PETER R. MOODY

KatoliSka cerkev na Kitajskem
danes: meje avtonomije in

inkulturacije’

Vse od 50. let prej$njega stoletja dalje je vladajoca oblast Ljudske republike Kitajske vztrajala,
da morajo tamkaj$nje kr§c¢anske cerkve porezati vezi z verskimi institucijami v tujini in
postati “avtonomne” ali samoupravne. Za Katolisko cerkev na Kitajskem je to pomenilo
prekinitev vsaj administrativnih ali politi¢nih vezi s Svetim sedeZem. Cerkev? upravlja
Kitajska katoliSka patriotska zveza; v njej “volijo” Skofe - v praksi jih imenuje kitajska vlada
in nenazadnje Komunisti¢na partija Kitajske (KPK). Vatikan po drugi strani vseskozi vztraja,
da je imenovanje Skofov v pristojnosti papeza. Posledica tega je delitev katoliSke skupnosti
na dve skupini, “uradno” Cerkev, ki je potrjena s strani oblasti, in “podtalno” Cerkev,? ceprav
postaja razlikovanje med njima vedno bolj zamegljeno in na vsakdanji osnovi v normalnem
obdobju morda ni ve¢ o¢itno za navadnega vernika.* Nesporazum glede upravljanja Cerkve
vendarle stoji na poti normalnih odnosov med Cerkvijo na Kitajskem in vesoljno Cerkvijo pod
vodstvom papeZza.’ Leta 2007 je Benedikt XVI. izdal pismo vsem kitajskim katolikom, ki je
pozvalo k spravi podtalne in uradne Cerkve ter k dogovoru med vesoljno Cerkvijo in kitajsko
drZavo. Kljub nekaterim zacetnim znakom otoplitve so v naslednjih letih pritiski reZima na

Cerkev postali Se bolj intenzivni kot pre;j.

