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Mistika medčloveškega občestva 
kot pot k svetosti na robu družbe 

pri Mariji Skobcovi

Izvleček: Prispevek obravnava pojem mistike medčloveške-
ga občestva v teološki misli Marije Skobcove (1891–1945) ter 
njegov pomen za razumevanje svetosti. Na podlagi izbranih 
spisov Marije Skobcove in sodobnih raziskav njenega opusa 
članek pokaže, da medčloveško občestvo predstavlja osre-
dnje izhodišče njenega pojmovanja človeka, krščanske lju-
bezni, meništva in socialnega poslanstva Cerkve. Posebna 
pozornost je namenjena povezavi med drugo evangeljsko 
zapovedjo, meništvom v svetu in konceptom »zunajcerkve-
ne« liturgije. Prispevek zagovarja tezo, da Marija Skobcova 
svetosti ne razume predvsem kot umik iz sveta, temveč kot 
dejavno pričevanje za Kristusa med ljudmi, zlasti med tistimi, 
ki živijo na robu družbe.

Ključne besede: Marija Skobcova, mistika medčloveške-
ga občestva, svetost, socialna teologija, »zunajcerkvena« 
liturgija, pravoslavje, meništvo
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Abstract: This article examines the concept of the mystici-
sm of interpersonal communion in the theological thought 
of Mother Maria Skobtsova (1891–1945) and its significance 
for understanding holiness. Drawing on selected writings 
by Mother Maria Skobtsova and contemporary scholarship 
on her work, the article argues that interpersonal communi-
on constitutes the central foundation of her understanding 
of the human person, Christian love, monasticism, and the 
social mission of the Church. Particular attention is devo-
ted to the relationship between the second Gospel com-
mandment, monasticism in the world, and the concept of 
the “liturgy outside the church.” The article advances the 
thesis that Mother Maria Skobtsova understood holiness not 
primarily as withdrawal from the world but as active witness 
to Christ among people, especially those living on the mar-
gins of society.

Keywords: Maria Skobtsova, mysticism of interpersonal 
communion, holiness, social theology, liturgy outside the 
church, Orthodoxy, monasticism
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Uvod

Marija Skobcova (1891–1945), ki je po meniškem postrigu 
prevzela ime Mati Marija, sodi med najizvirnejše predstav-
nice pravoslavne teološke misli 20. stoletja. Njeno življenje 
je bilo zaznamovano z izkušnjo ruske revolucije, emigraci-
je in služenja ljudem na družbenem robu, njena teološka 
misel pa je nastajala v neposrednem soočanju z revščino, 
brezdomstvom, družbeno izključenostjo in človeškim tr-
pljenjem. Prav zato njene teologije ni mogoče razume-
ti ločeno od njenega življenjskega pričevanja (Clay 2012, 
179–180).

V zadnjih desetletjih je teološka misel Marije Skobcove dele-
žna vse večje pozornosti tako v pravoslavni teologiji kot tudi 
v širših raziskavah krščanske socialne misli. Raziskovalci, kot 
so Natalija Likvinceva (2015; 2016; 2020), Sergej Hackel (1982), 
Michael Plekon (2002; 2007) in J. Eugene Clay (2012), opozarja-
jo na njen izvirni prispevek k pravoslavni antropologiji, soci-
alni teologiji, ekleziologiji in razumevanju poslanstva Cerkve 
v sodobnem svetu. Posebno mesto imajo raziskave, ki pou-
darjajo njeno razumevanje človeka kot nosilca Božje podo-
be, njeno pojmovanje meništva v svetu ter koncept »zunaj-
cerkvene« liturgije kot nadaljevanja evharističnega življenja 
v služenju bližnjemu. Kljub temu ostaja vprašanje notranje 
povezanosti teh tem razmeroma redko obravnavano kot 
samostojen predmet raziskovanja.

Prispevek izhaja iz ugotovitve, da so posamezni vidiki teolo-
gije Marije Skobcove pogosto obravnavani ločeno, medtem 
ko ostaja odprto vprašanje njihovega skupnega teološkega 
temelja. Osrednje raziskovalno vprašanje zato zadeva vlogo 
mistike medčloveškega občestva pri oblikovanju njenega 
razumevanja človeka, ljubezni do bližnjega, meništva, »zu-
najcerkvene« liturgije in svetosti.
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Temeljna teza prispevka je, da mistika medčloveškega ob-
čestva pri Mariji Skobcovi ne predstavlja zgolj enega izmed 
pomembnih pojmov njene teologije, temveč njeno osrednje 
hermenevtično načelo. Prav iz tega pojma izhajajo njeni po-
gledi na krščansko antropologijo, asketiko, socialno odgo-
vornost in cerkveno poslanstvo. Svetost zato ni razumljena 
predvsem kot individualno duhovno izpopolnjevanje ali 
umik iz sveta, temveč kot dejavno pričevanje za Kristusa v 
odnosu do drugega človeka, zlasti do tistih, ki živijo na robu 
družbe.

Metodološko prispevek temelji na hermenevtični analizi iz-
branih besedil Marije Skobcove, predvsem spisov Мистика 
человекообщения (»Mistika medčloveškega občestva«, 1936), 
fragmenta spisa О монашестве (»O meništvu«), Вторая 
евангельская заповедь (»Druga evangeljska zapoved«, 1939), 
Социальный вопрос и социальная реальность (»Socialno 
vprašanje in socialna stvarnost«, 1932) ter Оправдание 
фарисейства (»Opravičenje farizejstva«, 1938). Analiza je 
dopolnjena s primerjalno obravnavo sodobnih interpretacij 
njenega teološkega opusa.

Mistika medčloveškega občestva kot teološki 
temelj svetosti

Med osrednjimi pojmi teološke misli Marije Skobcove po-
sebno mesto zavzema mistika medčloveškega občestva. Ta 
pojem predstavlja temelj njenega razumevanja človeka, kr-
ščanske ljubezni, cerkvenega občestva in svetosti. Čeprav 
sama ne oblikuje sistematičnega teološkega sistema v klasič-
nem akademskem smislu, njena dela razkrivajo jasno prepri-
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čanje, da človeka ni mogoče razumeti ločeno od njegovega 
odnosa do Boga in drugih ljudi. Prav v tem odnosu se po 
njenem mnenju razodeva resnični smisel človekovega ob-
stoja (Likvinceva 2015, 49–51; Skobcova 2004, 114–115).

Čeprav raziskovalci pogosto poudarjajo posamezne vidike 
teologije Marije Skobcove, kot so socialno služenje, meni-
štvo v svetu ali »zunajcerkvena« liturgija, ostaja vprašanje 
njihove notranje povezanosti manj raziskano. Prav pojem 
mistike medčloveškega občestva omogoča razumevanje teh 
tem kot medsebojno povezanih razsežnosti enotne teološke 
vizije. Ne gre zgolj za etični ideal medčloveške solidarnosti 
ali za obliko krščanskega socialnega aktivizma, temveč za 
mistično resničnost, v kateri se odnos do drugega človeka 
razkriva kot prostor srečanja z Bogom. V tem smislu mistika 
medčloveškega občestva ne predstavlja le enega izmed 
pojmov v njenem opusu, ampak hermenevtični ključ za 
razumevanje njene antropologije, ekleziologije, asketike in 
pojmovanja svetosti.

Pojem medčloveškega občestva se pri Mariji Skobcovi razvi-
je kot odgovor na nevarnost individualističnega razumeva-
nja krščanstva. Po njenem mnenju se lahko versko življenje 
hitro skrči na človekovo osebno prizadevanje za odrešenje, 
pri čemer izgine občutek odgovornosti za drugega človeka. 
Takšna oblika pobožnosti ne ustreza evangeljskemu idealu, 
saj zanemarja občestveno razsežnost človekovega odnosa 
do Boga (Likvinceva 2015, 51–53; Skobcova 2004, 115–116).

