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O Μοναχισμὸς καὶ ἡ Ἐκκλησιαστικὴ παιδεία

                                       Ὑπὸ τοῦ κ. Κωνσταντίνου Γ. – Α. Νιάρχου

                                          Καθηγητοῦ τῆς Ἀρχαίας Ἑλληνικῆς                                                     Φιλοσοφίας τῆς Φιλοσοφικῆς Σχολῆς τοῦ Πανεπιστημίου Ἀθηνῶν

Προσφωνήσεις

Ι. ΕΙΣΑΓΩΓΗ

Ὡς Καθηγητὴς τῆς Ἀρχαίας Ἑλληνικῆς Φιλοσοφίας καὶ ἐρευνητὴς αὐτῆς, καθὼς καὶ τῆς Κλασικῆς Φιλολογίας, ὀφείλω χάριτας πρὸς τοὺς Μοναχοὺς καὶ τὰς Μοναχὰς τῆς Ὀρθοδόξου Καθολικῆς Ἐκκλησίας τοῦ Χριστοῦ διὰ τὴν ἀνυπολογίστου ἐπιστημονικῆς καὶ ἱστορικῆς ἀξίας προσφορὰς των διὰ τὴν διάσωσιν, κατ’ ἀρχήν, καὶ τὴν ἀντιγραφὴν καὶ συντήρησιν ὄλου τοῦ θησαυροῦ τῆς κλασικῆς ἀρχαιότητος. Δίχως τὴν ἔξοχον αὐτὴν ἐνέργειαν τῶν Μοναχῶν, μελετητῶν, ἀντιγραφέων καὶ συντηρητῶν, θὰ ἦτο ἀδύνατος κάθε ἀναφορὰ περὶ παιδείας καὶ πολιτισμοῦ, ποὺ διεμορφώθησαν μέσω τῆς ἑρμηνείας καὶ τῆς βιώσεως τῶν ἀξιῶν τοῦ ἀρχαίου ἑλληνικοῦ πολιτισμοῦ. Τούτου ἕνεκα, δικαίως ἀναγνωρίζεται διεθνῶς ἡ ἐξαιρετικὴ προσφορὰ τῶν Μοναχῶν καὶ τῶν ἐκκλησιαστικῶν συγγραφέων εἰς τὴν διαμόρφωσιν τοῦ παιδευτικοῦ καὶ μορφωτικοῦ ἐν γένει ἰδεώδους, τόσον τῆς λεγομένης “θύραθεν” ἢ κοσμικῆς ὅσον καὶ χριστιανικῆς ἢ ἐκκλησιαστικῆς παιδείας.

Συμφώνως πρὸς μαρτυρίας τῶν φιλοσοφησάντων Πατέρων τῆς Ἐκκλησίας, κάθε ἀνθρωπίνη ψυχὴ θέλγεται ὑπὸ τῆς ἐφέσεως πρὸς ἕνωσὶν της μετὰ τῆς πηγῆς προελεύσεώς της, δηλονότι τὴν θεότητα, πράγμα τὸ ὁποῖον καθίσταται ἐφικτὸν κυρίως καὶ πρωτίστως διὰ τοῦ Μοναχισμοῦ, ὅπου τὸ “χριστοκεντρικόν” στοιχεῖον τῆς ψυχῆς ἀναδύεται συνεχῶς καὶ βιοῦται ἀδιαλείπτως. Ὄντως ὁ Μοναχισμὸς εἶναι ἡ ἐκ βαθέων τάσις καὶ ἀνοδικὴ φορὰ τοῦ εἶναι του πρὸς τὸν Ἄκτιστον, ἡ ἔφεσις πρὸς τὴν γνῶσιν καὶ ἡ ἐπιθυμία του πρὸς ἕνωσιν μετὰ τοῦ “ἀπροσίτου” Θεοῦ. Διὰ τοῦ Ἰησοῦ Χριστοῦ ἐπετεύχθη ἡ εἴσοδος τοῦ Ἀκτίστου εἰς τὸν κτιστὸν κόσμον καὶ τοῦ Ὑπερχρόνου ἐντὸς τῆς χωροχρονικῆς πραγματικότητος. Οὕτω πως κατέστη δυνατὴ ἡ διὰ τῆς θείας χάριτος προσπέλασις τοῦ φθαρτοῦ εἰς τὸ ἄφθαρτον καὶ ἡ ἐπιδίωξις τῆς μεθέξεως τοῦ ἀνθρώπου εἰς τὴν θεότητα τοῦ Ἀπολύτου. Στόχος  τοῦ χριστιανοῦ ἀνθρώπου εἶναι ἡ ἠθικὴ θέωσις αὐτοῦ, ἐπιτυγχανομένη ἐντὸς τῆς ἐκκλησίας καὶ δὴ καὶ  τῆς κοινωνίας τοῦ ἀνθρώπου μετὰ τοῦ ἰδίου τοῦ Τριαδικοῦ Θεοῦ. Ἐν προκειμένῳ ὁ Μοναχισμὸς ἀποτελεῖ τὴν κορυφαία δομὴ τῆς κοινωνίας τῶν συνειδήσεων καθ’ ἑαυτὰς καὶ μετὰ τῆς Τριαδικῆς θεότητος, ὅπου τὸ εἶναι καὶ τὸ γίγνεσθαι τῆς ὑπάρξεως ἀνάγεται ἀπὸ τὸ εἶναι τοῦ χωροχρόνου της εἰς τὸ πλέον εἶναι τῆς ὑπερχρόνου προσεγγίσεως τοῦ ἀπολύτου ὄντος. Οἴκοθεν νοεῖται πὼς ἡ προσέγγισις τοῦ Ἀπολύτου προϋποθέτει τὴν δυναμικήν της κοινωνίας τῶν Μοναχῶν, ὡς τῶν ἀνθρωπίνων ὑπάρξεων ποὺ φύσει καὶ θέσει ἔχουν ταχθῆ πρὸς τὴν καθολικὴν μέθεξιν τοῦ Ἀπολύτου
. Ἀπαραίτητος προϋπόθεσις της ἐπιτεύξεως τοῦ ὡς ἄνω στόχου εἶναι ἡ πνευματικότης καὶ ἡ κοινὴ ζωὴ : «ἦν αὐτοῖς πάντα κοινά»
. Πρότυπον εἶναι ἡ κοινὴ πνευματικὴ ζωὴ τῶν Ἀποστόλων, ὅπου ἡ προσωπικὴ των ζωὴ εἶναι οἰονεὶ ἀντανάκλασις τῆς Ζωῆς τοῦ Χριστοῦ ἐπὶ τῆς γῆς. 