Kr§éanstvo se je izoblikovalo znotraj
posebnega prepleta kulturnih okolij, ki je
zaznamoval njegovo versko prakso in nacin
doktrinalnega izraZanja. Vendar resnice, ki
jih vsebuje, presegajo vsako partikularnost in
naj bi bile zdruZljive z vsako moZno ¢loveSko
kulturo.® V Katoliski cerkvi je bila jasno
izraZena skrb za inkulturacijo, to je prilagodi-
tev univerzalne kr§¢anske resnice dejanskim
kulturnim okoli§¢inam, kar je bila ena od
tem, ki so prisle na dan v ¢asu II. vatikanskega
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koncila, ¢eprav je bila v nacelu vedno del
misijonarskega prizadevanja. Zasledovanje
inkulturacije gre po svoji logiki z roko v roki
z Zeljo po vedji lokalni cerkveni avtonomiji v
liturgi¢nih oblikah in pastoralnih pristopih
ter z obratom proti “uniformnim” predpo-
stavkam, ki so po mnenju nekaterih bile
znacilne za Cerkev pred koncilom. Sodobno
prizadevanje za inkulturacijo in avtonomijo
veCinoma izhaja iz pastoralne skrbi, da se bo
Cerkev zmozna soociti z moderno sekularno
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kulturo. Kardinal Walter Kasper je v ¢asu, ko
je bil predsednik PapeSkega sveta za edinost
kristjanov, zagovarjal mnenje, da koncept
“univerzalne Cerkve kot resni¢nosti, ki je
ontolosko in ¢asovno predhodna vsaki posa-
mezni cerkvi” (staliSce, ki ga je izrazil kardinal
Joseph Ratzinger) ne uposteva Cerkve kot
konkretne zgodovinske resni¢nosti. Kasper
citira Henrija de Lubaca, da je univerzalna
Cerkev, ki bi obstajala zunaj posami¢nih
cerkva, “gola abstrakcija”. “Cilj ekumenskega
gibanja ni enotnost v uniformnosti, ampak
obstoj ene Cerkve, ki mirno zaobjema veliko
raznolikost.”” Kasperjev namen je bil “pasto-
ralen”, saj je iskal fleksibilnost pri odgovoru
na krizo brezboZne postindustrijske Evrope
brez vernikov in duhovnih poklicev, pri ¢emer
je bilo veliko tistih, ki so se opredeljevali kot
katoliki, indiferentnih, ¢e ne docela odtujenih
uradnemu cerkvenemu nauku, predvsem na
podrodju spolnosti, poroke, rojstev in splava.
V obdobju po II. vatikanskem koncilu se je
pokazala tudi skrb za prilagoditev katoliSkih
praks neevropskim kulturam, kar je dodaten
razlog za avtonomijo - ¢eprav poskusi, ki
so usmerjeni na sodobni zahodni svet, niso
nujno ustrezni za kulture narodov drugod po
svetu.® Ceprav bi se verjetno vsi strinjali, da
je skrb za kulturno prilagoditev in lokalno
avtonomijo do neke mere zaZelena in nujna,
se tisti, ki gredo najdlje v tej smeri, na splo$no
identificirajo s tako imenovano liberalno
smerjo misli v sodobnem katoli§tvu.
Inkulturacija je stara tema v zgodovini
kri¢anstva na Kitajskem. Jezuitski misi-
jonarji so v 17. stoletju sodili, da je pot k
spreobrnitvi Kitajske preko ucenih elit. Trdili
so, da je glavni del konfucijanskega nauka
kompatibilen s katolisko doktrino (kot je to
po analogiji veljalo za Aristotelov nauk) in
da vecina kitajskih obrednih praks vsaj ne
nasprotuje katoliSkemu bogocastju.° Po dolgi
razpravi je Rim v zacCetku 18. stoletja ukinil
ta poskus prilagoditve “kitajskih obredov”
in s tem izzval cesarsko prepoved nadaljnje
misijonarske aktivnosti na Kitajskem.
Jezuitsko stali§ce ni bilo brez svojih teZav, toda
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vecina bi se strinjala, da je bil papeZ pri svoji
prepovedi prevec¢ povrSen in ne nujno dobro
obvescen (preklical jo je Pij XII. leta 1939, ko je
bilo prepozno, da bi lahko kaj koristilo).*® Na
Kitajskem se danes tako kr§¢anski (predvsem
protestantski, a tudi nekateri katoliski) kot
tudi nekr§¢anski raziskovalci vrac¢ajo k temam
zgodnjih jezuitov in i§¢ejo ujemanja ter
razlike med kr§¢ansko mislijo in tradicional-
no kitajsko kulturo.® Hkrati pa nekateri ¢lani
uradne Cerkve koncilski temi inkulturacije in
lokalne avtonomije uporabljajo za utemeljitev
svoje zavezanosti zahtevam politi¢nih oblasti.
Liberalni katoliki izven Kitajske in elementi
znotraj vatikanske birokracije, ki so Zeleli ure-
diti polozaj Cerkve na Kitajskem, so zaceli v
podtalni Cerkvi videti oviro za napredovanje.
Ob upostevanju vseh Stevilnih razlik lahko
najdemo vzporednice med poloZajem Cerkve
na Kitajskem in na sekularnem Zahodu.
Sekularni liberalizem zagotovo bolj spodbuja
versko svobodo kot postotalitarna drzava, kot
je Kitajska, vendar lahko obenem postavlja
svoje zahteve, po moznosti podprte s politicno
mocjo, glede ¢loveske osebe, ki so v napetosti
ali v nasprotju s kr§¢ansko dolznostjo. Ta
¢lanek se v raziskavi odnosov med kitajskim
rezimom in Cerkvijo po papeSkem pismu iz
leta 2007 omejuje na politi¢no razseznost,
na napetosti med institucijama Cerkve in ki-
tajske drzave ter na napetosti med kitajskimi
katoliki samimi, ne da bi se poskusil spustiti
globlje v bolj temeljna duhovna vprasanja.
Vendarle ima politi¢no in kulturno okolje
neizogiben vpliv na duhovno poslanstvo.
Politi¢ni pritisk na Kitajskem kaZe v ostre;jsi
obliki napetosti, ki se v sekularni druzbi
izraZajo naceloma bolj pretanjeno.

