
Ἀγαπητοί συµπανηγυριστές, ὅλοι οἱ ἔντιµοι ἐπώνυµοι τῆς Βουλῆς, τοῦ Δήµου, 

τῆς Πολιτείας, τῶν Ἀρχῶν, τῶν Συλλόγων καί ὅλο τό εὐλαβικό πλήρωµα τῆς 

Ἐκκλησίας· 
  

ΗΡΘΑΜΕ ΟΛΟΙ µαζί στό “σήµερα” τῆς τοπικῆς ἐκκλησιαστικῆς ἑορτῆς καί 

στό “ἐδῶ” αὐτοῦ τοῦ ἱεροῦ χώρου τῆς Ἑλλαδικῆς Παιονίας. 

Ἤρθαµε νά πάρουµε ἀνάσα ζωῆς, αἰσιοδοξία ἐλπίδος, φώτιση Θεοῦ, κάθαρση 

καρδιᾶς, µετάνοια ζωῆς, βίωση ἀµεσότητος τῆς συλλογικῆς προσωπικῆς µας 

σχέσης µέ τήν Ὑπεραγία Θεοτόκο Μαριάµ, τήν Μητέρα τοῦ ἀληθινοῦ Θεοῦ 

τῆς θεοκτισίας µας, τοῦ σαρκωµένου Θεοῦ τῆς σωτηρίας µας, τοῦ Κυρίου µας 

Ἰησοῦ Χριστοῦ. 

Τήν βλέπουµε στήν εἰκονιστική Της παράσταση, πού δέν εἶναι ὁλότελα 
δική Της. Γιατί ἐπί χρόνια καί αἰῶνες αὐτή ἡ εἰκονιστική παράσταση εἶναι 
δική Της καί δική µας. 

Τήν βλέπουµε καί τήν προσκυνοῦµε τιµητικά µέ εὐλαβικό δέος καί 
εὐλαβική χαρά, ὡσάν τοῦ ἀποστόλου Λουκᾶ, πού πρωτοέγραψε τήν 

ἐνανθρώπηση τοῦ Σωτήρα µας καί Θεοῦ, ἐκεῖνον τόν διάλογο τῆς Παναγίας 

µέ τόν Ἀρχάγγελο: «Χαῖρε, κεχαριτωµένη· ὁ Κύριος µετὰ σοῦ· εὐλογηµένη σὺ 
ἐν γυναιξίν… εὗρες γὰρ χάριν παρὰ τῷ Θεῷ… καὶ ἰδοὺ συλλήψῃ ἐν γαστρὶ καὶ 
τέξῃ υἱόν, καὶ καλέσεις τὸ ὄνοµα αὐτοῦ Ἰησοῦν… καὶ τῆς βασιλείας αὐτοῦ οὐκ 
ἔσται τέλος». 

Καί ἀµέσως συνεχόµενα ἔγραψε ὁ Λουκᾶς τόν χαιρετισµό τῆς Ἐλισάβετ πρός 

τήν Παναγία µας: «Εὐλογηµένη σὺ ἐν γυναιξὶ καὶ εὐλογηµένος ὁ καρπὸς τῆς 
κοιλίας σου… ἡ Μήτηρ τοῦ Κυρίου µου πρός µε» (Λουκ. κεφ. 1). 

Ὁ Γαβριήλ ὁ ἀρχάγγελος (σταλµένος ἀπό Θεοῦ) καί ἡ Ἐλισάβετ ἀπ᾽ 
ἀνθρώπων (ἐµπνευσµένη ἀπό τοῦ Θεοῦ) ―δύο ἀντιπροσωπευτικοί ἐκφραστές 
ὅλης τῆς ἔλλογης κτίσης― ἦταν οἱ πρῶτοι µετά τούς θεοπτικούς Προφῆτες 
πού “ζωγράφισαν” τήν µορφή τῆς Παναγίας µας! Τότε, πού θέλησε ὁ 
Κύριος νά πραγµατοποιήσει τέλεια τήν Χριστολόγηση τῆς ἀνθρώπινης 
ἱστορίας, ἐγκαινιάζοντας τήν Χριστολογηµένη ἐσχατολόγηση/
ἀνακεφαλαίωση ὅλης τῆς κτίσης. 