Κύριον χαρακτηριστικὸν τῶν Μοναχῶν, ἤδη ἀπὸ τῆς ἐποχῆς τοῦ Μεγάλου Ἀντωνίου, ὑπῆρξεν ἡ ἐκ τοῦ κόσμου ἀπομάκρυνσις καὶ ἡ μακρὰν τῶν ἀνθρωπίνων κοινωνιῶν διαβίωσις αὐτῶν
. Ἡ ἐνδεχομένη προσέγγισις τοῦ Μοναχοῦ  πρὸς τὸν κόσμον, τὴν διαμονικὴν ταύτην κατὰ τοὺς ἀσκητικοὺς συγγραφεῖς παγίδα, ἐνέχει τὸν κίνδυνον τῆς ἐκ τοῦ σκοποῦ ἀποκλίσεως καὶ ἑπομένως τῆς ἀπωλείας τῆς σωτηρίας του
. Ὁ τέλειος Μοναχὸς εἶναι “ξένος” ἐκ τοῦ κόσμου τούτου, καθ’ ὅσον “ὁ κόσμος δι’ αὐτὸν ἐσταύρωται καὶ αὐτὸς τῷ κόσμῳ”, ὅτι ὁ ἴδιος ἐπέλεξε τὸν “ἐσταυρωμένον βίον”, οἰκείᾳ βουλήσει, ὡς ἐκ τούτου δὲ εἶναι “νεκρὸς διὰ τὸν κόσμον καὶ δὲν δύναται νὰ μετέχη τῶν μεριμνῶν καὶ ἀναγκῶν τοῦ κόσμου τούτου”
. Εἰσερχόμενος εἰς τὸ κελλίον του ὁ Μοναχὸς “γυμνοῦται παντὸς περιβλήματος” δηλωτικοῦ της ἀποσυνδέσεώς του ἀπὸ κάθε βιωτικὴν ὕλην καὶ κοσμικὴν μέριμναν. Τούτων ἕνεκα, κατὰ τὸν Μέγα Βασίλειον, ὁ Μοναχὸς στοχεύει εἰς τὴν τῆς ψυχῆς αὐτοῦ σωτηρίαν, πρωτίστως διὰ τῆς τῶν ἔξωθεν ἀλλοτριώσεως, “οἶον κτημάτων, δόξης ματαίας, συνηθείας βίου, προσπαθείας τῶν ἀνωφελῶν”, ὡς καὶ διὰ τῆς ἀποξενώσεως τοῦ Μοναχοῦ “ἐκ συγγενείας σαρκικῆς καὶ κοινωνίας βίου” καὶ τῆς μεταβάσεως εἰς ἄλλον κόσμον, ἢ ὅπως ἔλεγεν ὁ Ἀριστοτέλης “μετά-βάσις εἰς ἕτερον γένος”
. Εἶναι προφανὲς ὅτι ὁ Μοναχικὸς Βίος τῆς Ἀνατολῆς  συνεδέθη πρωτίστως μετὰ τῆς “θεωρίας”, διὸ καὶ οἱ Μοναχοὶ ἠγωνίζοντο διὰ τὴν ἀτομικὴν αὐτῶν καὶ μόνον σωτηρίαν καὶ ἐνδιεφέροντο διὰ τὰς παντοειδεῖς ἀνάγκας καὶ τὴν σωτηρίαν τοῦ πλησίον
. Παρὰ ταῦτα, ἐπαρκῶς τονίζεται, ὅτι ἡ κατὰ Θεὸν Πολιτεία δὲν ἐπιτυγχάνεται μόνον διὰ τῆς ἀναχωρήσεως ἐκ τοῦ κόσμου οὐδὲ διὰ τῆς ἀσκήσεως, ἀλλὰ διὰ τῆς συγχρόνου ἐπιτελέσεως τῶν ἐντολῶν τοῦ Κυρίου, πασῶν τῶν ἐντολῶν καὶ οὐχὶ ἐπιλεκτικῶς ὠρισμένων ἐξ αὐτῶν. Μετ’ ἐμφάσεως τονίζεται ὅτι ὁ περιφρονῶν τὰς Κυριακὰς ἐντολὰς, “λογίζεται προδότης”, ὡς ὁ Ἰούδας
. Ἐν προκειμένῳ ὁ Μ. Βασίλειος εἶναι κατηγορηματικός, καθ’ ὅσον ὁ μοναχικὸς βίος δὲν συνεπάγεται τὴν ἐκ τοῦ κόσμου ἀπομάκρυνσιν, τὴν “δουλαγώγησιν” καὶ τὸν “ὑποπιασμόν” τοῦ σώματος μόνον, ἀλλὰ καὶ τὴν πρὸς τὸν πλησίον ἀγάπην καὶ τὴν πλήρη ἐκπλήρωσιν τῶν ἐξ αὐτῆς ἀπορρεουσῶν ὑποχρεώσεων ἔναντι τῶν λοιπῶν ἀνθρώπων, μεταξὺ τῶν ὁποίων τὴν παιδείαν καὶ τὴν κατὰ Χριστὸν ἀγωγὴν τῆς  νεότητος
.
Πρὸς ἐπίτευξιν τῆς μεταξὺ τῶν συνειδήσεων τῶν μοναχῶν κοινωνίας ὁ Μέγας Βασίλειος εἰσηγήθη καὶ ὠργάνωσε τὴν κοινοβιακὴν μορφὴν συμβιώσεως, ὡς τὴν τελειοτέραν δομὴν τοῦ συστήματος τῆς σχέσεως τοῦ Ἐγὼ τοῦ συγκεκριμένου προσώπου μετὰ τοῦ Ἐσὺ τοῦ Ἄλλου, ὅπου δεσπόζουσα ἀρχὴ εἶναι ἡ πρὸς τὸν πλησίον ἀγάπη, οἰονεὶ μετεξέλιξις τῆς ἀριστοτελικῆς φιλίας, τηρουμένων τῶν ὑφισταμένων διαφορῶν καὶ διαφοροποιήσεων μεταξὺ των
. Εἰς τὰς μοναστικὰς κοινότητας κυριαρχεῖ ἡ ἰδέα τοῦ Σώματος τοῦ Χριστοῦ, ὅπου τὰ μέλη τῶν “ὑπὲρ ἀλλήλων μεριμνῶσι καὶ εἴτε πάσχει ἓν μέλος συμπάσχει πάντα τὰ μέλη, εἴτε δοξάζεται ἓν μέλος συγχαίρει πάντα τὰ μέλη”
. Οὕτω πως διεμορφώθη, προϊόντος του χρόνου, ἡ ἐντύπωσις καὶ κατέστη βίωμα τῶν μοναχῶν ἡ ἀναζήτησις τρόπων καὶ μεθόδων προσφορᾶς, οὐ μόνον πρὸς τοὺς συμμονάζοντας ἀδελφούς, ἀλλὰ καὶ εὐρύτερον ἐν τῇ κοινωνίᾳ, ἀφοῦ, ἐν τῷ μεταξὺ εἶχεν ἤδη ἀρχίσει ἡ διαλεκτικὴ σχέσις καὶ προσέγγισις τῶν Μοναχῶν πρὸς τὴν ἐν τῷ κόσμῳ Ἐκκλησίαν τοῦ Χριστοῦ, τῆς ὁποίας τὰς ἀνάγκας καὶ ποιμαντικὰ προβλήματα ἤρχισαν νὰ μελετοῦν καὶ ἐν τινι μέτρῳ νὰ συμμερίζωνται.