KITAJSKO OZAD]JE

Vse do sredine leta 2010 se je zdelo, da sta
kitajska oblast in Katoliska cerkev na poti
k dogovoru. V 90. letih prejSnjega stoletja

se je razvila tiha navada, da so nove Skofe
praviloma izbirali iz skupine duhovnikov,

ki sta jih potrdila tako Vatikan kot kitajski



reZim. Od ¢asa do ¢asa, pogosto kot odgovor
na resnic¢ni ali navidezni nesporazum, je
rezim imenoval §kofa brez papeske potrditve,
a po letu 2006 do tega ni vec prihajalo.
Novembra 2010 pa je o¢e Guo Jincai prevzel
mesto $kofa v Chengdeju v provinci Hebei
brez potrditve Svetega sedeZza. Zdi se celo,

da je Vatikan uradno naro¢il ofetu Guu, naj
imenovanja ne sprejme. Tiskovni predstavnik
Kitajske katoliSke patriotske zveze je kasneje
objavil namen, da se bo nadaljevalo z okoli 40
novimi posvecenji.

Politi¢ni sistem na Kitajskem vodi KPK, ki
je ideolosko zavezana ateizmu. V marksisti¢ni
teoriji je religija na dnu, prakti¢no na nivoju
vraZeverja. Je “opij za ljudstvo”, analgetik, ki
lahko ljudem omogoca, da se v Zivljenju boljSe
pocutijo, a ne prinasa nikakr$nega resni¢nega
izbolj§anja. V svojem najslabSem delu religija
daje moralno utemeljitev moci in privilegijev
izkoriSc¢evalskega vladajoCega razredain s
tem “ogrinja s plascem” tiste, ki Zivijo od dela
drugih.

V primeru kr§¢anstva inherentno sovra-
Znost krepi povezovanje z zahodnim imperia-
listiénim nasiljem, ¢eprav gre pri govorjenju o
imperialisti¢nih izvorih sodobnega kitajskega
kr§¢anstva za anahronizem. Tako Protestant-
ska kot KatoliSka cerkev sta povsem v rokah
kitajskih drZavljanov; kr$¢anstvo je postalo
tako domaca vera kot budizem. Rezim se
vseeno pretvarja, da je papesSka zahteva po
avtoriteti med kitajskimi katoliki manifestaci-
ja imperialisti¢nih teZen;.

Ceprav je ateizem del uradne drzavne
ideologije, uradna politika podpira versko
svobodo. Predpostavka je, da verniki niso
samodejno sovrazni do rezima in da lahko
postanejo del “zdruzene fronte” v podporo
njegovi politiki. Seveda je eksplicitno jasno,
da versko utemeljene opozicije reZimu in
njegovemu nacinu delovanja ne more biti.

Po prevladujofem marksisti¢nem pogledu
religioznost naravno upada, ko ljudje postaja-
jo bolj izobraZeni in se jim zviSuje Zivljenjski
standard. V nekaterih nedavnih izjavah
najdemo celo namige, da se ta upad Se dolgo
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ne bo zgodil, ¢e se bo sploh, in da bi religija
lahko bila stalna znacilnost ¢lovestva.

Ali obstaja Bog, s perspektive rezima ni
klju¢no politi¢no vpraSanje. Osrednja skrb
oblasti je nadaljevanje nesporne prevlade KPK
nad vsemi vidiki Zivljenja in druZzbe. To ne
pomeni, da partija neposredno vodi vsako-
dnevno delovanje vseh organizacij, verskih ali
drugih, ampak da mora biti vsaka druzbena
organizacija povezana z njo in odvisna od nje.
RezZim zato tezko tolerira papesko avtoriteto
nad Cerkvijo, ki je nelo¢ljiv del katolistva.