V svojem eseju Мистика человекообщения (»Mistika 
medčloveškega občestva«, 1936) poudarja, da krščanstvo ne 
more temeljiti zgolj na človekovem odnosu do Boga, ampak 
mora vključevati tudi odnos do bližnjega. Socialno delovanje 
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samo po sebi še ne predstavlja krščanske ljubezni, če ni 
utemeljeno v duhovni resničnosti. Prav zato govori o mistični 
razsežnosti medčloveškega občestva, ki presega zgolj 
družbeno solidarnost in postaja prostor srečevanja človeka 
z Bogom. Kot poudarja, obstaja »pristno pravoslavna mistika 
ne le bogoobčevanja, temveč tudi človekoobčevanja«, pri 
čemer človekov odnos do drugega postane poseben način 
srečevanja z Bogom (Skobcova 1936, 155–156; Skobcova 
2004, 114–115).

Posebna izvirnost njene teološke misli je v tem, da medčlo-
veškega občestva ne razume zgolj kot medčloveške poveza-
nosti, temveč kot duhovno resničnost, ki ima mistični značaj. 
Po njenem prepričanju človek ne more živeti pristnega kr-
ščanskega življenja, če ostaja zaprt v lastni individualnosti. 
Odnos do bližnjega ni zgolj posledica vere, ampak postane 
eden izmed načinov človekovega srečevanja z Bogom. Zato 
krščanska ljubezen ne pomeni le izpolnjevanja moralnih 
zapovedi, ampak sodelovanje v skrivnosti občestva, ki po-
vezuje človeka z Bogom in drugimi ljudmi (Skobcova 2004, 
117–118).

Takšno razumevanje presega običajno razlikovanje med du-
hovnim in socialnim delovanjem. Pri Mariji Skobcovi socialna 
dejavnost ni nekaj zunanjega v odnosu do duhovnega življe-
nja, ampak njegov sestavni del. Zato mistika medčloveškega 
občestva postane temelj njenega razumevanja svetosti, saj 
človek svojo povezanost z Bogom potrjuje skozi konkretno 
ljubezen do bližnjega (Plekon 2002, 327–345). Takšno razu-
mevanje temelji na prepričanju, da je vsak človek ustvarjen 
po Božji podobi. Človekova vrednost zato ni odvisna od nje-
govega družbenega položaja, narodnosti, izobrazbe ali mo-
ralnih lastnosti, temveč izhaja iz njegovega ontološkega do-
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stojanstva. Srečanje z drugim človekom je zato vedno tudi 
srečanje z Božjo podobo, ki jo ta človek nosi v sebi (Skobcova 
2004, 117).

Natalija Likvinceva opozarja, da medčloveško občestvo pri 
Mariji Skobcovi ni zgolj etična ali sociološka kategorija, am-
pak izrazito teološki pojem. V njem se združujeta vertikalna 
razsežnost človekovega odnosa do Boga in horizontalna 
razsežnost njegovega odnosa do drugih ljudi. Prav zaradi 
te povezanosti medčloveško občestvo postane temelj njene 
socialne teologije (Likvinceva 2015, 51–52).

Na oblikovanje njenega razumevanja človeka in občestva so 
vplivali tudi širši tokovi ruske religiozne misli prve polovice 
20. stoletja. Posebej pomembna je Berdjajeva misel o člove-
kovi poklicanosti k svobodi in ustvarjalnemu sodelovanju z 
Bogom, ki presega individualistične predstave o odrešenju. 
Hkrati ideja sobornosti1 poudarja, da človek svoje poklica-
nosti ne uresničuje izolirano, ampak v občestvu z drugimi. 
Pomemben vpliv je imel tudi Sergej Bulgakov, ki je razvijal 
misel o bogočloveškem značaju Cerkve ter o povezanosti 
med evharističnim občestvom in odgovornostjo za svet. 
Podobno je Nikolaj Afanasjev v okviru evharistične eklezi-
ologije poudarjal, da Cerkev svojo identiteto uresničuje kot 
občestvo ljubezni in medsebojne odgovornosti (Afanasiev 
2007, 45–53).

Ideje osebnosti, občestva in bogočloveštva, ki jih srečamo 
pri Berdjajevu, Bulgakovu, Afanasjevu in drugih predstavni-

1	 Pojem sobornost (rus. соборность) je v rusko religiozno misel uvedel 
Aleksej Homjakov. Označuje občestveno enotnost ljudi v svobodi, lju-
bezni in veri ter predstavlja eno osrednjih kategorij ruske pravoslavne 
teologije.
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kih pariške teološke šole,2tvorijo pomembno intelektualno 
ozadje njenega razmišljanja. Kljub temu Marije Skobcove ni 
mogoče razumeti zgolj kot predstavnice teh teoloških to-
kov. Medtem ko Berdjajev poudarja predvsem ustvarjalno 
svobodo osebe, Bulgakov zakramentalni in bogočloveški 
značaj Cerkve, Afanasjev pa evharistično naravo cerkvene-
ga občestva, Marija Skobcova te poudarke poveže z nepo-
srednim srečanjem človeka v stiski. Njena izvirnost zato ni v 
prevzemanju teh idej, temveč v njihovem preoblikovanju v 
izrazito eksistencialno in socialno teologijo, v kateri srečanje 
z drugim človekom postane privilegirani prostor srečanja z 
Bogom (Bauerová 2012, 184–202; Bodea 2023, 88–90; Likvin-
ceva 2015, 50–52; Bulgakov 1937; Afanasiev 2007, 45–53).

Michael Plekon ugotavlja, da je za Marijo Skobcovo pot do 
Boga neločljivo povezana z ljubeznijo do človeka. Njena teo-
logija zato predstavlja zavrnitev individualistične duhovnosti 
in poudarja občestveni značaj krščanskega življenja. Človek 
ne more ljubiti Boga, če ni pripravljen ljubiti tudi ljudi, ki jih 
srečuje v vsakdanjem življenju (Plekon 2002, 327–345). Prav v 
tem se kaže povezava med medčloveškim občestvom in sve-
tostjo.3 Svetost pri Mariji Skobcovi ni razumljena predvsem 

2	 Pariška teološka šola je poimenovanje za krog ruskih pravoslavnih 
teologov in filozofov v emigraciji, ki so po revoluciji leta 1917 delo-
vali predvsem v Franciji. Med njene najvidnejše predstavnike sodijo 
Sergej Bulgakov, Georgij Florovski, Nikolaj Afanasjev, Vladimir Loski 
in Nikolaj Berdjajev. Njihovo osrednje institucionalno središče je bil 
Pravoslavni teološki inštitut sv. Sergija v Parizu, ustanovljen leta 1925 
(Arjakovsky 2013; Meyendorff 1978).

3	 Pojem svetosti pri Mariji Skobcovi ni povezan predvsem z izrednimi 
asketskimi dosežki ali mističnimi izkušnjami, temveč z uresničevan-
jem evangeljske ljubezni v odnosu do konkretnega človeka. V tem 
pogledu njena misel predstavlja pomemben teološki premik od in-
dividualnega k občestvenemu razumevanju svetosti v pravoslavni 
teologiji (Plekon 2007, 146–149).
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kot umik od sveta ali kot niz individualnih asketskih dosežkov. 
Nasprotno, svetost pomeni sposobnost prepoznati Kristusa 
v drugem človeku ter prevzeti odgovornost za njegovo ži-
vljenje. Čim globlje človek vstopa v življenje bližnjega in nosi 
njegovo breme, tem bolj se približuje Bogu. Svetost zato po-
stane občestvena resničnost, ki se uresničuje v ljubezni, slu-
ženju in žrtvi za drugega človeka (Skobcova 2004, 118–120).

Takšno razumevanje medčloveškega občestva neposredno 
vodi k vprašanju druge evangeljske zapovedi, ki ji Marija 
Skobcova namenja posebno pozornost. Če je človek kraj sre-
čanja z Bogom, potem ljubezen do bližnjega ni drugotnega 
pomena, ampak predstavlja eno izmed osrednjih zahtev kr-
ščanskega življenja.

