为什么教会采用地心说呢？因为地心说符合圣经的描述。创世纪第一句开篇道，神创造了天与地之后才创造的光。既然大地是神创造第一个东西，又是所有故事的舞台中央，所以大地是绝对的宇宙中心，所以地心说是对的。
通过这些例子，我们不难发现这个体系的特征，他培养出来的知识分子基本都是神职人员，他们要一层一层的往上爬，争取在教堂里谋得一职，然后服务于神理论的研究和传播，去巩固这个体系。而建筑家、画家、雕塑家等，他们的工作产出同样是服务于教会的宣传。而像哥白尼、伽利略这类不同流而上，能摆脱宗教观念影响，摆脱教会权威震慑而坚持个人理性判断的人却寥寥无几，就此问题显现出来了。虽然他的教育允许人们基于理性去挖掘知识，发现大财中的规律，但这理性的最外层包裹着一层教会的立场利益。倘若某知识结论损害了教会的威信，那么其将被定性为异教异端理论而不得传播。就这样，教会成为了知识传播的垄断者。而当个人的理性无法获得自由发散、自由表达的机会时，随着时间的推移，更多的社会问题也将逐渐暴露。

4. 让我们来到下一节古代精神的复苏。先把时间调回到公元前六七世纪，来到古希腊。古希腊人爱思考，当他们看到了大海、夜空、星辰，看到了周围一切运动的事物时，他们就产生了好奇。我眼前看到的这种事物，它们为什么会动呢？亚里士多德认为力是使物体运动或停止的原因。那为什么有的物体会漂在水面上，而有的会沉下去呢？阿基米德总结出了浮力定律，他还说给我一个支点，我能撬起一个地球，这是杠杆原理。托勒密则认为天上的太阳是绕着地球转的。早在古希腊时期，人们就已经在研究自然的规律了，这都是一些看得见、摸得着的具体问题。后来他们又往更深的地方去想了，物体为什么会出现在我眼前呢？它们为什么会存在呢？什么是存在？人有灵魂吗？我昨晚做的梦是什么？这都是一些看不见摸不着的抽象问题。古希腊人将这所有思考的内容称为philosophy。
哲学是什么？如果只能用一句话来总结的话。当你出生在这个世界上，你是什么都不知道的，那哲学家们就要去研究一个人怎样从无为起点，通过感官的观察，通过大脑的逻辑推理，通过一些系统的方法等等去获得一个知识，去准确地认识这个世界，哲学家们希望人人都能被激发，去运用天生而有的属性：理性去处理信息，去发现知识，来推动人类对世界的认识。
以上是我的一句话总结，但是你会发现，托勒密的地心说今天看来是不准确的。然而古希腊人早就意识到这个问题了，在研究中，他们发现人的感官是可以受骗的，逻辑是会不严谨的，所以他们一直在挠头，我怎么确定我们发现的知识是准确的或者说是真的？我怎么确定这些知识最终会带人类认识到宇宙永恒不变的真理？综上所述，古希大哲学家们希望人人都能成为这样的，爱观察、爱思考、爱智慧，去发现知识、去追求真理的人，那么这种求知精神此后在欧洲各地得到了广泛的传播。
但这样的趋势从 4 世纪开始突然走了下坡路，因为这时期基督教兴起了，他受到了罗马皇帝的青睐，又被立为帝国内唯一合法的宗教。所有人都必须信基督教，而宗教的理念是奉神为唯一的真理。到了 6 世纪，皇帝认为希腊学院里的人不肯站边，这种不肯直接认耶稣为真理的思想太危险了。这是赤裸裸的议教思想，真理需要去找吗？真理不是已经被启示了吗？那就是神。教会所研究的所有知识即为真理，所以到了 6 世纪，所有希腊的主流学院全都被关闭了，教育板块全由教会负责。