V zgodnjih 50. letih prej$njega stoletja je
rezim spodbujal Patriotsko gibanje trojne
avtonomije (angl. Three-Self Patriotic Mo-
vement), s katerim so protestantske cerkve
prekinile vezi s tujimi misijonarskimi druStvi
in prevzele nadzor nad lastnimi zadevami.
Gibanje so podprli nekateri protestantski
duhovniki, predvsem liberalnega politi¢nega
in teoloSkega prepri¢anja.’? NavduSenje je
nekoliko upadlo, ko so postale jasne vse
posledice. Z maloStevilnimi izjemami med
kitajsko duhovs¢ino se je Katoliska cerkev,
opogumljena s strani lai¢nih vernikov, uprla
pritisku rezima. Do sredine 50. let so najbolj
aktivne v odporu zaprli, ostale pa utisali.

Kitajska katoliSka patriotska zveza, katoli-
8ki ekvivalent organizacije Trojne avtonomije,
je bila uradno ustanovljena leta 1957. V
principu gre za lai¢no institucijo, eprav je
bil njen predsednik vedno $kof. Njena naloga
je upravljati Katolisko cerkev na Kitajskem.®
Zvezo nadzirata DrZzavna uprava za verske
zadeve in oddelek ZdruZene fronte KPK.

Patriotska zveza izvaja “volitve” Skofov
preko predstavnikov duhovnikov, redovnikov
in vernikov iz posameznih $kofij; v praksi to
pomeni imenovanje s strani politi¢ne oblasti
(navadno nastopa na volitvah le en kandidat).
Po katoliSkem nauku so vsi Skofje nasledniki
apostolov in so podrejeni papezu - dedicu
Petra, prvega izmed apostolov. Leta 1958 so tri
duhovnike prepricali, da so sprejeli imeno-
vanje za §kofe in oblast je nasla Ze obstojece
Skofe, ki so bili pripravljeni izvesti njihovo
posvecenje.*
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Skof ima mo¢, a ne nujno tudi pooblastila
posvetiti novega Skofa. Z vidika Rima so bile
kitajske posvetitve veljavne, a nezakonite.
Kdor vodi ali sprejme nezakonito posvecenje,
je zagresil hud greh in njegovo sodelovanje
pomeni, da je samodejno izob¢en.” Med
kulturno revolucijo (pribliZzno med letoma
1966-76) je bila vsakr§na verska aktivnost,
krs¢anska in nekr$¢anska, uradna in neura-
dna, nasilno zatrta. S smrtjo Maa Zedonga leta
1976 in predvsem z gospodarskimi reformami,
ki so jih sprejeli nekaj let kasneje, je prislo do
splosne sprostitve nadzora nad osebno svo-
bodo in do vedjega prostora za versko prakso.
Podtalna Cerkev se je lahko izoblikovala in
imela dolo¢eno svobodo delovanja. Zdi se, da
je naklonjenost tako vernikov kot klerikov
mo¢no na njeni strani, ¢eprav mnogi menijo,
daje neposredno izzivati rezim nepreudarno.

Tudi uradna Cerkev se je postopoma po-
novno vzdignila in vzpostavila stike s Sir§im
katoliskim svetom. Do poznih 90. let prej-
$njega stoletja si je ve€ina uradnih Skofov na
tiho prizadevala za papeSko potrditev svojega
poloZaja in jo tudi prejela. Toda o tem ni bilo
nobenih javnih objav in laiki ne morejo biti
vedno prepricani, kdo iz uradne duhovscine je
v polnem obcestvu z Rimom in kdo ni.

Med uradnimi in podtalnimi skupnostmi
se je ohranila zamera. Birokratski aparat
Patriotske zveze je ostal sovraZen tako do
podtalne Cerkve kot do Vatikana: ¢e bi prislo
do polne sprave, bi zveza izgubila svoj razlog
za obstoj. Podtalna Cerkev pa je s svoje strani
nagnjena k temu, da tiste, ki so aktivno
sodelovali z rezZimom, obsoja kot strahopetce
in odpadnike od vere.