Ἡ εἰκονιζόµενη Βρεφοκρατοῦσα Παναγία µας ὑπῆρξε καί παραµένει τό 

µοναδικό ξεκίνηµα τῆς ἀνασωσµένης πανανθρωπότητος. 

Ὁ Σωτήρας Θεός σαρκωµένος καί ἡ Παναγία Μητέρα τῆς θείας 

ἐνανθρωπήσεως. 

Ἐκεῖνος ὁ προαιώνιος, πού θέλησε καί δηµιουργηθήκαµε καί ὑπάρχουµε. 

Ἐκείνη ἡ πανυπέραγνη, πού ὑπηρέτησε τήν θεανθρώπινη κοσµοσωτήρια 

παρουσία Του. 

*** 

ΔΕΝ ΣΤΕΚΟΜΑΣΤΕ στό ἐλάχιστο τῆς “φτωχικῆς” προσωρινῆς ἐνιστορίας 

µας. 

Δέν Τήν εὐγνωµονοῦµε µόνο, πού τέτοιες µέρες τό 1975 θέλησε νά 

ξαναβρεθεῖ ἡ κλαπεῖσα εἰκόνα Της, νά ἐπανενθρονισθεῖ καί νά µείνει 

παντοτινά δική µας. 

Δέν Τήν  ὑµνολογοῦµε µόνο, ἐπειδή (καί) σ᾽ αὐτήν τήν εἰκόνα ὡς ἀπό 

“ἐπίκεντρη καρδιά” πληροδοτεῖται ἡ εὐλάβεια καί ἡ ἔµπνευσή µας. 

Δέν Τήν ὑπερευγνωµονοῦµε, γιατί θέλησε (καί πρίν 34/35 χρόνια) ἔφτιαξε τό 

σπιτικό Της, ὥστε νά εἶναι µητρόπολη ὅλης αὐτῆς τῆς ἐπαρχίας. 

Ἡ Παναγία µας ἡ Γουµένισσα ―καί µέ τίς τόσες φερωνυµίες Της στίς ἄλλες 

κωµοπόλεις καί τά χωριά― εἶναι ἡ χαρά τῆς καρδιᾶς µας, ἡ ἐλπίδα τῆς 
ψυχῆς µας, ἡ ἁγνότητα τῆς ζωῆς µας, ἡ σωφροσύνη τῆς κοινωνίας µας, ἡ 
ἔµπνευση τῆς αἰσιοδοξίας µας, ἡ βεβαιότητα τῆς πίστης µας στόν ἀληθινό 
Θεό, πού δι᾽ Αὐτῆς ἐν Πνεύµατι Ἁγίῳ σαρκώθηκε καί ἔγινε «ἡ ζωή καί ἡ 

ἀνάστασις ἡµῶν». 

Αὐτή ἡ διαρκής µνηµοσύνη τῶν εὐλαβικῶν αἰσθηµάτων µας πρός τήν 
χριστολογία τῆς Παναγίας µας, µᾶς χρειάζεται σήµερα πολύ, πάρα-πολύ 
σήµερα, ἰδίως σήµερα. 