Ἐκ τῶν ἀνωτέρω θεωριῶν προέκυψε ἡ κοινωνικὴ διδασκαλία τῶν “οὐρανοπολιτῶν” Μοναχῶν, ἐξικνουμένη εἰς φιλανθρωπίαν καὶ παροχὴν παιδείας καὶ ἐκπαιδεύσεως πρὸς τοὺς πολίτας. Αἱ κοινωνικαὶ καὶ φιλάνθρωποι ἀρχαὶ διετυπώθησαν ὑπὸ τοῦ Μ. Βασιλείου, ὁ ὁποῖος ἐδίδαξεν ὅτι ὁ πλησίον ἔστιν θεμέλιος, δεδομένου ὅτι ἐκ τοῦ πλησίον ἐστὶν ἡ ζωὴ καὶ ὁ θάνατος, κατὰ τὸν Μ. Ἀντώνιον. Εἰς τὸ πρόσωπον τοῦ πλησίον δέον νὰ διαβλέπη καὶ ὁ Μοναχός, ὡς καὶ πᾶς Χριστιανός, “Κύριον τὸν Θεὸν του”
. Πᾶσα πρὸς τὸν πλησίον ὑπηρεσία εἶναι ἐκδούλευσις πρὸς αὐτὸν τὸν Θεόν
. Ἐν ἀντιθέσει πρὸς τὸν μονήρη βίον ἡ μετὰ τοῦ πλησίον διαλεκτικὴ σχέσις θεμελιώνει τὴν προσδοκίαν τῆς ἐν Χριστῷ σωτηρίας. Προφανῶς οἱ Μοναχοί της Ἀνατολῆς ἔχουν δεχθῆ τὴν εὐεργετικὴν ἐπίδρασιν τῆς φιλοσοφίας τοῦ Ἀριστοτέλους ὑποστηρίξαντος εἰς τὰ “Πολιτικά”του ὅτι ὁ ἄνθρωπος εἶναι “ζῶον πολιτικὸν καὶ κοινωνικόν˙ ἐν ἐνάντιᾳ περιπτώσει θὰ εἶναι ἢ θεὸς ἢ θηρίον”
. Παρομοίως ὁ Νεῖλος ὁ ἀσκητὴς διδάσκει ὅτι : “Πολιτικὸς καὶ σύννομος, οὐ μονωνικὸς καὶ ἀκοινώνητος” ἔχει δημιουργηθῆ παρὰ τοῦ Θεοῦ ὁ ἄνθρωπος, διό καὶ ὀφείλει νὰ καταστῆ ὠφέλιμος εἰς τοὺς συνανθρώπους του, καθ’ ὅσον οὐδεὶς εἶναι αὐτάρκης, “ἐπιδεὴς δὲ ἄπασι τῶν ἄλλων καθέστηκεν”
. Ἡ ὑπὲρ τῶν ἄλλων φροντὶς εἶναι μέλημα παντὸς χριστιανοῦ καὶ δὴ καὶ τοῦ μοναχοῦ : “μὴ ζητῶν τὸ ἑαυτοῦ συμφέρον, ἀλλὰ τὸ τῶν πολλῶν, ἳνα σωθῶσιν”
. Ὄντως ἡ πρὸς τὸν πλησίον ἀγάπη εἶναι τὸ πλήρωμα τοῦ Νόμου
 καὶ ἡ ἐπίτευξις τοῦ “εὖ ζήν”, καθὼς καὶ τοῦ “εὖ σύ-ζην” κατὰ τὸν Ἀριστοτέλη
. Τὸ ἐνδιαφέρον στοιχεῖον, ἐν προκειμένῳ, εἶναι τὸ γεγονὸς ὅτι ἡ πρὸς τὸν πλησίον ἀγάπη εἶναι μὲν τὸ πλήρωμα τοῦ Νόμου, ἀλλὰ καὶ τὸ ἀπαραίτητον πλαίσιον τῆς ἀσκήσεως τῶν ἀρετῶν καὶ δὴ καὶ τῆς προσφορᾶς ἔργου πνευματικοῦ καὶ παιδευτικοῦ. Ἴσως, διὰ πρώτην φορὰν εἰς τὴν ἱστορίαν τοῦ πολιτισμοῦ ἀναφέρεται ὡς προϋπόθεσις τῆς πρὸς τὸν πλησίον πνευματικῆς καὶ παιδευτικῆς προσφορᾶς ἡ ἀγάπη, ἡ ὁποία, συμφώνως πρὸς τὴν ἐπιστημονικῶς κατωχυρωμένην θεωρίαν τῆς παιδαγωγικῆς, ἀποτελεῖ τὸ πρώτον καὶ κυρίαρχον γνώρισμα τοῦ διδασκάλου καὶ τοῦ ἐκπαιδευτικοῦ γενικώτερον.