Druga evangeljska zapoved in asketika služenja

Če mistika medčloveškega občestva predstavlja teološki 
temelj misli Marije Skobcove, potem druga evangeljska 
zapoved predstavlja njen najpomembnejši praktični izraz. 
V svojih delih večkrat poudarja, da krščanstva ni mogoče 
razumeti brez ljubezni do bližnjega. Ljubezen do Boga in 
ljubezen do človeka po njenem prepričanju ne predstavljata 
dveh ločenih resničnosti, temveč dva vidika istega duhovne-
ga življenja (Skobcova 2004, 367–368).
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Marija Skobcova posebno pozornost namenja Kristusovim 
besedam: »Ljubi svojega bližnjega kakor samega sebe« (Mt 
22,39).4 Kot poudarja Natalija Likvinceva, prav druga evan-
geljska zapoved predstavlja eno osrednjih hermenevtičnih 
izhodišč njenega razumevanja krščanskega življenja in sve-
tosti (Likvinceva 2015, 53–54). Po njenem mnenju je zgodo-
vina krščanstva pogosto poudarjala prvo zapoved o ljubezni 
do Boga, medtem ko je druga zapoved ostajala v ozadju ali 
pa je bila razumljena predvsem kot moralna dolžnost. Sama 
takšno razumevanje zavrača. Druga evangeljska zapoved po 
njenem prepričanju ni zgolj etični dodatek krščanskemu ži-
vljenju, ampak eden njegovih temeljnih pogojev (Skobcova 
2004, 367–369).

Prav v tem se kaže ena najizvirnejših značilnosti teologije 
Marije Skobcove. Druga evangeljska zapoved pri njej ne 
predstavlja zgolj moralne zahteve, temveč hermenevtično 
izhodišče za razumevanje celotnega krščanskega življenja. 
Ljubezen do bližnjega ni posledica že dosežene svetosti, 
ampak postane njena pot in merilo. Zato odnos do drugega 
človeka ni obrobna razsežnost duhovnega življenja, temveč 
prostor, v katerem se preverjata pristnost vere in resničnost 
človekovega odnosa do Boga.

V besedilu Вторая евангельская заповедь (»Druga 
evangeljska zapoved«, 1939) opozarja, da človek ne more 
ljubiti Boga, če ni pripravljen ljubiti tudi drugega človeka. 
Ta ljubezen pa ne sme ostati na ravni abstraktnega 

4	  Temelj za takšno razumevanje predstavlja vzhodnokrščansko iz-
ročilo, po katerem ljubezni do Boga ni mogoče ločiti od ljubezni 
do človeka. Puščavski očetje in poznejši pravoslavni duhovni pisci 
poudarjajo, da se človek Bogu približuje prav v meri, v kateri raste 
v ljubezni do bližnjega.
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humanizma ali splošne naklonjenosti do ljudi. Vedno mora 
biti usmerjena h konkretnemu človeku, ki ga srečujemo 
v vsakdanjem življenju. Zato krščanska ljubezen zahteva 
osebno odgovornost in pripravljenost na žrtev (Skobcova 
2004, 368–375).

Iz tega izhaja tudi njeno izvirno razumevanje asketike. Tra-
dicionalna krščanska asketika je pogosto poudarjala post, 
molitev, odpovedovanje in boj proti strastem. Marija Skob-
cova teh razsežnosti ne zavrača, vendar meni, da same po 
sebi še ne zagotavljajo pristnega krščanskega življenja. Prava 
askeza se po njenem mnenju začne tam, kjer človek izstopi 
iz lastne samozadostnosti in začne živeti za drugega (Skob-
cova 2004, 95–99; Benevič 2004, 6–9). Takšno razumevanje 
asketike pomeni pomemben premik od individualnega du-
hovnega izpopolnjevanja k občestveni in socialni razsežno-
sti krščanskega življenja, kar raziskovalci pogosto označuje-
jo kot eno najizvirnejših značilnosti njene teologije (Hackel 
1982, 132–135; Likvinceva 2020, 55–57).

Takšno razumevanje lahko opredelimo kot asketiko služe-
nja.5 Njen cilj ni predvsem osebna popolnost, ampak spo-
sobnost darovanja samega sebe. Človek se osvobaja se-
bičnosti ne zato, da bi dosegel višjo stopnjo duhovnosti, 
ampak zato, da bi postal sposoben ljubezni. Askeza tako 
postane priprava na služenje in ne cilj sama po sebi (Plekon 
2002, 327–345). Podoben poudarek najdemo tudi pri Pavlu 

5	 Asketika služenja označuje razumevanje krščanske askeze, ki presega 
zgolj odpovedovanje in umik iz sveta ter se uresničuje v ljubezni, odgo-
vornosti in služenju bližnjemu. V ruski emigrantski teologiji 20. stoletja 
je takšno pojmovanje posebej sistematično razvil Pavel Evdokimov, ki 
poudarja povezanost med kenotično ljubeznijo, evharističnim življen-
jem Cerkve in krščanskim pričevanjem v svetu (Evdokimov 1998).
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Evdokimovu, ki opozarja, da krščanska askeza ni beg pred 
svetom, temveč pot notranje preobrazbe, ki človeka odpira 
za ljubezen, občestvo in odgovornost do drugega. Pristno 
duhovno življenje zato ne vodi v izolacijo, ampak v vedno 
globlje sodelovanje v življenju Cerkve in služenje bližnjemu 
(Evdokimov 1998, 215–220).

Pomembno mesto v tem procesu ima pojem odgovorno-
sti. Marija Skobcova poudarja, da kristjan ne sme ostati 
ravnodušen do trpljenja drugih ljudi. Vsaka stiska bližnje-
ga postavlja pred človeka konkretno nalogo. Revščina, 
bolezen, osamljenost in družbena izključenost niso zgolj 
socialni problemi, ampak tudi duhovni izzivi, na kate-
re mora kristjan odgovoriti z ljubeznijo (Likvinceva 2015, 
53–54). To prepričanje je razvidno tudi iz njenega besedila 
Социальный вопрос и социальная реальность (»Socialno 
vprašanje in socialna stvarnost«, 1932), v katerem opozarja, 
da bistvo družbene krize ni zgolj v gospodarskih ali poli-
tičnih razmerah, temveč predvsem v »krizi ljubezni«. Kot 
zapiše, je »najosnovnejša človeška pozornost prva in ne-
sporna dolžnost vsakega kristjana«. Krščanski odgovor na 
socialno vprašanje mora zato izhajati iz konkretne ljubezni, 
pozornosti in odgovornosti do bližnjega ter se uresničevati 
v dejavni skrbi za človeka v stiski (Skobcova 1932, 75–76).

Takšno razumevanje asketike je tesno povezano z njeno 
izkušnjo emigracije in socialnega dela med ruskimi begun-
ci v Parizu. Prav srečevanje z ljudmi na robu družbe jo je 
pripeljalo do prepričanja, da se pristnost vere ne preverja 
predvsem v človekovem notranjem religioznem doživlja-
nju, ampak v njegovi sposobnosti, da nosi breme druge-
ga človeka (Clay 2012, 183–184). Sergej Hackel opozarja, da 
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njena teološka stališča niso nastajala predvsem v akadem-
skem okolju, temveč v neposrednem srečevanju z revnimi, 
brezdomci in begunci, zaradi česar njena teologija ohranja 
izrazito eksistencialni značaj (Hackel 1982, 120–125).

V tem pogledu se njena teologija približuje evangeljskemu 
prizoru poslednje sodbe (Mt 25,31–46),6 kjer Kristus svojo 
navzočnost povezuje z lačnimi, žejnimi, tujci, bolniki in za-
porniki. Za Marijo Skobcovo ti ljudje niso zgolj predmet do-
brodelnosti, ampak kraj srečanja s Kristusom. Ljubezen do 
bližnjega zato postane hkrati ljubezen do Boga (Skobcova 
2004, 372–375).