(1ον) Διότι σήµερα ―παρ᾽ ὅλην τήν πρόοδο τῆς γνώσης καί τῶν µέσων 

διαχείρισης τοῦ πλανήτη― καταντοῦµε “πλάνητες” καί “ἄστεγοι” ἐµεῖς οἱ 

εὐφυεῖς. Χάσαµε τήν αἴσθηση τῆς θεόσδοτης διαχείρισης καί νοµίζουµε πώς 



εἴµεθα ἐπικυρίαρχοι τοῦ φυσικοῦ κόσµου. “Ἐκπολεµούµεθα” ἀπό τόσες 

ἔκτακτες πληγές στό “φυσικό” µας χῶρο ἐπιβίωσης ―κι ἐδῶ στήν Ἑλλάδα 

µας καί ὅπου γῆς― κι ἀκόµη δέν µάθαµε τό µάθηµα τοῦ ἀνθρώπινου χρόνου 

καί χώρου, ρόλου καί φόρου, πού µᾶς ἀναλογεῖ ἐπί τῆς κτίσεως… 

Ἡ Βρεφοκρατοῦσα Παναγία ἡ Γουµένισσα µᾶς θυµίζει πώς ἡ 

πανανθρωπότητα δέν διακρατεῖ τήν ἀπεριόριστη ἐπικυριαρχία ἐπί τῆς φύσης. 

Μαθαίνουµε καί συνεχῶς µαθαίνουµε, ἀλλά τελικά εἴµεθα “ἀδιάβαστοι 

µαθητές τῶν ὁρίων µας”. Ἡ ὑπέρβαση τῶν ὁρίων µας εὑρίσκεται στήν 

αἴσθηση καί τήν κοινωνία τοῦ σαρκωµένου Θεοῦ µας, πού ἐνανθρώπησε ἐκ 

Παρθένου. 

••• 

ΑΥΤΗ Η ΜΑΘΗΤΕΙΑ µᾶς χρειάζεται σήµερα ἀκόµη πιό πολύ, γιά ἕνα (2ον) 
λόγο. 

Γιά ἕνα ἱστορικό, διϊστορικό καί καταγνωστικό λόγο. 

Ζοῦµε µιά περίοδο πολεµικῶν ἀναδιατάξεων στόν διεθνικό καί τόν 

περιφερειακό µας ὁρίζοντα ―ἔστω κι ἄν δέν κινδυνεύει ἡ χώρα µας ἄµεσα, 

ἀλλά διακινδυνεύεται πάντως ὁ Κυπριακός Ἑλληνισµός, ἡ οἰκονοµία µας καί 

ἡ κοινωνική συνοχή καί δυστυχῶς τά νέα δεδοµένα µιᾶς νέας ἀπειλητικῆς 

ἐθνογενετικῆς δηµογραφίας… 

Μᾶς πρόλαβε εὐτυχῶς ὡσάν “καµπάνα ἐλπίδος” τό “Ἄγγελος πρωτοστάτης”, 

τό “Χαῖρε Νύµφη ἀνύµφευτε”, τό “Τῇ Ὑπερµάχῳ”. Ὡς ποιήµατα καί 

µελωδίες τοῦ ἄφθαστου θεολογικοῦ πολιτισµοῦ τῆς Ρωµηοσύνης, αὐτοί οἱ 
ὕµνοι µᾶς ἀνάγουν στόν πολιτισµό τῆς ἱστορίας µας, πού κάποτε σέ 
ἀξεπέραστες συγκυρίες µετακενώθηκε στή Βενετία καί στή δυτική 
Εὐρώπη, µεταδίδοντας τή ρωµαλεότητα τοῦ ρωµαίηκου πολιτισµοῦ καί τόσα 

φῶτα φιλοσοφίας καί διαφωτισµοῦ στή Δύση. 

Μήν τό ξεχνᾶµε· ὁ Δυτικός πολιτισµός τοῦ Μεσαίωνα καί τῆς Ἀναγέννησης, 

πού ―σέ εἰκοστή καί πλέον γενιά διαδοχῆς― ἔφθασε νά σαρώνει σήµερα (ἤ 

θέλει νά σαρώσει πάλι) τήν παγκοσµιότητα τεχνοκρατικά καί ἐπικυριαρχικά, 

αὐτός ὁ πολιτισµός ὑπῆρξε Ἀριστοτελικός στόν γενετικό πυρήνα του. Ἀπό µᾶς 



τόν “δανείστηκε” ἡ οἰκουµένη, ἡ κόρη τῆς Εὐρώπης ἡ Ἀµερική, καί ἡ 

Εὐρωπαϊκή Ἕνωση.  