Ὁ ἴδιος ὁ Ἰησοῦς Χριστὸς εἶναι ὁ κορυφαῖος Διδάσκαλος καὶ Παιδαγωγὸς τῆς ἀνθρωπότητος, πρὸς τὸν ὁποῖον δέον ὅπως τείνει ὁ Μοναχός, ἐφ’ ὅσον ἀναλαμβάνει αὐτὴν τὴν ὑψηλοτάτην ἀποστολήν, διὰ τῆς “ὁμοιώσεως Θεῷ”, ὅπως σαφῶς τονίζει  ὁ Ἅγιος Ἰωάννης τῆς Κλίμακος
. Ἀκριβῶς αὐτὴ ἡ ἰδιότης τοῦ Μοναχοῦ Παιδαγωγοῦ ὑπῆρξε μία ἐκ τῶν κυριωτέρων ἐνασχολήσεων τῶν Μοναχῶν, ἤδη ἀπὸ τοὺς πρώτους μ.Χ. αἰῶνος. Ἀναφέρεται ὅτι εἰς τὰ Κοινόβια τοῦ Ἁγίου Θεοδοσίου ἐν Παλαιστίνῃ ὑπῆρχον “παντοία τεχνῶν ἐργαστήρια” ὅπου εἰργάζοντο Μοναχοί. Συμφώνως πρὸς μαρτυρίας τοῦ Παλλαδίου, οἱ Μοναχοὶ μετήρχοντο τὰ γράμματα καὶ τὰς τέχνας
. Ὁ Ἱερώνυμος ἀναφέρει Μοναχοὺς ποὺ μελετοῦσαν κώδικας, ὁ δὲ Ἐπιφάνιος Κύπρου καταθέτει τὴν μαρτυρίαν περὶ Μοναχῶν μελετητῶν τῶν κειμένων καὶ ἀντιγραφέων κωδίκων
. Ἐπίσημος Σχολὴ ἀντιγραφέων εἶχεν ἱδρυθῆ εἰς τὴν Μονὴν τοῦ Στουδίου ἐν Κωνσταντινουπόλει ὑπὸ τὴν διεύθυνσιν τοῦ Θεοδώρου τοῦ Στουδίτου. Ἤδη ὁ Μ. Βασίλειος εἶχεν καθορίσει ὡς ἓν τῶν κυρίων καθηκόντων τῶν Μοναχῶν τὴν καλλιέργειαν τῶν γραμμάτων καὶ τὴν ὑπ’ αὐτῶν ἀνάληψιν ἐκπαιδευτικοῦ ἔργου. Εἰς τὰ Μοναστήρια τῶν Μοναζουσῶν ἐκυριάρχει ἡ τεχνικὴ ἐκπαίδευσις καὶ δὴ καὶ ἡ χειροτεχνία
. Εἶναι λίαν χαρακτηριστικαὶ αἱ ὁδηγίαι πρὸς τοὺς Μοναχοὺς οἵτινες εἶχον ἀναλάβει ἐκπαιδευτικὸν ἔργον : “Ἐργάζεσθαι μέντοι τὸν ἀσκητὴν προσήκει ἔργα τὰ πρέποντα, ὅσα καπηλείας ἁπάσης, καὶ μακροτέρων περισπασμῶν, καὶ αἰσχροκερδείας ἀπήλλακται…καθ’ ὅσον “ὁ ἀκριβὴς φιλόσοφος ἔχων μοναστήριον τὸ ἑαυτοῦ σῶμα καὶ τὴν καταγωγὴν τῆς ψυχῆς ἀσφαλῆ, κἄν ἐπ’ ἀγοραῖς ὧν τύχη, κἄν ἐν πανηγύρει…ἐν τῷ φυσικῷ μοναστηρίῳ καθίδρυται ἔνδον συνάγων τὸν νοῦν”
.
Ἤδη ἀπὸ τῶν πρώτων χριστιανικῶν χρόνων  τὰ μοναστήρια  ἐγένοντο κέντρα τῆς “ἀληθοῦς φιλοσοφίας”, ὅπου ἐδιδάσκετο συστηματικῶς ἡ Ἁγία Γραφὴ καὶ τὰ συγγράμματα τῶν Πατέρων μὲ κύριον στόχον τὴν κατὰ Χριστὸν Ἀγωγὴν τῶν Νέων. Εἰς Σχολὰς αὐτὰς προσήρχοντο νέοι προτιθέμενοι ν’ ἀσπασθοῦν τὸν μοναχικὸν βίον, ἀλλὰ καὶ ἄλλοι, οἱ ὁποῖοι εἶχον τὴν πρόθεσιν νὰ σταδιοδρομήσουν ἐντὸς τῆς κοινωνίας
. Ὁ Ἰωάννης ὁ Χρυσόστομος μας παρέχει τὴν μαρτυρίαν ὅτι ἀρκετοὶ μοναχοὶ ἐδέχοντο εἰς τὰ μοναστῆρια των νέους ἐκ τοῦ κόσμου πρὸς ἐκπαίδευσιν εἰς πολλὰ γνωστικὰ ἀντικείμενα, μὲ κυρίαρχον τὴν χριστιανικὴν διδασκαλίαν. Ἡ ἐκ μέρους των παροχὴ ἐκπαιδεύσεως ἦτο μέρος τῶν μοναχικῶν των ὑποχρεώσεων, ἀπορρεουσῶν ἐκ τῶν Λόγων τοῦ Κυρίου
. Ἰδιαιτέραν μνείαν περὶ τῆς ἐκπαιδεύσεως τῶν νέων εἰς τὰ μοναστήρια κάμνει ὁ Μ. Βασίλειος καὶ καθορίζει τὸν τρόπον καὶ τὸ πρόγραμμα τῆς παρεχομένης παιδείας καὶ ἐκπαιδεύσεως αὐτῶν : “ἐκτρέφεσθαι αὐτὰ ἐν πάσῃ εὐσεβεία, ὡς κοινὰ τέκνα τῆς ἀδελφότητος”. Ἐπὶ  πλέον καθορίζει καὶ τὰ προσόντα τῶν Μοναχῶν οἱ ὁποῖοι ἐπρόκειτο νὰ ἀναλάβουν ἐκπαιδευτικὸν ἔργον : “ὥστε μετὰ τερπνότητος καὶ ἀνέσεως, ἀλύπως αὐτοῖς καὶ ἀπροσκόπτως τὸν σκοπὸν διανύεσθαι”
. Ἡ προσέλευσις τῶν μαθητῶν εἰς τὰ μοναστήρια – Σχολὰς ἦτο ἀπρόσκοπτος καὶ ἡ μόρφωσις των ἐγένετο “ἐν παιδείᾳ καὶ νουθεσίᾳ Κυρίου”
. Ὁ Ἅγιος Γρηγόριος ὁ Ναζιανζηνὸς ἐχαρακτήρισε τὴν ἐκπαίδευσιν ὡς τὸ πρῶτον ἐξ ὅλων τῶν ἀνθρωπίνων ἀγαθῶν. Μάλιστα  δὲ εἰς τὴν Ἀνατολὴν τόσον οἱ ἄρρενες ὅσον καὶ αἳ θήλεις εἶχον τὴν  δυνατότητα τῆς μετοχῆς των εἰς τὴν παιδείαν ἐν ἀντιθέσει πρὸς τὴν Δύσιν ὅπου μόνον οἱ τῆς ἀνωτέρας τάξεως πολίται ἠδύναντο νὰ σπουδάσουν. Εἰς τὸ Βυζάντιον ἡ ἐκπαίδευσις λαμβάνει γενικὸν χαρακτήρα καὶ πολλάκις ἐκκλησιαστικοὶ ἄνδρες καὶ δὴ καὶ Μοναχοὶ ἐλάμβανον πρωτοβουλίας τοῦ ἐκπαιδευτικοῦ ἔργου
. Τὰ Μοναστήρια ὑπῆρξαν κέντρα τῆς παιδείας καὶ τῆς ἐκπαιδεύσεως, ἀλλὰ καὶ τῆς ἠθικῆς ἀγωγῆς τῶν νέων, ὅπου ἐξ ἴσου ἐκαλλιεργεῖτο ἡ θύραθεν καὶ ἡ χριστιανικὴ  ἐπιστημονικὴ γνῶσις. Χαρακτηριστικῶς ἀναφέρεται ὅτι ἡ περίφημος Θεολογικὴ Σχολὴ τῆς Ἀντιοχείας ἐγκατεστάθη ὁριστικῶς ὑπὸ τοῦ Διευθυντοῦ αὐτῆς Διοδώρου, ἐπισκόπου Ταρσοῦ, εἰς Μοναστήριον, ὅπου πλειὰς Μοναχῶν ἀνέλαβεν τὸ διδακτικὸν ἔργον. Περὶ τὰ τέλη τοῦ τετάρτου αἰῶνος ἐμφανίζεται μεγάλη ἀνάπτυξις μοναστικῶν ἐκπαιδευτηρίων, ὅπου ἐδίδασκον διαπρεπεῖς διδάσκαλοι – Μοναχοί, ὅπου, μάλιστα ἐμαθήτευσεν καὶ ὁ Ἱερὸς Χρυσόστομος
. Ἕτερος μαθητὴς τῆς Σχολῆς τῆς Ἀντιοχείας, ὁ Θεοδώρητος ὁ Κύρου ὀνομάζει τὰ μοναστήρια αὐτὰ “Φροντιστήρια τῆς Φιλοσοφίας”, καὶ μνημονεύει πολλοὺς Μοναχούς, οἱ ὁποῖοι ἵδρυον Σχολὰς – Παλαίστρας, ὅπου πλῆθος νέων ἐλάμβανον πλήρως τὴν ἐκπαίδευσιν των εἰς ὅλα τὰ μαθήματα
. Τὴν ἰδὶαν μορφὴν εἶχεν καὶ ἡ περίφημος ἐν Κωνσταντινουπόλει Σχολὴ παρὰ τὴν Μονὴν τοῦ Στουδίου, εἰς τὴν ὁποίαν τὸ σύνολον τοῦ διδακτικοῦ ἔργου διεξήγετο ὑπὸ τῶν Μοναχῶν –διδασκάλων
.
Ἡ ὑπὸ τῶν Μοναχῶν ἐνωρὶς ἐν τῇ Ἐκκλησίᾳ καὶ τῇ Κοινωνίᾳ ἀναπτυχθεῖσα πνευματικὴ καὶ ἐκπαιδευτικὴ δρᾶσις προεκάλεσεν πολλὰς συζητήσεις, μήπως ἡ ὑπ’ αὐτῶν ἐνασχόλησις μὲ θέματα παιδείας καὶ ἐκπαιδεύσεως τελικῶς θ’ ἀπέβαινεν εἰς βάρος τῆς κυρίας αὐτῶν ἀποστολῆς καὶ θὰ ἦτο οἰονεὶ νόθευσις τοῦ μοναστικοῦ ἰδεώδους. Διετυπώθησαν ἑκατέρωθεν ἐπιχειρήματα ὑπὸ τῶν ὑποστηριζόντων τὴν μίαν ἢ τὴν ἄλλην ἐπιλογήν, δηλαδὴ τοῦ “θεωρητικοῦ” ἢ τοῦ “πρακτικοῦ βίου”. Εἶναι γενικῶς ἀποδεκτὴ ἡ ἄποψις, μεταξὺ τῶν πνευματικῶν μοναστικῶν κοινοτήτων, ὅτι ὁ περὶ τὸν πρακτικὸν βίον ἀσχολούμενος Μοναχὸς καλὸς μὲν οὗτος καὶ πάνυ καλός, ἐργάτης ἐστὶ ἐντολῶν, ἀλλὰ περὶ τὰ γήινα ἀσχολεῖται. Ἀνώτερος ὅμως τούτου εἶναι ὁ “θεωρητικός”, ὁ ἀπαρνούμενος τὸν ἑαυτόν του καὶ πολυπραγμονῶν τὰ οὐράνια, ὁ ὑπ’ οὐδεμιᾶς φροντίδος ἑτέρας ὄπισθεν κατασπώμενος. Ὁ τοιοῦτος “Θεῷ συνάγει, Θεῷ συμπολιτεύεται, ἀπαύστοις ὕμνοις ἀεὶ ὑμνῶν τὸν Θεόν”
. Ἡ ἄποψις αὐτὴ ἀντικατοπτρίζει τὴν θέσιν πολλῶν Μοναχῶν τῆς ἐποχῆς ἐκείνης μὲ πολλὰς ὁμοιότητας εἰς τὴν ἐποχήν μας, καθ’ ὅσον ἀποκαλύπτει τὴν οὐσίαν τοῦ ἀναχωρητισμοῦ. Ὅμως ἡ ἐπιτέλεσις τῶν λοιπῶν χριστιανικῶν ἐντολῶν ἐπαφίετο εἰς τοὺς μὴ δυναμένους “φιλοσοφίας κορυφὴν ἀναβῆναι” καὶ ἐθεωρεῖτο πάντοτε ὡς θεμελιώδης προπαρασκευή, δηλονότι προστάδιον τῆς ἐσχάτης πράξεως θυσίας ἐν τῷ αὐστηρῷ μοναχικῷ βίῳ
.
Τὸν ἀνωτέρω ἐκτεθέντα προβληματισμὸν μεταξὺ τῶν συνειδήσεων τῶν Μοναχῶν διαχρονικῶς ἐν τῇ Ἐκκλησίᾳ ἀντιμετώπισεν ἐπιτυχῶς ὁ Μ. Βασίλειος εἰς τὴν ὑπ’ αὐτοῦ ἑρμηνείαν τῆς εὐαγγελικῆς διηγήσεως περὶ τῆς Μάρθας καὶ τῆς Μαρίας καὶ παραπέμπει εἰς τὸν λόγον τοῦ Κυρίου “ὁ δυνάμενος χωρεῖν χωρείτω”
. Λέγει χαρακτηριστικῶς εἰς τὰς ἀσκητικὰς του διατάξεις : “Ζήλωσον ἃ θέλεις, ἢ διάκονος ἔσω πτωχῶν, ἢ ἐραστὴς δογμάτων Χριστοῦ”. Ἐὰν πάντως δύνασαι “ἀμφότερα ζηλῶσαι, ἑκατέρωθεν ἀποφέρεις τὸν καρπὸν τῆς σωτηρίας”
. Πάντοτε μεταξὺ τῶν Μοναχῶν ὑπῆρχεν ὁ δισταγμός, μήπως ἡ ἐνασχόλησις των μὲ κοινωνικόν, φιλανθρωπικὸν καὶ ἐκπαιδευτικὸν ἔργον ἀπέβαινεν εἰς βάρος τῆς καθαρότητος τῆς μοναχικῆς αὐτῶν συνειδήσεως καὶ ἐνδεχομένως δημιουργηθῆ ἡ σφοδρὰ ἐπιθυμία ἐπιστροφῆς των εἰς τὰ τοῦ κόσμου, μὲ πρόφασιν δῆθεν τὴν κοινωνικὴν καὶ δὴ καὶ τὴν ἐκπαιδευτικὴν αὐτῶν προσφοράν. Τελικῶς ἐπεκράτησεν ἡ θέσις τοῦ Μ. Βασιλείου, διατυπωθεῖσα σαφῶς εἰς τὸν κανονισμὸν τοῦ κοινοβιακοῦ μοναχικοῦ βίου. Ὄντως ὁ Μ. Βασίλειος, μολονότι δὲν περιεφρόνησεν “τὴν ὑπεράνθρωπον προσπάθειαν καὶ τὸν ὑπέρτατον πνευματικὸν ἀγῶνα τῶν ἀναχωρητῶν καὶ τῶν ἀσκητῶν, τῶν ἀνυπερβλήτων αὐτῶν Καθηγητῶν τῆς ἐρήμου”, ἐτάχθη ἀνεπιφυλάκτως ὑπὲρ τῆς κοινωνικῆς καὶ διδακτικῆς μορφῆς τοῦ μοναχικοῦ βίου καὶ καθώρισεν ὡς ἀναγκαῖον αὐτῶν καθῆκον τὴν ἐπιτέλεσιν τῶν κοινωνικῶν, φιλανθρωπικῶν καὶ ἐκπαιδευτικῶν καθηκόντων των πρὸς τὸν πλησίον. Εἶναι προφανὲς ὅτι ὁ χρυσοῦς αὐτὸν κανὼν τοῦ Μ. Βασιλείου δὲν ἐτηρήθη πάντοτε πιστῶς ὑπὸ τῶν Μοναχῶν τῆς Ἀνατολῆς, κυρίως διότι ἡ ἔμφυτος αὐτῶν τάσις πρὸς τὴν “θεωρίαν” ἤμβλυνεν τὴν διάθεσιν των διὰ τὴν ὁλοκληρωτικὴν προσφορὰν των πρὸς τὴν κοινωνίαν τῶν συμπολιτῶν των
. Ὡς ἐκ τούτου ἡ μετὰ τὸν Μ. Βασίλειον πολιτεία τῶν Μοναχῶν, δίχως νὰ ἐγκαταλείψη τὸν “θεωρητικὸν βίον” δὲν περιεφρόνησε τὸν πρακτικὸν βίον, διὸ καὶ ἡ ἀφοσίωσὶς των εἰς τὰ Γράμματα καὶ τὴν Παιδείαν ὑπῆρξεν ἐκπληκτική.   