Iz tega razloga druga evangeljska zapoved pri Mariji Skob-
covi ne predstavlja zgolj moralnega načela, temveč temeljni 
kriterij svetosti. Svet človeka ne oddaljuje od Boga, ampak 
mu ponuja možnost, da Boga sreča v drugem človeku. Ta-
kšno razumevanje druge evangeljske zapovedi neposredno 
vodi k njenemu izvirnemu pojmovanju meništva, ki ga ne 
opredeljuje več predvsem samostanski prostor, temveč slu-
ženje svetu (Skobcova 2004, 116–120; Plekon 2002, 327–345).

Meništvo v svetu kot pot k svetosti

Ena izmed najbolj izvirnih značilnosti teološke misli Mari-
je Skobcove je njeno razumevanje meništva. Čeprav je leta 
1932 prejela meniški postrig in sprejela ime Marija, je kmalu 
postalo jasno, da svojega poklica ne razume v okviru tra-

6	  Odlomek Mt 25,31–46 ima pomembno mesto v krščanski socialni etiki, 
saj Kristus svojo navzočnost povezuje z najbolj ranljivimi ljudmi in 
pomoč njim postavlja med temeljna merila krščanskega življenja.
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dicionalnega modela samostanskega življenja. Nasprotno, 
prepričana je bila, da sodobni svet zahteva novo obliko me-
niškega pričevanja, ki ne temelji na umiku iz družbe, temveč 
na služenju človeku (Skobcova 2004, 105–107).

V svojem eseju О монашестве (»O meništvu«) poudarja, 
da se je zgodovinska oblika meništva razvila v posebnih 
okoliščinah krščanske zgodovine, vendar je njegovo bistvo 
mogoče uresničevati tudi zunaj samostanskih zidov. Po 
njenem prepričanju meništvo ni predvsem vprašanje 
kraja bivanja, ampak način življenja, ki temelji na popolni 
predanosti Bogu in bližnjemu (Skobcova 2004, 124–129). 
Prav v tem kontekstu nastane njena znamenita misel, da je 
»ves svet samostan«. Ta izjava ne pomeni zavračanja tradi-
cionalnega meništva, ampak razširitev njegovega pomena. 
Kristjan je poklican, da svojo asketsko in duhovno pot ure-
sničuje sredi sveta, med ljudmi in njihovimi konkretnimi ži-
vljenjskimi stiskami. Samostanske celice zato ne nadomešča 
nova institucija, temveč sama družbena resničnost, v kateri 
človek srečuje Kristusa v bližnjem (Skobcova 2004, 443–444; 
Likvinceva 2020, 54–56).

Takšno razumevanje meništva je neposredno povezano z 
mistiko medčloveškega občestva. Če človek srečuje Boga v 
drugem človeku, potem se tudi meniško življenje ne more 
omejiti zgolj na osebno molitev in duhovno izpopolnjeva-
nje. Njegovo naravno nadaljevanje postane služenje drugim. 
Meništvo tako pridobi izrazito občestveni značaj in postane 
oblika odgovornosti za svet (Skobcova 2004, 118–120; 126–
129). Prav v tem se kaže ena najpomembnejših novosti teo-
loške misli Marije Skobcove. Tradicionalno je bilo meništvo 
pogosto povezano predvsem z umikom iz sveta, samoto in 
asketskim bojem za osebno svetost. Pri Mariji Skobcovi pa se 
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težišče premakne k odgovornosti za drugega človeka. Me-
niška poklicanost zato ni razumljena kot oddaljevanje od 
družbe, temveč kot poseben način navzočnosti sredi sveta. 
Takšno pojmovanje predstavlja neposredno posledico misti-
ke medčloveškega občestva, saj se srečanje z Bogom uresni-
čuje prav v srečanju z bližnjim.

V tem pogledu je mogoče opaziti tudi sorodnost z nekateri-
mi poudarki ruske religiozne misli prve polovice 20. stoletja. 
Ideja sobornosti in odgovornosti za drugega človeka, ki jo 
razvijajo predstavniki pariške teološke šole, pri Mariji Skob-
covi dobi izrazito praktično razsežnost. Duhovno življenje 
ni ločeno od družbenega prostora, temveč se preverja prav 
v odnosu do konkretnega človeka (Likvinceva 2020, 50–53). 
Podobno Pavel Evdokimov poudarja, da krščanska poklica-
nost ni omejena na samostanske skupnosti, ampak se lah-
ko uresničuje v vsakdanjem življenju, kjer človek združuje 
molitev, služenje in odgovornost za svet (Evdokimov 1998, 
221–225).

Michael Plekon opozarja, da je Marija Skobcova zavračala 
vsako obliko religioznega individualizma. Po njenem prepri-
čanju kristjan ne more iskati lastnega odrešenja neodvisno 
od drugih ljudi. Zato mora sodobni menih prevzeti odgo-
vornost za družbo in biti navzoč tam, kjer ljudje trpijo, so 
zapuščeni ali socialno izključeni (Plekon 2002, 327–345).

Posebno pomembno mesto v njenem razumevanju meni-
štva ima pojem žrtve. Meniško življenje po njenem prepri-
čanju ni predvsem odpoved materialnim dobrinam, ampak 
pripravljenost podariti svoje življenje za drugega človeka. 
Takšna žrtev ni posledica prisile, ampak svobodne ljubezni. 
V njej vidi najgloblji izraz evangeljskega posnemanja Kristu-
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sa, ki je svoje življenje daroval za življenje sveta (Skobcova 
2004, 128–129). To prepričanje ni ostalo zgolj na ravni teore-
tičnih razmišljanj. Marija Skobcova ga je uresničevala v svo-
jem delu med ruskimi emigranti v Parizu, kjer je organizirala 
pomoč brezdomcem, bolnikom in družinam v stiski. Njeno 
stanovanje in pozneje dom na ulici Lourmel sta postala pro-
stor sprejemanja vseh, ki so potrebovali pomoč, ne glede 
na njihov socialni položaj ali versko pripadnost (Clay 2012, 
184–185).

Vrhunec takšnega razumevanja meništva predstavlja njeno 
delovanje med drugo svetovno vojno. Skupaj s sodelavci je 
pomagala Judom pri skrivanju in reševanju pred nacističnim 
preganjanjem. Zaradi teh dejavnosti je bila aretirana in de-
portirana v koncentracijsko taborišče Ravensbrück.7 Njena 
smrt leta 1945 zato ni bila zgolj tragičen konec življenjske 
poti, ampak poslednji izraz tistega razumevanja svetosti, 
ki ga je zagovarjala skozi vse svoje življenje (Hackel 1982, 
180–205; Clay 2012, 185–187).

Pri Mariji Skobcovi se tako meništvo, asketika in svetost 
združujejo v skupni logiki služenja. Kristjan se ne oddalju-
je od sveta, da bi našel Boga, temveč vstopa v svet, da bi 
Boga srečal v človeku. Iz tega izhaja tudi njen najizvirnejši 
prispevek k pravoslavni socialni teologiji – pojem »zunajcer-
kvene« liturgije, ki pomeni nadaljevanje evharističnega in 
bogoslužnega življenja v vsakdanjem služenju človeku.

7	 Ravensbrück je bilo največje nacistično koncentracijsko taborišče za 
ženske na ozemlju Nemčije. Marija Skobcova je tam umrla 31. marca 
1945, nekaj tednov pred koncem druge svetovne vojne. Leta 2004 jo je 
Carigrajski patriarhat uradno prištel med svetnike Pravoslavne cerkve.
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»Zunajcerkvena« liturgija kot uresničevanje svetosti
 na robu družbe

Med najizvirnejšimi prispevki Marije Skobcove k pravoslavni 
teologiji posebno mesto zavzema pojem »zunajcerkvene« 
liturgije.8 Ta koncept predstavlja logično nadaljevanje njene 
mistike medčloveškega občestva in njenega razumevanja 
meništva v svetu (Likvinceva 2016, 298–299; Plekon 2002, 
327–345). Če človek srečuje Boga v drugem človeku in če 
svetost pomeni dejavno ljubezen do bližnjega, potem bo-
goslužje ne more ostati omejeno zgolj na cerkveni prostor. 
Liturgično življenje se mora nadaljevati v konkretnih deja-
njih ljubezni, usmiljenja in služenja (Skobcova 2004, 266–267; 
114–116).