Σήµερα ―ἔτσι προχωράει ὁ κόσµος― ὑποκλινόµεθα σ᾽ αὐτούς πού 

εἰσέπραξαν πρίν ἀπό αἰῶνες τό καλύτερο ἐµφιλοσοφηµένο “µυαλό” καί τό 

µεταναστευτικό δυναµικό µιᾶς οἰκουµενικῆς αὐτοκρατορίας, τῆς 

Ρωµηοσύνης. 

Κι ἐµεῖς ―ὅπως ὅλος ὁ κόσµος βέβαια― συνεχίζουµε νά ἐπιδοτοῦµε µέ δικά 

µας δυνατά µυαλά καί εὐφυέστατα στελέχη τήν τεχνοκρατική ἔκρηξη τῆς 
τεχνητοποίησης τοῦ κόσµου, τοῦ ὁµογενοποιηµένου τεχνικοῦ πολιτισµοῦ 
καί τῆς εἰσέτι πολύκεντρης ἐξουσίας. Εἰσπράττουµε ―καί συνεργοῦµε 
καταφάσκοντας― τήν µοναδιαία τεχνοκρατική ἔκρηξη τῆς ψυχῆς τοῦ 

σύγχρονου κόσµου, τόν µεταβολισµό τοῦ ἀνθρώπου ἀπό δηµιουργό σέ 

ἐργαλεῖο τοῦ πολιτισµοῦ! Δουλεύοντας στό παγκόσµιο συστηµικό πρόταγµα 

καταξίωσης, στήν ὀλιγαρχία ἐπί τῶν παγγηΐνων ἐνεργειακῶν πόρων, στήν 

ὀλιγαρχία τοῦ κέρδους. 

••• 

ΘΑ ΜΟΥ ΠΕΙΤΕ, δέν γίνεται κι ἀλλιῶς. Ἔτσι πορευόταν ἀνέκαθεν ἡ ἱστορία. 

Τά καταφάσκουµε ὅµως ὅλα αὐτά κι ἐµεῖς στήν περιφερειακή χώρα µας, σάν 

κάτι ἀποκλειστικό καί µοναδικό, ὡς τελειότατο δεῖγµα πανανθρώπινης 

ἰδιοσυστασίας. 

Καί ―προκειµένου νά διαφύγουµε κάπως ψευδαισθησιακά ― καταφάσκουµε 

τόσες διαφυγές “ὁλιστικῶν ψευδαισθήσεων” κι ἀπό Δύση κι ἀπό Ἀνατολή. 

Μιά παλινδρόµηση κτιστότητας, µιά παλινδρόµηση αὐτο-αναφορᾶς, µιά 

παλινδρόµηση πτωτικότητας, ἔστω κι ἄν διαφηµίζεται ντυµένη µέ 

διαφηµιστική καί καταιγιδική ἔξαρση. 

Ὁ κόσµος σήµερα ἐπευφηµεῖ πάµπολλα δείγµατα ἐξαιρετικῆς “µεταποιητικῆς 

ταχύτητος” τῆς κτιστότητάς του, πού ὅµως αὐτή ἡ ταχύτητα δέν σταµατᾶ στά 

ὅρια τῆς ἐπιστήµης, στά ὅρια τοῦ ἐξαιρετικοῦ τεχνητοῦ πολιτισµοῦ, στά ὅρια 

τῆς γνώσης τοῦ (ἄλλοτε) ἄγνωστου γήινου, ὑπογήινου καί συµπαντικοῦ 

περιβάλλοντος. Ἀλλά αὐτή ἡ “ταχύτητα” ἀνακατεύει σήµερα ―ναί, σήµερα― 



χίλιες-δυό ἀπάτες θεοποίησης τῆς κτιστότητας, θεοποίησης κάθε εἴδους 

ἐξαπάτησης, θεοποίησης τῶν παθῶν, θεοποίησης τῆς ἐκµετάλλευσης, 

θεοποίησης τοῦ κέρδους, παγανισµοῦ τοῦ πληγιασµένου “ἐγώ” τῶν φτωχῶν 

τῆς προσωρινότητος καί τοῦ παθιασµένου “ὑπερεγώ” τῶν διαχειριστῶν τῆς 

κοσµικότητος. 