Διαρκούσης τῆς περιόδου τῆς Βυζαντινῆς Αὐτοκρατορίας ἐνεφανίσθησαν προσωπικότητες τῶν Γραμμάτων καὶ τῶν Τεχνῶν, τινὲς τῶν ὁποίων ἦσαν Μοναχοί της Ἀνατολικῆς Ὀρθοδόξου Καθολικῆς Ἐκκλησίας. Οἱ Καππαδόκαι Πατέρες, καὶ δὴ καὶ ὁ Μ. Βασίλειος, καθὼς καὶ ὁ Ἰωάννης Χρυσόστομος ἐπέφερον τομὰς εἰς τὴν φιλοσοφίαν καὶ τὴν παιδείαν, ἐτόνισαν δὲ ὅτι καὶ διὰ τῆς ἐκπαιδεύσεως εἰς τὴν φιλοσοφίαν προετοιμάζεται ἡ πορεία πρὸς “ὁμοίωσιν Θεῷ”, ὅπως ἄλλωστε εἶχε διδάξει καὶ ὁ Πλάτων
, καὶ ἐξειδίκευσεν ὁ Γρηγόριος Νύσσης
. Ἄλλωστε ἡ ἀσκητικὴ ζωὴ τῶν Μοναχῶν παρομοιάζεται ὡς ἡ πλέον καθαρὰ φιλοσοφία, ὅπως προσφυῶς ἐτόνισεν ὁ Ἰωάννης ὁ Δαμασκηνός, κατὰ τὴν μαρτυρίαν τοῦ FR. DOLGER
. Αὐτὴ ἡ ἔννοια τῆς φιλοσοφίας, ὡς ἀληθὴς φιλοσοφία, οὐράνια φιλοσοφία, ἱερὴ φιλοσοφία, κ.λ.π., ἀπετέλεσε τὸ θεμέλιον της ἐκπαιδευτικῆς προσφορᾶς τῶν Μοναχῶν πρὸς τὸν πλησίον, καθ’ ὅσον ἐπὶ τῇ βάσει αὐτῆς ἦτο δυνατὸν νὰ ἀσκηθῆ τὸ λοιπὸν ἐκπαιδευτικὸν ἔργον. Ἀληθὴς φιλόσοφος εἶναι ἐκεῖνος ὁ ὁποῖος γνωρίζει καὶ ἐφαρμόζει εἰς τὴν ζωὴν του τὴν χριστιανικὴν διδασκαλίαν. Κατὰ τὸν Δαμασκηνόν, τὸν πλέον ἔγκυρον ἑρμηνευτὴν τοῦ Ἀριστοτέλους εἰς τὸ Βυζάντιον, ὁ συνδυασμὸς τῆς θύραθεν καὶ τῆς χριστιανικῆς φιλοσοφίας, ἀποτελεῖ τὸ θεμέλιον τῆς παιδείας καὶ  τῆς ἐκπαιδεύσεως, καθ’ ὅσον διὰ τῆς ἀρχαιοελληνικῆς γνώσεως ἐπιδιώκεται ἡ διείσδυσις τοῦ γινώσκοντος ὑποκειμένου εἰς τὴν οὐσίαν τοῦ γινωσκομένου ἀντικειμένου, καθὼς καὶ ἡ κάθαρσις τῶν παθημάτων μέσω τῆς “ἑλλάμψεως” καὶ τῆς πορείας πρὸς τὴν θεότητα
.