Pojem »zunajcerkvene« liturgije se razvije v okviru pariške 
ruske emigrantske teologije, vendar mu Marija Skobcova na-
meni poseben poudarek. Kot opozarja Natalija Likvinceva, ta 
pojem pri njej ne pomeni zmanjševanja pomena evharistije 
ali bogoslužja, temveč nasprotno – razširitev njunega delo-
vanja na celotno življenje vernika. Liturgija se ne zaključi z 
odhodom iz cerkve, ampak se nadaljuje v odnosu do ljudi, ki 
jih srečujemo v vsakdanjem življenju (Likvinceva 2016, 298–
301). V podobni smeri razmišljata tudi Nikolaj Afanasjev in 
Alexander Schmemann. Afanasjev poudarja, da evharistično 
občestvo oblikuje Cerkev kot skupnost ljubezni in medse-
bojne odgovornosti, medtem ko Schmemann opozarja, da 

8	 Izraz »zunajcerkvena« liturgija prevajamo iz ruskega pojma 
внехрамовая литургия. Označuje nadaljevanje liturgičnega in evha-
rističnega življenja zunaj cerkvenega prostora, predvsem v dejanjih 
ljubezni, usmiljenja in služenja bližnjemu. Pri Mariji Skobcovi je pojem 
tesno povezan z mistiko medčloveškega občestva in s prepričanjem, 
da se srečanje s Kristusom nadaljuje v srečevanju z ljudmi v stiski.
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je namen bogoslužja preobrazba človekovega življenja in 
sveta. Liturgična izkušnja zato ne ostaja omejena na cerkveni 
prostor, ampak se nadaljuje v vsakdanjem življenju verni-
kov in njihovem služenju bližnjemu (Afanasiev 2007, 45–53; 
Schmemann 1971, 14–18). V tem kontekstu »zunajcerkvena« 
liturgija pri Mariji Skobcovi predstavlja enega najizvirnejših 
poskusov povezovanja evharističnega življenja, občestveno-
sti in socialne odgovornosti kristjana.

Prav v tem se kaže teološka izvirnost Marije Skobcove. 
Medtem ko evharistična teologija pri številnih pravoslav-
nih avtorjih ostaja predvsem v okviru ekleziološke refleksi-
je, jo ona neposredno poveže z vprašanjem odgovornosti 
za konkretnega človeka. »Zunajcerkvena« liturgija zato ne 
pomeni zgolj razširitve bogoslužnega življenja, temveč 
preoblikovanje celotnega krščanskega bivanja v dejavno 
služenje, ki postane prostor srečanja z Bogom. 

Pomembno ozadje za nastanek tega pojma predstavlja ev-
haristična teologija Sergeja Bulgakova, ki poudarja poveza-
nost med evharistijo in življenjem Cerkve. Marija Skobcova 
ta poudarek prenese na raven vsakdanjega življenja. Vernik, 
ki sodeluje pri evharistiji, ne sme ostati zaprt v izkušnji bo-
goslužnega občestva, ampak mora to občestvo prenesti v 
svet. Prav zato postane pomoč človeku nadaljevanje evha-
rističnega srečanja s Kristusom (Likvinceva 2016, 298–299; 
Zander 1927, 116–117). Podoben poudarek najdemo tudi pri 
Alexandru Schmemannu, ki opozarja, da evharistija človeka 
pošilja nazaj v svet, kjer je poklican pričevati za Kristusa v 
vsakdanjem življenju (Schmemann 1971, 32–35).



133Orhideja Josifovska

V tem okviru pridobi poseben pomen liturgični vzklik: »Tvo-
je od Tvojih Tebi prinašajoč za vse in za vsakogar.« Marija 
Skobcova ga razume kot poziv k odgovornosti za vse lju-
di. Evharistija po njenem mnenju ne ustvarja skupnosti, ki 
bi bila zaprta sama vase, ampak občestvo, odprto za svet. 
Ljubezen do Boga mora nujno voditi v ljubezen do člove-
ka (Skobcova 2004, 267). Kot poudarja Natalija Likvinceva, 
prav v tem prehodu od evharističnega občestva k služe-
nju bližnjemu leži jedro pojma »zunajcerkvene« liturgije 
(2016, 300–302). »Zunajcerkvena« liturgija zato ni dodatna 
dejavnost poleg bogoslužja, ampak njegovo nadaljevanje. 
Kjer kristjan nahrani lačnega, obišče bolnega, sprejme tujca 
ali pomaga človeku v stiski, tam se po njenem prepričanju 
nadaljuje delo, ki se je začelo pri evharistični mizi. Socialna 
dejavnost tako pridobi globoko teološko razsežnost in 
postane del cerkvenega poslanstva (Likvinceva 2016, 302–
305).

To razumevanje je bilo tesno povezano z delovanjem orga-
nizacije Pravoslavna stvar,9 ki jo je Marija Skobcova ustanovi-
la leta 1935 v Parizu. Namen organizacije ni bil zgolj material-
na pomoč ljudem v stiski, ampak ustvarjanje občestva. Dom 
na ulici Lourmel ni bil zamišljen kot dobrodelna ustanova 
v običajnem smislu, ampak kot prostor, kjer se je uresni-
čevala evangeljska zapoved ljubezni. Tam so našli zavetje 
brezdomci, begunci, osamljeni in vsi, ki so bili potisnjeni na 
rob družbe (Clay 2012, 184–185). Po mnenju Sergeja Hackela 
je bila organizacija Pravoslavna stvar eden najkonkretnejših 

9	 Pravoslavna stvar (rus. Православное дело) je bilo združenje, ki ga 
je leta 1935 v Parizu ustanovila Marija Skobcova skupaj s sodelavci. 
Njegov namen je bil povezati liturgično življenje, socialno pomoč in 
krščansko pričevanje med ruskimi emigranti, brezdomci in drugimi 
ljudmi v stiski.
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izrazov njene teološke vizije, saj je združevala liturgično ži-
vljenje, socialno dejavnost in skrb za najbolj ranljive člane 
družbe (Hackel 1982, 145–152).

Likvinceva poudarja, da je »zunajcerkvena« liturgija 
neposredno povezana z mistiko medčloveškega občestva. 
Če je vsak človek nosilec Božje podobe, potem srečanje z 
njim postane kraj srečanja z Bogom. Iz tega razloga pomoč 
bližnjemu ni zgolj etična obveznost, ampak liturgično deja-
nje. Kristjan služi človeku zato, ker v njem prepoznava Kri-
stusa (Likvinceva 2020, 58–61). Takšno razumevanje je tesno 
povezano tudi z idejo sobornosti, ki je zaznamovala širši krog 
ruske emigrantske teologije. Liturgično občestvo se po Ma-
riji Skobcovi ne končuje v cerkvenem prostoru, ampak se 
nadaljuje v odgovornosti za drugega človeka in v graditvi 
občestva sredi sveta (Likvinceva 2020, 60–62).

V tem pogledu teologija Marije Skobcove predstavlja iz-
viren prispevek k širšim tokovom ruske pravoslavne misli, 
saj liturgično življenje neposredno povezuje s služenjem 
človeku in socialno odgovornostjo. Podobno John Meyen-
dorff poudarja, da je ena najpomembnejših dediščin ruske 
emigrantske teologije prav povezanost med cerkvenim iz-
ročilom, občestvom in odgovornostjo za svet (Meyendorff 
1978, 12–15).