••• 

ΑΥΤΗ Η ΑΙΣΘΗΣΗ καί ἐκφιλοσόφηση περί τῶν ἀνθρωπίνων δέν εἶναι τίποτε 

περισσότερο ἀπό µιά ἀδυσσώπητη ἐµπλοκή στήν κτιστότητά µας, δίχως 

ἀναπνοή διαφυγῆς ἀπό τήν ἀγνοηµένη καί παρανοηµένη κτιστότητα. 

Ναί. Κατ᾽ οὐσίαν, ὁ παγκόσµιος πολύµορφος πολιτισµός εἶναι «κουλτούρα 

πτώσεως», «ἱστορία µαταιοπονούµενης διάρκειας”. 

Ὅµως ―βάσει τῆς βιβλικῆς καί πατερικῆς θεολογίας― ἡ κτιστότητα δέν 

εἶναι τό ἅπαν τοῦ ἀνθρώπου. 

Ἡ κτιστότητα εἶναι ἡ ἀπροσδιόριστη ἁπτή µας ἰδιοσυστασία, πού δέν 

ὑφίσταται ἀφ᾽ ἑαυτῆς οὔτε τελειοῦται ἀφ᾽ ἑαυτῆς. Δέν εἴµαστε “τό κέντρο” 

οὐδέν κἄν τοῦ πλανήτη µας οὐδέ κἄν τοῦ ἑαυτοῦ µας. Πρέπει νά λυτρωθοῦµε 

ἐπιτέλους ἀπό φιλοσοφίες αὐτοαναφορικές καί αὐτολυτρωτικές. 

Ἡ κτιστότητα πρέπει νά µᾶς ἀναπέµψει ἐπιτέλους στόν Κτίστη, πιασµένους 

ἀπό τήν δική Του ἀνεξήγητη, ἀπερινόητη, ἀκατάληπτη, δηµιουργική καί 

κοσµοσωτήρια ΦΙΛΑΝΘΡΩΠΙΑ. 

Ἡ Βρεφοκρατοῦσα Παναγία µας εἶναι εἰκόνισµα αὐτῆς τῆς ἀκατάληπτης καί 

ἀκατάλυτης θείας Φιλανθρωπίας. Ὁ Θεός-ἄνθρωπος, ὁ Θεός-σαρκούµενος, ὁ 

Θεός-συγκαταβαίνων, ὁ Θεός-βρεφοκρατούµενος. Ἐκεῖ, σ᾽ Ἐκεῖνον 

περιχωρεῖται ὅλη ἡ ἀνθρωπότητα. Μᾶς βαστάζει Ἐκεῖνος, κι ἐµεῖς 

ἐλεηθήκαµε νά Τόν βαστάζουµε διά τῆς Ὑπεραγίας Θεοτόκου. 

••• 

Η ΚΤΙΣΤΟΤΗΤΑ µας πρέπει νά βιώνεται ὡς πεδίο κατάφασης καί ἀναζήτησης 

τῆς ἐλεήµονος συγκατάβασης σέ µᾶς τοῦ Ἀκτίστου Θεοῦ. 

Ἡ ὀµορφιά τῆς κτιστότητάς µας εἶναι ἡ χαρίτωσή µας ἀπό την θεία χάρη 

τοῦ προσώπου τοῦ σαρκωµένου Θεοῦ µας. 