Ὁ Ἰωάννης ὁ Δαμασκηνὸς καὶ ὁ Πατριάρχης Φώτιος, καθὼς καὶ ὁ Καισαρείας Ἀρέθας, εἶναι οἱ θεμελιωταὶ τῆς κλασικῆς παιδείας καὶ ἡ συμβολὴ των εἰς τὴν ἵδρυσιν καὶ λειτουργίαν ἐκπαιδευτικῶν ἱδρυμάτων ὑπῆρξεν ἐξόχως σημαντική. Ἡ δομὴ τοῦ ἐκπαιδευτικοῦ συστήματος, ἀλλὰ καὶ τοῦ προγράμματος τῶν σχολείων τῆς Αὐτοκρατορίας φέρουν ἔντονον τὴν σφραγίδα Μοναχῶν, ὅπως  τοῦ Μαξίμου τοῦ Ὁμολογητοῦ καὶ τοῦ Εὐαγρίου τοῦ ἐκ Πόντου
. Κατὰ τοὺς 10ον, 11ον, καὶ 12ον αἰῶνας εἰς τὸ Βυζάντιον κυριαρχοῦν οἱ Μιχαὴλ Ψελλὸς καὶ Ἰωάννης ὁ Ἰταλός, διαπρεπεῖς Καθηγηταὶ τοῦ Πανεπιστημίου τῆς Κωνσταντινουπόλεως, οἱ “ὕπατοι φιλοσόφων”, οἱ ὁποῖοι ἀνεβίωσαν τὴν ἀρχαίαν ἑλληνικὴν φιλοσοφίαν, καὶ δὴ καὶ τὸν Πλάτωνα, τὸν Ἀριστοτέλη καὶ τοὺς Νεοπλατωνικούς, ἀλλὰ πλησίον αὐτῶν ἵσταται πλαὶξ Μοναχῶν λογίων διδασκάλων καὶ μαθητῶν τῶν ἀνωτέρω, οἱ ὁποῖοι συνέβαλλον τὰ μέγιστα εἰς τὴν ἀναγέννησιν τῶν Γραμμάτων κατὰ τὴν ἐν λόγῳ περίοδον εἰς τὸ Βυζάντιον. Ἐκκλησιαστικοὶ ἄνδρες, Μοναχοὶ καὶ τινες ἐξ αὐτῶν ἐπίσκοποι, ὅπως οἱ Ἰωάννης ὁ Μαυρόπους, Μητροπολίτης  Εὐχαίτων, Εὐστράτιος Νικαίας καὶ Μιχαὴλ Ἐφέσιος ὑπῆρξαν κορυφαῖοι ἐρευνηταὶ καὶ ἐξαίρετοι πανεπιστημιακοὶ διδάσκαλοι
. Μεταξὺ αὐτῶν συγκαταλέγεται καὶ ὁ Μεθώνης Νικόλαος, Μοναχὸς καὶ μετέπειτα ἐπίσκοπος, ὁ ὁποῖος συνεδύασε κατὰ τρόπον πρωτότυπον τὴν θύραθεν, μετὰ τῆς χριστιανικῆς σοφίας καὶ ὑπῆρξεν ὑπόδειγμα διδασκάλου
. Ὄντως τὴν ἐποχὴν αὐτὴν πλῆθος Μοναχῶν καὶ Ἐπισκόπων, ὁμοῦ μετὰ λαϊκῶν Καθηγητῶν, ἐδημιούργησαν τὴν ἐκπληκτικὴν ἀνάπτυξιν τῶν ἐπιστημῶν εἰς τὸ Βυζάντιον καὶ ἑτοίμασαν τὴν ἐπακολουθήσασαν Παλαιολόγειον Ἀναγέννησιν τῶν τελευταίων αἰώνων τῆς Αὐτοκρατορίας. Κέντρον τῶν Σπουδῶν ἦτο τὸ Πανεπιστήμιον τῆς Μαγναύρας, παρὰ τὸ Ἱερὸν Παλάτιον, καθὼς καὶ ἡ Πατριαρχικὴ Σχολὴ τῆς Κωνσταντινουπόλεως, ὅπου ἐδιδάσκοντο θεολογικὰ καὶ κοσμικὰ μαθήματα ὑπὸ Καθηγητῶν, τινὲς τῶν ὁποίων ἤσαν Μοναχοί
.
Ἡ ἐκπαιδευτικὴ προσφορὰ τῶν Μοναχῶν διήρκεσεν καθ’ ὅλην τὴν περίοδον τοῦ Βυζαντίου καὶ μάλιστα συνεδυάσθη καὶ μὲ ἱεραποστολικὰς ἐξορμήσεις εἰς τὰς γειτονικὰς χώρας, ὅπως συνέβη μὲ τὸν ἐκχριστιανισμὸν τῶν Σλαύων ὑπὸ τῶν Μοναχῶν Μεθοδίου καὶ Κυρίλλου, οἱ ὁποῖοι διέδωσαν τὴν χριστιανικὴν πίστιν καὶ τὴν ἑλληνικὴν παιδείαν. Ἔχει πλέον ἐπιστημονικῶς θεμελιωθῆ ὅτι ἡ δρᾶσις τῶν Μοναχῶν ὅλης της Ἀνατολῆς, ἀκόμη καὶ μετὰ τὴν Ἅλωσιν τῆς Κωνσταντινουπόλεως ὑπῆρξεν πολλαπλῶς εὐεργετικὴ δι’ ὅλους τοὺς πληθυσμοὺς ποὺ ὑπεδουλώθησαν εἰς τὴν Ὀθωμανικὴν Αὐτοκρατορίαν. Τὰ Μοναστήρια ἦσαν τὰ ἀσφαλέστερα “καταγώγια” τῶν γραμμάτων καὶ τῶν ἐπιστημῶν καὶ παρέσχον εἰς τοὺς πολίτας καταφυγὴν καὶ προστασίαν, τὴν ὁποίαν οὐδαμοῦ ἀλλοῦ ἦτο δυνατὸν νὰ εὕρουν
. Πράγματι, τὰ Μοναστήρια αὐτὰ δὲν ὑπῆρξαν μόνον “τὰ φιλοσοφικὰ φροντιστήρια”, ὅπου ἐδίδαξαν ὅλοι οἱ Μεγάλοι Διδάσκαλοι τοῦ Γένους, Εὐγένιος Βούλγαρις, Νικηφόρος Θεοτόκης, Ἠλίας Μηνιάτης, Κοσμᾶς ὁ Αἰτωλός, κ.λ.π., ὅπου ἐπὶ πολλὰ ἔτη ἐκαλλιεργοῦντο τὰ ἱερὰ γράμματα καὶ ὄλαι αἱ ἄλλαι ἐπιστῆμαι, ἀλλὰ ἐκεῖ διεφυλάχθησαν ὅλα τὰ ἱερὰ καὶ τὰ ὅσια της Ὀρθοδοξίας καὶ τῆς κλασσικῆς ἑλληνικῆς κληρονομίας. Αὐτὰ τὰ Μοναστικὰ Κέντρα ὑπῆρξαν ὄντως τὰ ἱερὰ θησαυροφυλάκια τῶν ἀρετῶν τῶν ὀρθοδόξων λαῶν καὶ τῶν λαϊκῶν παραδόσεὼν των, ἀφοῦ κατὰ τοὺς χρόνους τῆς δουλείας ὅλων τῶν ὀρθοδόξων λαῶν τῆς Βαλκανικῆς, ἐκεῖ εἰς τὰ Μοναστήρια, οἱ ὑπόδουλοι λαοὶ προσέβλεπον ὡς τὴν Κιβωτὸν τῆς πνευματικῆς καὶ πολιτικῆς ἐλευθερίας των
.