PAPESKO PISMO IN KATOLISKA
CERKEV NA KITAJSKEM

d zacetka svojega papeZevanja si je

Benedikt XVI. spravo s Cerkvijo na
Kitajskem postavil za enega svojih poglavitnih
ciljev. 27. maja 2007 je izdal “Pismo $kofom,
duhovnikom, posvecenim osebam in zvestim
laikom Katoliske cerkve v Ljudski republiki
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Kitajski.”¢ Pismo v resnici ni povedalo veliko
novega, ampak je na sistemati¢en nacin
izrazilo cerkveno stali$ce, kot se je razvilo od
50. let prejSnjega stoletja dalje. Dokument je
spravljiv do uradne Cerkve, a obenem trden v
potrditvi papeske avtoritete.

Benedikt je ponovil nauk II. vatikanskega
koncila: “Cerkev ... se ne identificira z nobeno
politi¢no skupnostjo, niti ni zavezana nobene-
mu politi¢nemu sistemu.” “KatoliSka Cerkev
na Kitajskem nima poslanstva spreminjati
strukture ali na¢ina upravljanja drzave.”
“Civilna oblast se dobro zaveda, da Cerkev
v svojem nauku nagovarja vernike, da bi
bili dobri drZavljani ter spostljivo in aktivno
prispevali za skupno dobro v svoji drzavi,
toda enako je jasno, da zahteva od drzave, da
zagotavlja tem istim katoliskim drzavljanom
polno izvajanje njihove vere, z ozirom na
avtenti¢no versko svobodo.”

Po Benediktu je za katolike priznanje
papeZza kot glave Cerkve kljucen vidik te
avtentic¢ne verske svobode : “... enotnost
episkopata, katerega ‘neprestani vir in temelj
je rimski papeZz kot Petrov naslednik,” se nada-
ljuje skozi stoletja z apostolskim nasledstvom
in je temelj istovetnosti Cerkve v vsaki dobi
posebej s Cerkvijo, ki jo je utemeljil Kristus na
Petru in ostalih apostolih.” Tako “... je jasno,
da teznja nekaterih ustanov, ki so nastale po
Zelji drzave in so tuje cerkveni strukturi, da
bi se postavile nad $kofe in vodile zivljenje
cerkvene skupnosti, ne ustreza katoliSkemu
nauku...”

Papez je opazil trpljenje podtalne Cerkve:
“... mnoge $kofe so preganjali in ovirali pri
izpolnjevanju njihove sluzbe in nekateri
izmed njih so s prelitjem svoje krvi omogocili
Cerkvi rodovitnost.” Vendar je ve¢ pozornosti
namenil prizadevanju za vrnitev uradne
Cerkve v polno obcestvo.

Nekateri duhovniki in $kofje, ki so “Zeleli
ohraniti popolno zvestobo Petrovemu
nasledniku in katoliSkemu nauku, so se
cutili prisiljeni k odlo¢itvi za posvecenje na
skrivnem,” ¢eprav to “ni normalna znacil-
nost cerkvenega Zivljenja.” Drugi so “pod



pritiskom posebnih okoli$¢in privolili v spre-
jem Skofovskega posvecenja brez papeskega
mandata, a so kasneje prosili za sprejetje v
obcestvo s Petrovim naslednikom ...” “Papez”
- za vecino je to bil Janez Pavel II. - “jim je ob
upostevanju iskrenosti njihovih ob¢utkov

in kompleksnosti poloZaja ... poklonil polno
in zakonito izvajanje §kofovskih pooblastil.”
“Nazadnje je nekaj Skofov - zelo majhno
Stevilo - ki so bili posvecdeni brez papeskega
mandata in niso prosili ali §e niso pridobili
potrebne legitimizacije.” Te Steje za “neza-
konito, a veljavno posvecene ...” Pohiteti bi
morali s prizadevanjem, da Sveti sedeZ uredi
njihov polozaj; podobno naj tisti, ki so bili
posveceni skrivno, poiscejo pravo priznanje s
strani civilnih oblasti.

