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Аннотация. В статье рассматривается становление теологии освобождения в Латинской Аме-
рике как направления богословской мысли, сформировавшегося в условиях социального не-
равенства и структурной бедности. Анализируются ее связь с народной религиозностью, ори-
ентация на социальную справедливость, роль катехизации и базовых церковных общин как 
средств народного образования и религиозной мобилизации, формирующих критическое 
сознание и солидарность верующих.
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Формирование теологии освобождения в Ла-
тинской Америке в 1960–1970-е гг. стало 
не только новым направлением богослов-

ской мысли, но и отражением глубоких изменений 
внутри католической традиции. В условиях обост-
рившегося социального неравенства и устойчивой 
структурной бедности католическая мысль оказа-
лась перед необходимостью переосмыслить свое 
место в обществе и найти новые формы присутс-
твия среди народа. Столкнувшись с кризисом со-
циально-экономических институтов, Католическая 
церковь вынуждена была выйти за рамки привыч-
ного пастырского служения и включить идею со-
циальной справедливости в пространство религи-
озной и миссионерской деятельности.�

Согласно П. В. Крылову, теология освобожде-
ния — это богословское и социально-религиозное 
движение, возникшее в западном христианстве как 
ответ на обострение структурных противоречий 
глобализирующегося мира. Оно стремилось ос-
мыслить веру через призму социальной справед-
ливости, неравенства и необходимости преобразо-
вания общества [1].

Перуанский теолог Г. Гутьеррес в книге 
Teología de la liberación интерпретировал христи-
анство как практику освобождения от несправедли-
вости и восстановления достоинства угнетенных. 
Центральное место в теологии освобождения зани-
мает критика капитализма через понятие «струк-
турного греха», понимаемого не как личное откло-
нение, а как общественная система эксплуатации 
и неравенства. Церковь, согласно этой позиции, 
призвана разоблачать механизмы, воспроизводя-
щие бедность, и утверждать возможность спра-
ведливого социального порядка [5, c. 150–164]. 
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Даже Евхаристия осмысливается не изолирован-
но, а во взаимосвязи с социальной реальностью: 
социальная несправедливость рассматривается как 
препятствие для подлинного общения и как фак-
тор, подрывающий основы церковной общины [5, 
c. 148–150]. Этот поворот ознаменовал переход бо-
гословия от абстрактных размышлений к живому 
взаимодействию с социальной реальностью и пов-
седневным опытом верующих.

Религиозное образование и катехизация в тео
логии освобождения также приобретают иное со-
держание и рассматриваются как процесс фор-
мирования критического сознания, способного 
преодолевать пассивное восприятие социальной 
действительности. Главная цель такого подхода 
заключается в развитии у верующих осознания 
собственного социального положения и готовнос-
ти к преобразованию угнетающих структур. Ка-
техизация выходит за пределы традиционного ре-
лигиозного наставления, превращаясь в средство 
интеграции веры в конкретный историко-социаль-
ный контекст. Социальная несправедливость при 
этом трактуется как вызов миссионерской функции 
Церкви, требующий активного отклика. В данном 
контексте центральное место занимает концепция 
«осознание», предложенная в педагогике П. Фрей-
ре и адаптированная в богословии освобождения. 
Образовательный процесс ориентирован на раз-
витие способности выявлять причины бедности 
и эксплуатации, а также на поиск путей их преодо-
ления [5, с. 115–118].

С точки зрения социальной и политической 
функции катехизация предстает как форма народ-
ного образования, в которой христианская вера 
соединяется с практикой борьбы за социальную 
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справедливость. В латиноамериканском контекс-
те церковные общины выполняют просветитель-
скую роль, способствуют формированию солидар-
ности и развитию гражданской активности, тогда 
как Церковь осмысляется как «народ Божий», ак-
тивно участвующий в историческом процессе ос-
вобождения [2, с. 260–263].

Место народной религиозности в теологии ос-
вобождения определила конференция епископов 
в Пуэбле в 1979 г., на которой был принят так на-
зываемый Документ Пуэблы. В нём впервые на 
официальном уровне признавалось, что народная 
религиозность не является «низшей» или «прими-
тивной» формой веры, а представляет собой под-
линное выражение религиозного опыта народа. 
В документе подчеркивается, что народное благо-
честие может служить «школой веры», посколь-
ку через него верующие выражают доверие Хрис-
ту и проявляют взаимную солидарность [3, с. 80]. 
Одновременно отмечалось, что народная религиоз-
ность требует «очищения» от поверхностных форм 
и «регрессивных синкретизмов», т. е. от элементов 
магических практик и дохристианских культов, 
способных исказить подлинный смысл евангель-
ского послания [3, с. 81]. Подобная двойственная 
оценка, сочетающая признание и критику, свиде-
тельствует о готовности католической традиции 
в Латинской Америке включать народные формы 
веры в церковную практику при условии их посто-
янного богословского осмысления и различения.

В контексте теологии освобождения особое 
значение приобрели базовые церковные общи-
ны, представлявшие собой небольшие группы из 
10–30 человек. Эти сообщества стали пространс-
твом, в котором народная религиозность сочеталась 
с евангельским размышлением и социальной актив-
ностью. В их рамках верующие совместно обсужда-
ли актуальные проблемы — бедность, безработицу,  
семейные трудности — сопоставляя их с библей
скими текстами и вырабатывая на этой основе кон-
кретные формы практического действия [4, с. 106–
107]. Подобная форма социальной мобилизации 
рассматривается как закономерный ответ церковных 
общин на условия системного угнетения и социаль-
ной несправедливости. Церковь начинает раскры-
ваться как сообщество, объединяющее верующих, 
формирующее коллективное сознание солидарнос-
ти и выступающее центром социального сопротив-
ления, ориентированного на выработку альтерна-
тивных моделей общественного устройства.

Таким образом, теология освобождения пред-
ставляет собой явление, в котором богословская 
рефлексия тесно связана с социально-политической 
практикой. Сформировавшись в условиях структур-
ного неравенства Латинской Америки, она предло-
жила понимание веры как формы исторического 
действия, направленного на преодоление угнетения 
и утверждение человеческого достоинства через ин-
культурацию народной религиозности и ориентацию 
на развитие критического сознания верующих.
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