Ἡ δύναµη τῆς κτιστότητάς µας εἶναι τό δικαίωµα (θεόσδοτο παρά τοῦ 

Τριαδικοῦ Θεοῦ) νά Τόν ἀγαποῦµε “ἐξ ὅλης ψυχῆς καί καρδίας καί ἰσχύος καί 

διανοίας”. Διότι µόνον τότε θά γινόµαστε ἀνθρωπινότεροι, ἀληθινότεροι, 

ἁπλούστεροι, καθαρότεροι, ἁγνότεροι, σωφρονέστεροι, τελειότεροι, 

πληρέστεροι, εἰλικρινέστεροι (καί ἀπέναντι στό συνάνθρωπο). 

Ἡ ὑπέρβαση τῆς κτιστότητάς µας δέν βρίσκεται σέ καµιά ἀπατηλή 

αὐτολατρεία, ἀλλά στή λατρεία τοῦ ζῶντος Θεοῦ, στή λατρευτική µας ἕνωση 

µέ τόν σαρκωθέντα προσωπικό Θεό, πρός τήν ὁποία µᾶς καθοδηγεῖ ἡ 

µακραίωνη παραδοσιακή µας εὐλάβεια πρός τήν Μητέρα τῆς θείας 

ἐνανθρωπήσεώς Του. 

Εὔχοµαι νά συνέχει τό νοῦ καί τήν καρδιά µας αὐτή ἡ αἴσθηση καί ἡ 
ἐργασία τῆς ταπεινοφροσύνης (πού ξαναβρίσκει τήν θεόκτιστη καί 

χριστολογηµένη ὀµορφιά τοῦ ἀνθρώπινου µεγαλείου)… 

τῆς ἀποφασιστικότητας (πού ἔχει τή δύναµη τῆς χριστολογηµένης 

ἐλπίδας)… 

τῆς χαριτωµένης µετάνοιας (πού ξεκλειδώνει τήν αὐτολατρεία καί τρέχει 

ἐπιστρεπτικά πρός τόν Κύριό µας)… 

τῆς βαθειᾶς πίστης (πού καταφρονεῖ τίς κενές ἀπάτες τῶν ὑβριδικῶν 
κολάσεων καί ἐκκλησιάζεται/κοινωνεῖ τόν σαρκωµένο Θεό)… 

τῆς διά τόν Χριστόν καί ἐν Χριστῷ καί εἰς Χριστόν καθαιρόµενης 
καρδιᾶς. 

••• 

ΑΔΕΛΦΟΙ ΜΟΥ, γεννηθήκαµε κτιστοί, περιορισµένοι, προσωρινοί, δέν 

εἴµεθα αὐθύπαρκτοι. 

Μήν παγιδευόµεθα σέ νοοτροπίες, σέ φιλοσοφίες, σέ πρακτικές, σέ 

καθηµερινές περιπλανήσεις µακράν τοῦ ζῶντος Θεοῦ. 

Ὁ Θεός πού µᾶς ἔπλασε, µᾶς θέλει µετόχους τῆς δικῆς Του προσωπικῆς 

παρουσίας, τῆς δικῆς Του προσωπικῆς αἰωνιότητος. 



Μᾶς ἔπλασε καί µᾶς “ξαναέπλασε” µέ προεγνωσµένο θεανθρώπινο πρότυπο 

τόν ὑπεραιώνιο ἀχώρητο θεϊκό ἑαυτό Του, αὐτόν πού σαρκωµένο ἐν χρόνῳ 

καί χώρῳ Τόν βλέπουµε νά Τόν βαστάζει ἡ Παναγία µας ἡ Γουµένισσα. 

Εἶναι ἡ προαιώνια ἐγνωσµένη καί ἱστορικά ἀποκαλυφθεῖσα κατάφασή Του σέ 

µᾶς, καί ἡ ἐκκλησιαστική µας κατάφαση στήν σωτήρια οἰκονοµία Του. 

† Ὁ Γουµενίσσης, Ἀξιουπόλεως & Πολυκάστρου Δηµήτριος 