Pismo spregovori o pastoralnih teZavah, ki
izhajajo iz obstoja dveh struj. PapezZ o teh, ki
so se spravili z Vatikanom, pravi: “Na Zalost
v vecini primerov duhovniki in verniki niso
bili ustrezno obve3¢eni o tem, da je bil njihov
$kof legitimiziran ... Se ve¢, nekateri legiti-
mizirani $kofje niso podali jasnih znakov v
dokaz, da so bili legitimizirani.” Ti $kofje ne
Zelijo pritegniti pozornosti oblasti; in kitajski
verniki praviloma ostajajo sumnicavi do
uradne Cerkve. Pismo pravi, da verniki “ne
smejo oklevati” pri sprejemanju zakramen-
tov od duhovnikov, ki so v polnem obcestvu,
tudi ¢e imajo ti duhovniki dovoljenje civilnih
oblasti. Duhovniki podtalne Cerkve lahko
somasujejo z njimi. Verniki “morajo znotraj
meja moZnega iskati $kofe in duhovnike,
ki so v obCestvu s papezem”. Vendar se v
primeru, da iskanje pravih duhovnikov
pomeni “hujSe nevSe¢nosti, lahko za svoje
duhovno dobro obrnejo tudi na tiste, ki niso
v oblestvu s papeZem.”

Benedikt zapiSe: “Sveti sedez bi Zelel biti
povsem svoboden pri imenovanju Skofov.”
Glede na realno stanje “... verjamem, da je
dosegljiv sporazum z vlado, da bi razresili
nekatera vpra$anja glede izbire kandidatov
za Skofovstvo ..." Vatikan Zeli torej vzposta-
viti redni sistem posvetovanj s kitajskimi
oblastmi.

KRSCANSTVO NA KITAJSKEM

V zakljuc¢ku je Benedikt preklical “vsa
posebna dovoljenja, ki so bila dana v prete-
klosti, da bi odgovorila na pastoralne potrebe,
ki so se pojavile v resni¢no tezkih ¢asih.” Ta
“dovoljenja” so bila dana leta 1978; dovoljeva-
le so podtalni Cerkvi, da je prevzela iniciativo
pri posvecevanju duhovnikov in imenovanju
Skofov. Preklic je bil velikodu$na gesta
sprave, namenjena rezimu in uradni Cerkvi.
Verjetno je bil v vsakem primeru tudi nujen.
Na drugem metu v pismu je Benedikt izrazil
svojo zaskrbljenost glede pravilne formacije
duhovnikov. Redna semenisc¢a so bila vsa pod
nadzorom uradne Cerkve in po letu 2000 so
na njih bistvene poteze nauka postale pravo-
verne - zdi se, da celo v vpraSanjih eklezio-
logije in papeZevega statusa. Usposabljanje
v neuradni Cerkvi je potekalo po neke vrste
neformalnem sistemu vajeniStva in kvaliteta
rezultata je bila z intelektualnega in morda
tudi moralnega vidika vprasljiva. Vendar se
je v obdobju po pismu zdelo, da je Vatikan na
nekinacin uredil poloZaj uradne Cerkve ter
ostrigel kremplje neuradni, tako da jije odvzel
mo¢ samostojnega ravnanja.”

Ena od potez leninisti¢nega pogajalskega
sloga je, da pograbi vsako popus¢anje na-
sprotne strani, ne da bi s svoje strani ponudil
karkoli, ter pri tem ponujeno obravnava kot
delizhodi3¢nega poloZzaja za pogajanje. Bene-
diktovo pismo dovoljuje duhovnikom, ki so se
spravili z Rimom, da ostanejo ¢lani Patriotske
zveze. Ali dovoljuje duhovnikom, da se vanjo
na novo vc¢lanijo? Na to stali§ce se na tiho
postavlja rezZim, Ceprav to po vsej verjetnosti
ni bil papeZev namen. Pismo pravi, da smejo
katoliki v stiski sprejeti zakramente od tistih,
ki niso v obCestvu s papezem, kar se lahko
razume kot in bianco podpora in legitimizacija
prej nezakonitega ravnanja.