Takšno razumevanje pomeni pomemben premik v pojmo-
vanju svetosti. Tradicionalno je bila svetost pogosto poveza-
na z asketskim umikom iz sveta, medtem ko Marija Skobcova 
poudarja svetost sredi sveta. Človek ne postane svet kljub 
srečevanju z drugimi ljudmi, ampak prav skozi ta srečanja. 
Posebej pomembni so pri tem tisti, ki živijo na robu družbe, 
saj v njih kristjan najjasneje prepoznava trpečega Kristusa 
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(Skobcova 2004, 114–120). Michael Plekon opozarja, da je prav 
usmerjenost k ljudem na družbenem robu ena najizrazitejših 
posebnosti njene teologije svetosti in njenega razumevanja 
krščanskega poslanstva v sodobnem svetu (2002a, 338–342).
Vrhunec tega razumevanja predstavlja življenje same Ma-
rije Skobcove. Njeno delovanje med revnimi, brezdomci in 
preganjanimi Judi med drugo svetovno vojno kaže, da »zu-
najcerkvene« liturgije ni razumela zgolj kot teološki koncept, 
ampak kot način življenja. Njena smrt v koncentracijskem 
taborišču Ravensbrück zato pomeni tudi dokončno pričeva-
nje za vero, ki se uresničuje v služenju človeku (Hackel 1982, 
180–205; Clay 2012, 185–187).

»Zunajcerkvena« liturgija tako predstavlja najpopolnejši 
izraz mistike medčloveškega občestva. V njej se združujejo 
ljubezen do Boga, ljubezen do človeka, meništvo, asketika 
in socialna odgovornost. Prav zaradi tega pojem zavzema 
osrednje mesto v teologiji Marije Skobcove in predstavlja 
enega njenih najpomembnejših prispevkov k sodobni pra-
voslavni misli.

Svetost kot srečanje s Kristusom v drugem človeku

Analiza mistike medčloveškega občestva, druge evangelj-
ske zapovedi, meništva v svetu in »zunajcerkvene« liturgije 
pokaže, da vse osrednje teme teologije Marije Skobcove iz-
hajajo iz enotnega razumevanja svetosti. Svetost pri njej ni 
prvenstveno povezana z izjemnimi duhovnimi darovi, asket-
skimi podvigi ali umikom iz družbe, temveč z načinom člove-
kovega odnosa do bližnjega. V tem pogledu predstavlja nje-
na misel pomemben premik v primerjavi s tradicionalnimi 
predstavami o svetosti, ki so pogosto poudarjale predvsem 
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osebno duhovno popolnost (Plekon 2007, 146–149; Likvin-
ceva 2020, 58–61).

Osrednje mesto pri tem zavzema prepričanje, da je vsak člo-
vek nosilec Božje podobe. Iz tega izhaja temeljna dolžnost 
spoštovanja človekovega dostojanstva, hkrati pa tudi mo-
žnost srečanja z Bogom skozi srečanje z drugim človekom. 
Marija Skobcova zato večkrat poudarja, da človek ne more 
iskati Kristusa ločeno od ljudi. Kdor želi služiti Bogu, mora 
biti pripravljen služiti človeku (Skobcova 2004, 114–120). Kot 
poudarja v eseju Мистика человекообщения, človekovo 
srečanje z bližnjim predstavlja poseben način srečanja z 
Bogom, saj »človekoobčevanje« razume kot eno od oblik 
človekovega sodelovanja v Božjem življenju (Skobcova 1936, 
155–156).

Takšno razumevanje je posebej pomembno v odnosu do 
ljudi, ki živijo na robu družbe. Revni, brezdomci, bolniki, be-
gunci in socialno izključeni po njenem prepričanju niso zgolj 
prejemniki pomoči, ampak osebe, v katerih se na poseben 
način razodeva Kristusova navzočnost. Zato pomoč človeku 
v stiski ne predstavlja zgolj dobrodelnega dejanja, ampak 
postane duhovni dogodek. Kristjan v bližnjem ne srečuje 
le človeka, ampak tudi Kristusa samega10 (Skobcova 2004, 
367–375).

Ta poudarek je mogoče povezati z evangeljskim prizorom 
poslednje sodbe (Mt 25,31–46), kjer Kristus svojo navzočnost 
razodeva v lačnih, žejnih, tujcih, bolnikih in zapornikih. Iz 

10	 Takšno razumevanje temelji na patristični razlagi Mt 25,31–46, ki je v 
vzhodnem krščanstvu pogosto razumljena kot eden ključnih svetopi-
semskih temeljev krščanske socialne odgovornosti.
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tega izhaja prepričanje, da se človekova vera preverja pred-
vsem v njegovem odnosu do najbolj ranljivih članov družbe. 
Svetost zato ni oddaljevanje od sveta, ampak odgovornost 
za svet (prim. Mt 25,31–46; Skobcova 2004, 367–375; Plekon 
2007, 147–149).

V tem pogledu je mogoče njeno misel povezati tudi z ne-
katerimi osrednjimi poudarki ruske religiozne filozofije in 
teologije. Nikolaj Berdjajev je poudarjal dostojanstvo in 
ustvarjalno svobodo človeške osebe, Sergej Bulgakov pa 
občestveni in zakramentalni značaj krščanskega življenja. 
Marija Skobcova teh idej ne prevzema zgolj teoretično, 
temveč jih ustvarjalno povezuje v izvirno teološko vizijo, v 
kateri se mistična izkušnja Boga uresničuje v konkretni od-
govornosti za drugega človeka. Njena teologija tako zdru-
žuje antropološko refleksijo, ekleziološko občestvenost in 
socialno dejavno ljubezen (Berdjajev 1937; Bulgakov 1937; 
Bauerová 2012, 184–202; Arjakovsky 2013, 81; Bodea 2023, 
88–90).

Posebna aktualnost njene misli se kaže tudi v sodobnem 
času. Družbeni problemi, s katerimi se je soočala v prvi po-
lovici 20. stoletja, ostajajo prisotni tudi danes. Revščina, mi-
gracije, osamljenost, socialna izključenost in različne obli-
ke družbene marginalizacije predstavljajo izzive, na katere 
krščanske skupnosti še vedno iščejo odgovore. Teologija 
Marije Skobcove ponuja pomembno izhodišče za razmislek 
o vlogi Cerkve v sodobni družbi, saj poudarja, da pristna 
vera ne more ostati zaprta v zasebno sfero, ampak se mora 
izražati v odgovorni ljubezni do človeka (Likvinceva 2020, 
58–61; Plekon 2007, 146–148). V podobni smeri tudi John 
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Meyendorff11 poudarja, da prav povezanost med cerkvenim 
izročilom, občestvom in odgovornostjo za svet predstavlja 
eno najpomembnejših dediščin ruske emigrantske teologi-
je 20. stoletja (Meyendorff 1978, 9–15).

Iz navedenega je razvidno, da se vse osrednje razsežnosti 
njene teologije – mistika medčloveškega občestva, druga 
evangeljska zapoved, meništvo v svetu in »zunajcerkvena« 
liturgija – stekajo v enotno razumevanje svetosti. Svetost 
tako ne predstavlja zgolj ene izmed tem njene teologije, 
temveč njen osrednji povezovalni motiv.

Prav zato je mogoče trditi, da svetost pri Mariji Skobcovi 
ni individualna kategorija, temveč občestvena resničnost. 
Človek ne postaja svet sam zase, ampak v občestvu z drugi-
mi in za druge. Svetost se uresničuje v ljubezni, služenju in 
pripravljenosti nositi breme bližnjega. V tem smislu mistika 
medčloveškega občestva predstavlja ne le temelj njene so-
cialne teologije, ampak tudi ključ za razumevanje njenega 
celotnega življenjskega pričevanja.