所以在中世纪，你一出生，你什么都不知道，接着教会直接给你灌输，这就是真理了，你不需要去思考、去好奇，你也不能够去质疑，教会传输一切记为永恒的真理。平时你该务农，该买卖的买卖，该从商的从商，大家的终点都是上天堂。这就是为什么中世纪会有普遍的迷信问题，因为在这样的环境中长大，群众的个人理性根本没有被激发，教育只教人们去接受，而不教人们去独立思考。就好比小学生做数学题，老师直接发答案让学生抄，你不需要去思考解题过程，那么在中世纪对自然世界的知识探索几乎踩了个急刹车，没有新的自然知识被产出，而所有研究都投入到了圣经上。一切要围绕神做学问，比如如何证明神的存在，如何理解人与神的关系，神到底给人类有什么样的安排这类抽象问题。

5.也就是说在中世界这一千年里，整个西欧群体的思想都锁在了教会的基督教世界观里。这是欧洲版的闭关锁大陆，转折时期就从 14 世纪开始，当人们在翻越古代历史的时候，就发现在古代社会那个还没有基督教，还没有教会的世界里，古人对知识的探索是开放的，个人理性和独立思考是被鼓励的。再看看现在的社会，知识传播被垄断了，人们理性被埋没了，所以觉醒的人要复兴古人的那种自由开放，个人理性可以得到表达的求知环境。
所以这股思想大浪潮中的哲学家、思想家们想要做的是将中心的人从教会的思维模式唤醒，转换成理性的思维模式，那么接下来的近 400 年是一个层层递进的把教会拉下垄断地位的过程。第一场运动文艺复兴。画家是一个很好的例子。画以前只画圣经人物，教会圣人，歌颂圣经故事，宣传神的伟大，这都是在宣传主宰和被主宰的人神关系，人只是仆从而已。人在世的目的是什么？就是为了上天堂，所以你的一生就安安份份的，遵守神的律法，敬拜神过完一生，最后争取能上去，而不是下去。那么教会把路铺好了，大家清一色地跟着教会一起拜神，你一生就这么过完了。而在文艺复兴时期，画家开始画人了，画老百姓、画生活、画你我，就是为了刷人的存在感，让群众意识到，人不单单只是敬拜神的仆从，人是有创造力的，人是可以从无开始创造出属于自己的东西，你不一定只能复制圣经里的场景和故事去传达圣经的思想，你可以通过画画、雕塑等来传达出属于你自己的思想。比如拉菲尔在梵蒂冈的拱顶画了一幅雅典学院，上面都是古代的智者们，他想表达出什么不言而喻了。复兴古代的求职精神，所以文艺复兴一句话概括就是刷人的存在感，强调人的价值，让人意识到个人的存在。
第二场运动，宗教改革，这是一针大针，德国的马丁路德带头直接翻脸，正面对抗教会，他要打破这个天平。他的诉求是，凭什么只有教会才可以解读圣经？我个人不能解读圣经吗？我凭什么要无条件的相信教会有神的授权这个说法？凭什么不能无条件的相信神也赋予了每个人同样的权利去解读圣经？这场运动后教育的权威大受撼动。特别是在德国北部，教会失去了这片阵地，一大批群众挣脱了束缚，开始自由解读圣经。
随着越来越多人的觉醒，第三场运动被推动了，这使其个人意志变得更加的勇敢、激进。我不仅仅拥有解读圣经的自由，我还要理解万物本源的自由。我不仅仅拥有解读圣经的自由，我还要理解万物本源的自由。啪的一下炸了，也是在这时候，对宇宙本源的解读开始发散，对神的理解出现了各样的分歧，甚至有人提出神的不存在。就这样，经过近 400 年的时间，当思想的枷锁被敲碎，这就为经济、政治、哲学、人文、艺术等各个领域的发展、社会秩序的变革提供了重要的环境条件，相应的，教会的影响力逐日缩小，不再如日中天。而在一批批哲学家、思想家的倡导下，教育也发生了改革，他们不再教群众无条件的去相信某个真理，而是恢复到古希腊哲学家们所提倡的那样，鼓励人们通过自己的理性去发现知识，去认识这个世界的方方面面。经过百年的不断探索，哲学家们、思想家们建立了一个以科学为标准的知识的传播体系。从后世看来，这个新的体系能够有效的去解决知识被人垄断以及群众迷信的两大社会问题。那么在科学的时代下，人们又重新回到了从无推到有这样的求知和探索逻辑。而当人的理性被解放后，欧洲也迎来了新知识的爆发期。