Birokratski interesi znotraj Vatikana,
predvsem DrZavnega tajniStva in Kongregacije
za evangelizacijo narodov, so si prizadevali
za hitro ureditev polozaja kitajske Cerkve
in pot najmanj$ega odpora bi bila dovoliti
uradni Cerkvi, da v glavnem dosezZe svoje.
Podobni interesi so obstajali v vsej univerzalni
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Cerkvi med skupinami, ki so na poseben
nacin vpletene v kitajske zadeve - npr. U.S.
Catholic China Bureau. V letih pred pismom
so bolj izobraZeni ¢lani uradne Cerkve zaznali
moznosti v nekaterih trendih ekleziologije

po II. vatikanskem konciluy, kar je vodilo k
zanimivemu, delno nezavednemu zaveznistvu
med drZavno Cerkvijo in liberalnimi katoliki
v tujini.

KATOLISKA CERKEV NA KITAJSKEM:
RAZLICNOST INTERESOV

Uradno stali$¢e kitajskih oblasti glede
religije v ¢asu reform je izraZeno v “Do-
kumentu 19”, ki ga je izdal Centralni komite
KPK marca 1982. Ta “interni” dokument, kot
kaze, ni bil nikoli uradno objavljen; vendar je
njegova vsebina dobro znana.® Besedilo, ki
so ga sprejeli po koncu kulturne revolucije,
zavraca uporabo “prisilnih sredstev” proti
religioznosti; prej je potrebno vernike
mobilizirati za skupni cilj izgradnje “moder-
ne, mocne socialisti¢ne drzave”. Drzava naj
pomaga pri vzdrZevanju templjev in cerkva,
ki imajo zgodovinsko ali estetsko vrednost,
vendar bi se KPK in vlada morali izogibati
“nepremisljeni gradnji in popravilom
templjev v podeZelskih vaseh” - kar verjetno
pomeni, da je to pocelo mnogo usluzbenceyv,
ki so se prepustili splo$ni ozivitvi ljudske
vernosti, ko je strah zbledel. Verska politika
naj se implementira preko potrjenih kanalov,
katerih del je Patriotska zveza. Clanom
komunisti¢ne partije ni dovoljeno verjeti

v religijo, ohranjati morajo pozornost do
“kriminalnih in protirevolucionarnih dejav-
nosti” verskih skupnosti (pri ¢emer oblast
te dejavnosti seveda definira, kot ji ustreza).
Prepoved se razteza na “vraZeverne prakse,
ki so zunaj obmod¢ja religije”. “Sovrazne

tuje sile,” vklju¢no z “Vatikanom in tujimi
protestantskimi misijonskimi druzbami”,

Se vedno preZijo v ozadju in iS¢ejo nove
priloznosti. Prijateljski mednarodni stiki so
dobrodosli, “a se bomo ostro uprli infiltraciji
tujih sovraznih verskih sil”.
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Religijo se tolerira, v kolikor je podrejena
in sluZi interesom politi¢nega reda. Nekateri
iz liberalne katoliSke sfere pozivajo, da je tak
poloZaj potrebno vzeti kot dejstvo, ¢e Zelimo
narediti kaj konstruktivnega. Konfrontacija
z rezimom ne vodi nikamor. Dostop do
Kitajske in kitajskih katolikov se odpira s
sodelovanjem s potrjenimi organizacijami.
Vatikansko Drzavno tajnistvo, diplomatska
sluzba, zeli normalne odnose in Kongregacija
za evangelizacijo Zeli dostop.” Tem ciljem
sluzi sodelovanje z uradno Cerkvijo v najvecji
mozni meri.