11	 John Meyendorff (1926–1992) je bil eden najpomembnejših pravo-
slavnih teologov ruske emigracije druge generacije. Kot profesor na 
Teološkem semenišču sv. Vladimirja v New Yorku je pomembno pris-
peval k raziskovanju bizantinske teologije, pravoslavne ekleziologije 
in dediščine ruske emigrantske teološke misli.
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Svetost na robu družbe kot osrednji izraz mistike 
medčloveškega občestva

Če je mistika medčloveškega občestva temelj teološke misli 
Marije Skobcove, potem svetost na robu družbe predsta-
vlja njeno najbolj konkretno in življenjsko uresničenje. Prav 
v srečevanju z ljudmi, ki jih družba potiska na obrobje, se 
najjasneje pokaže izvirnost njenega razumevanja krščanske-
ga življenja (Clay 2012, 183–185; Hackel 1982, 120–140). Prav 
zato svetost na robu družbe ne predstavlja zgolj ene izmed 
posledic njene teologije, temveč njeno najdoslednejšo ure-
sničitev. V tem prostoru se mistika medčloveškega občestva 
pokaže v svoji najbolj konkretni in eksistencialni obliki.

Marija Skobcova je svoje teološke poglede oblikovala v nepo-
srednem stiku z ljudmi, ki so živeli v revščini, osamljenosti in 
socialni izključenosti. Ruski emigranti v Parizu, brezdomci, bol-
niki, brezposelni in begunci niso predstavljali zgolj predmeta 
njenega socialnega delovanja, ampak so postali osrednji pro-
stor njenega teološkega premišljevanja. Prav v njih je prepo-
znavala posebno navzočnost Kristusa in posebno priložnost 
za uresničevanje evangeljske ljubezni (Clay 2012, 183–185).

To izhaja iz njenega razumevanja človeka kot nosilca Božje 
podobe.12 Če vsak človek nosi v sebi Božjo podobo, potem 
socialna marginalizacija ne zmanjšuje njegovega dostojan-
stva. Nasprotno, človek na robu družbe pogosto razkriva 

12	  Pojem Božje podobe (lat. imago Dei) predstavlja eno temeljnih antro-
poloških izhodišč krščanske teologije. V pravoslavnem izročilu ozna-
čuje človekovo bogolikost, ki se ne nanaša na telesni videz, temveč 
na njegove duhovne zmožnosti, svobodo, razum in poklicanost k 
občestvu z Bogom. Zato ima vsak človek neodtujljivo dostojanstvo 
ne glede na svoje družbene ali osebne okoliščine.
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tisto resničnost človeškega bivanja, ki jo družba poskuša 
prikriti ali prezreti. Zato je za Marijo Skobcovo srečanje z rev-
nim, bolnim ali zapuščenim človekom vedno tudi duhovni 
dogodek (Skobcova 2004, 114–120; Likvinceva 2020, 58–60).

Poseben pomen ima v tem okviru evangeljski prizor posle-
dnje sodbe (Mt 25,31–46). Kristus se identificira z lačnimi, žej-
nimi, tujci, bolniki in zaporniki. Marija Skobcova ta odlomek 
razume dobesedno in eksistencialno. Kristjan ne bo sojen 
predvsem po svojih religioznih dosežkih, ampak po tem, 
kako je ravnal z ljudmi v stiski. Svetost zato ni merjena po 
stopnji človekove ločenosti od sveta, ampak po njegovi pri-
pravljenosti nositi breme drugega človeka (Skobcova 2004, 
372–375; Plekon 2007, 146–147). Kot poudarja Michael Plekon, 
prav v tej identifikaciji Kristusa z najbolj ranljivimi člani druž-
be leži jedro njenega razumevanja svetosti in krščanskega 
poslanstva (2007, 147–149).

V tem pogledu Marija Skobcova premakne težišče razprave 
o svetosti z vprašanja osebne popolnosti na vprašanje odno-
sa do drugega človeka. Svetost ni več razumljena predvsem 
kot dosežek posameznika, ampak kot način bivanja, ki se 
preverja v konkretni odgovornosti za bližnjega.

Takšno razumevanje je odločilno vplivalo tudi na njeno 
pojmovanje Cerkve. Cerkev po njenem prepričanju ne sme 
postati zaprta skupnost, ki skrbi predvsem za lastno du-
hovno življenje. Njeno poslanstvo je usmerjeno navzven, k 
ljudem, ki potrebujejo pomoč, oporo in bližino. Prav zato 
»zunajcerkvena« liturgija postane eden najpomembnejših 
izrazov cerkvenega življenja (Likvinceva 2020, 58–62). V po-
dobni smeri razmišlja tudi Alexander Schmemann, ki pou-
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darja, da je poslanstvo Cerkve preobrazba sveta v luči ev-
haristične izkušnje in pričevanja za Kristusa v vsakdanjem 
življenju (1971, 32–35).

Pomemben izraz tega razumevanja predstavlja tudi delova-
nje združenja Pravoslavna stvar, ki ga je Marija Skobcova 
ustanovila leta 1935 v Parizu. Namen tega gibanja ni bil zgolj 
organiziranje dobrodelnosti, temveč ustvarjanje konkretne-
ga krščanskega občestva. Kot poudarja Kroškina, je Marija 
Skobcova v tem projektu skušala uresničiti ideal sobornosti 
oziroma skupnega življenja, v katerem se vera izraža skozi 
medsebojno odgovornost, služenje in skupno delo (Kroški-
na 2023, 107–110). Socialna dejavnost zato ni bila razumljena 
kot dodatek cerkvenemu življenju, ampak kot eden njegovih 
bistvenih izrazov. Podobno ugotavlja tudi Sergej Hackel, ki v 
delovanju združenja Pravoslavna stvar vidi najbolj neposre-
dno uresničitev njene teološke vizije v praksi (1982, 145–152).

Prav pojem sobornosti omogoča globlje razumevanje sveto-
sti v misli Marije Skobcove. Človek ne postaja svet sam zase 
in ne dosega odrešenja kot izoliran posameznik. Svetost je 
občestvena resničnost, ki se uresničuje v odnosih z drugimi 
ljudmi in v pripravljenosti deliti njihovo usodo. Zato pomoč 
človeku v stiski hkrati pomeni dejanje ljubezni do Boga, 
služenje bližnjemu in graditev občestva (Likvinceva 2020, 
58–62). V tem pogledu njena misel nadaljuje širšo tradicijo 
ruske pravoslavne ekleziologije, ki poudarja občestveni zna-
čaj krščanskega življenja (Afanasiev 2007, 45–53).
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V primerjavi s klasičnimi predstavami ruske svetosti, ki jih je 
analiziral Georgij Fedotov,13 Marija Skobcova razvije izrazi-
to dejavno razumevanje svetosti. Medtem ko je bila svetost 
v ruski tradiciji pogosto povezana z asketskim podvigom, 
puščavništvom ali starčevstvom, Marija Skobcova poudarja 
svetost, ki se uresničuje sredi sveta in v služenju človeku. S 
tem ne zavrača izročila, ampak ga na izviren način aktualizira 
za razmere sodobne družbe (Fedotov 1931, 12–25).
Življenje Marije Skobcove predstavlja najbolj prepričljiv do-
kaz teh prepričanj. Njeno delovanje med ruskimi emigranti 
in poznejša pomoč Judom med nacistično okupacijo kažeta, 
da njena teologija ni ostala na ravni teorije. Pripravljenost 
tvegati lastno življenje zaradi zaščite preganjanih ljudi po-
meni najvišji izraz tiste svetosti, ki jo je sama zagovarjala v 
svojih delih. Njena smrt v Ravensbrücku leta 1945 tako ni bila 
zgolj zgodovinsko dejstvo, ampak sklepno pričevanje vere, 
ki se je uresničevala v služenju človeku (Hackel 1982, 188–205; 
Clay 2012, 185–187).

Na podlagi celotne analize je mogoče skleniti, da svetost na 
robu družbe predstavlja najpopolnejši izraz mistike medčlo-
veškega občestva. Prav v srečanju z revnimi, izključenimi in 
trpečimi se najjasneje razodeva osrednje načelo teologije 
Marije Skobcove: človek se Bogu ne približuje z oddaljeva-
njem od sveta, ampak s poglabljanjem svoje odgovornosti 
za drugega človeka.