Ἡ πορεία τοῦ Μοναχισμοῦ ἀπὸ τὴν ἐμφάνισίν του μέχρι σήμερον εἶναι δυσχερής, ἀλλὰ ἀρκούντως δημιουργική. Ὄντως, δίχως ν’ ἀποστῆ ἀπὸ τὰς θεμελιώδεις ἀρχὰς τῆς χριστιανικῆς διδασκαλίας κατώρθωσε, πάντοτε ἐντὸς τῆς ἐκκλησιαστικῆς τάξεως νὰ προσφέρη πρὸς τὴν κοινωνίαν τῶν πιστῶν ἔργα ἀγάπης καὶ δὴ καὶ ἔργα πολιτισμοῦ, παιδείας καὶ ἐκπαιδεύσεως εἰς ἐπίπεδον λόγου καὶ ἐπιστήμης. Ἡ ἐκ μέρους τῶν Μοναχῶν παρέμβασις εἰς τὰ συστήματα παιδείας καὶ ἐκπαιδεύσεως τοῦ λαοῦ εἶχεν εὐεργετικὰς ἐπιδράσεις ἐπὶ τῆς καθόλου διαμορφώσεως τοῦ πολιτισμοῦ καὶ προωθήσεως τῶν νέων εἰς χώρους περαιτέρω ἐπιστημονικῆς αὐτῶν καταρτίσεως. Πολλοὶ Μοναχοί, ἰδιαιτέρως εἰς τὴν ἐποχήν μας ἔχουν ἐξειδικευθῆ εἰς σύγχρονα γνωστικὰ ἀντικείμενα, ὅπως φυσικαὶ ἐπιστῆμαι καὶ βιοηθική, καθὼς καὶ ψυχολογίαν, μὲ λίαν ἀξιολόγους ἐπιδόσεις, ποὺ γίνονται πλήρως ἀποδεκταὶ ὑπὸ Πανεπιστημιακῶν Κέντρων μὲ πολλαπλὴν ὠφέλειαν εἰς τὴν ἐπιστήμην καὶ τὴν κοινωνίαν. Πολλὰ σχολεῖα ὑψηλῶν προδιαγραφῶν ἔχουν ἱδρυθῆ ὑπὸ Μοναχῶν καὶ τινὲς ἐξ αὐτῶν ἔχουν ἀναδειχθῆ εἰς ἐξαιρέτους διδασκάλους, ποὺ γίνονται ἀνέτως ἀποδεκτοί, ἀφοῦ κατορθώνουν νὰ ἵστανται ἐπὶ τῶν βάσεων ποὺ ἔθεσαν κυρίως καὶ πρωτίστως οἱ Τρεῖς Ἱεράρχαι καὶ ἄλλοι Μεγάλοι Πατέρες τῆς Ἐκκλησίας, οἱ ὁποῖοι δικαίως ἔχουν ἀναγνωρισθῆ ὡς οἱ προστάται τῶν Ἑλληνικῶν Γραμμάτων. Τούτου ἕνεκα τὸ τεθὲν ὑπὸ τοῦ διαπρεποῦς βυζαντινολόγου PAUL LEMERLE ἐρώτημα : “Εἶναι οἱ Βυζαντινοὶ ἀπόγονοι τῶν Ἀρχαίων Ἑλλήνων ἢ ἁπλῶς σφετερισταὶ τῆς κλασσικῆς ἀρχαιότητος”, μεταξὺ ἄλλων λογίων, ἀπήντησαν καὶ οἱ Μοναχοὶ διὰ τῶν ἐκπροσώπων των, τῶν Τριῶν Ἱεραρχῶν, τοῦ Χρυσοστόμου, τοῦ Μαξίμου, τοῦ Δαμασκηνοῦ, τοῦ Φωτίου, τοῦ Ἀρέθα καὶ τόσων ἄλλων, οἱ ὁποῖοι διὰ τῆς παιδείας των καὶ τῆς θύραθεν σοφίας των, ἀπέδειξαν περιτρανῶς τὴν ἀδιάκοπον συνέχειαν τῆς ἀρχαίας κλασσικῆς δημιουργίας εἰς τὸ Βυζάντιον καὶ ἐκεῖθεν εἰς ὄλον τὸν κόσμον
.