13	 Georgij Fedotov (1886–1951) velja za enega najpomembnejših razisko-
valcev ruske svetosti. V svojih delih je analiziral različne oblike svetosti 
v ruskem pravoslavnem izročilu, zlasti meniške in asketske ideale.
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Sklep

Teološka misel Marije Skobcove predstavlja enega najiz-
virnejših prispevkov pravoslavne teologije 20. stoletja k ra-
zumevanju človeka, Cerkve in svetosti. V središču njenega 
razmišljanja stoji pojem mistike medčloveškega občestva, ki 
presega zgolj antropološke ali etične razsežnosti in postane 
temeljni teološki okvir za razumevanje krščanskega življe-
nja. Človek po njenem prepričanju ne more živeti pristnega 
odnosa z Bogom, če hkrati ne vstopa v odgovoren odnos z 
drugimi ljudmi. Prav zato medčloveško občestvo predstavlja 
izhodišče njenega razumevanja ljubezni, meništva, »zunaj-
cerkvene« liturgije in svetosti.

Analiza je pokazala, da druga evangeljska zapoved pri Mariji 
Skobcovi ne predstavlja zgolj moralne zahteve, temveč ene-
ga temeljnih izrazov krščanske vere. Ljubezen do bližnjega 
ni dodatek duhovnemu življenju, ampak njegov nujni pogoj. 
Iz tega izhaja tudi njeno izvirno razumevanje asketike, ki ni 
usmerjena predvsem v osebno duhovno izpopolnjevanje, 
temveč v osvobajanje človeka za služenje drugim. Prava 
askeza se tako uresničuje v premagovanju sebičnosti in v 
pripravljenosti nositi breme bližnjega.

Pomemben prispevek Marije Skobcove predstavlja tudi nje-
no pojmovanje meništva v svetu. Meništvo po njenem pre-
pričanju ni vezano izključno na samostanski prostor, ampak 
pomeni popolno predanost Bogu, ki se izraža v odgovornosti 
za človeka. Svet tako postane prostor duhovnega pričevanja, 
v katerem kristjan srečuje Kristusa v vsakdanjih odnosih in v 
služenju ljudem v stiski.
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Posebno mesto v njenem teološkem opusu zavzema po-
jem »zunajcerkvene« liturgije. Ta predstavlja nadaljevanje 
bogoslužnega življenja zunaj cerkvenih zidov in poudarja 
neločljivo povezanost med evharističnim občestvom 
ter konkretnimi dejanji ljubezni. Liturgija se po njenem 
razumevanju ne zaključi v cerkvi, ampak se nadaljuje v skrbi 
za lačne, bolne, osamljene in socialno izključene ljudi. Prav 
zato pomoč bližnjemu postane ne le etično dejanje, ampak 
tudi izraz človekovega srečanja z Bogom.

V luči teh ugotovitev se pokaže, da svetost pri Mariji Skob-
covi ni razumljena kot umik iz sveta ali kot skupek individu-
alnih duhovnih dosežkov. Svetost je predvsem občestvena 
resničnost,14 ki se uresničuje v ljubezni, služenju in odgo-
vornosti za drugega človeka. Posebej pomembno mesto pri 
tem zavzemajo ljudje na robu družbe, saj prav v njih kristjan 
najjasneje prepoznava trpečega Kristusa. Srečanje z njimi 
zato postane privilegirani prostor srečanja z Bogom.

Aktualnost teološke misli Marije Skobcove presega zgodo-
vinske okoliščine prve polovice 20. stoletja. V času, ki ga 
zaznamujejo socialne neenakosti, migracije, osamljenost in 
različne oblike družbene izključenosti, njena teologija ponu-
ja pomemben prispevek k razmisleku o poslanstvu Cerkve in 
o pomenu krščanskega pričevanja v sodobnem svetu. Njeno 
življenje in delo kažeta, da se svetost ne uresničuje v odda-

14	 Pravoslavna duhovna tradicija pogosto poudarja, da svetost ne pred-
stavlja nadčloveškega dosežka, ampak obnovitev človekove prvotne 
poklicanosti. Arhimandrit Emilijan Simonopetrski (1934–2019), eden 
najpomembnejših sodobnih atoških duhovnikov, govori o svetosti 
kot o »normalnem človekovem stanju«, medtem ko greh označuje 
kot odmik od pristne človekove narave (prim. Emilijan Simonopetrski, 
Svetost je normalno človekovo stanje).
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ljevanju od človeka, temveč v pripravljenosti stopiti k njemu, 
deliti njegovo usodo in v njem prepoznati podobo Boga ter 
navzočnost Kristusa.15

Prispevek je pokazal, da mistika medčloveškega občestva ni 
zgolj eden izmed pojmov v teološki misli Marije Skobcove, 
temveč njeno osrednje interpretativno načelo. Prav iz nje-
ga izhajajo njeno razumevanje človeka, Cerkve, svetosti in 
krščanskega poslanstva. V tem se kaže tudi trajna vrednost 
njenega dela, ki ostaja pomemben navdih za sodobno teo-
logijo in za krščansko pričevanje v svetu.

IZJAVA O DOSTOPNOSTI PODATKOV 

Članek temelji izključno na objavljenih virih, navedenih 
v seznamu literature. V tej študiji niso bili ustvarjeni ali 
analizirani nobeni novi podatki.

15	 V poznejšem eseju Оправдание фарисейства (»Opravičenje farizej-
stva«) Marija Skobcova opozarja, da Cerkev ne sme ostati zgolj varu-
hinja tradicije, ampak mora odgovarjati na stiske sodobnega človeka. 
Zato poudarja potrebo po »preroških glasovih« in po krščanskem pri-
čevanju »v templju in zunaj templja«, kar dopolnjuje njeno razume-
vanje svetosti kot dejavne ljubezni in služenja v svetu (Skobcova 1938, 
45–46).
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Interpersonal Communion as a Mystical Path to 
Holiness on the Margins of Society in Maria Skobtsova

Summary

This article examines the concept of the mysticism of interper-
sonal communion in the theological thought of Mother Ma-
ria Skobtsova (1891–1945) and its significance for understan-
ding holiness. Drawing on selected writings by Mother Maria 
Skobtsova—especially Мистика человекообщения, Вторая 
евангельская заповедь, О монашестве, Социальный 
вопрос и социальная реальность, and Оправдание 
фарисейства—as well as contemporary scholarship on her 
work, the article argues that interpersonal communion con-
stitutes the central theological principle of her understan-
ding of the human person, Christian love, monasticism, and 
the social mission of the Church.

The article demonstrates that Mother Maria understood the 
human person as inseparable from relationships with both 
God and other people. Consequently, love of neighbour is 
not merely an ethical obligation but an essential expression 
of Christian faith. This perspective also shapes her under-
standing of asceticism, which is directed not toward indivi-
dual spiritual perfection but toward self‑giving service, re-
sponsibility, and solidarity with others. Particular attention 
is devoted to the relationship between the second Gospel 
commandment, monasticism in the world, and the concept 
of the “outside‑the‑church” liturgy. Mother Maria argues that 
the liturgical and eucharistic life of the Church must extend 
beyond its walls through concrete acts of mercy, hospitality, 
and service. Holiness is therefore understood not as withdra-
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wal from society but as active witness to Christ among those 
who suffer, especially the poor, the excluded, migrants, and 
people living on the margins of society.

The article concludes that the mysticism of interpersonal 
communion forms the foundation of Mother Maria’s anthro-
pology, ecclesiology, and social theology. Her understan-
ding of holiness as an encounter with Christ in the other 
person represents an original contribution to twentieth‑cen-
tury Orthodox theology and remains highly relevant in con-
temporary societies marked by social inequality, migration, 
loneliness, and exclusion.