Ἐκ τῶν ἀνωτέρω εἶναι ἤδη πρόδηλον ὅτι οἱ Μοναχοί, οἱ εἰλικρινεῖς της χριστιανικῆς πίστεως πρόμαχοι, οἵτινες ὑπὸ τῆς πρὸς τὸν Χριστὸν ἀγάπης καὶ λατρείας παρωθούμενοι, ἀπεμακρύνθησαν τῶν ἀνθρωπίνων κοινωνιῶν, οἰκείᾳ βουλήσει, διὰ τὴν ἐν τῇ “ξενιτείᾳ” σωτηρίαν τῆς ἑαυτῶν ψυχῆς, ἀντελήφθησαν ἐγκαίρως ὅτι ὁ στόχος των θὰ ἦτο ἀνέφικτος ἐὰν δὲν ἐμερίμνων καὶ διὰ τὸν “πλησίον” των, διότι αὐτὸν θέτει ὡς θεμέλιον τὸ χριστιανικὸν κήρυγμα διὰ τοὺς ἐπιθυμοῦντας σωθῆναι καὶ ἐπίγνωσιν τῆς ἀληθείας ἐλθεῖν. Ἡ ἀγάπη πρὸς τὸν πλησίον εἶναι ὄντως ἀρετὴ τοῦ μοναχικοῦ βίου, ἡ ὁποία μετουσιώνεται εἰς ἔργα κοινωνικῆς ἀλληλεγγύης καὶ παροχῆς παιδείας, κυρίως καὶ πρωτίστως ἐκκλησιαστικῆς. Πλεῖστα ὅσα μοναστικὰ κέντρα εἰς τὴν Ἀνατολὴν κυρίως εἶχον μεταβληθῆ εἰς συστηματικὰ ἐκπαιδευτήρια, ὅπου πλῆθος νέων ἐλάμβανον παιδείαν καὶ ἐκπαίδευσιν ὑψηλοῦ ἐπιπέδου. Ἄλλωστε ἔχουν ἐπισήμως καταγραφῆ τὰ σπουδαία αὐτὰ ἐκπαιδευτικὰ κέντρα ὡς ἐστίαι παροχῆς τῆς παντοειδοῦς ἐπιστήμης, γνωστοῦ ὄντος, ὅτι κυρίως εἰς τὴν Δύσιν, τὰ πλέον φημισμένα Πανεπιστήμια ἀρχικῶς ἦσαν μοναστήρια καὶ οἱ ἐγκαταβιοῦντες εἰς αὐτὰ Μοναχοὶ οἱ πρῶτοι Καθηγηταὶ πανεπιστημιακοῦ ἐπιπέδου.

Ἡ ἐπιθυμία τῶν Μοναχῶν νὰ συνεχίσουν τὸ παραδοσιακὸν των ἔργον εἰς τὸν χῶρον τῆς ἐκπαιδεύσεως συνεχίζεται ἐπιτυχῶς καὶ σήμερον. Αἱ Θεολογικαὶ Σχολαὶ περιλαμβάνουν μεταξὺ τῶν διαδασκόντων εἰς αὐτὰς ἱκανοποιητικὸν ἀριθμὸν Μοναχῶν, ὁ ὁποῖος εἶναι μεγαλύτερος εἰς Σχολὰς ἀνωτέρας καὶ Μέσης παιδείας. Καθ’ ἡμᾶς τὸ ζητούμενον σήμερον εἶναι τόσον ἡ κατάρτισις εἰς τὴν περιοχὴν τῆς ἐπιστήμης των αὐτῶν ὅσον καὶ ἡ ὑπ’ αὐτῶν συνέχισις τῆς ἀρχαίας παραδόσεως τῶν Μοναχῶν, οἵτινες ἐκ τῆς πρὸς τὸν πλησίον ἀγάπης ἔγιναν διδάσκαλοι καὶ προσέφερον τὴν γνῶσιν καὶ τὴν παιδείαν των πρὸς τοὺς νέους. Πᾶσα ἄλλη πρόφασις ἢ αἰτιολογία ἀντιστρατεύεται τὸ γνήσιον πνεῦμα τῆς μοναχικῆς αὐτῆς παρεμβάσεως εἰς τὸ ἱστορικὸν γίγνεσθαι τῶν κοινωνιῶν καὶ δὴ καὶ τῶν χριστιανικῶν κοινοτήτων. Ὑπάρχει καὶ σήμερον ἡ δυνατότης μίας ἐξαιρετικῆς ἐκπαιδευτικῆς προσφορᾶς τῶν λογίων Μοναχῶν. Τὰ δεδομένα τῆς συγκροτήσεως προσωπικοτήτων δυναμένων νὰ φέρουν εἰς πέρας τὸ ὑψηλὸν ἐκπαιδευτικὸν ἔργον ὑπάρχουν, καθ’ ὅσον σήμερον, εἶπερ ποτὲ ἄλλοτε, μὲ τὴν εὐρέως διαδεδομένη κρίσιν τῶν ἀξιῶν, ὡς κρίσιν τῶν ἐπὶ μέρους συνειδήσεων, ἡ ἀνάγκη προτύπων καὶ δὴ καὶ ἐκ τοῦ μοναχικοῦ βίου εἶναι τὸ διακαῶς ζητούμενον ὑπὸ τῶν συνειδητοποιημένων χριστιανῶν. Εἶναι τοῖς πᾶσιν γνωστὸν ὅτι ὁ μοναχικὸς θεσμός, ὁ ὁποῖος τοσαύτας ὑπηρεσίας προσέφερε καὶ εἰς τὴν Ὀρθόδοξον Ἐκκλησίαν καὶ εἰς τὸ Βυζάντιον καὶ τὸν Νεώτερον Ἑλληνισμόν, παρὰ τὰς ὑπερβολὰς καὶ ἀτυχεῖς περιπτώσεις ἀρνητικῆς παρουσίας, σήμερον ἀντιμετωπίζει σοβαρὰ προβλήματα.

Εἶναι προφανὲς ὅτι ἡ οὐσιώδης αὐτὴ προσφορὰ πρὸς τὴν κοινωνίαν καὶ τὴν ἐκπαίδευσιν τῶν Μοναχῶν πρέπει νὰ συνεχισθῆ. Πρὸς τοῦτο ἀπαιτεῖται ἡ ἐκ μέρους τῆς Ὀρθοδόξου Ἐκκλησίας ἀνάληψις κοινῆς προσπαθείας διὰ τὴν παροχὴν εἰς τοὺς Μοναχούς της δυνατότητος ν’ ἀναβαπτισθοῦν εἰς τὴν ἀρχαίαν ἑλληνικὴν παράδοσιν καὶ μὲ γνώμονα τὰς ὑποθήκας τῶν Μεγάλων Πατέρων τῆς Ἐκκλησίας καὶ προστατῶν τῶν Γραμμάτων νὰ χωρήσουν εἰς τὴν προσφορὰν τοῦ ἐκπαιδευτικοῦ ἔργου πρὸς τὴν σύγχρονον κοινωνίαν τῶν χριστιανικῶν συνειδήσεων.
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