Katoliki z liberalnimi, antiavtoritarnimi
teznjami iz tujine vcasih tezko sprejemajo
podtalno Cerkev. Richard Madsen, eden
najbolje obve3cenih raziskovalcev katoliStva
na Kitajskem, zagotovo ni apologet rezima.
Toda veliko bolj ga vznemirja sumljiva, vase
zaprta in pravi¢ni$ka narava podtalne Cerkve
ter njeno pomanjkanje tolerance do tistih,
ki so bolj pripravljeni sodelovati s civilnimi
oblastmi. To zadrzanje duha je morda omo-
gocilo podtalni Cerkvi, da je ostala trdna med
preganjanjem, vendar jo je tudi onesposobilo
za igranje konstruktivne vloge v rastoci
“pluralni” civilni druzbi na Kitajskem.>
Zaradi odrezanosti od Rima je uradna Cerkev
le pocasi sprejemala avtoriteto II. vatikanske-
ga koncila, a so v 80. letih prejSnjega stoletja,
ko je Kitajska resno zacela stopati v stik s
svetom, bolj izobraZeni elementi znotraj nje
zaceli razumeti mozno uporabnost nekaterih
tem, ki so izhajale iz koncila. Posebnega
zanimanja so bile deleZne ideje o vprasanjih
inkulturacije ter pojmovanja, da bi krajevna
obcestva in predvsem krajevni $kofje morali
imeti vecjo vlogo pri upravljanju Cerkve.

V zgodnjih letih po Maovi smrti je bil
glavni predstavnik uradne Cerkve Fu Tieshan
(1931- 2007), kof v Pekingu.? Fu se je redno
izpostavljal in razlagal, kako katolicizem cveti
na Kitajskem in kako je vse, kar dela reZim,
izpolnitev katoliS$kega moralnega nauka.

Bolj zanimiva figura pa je bil Jin Luxian (1916
-), bleste¢ jezuit, ki je Studiral v Franciji pri
Henriju de Lubacu. Jin je bil med duhovniki,



ki so jih leta 1955 v Sanghaju aretirali skupaj
z nad$kofom Gong Pinmeijem.?* Njegovi
sojetniki trdijo, da je takoj zacel sodelovati s
svojimi jecarji, Ceprav sam to nejasno zanika.
Izpu3cen je bil predc¢asno, leta 1973, a je ostal
v hiSnem priporu do leta 1982. Leta 1985
je sprejel imenovanje za $kofa v Sanghaju
brez papeske potrditve. V poznih 80. letih
je veckrat potoval v tujino in vzpostavil
stike s katoliskimi krogi v Severni Ameriki
in Zahodni Evropi. Uredil je, da so poslali
kitajske semeniS¢nike v tujino in pripeljal tuje
ucitelje na kitajska semeni$ca, kar je spravilo
izobraZevanje duhovnikov na Kitajskem bolj v
sklad s pravovernostjo.

Jin, ki se je hitro ucil, je leta 1986 med
govorom v Kélnu svoje ob¢instvo navdus§il
s pojmovanyji, ki so se ujemala z napredno
nems$ko ekleziologijo (in jih je morda ¢rpal
tudi iz svojega Studija pri Lubacu), ter razvijal
teme, ki jih je kasneje razglasal kardinal
Kasper: “Svetovna ali univerzalna Cerkev je
bolj abstrakcija, ker nikjer ne obstaja; obstaja
le v krajevnih cerkvah.” Tudi rimska stélica
sama je “prav tako krajevna cerkev”.? Nekaj
let kasneje je Jin kratkocasil udelezence sre-
¢anja Sanghajske Patriotske zveze z zgodbami
o svojih pogovorih s pomembnimi ljudmi v
tujini: “BivS$i rektor Notre Dame University mi
je pripovedoval, da je papezu Janezu Pavlu II.
dejal: ‘V 16. stoletju je papez naredil napako in
izgubil Anglijo, vzhodno Nem¢ijo in severno
Evropo. Zdaj delate napako in izgubljate
Cerkev na Kitajskem. Njen vpliv je zelo velik.
Zdaj sami izbirajo in posvecujejo Skofe; vi bi
jih morali potrditi. Tudi mi Americani bi Zeleli
sami izbirati in posvecevati $kofe.””* Besedilo
je zapisano v neposrednem navedkuy, a pri tem
ostaja veliko prostora za skepso o tem, kaj je
kdo komu zares rekel. Vendar ni razloga za
misel, da Jin ni sliSal ¢esa takega - kar kaZe,
kako lahko uradna Cerkev najde skupne
tocke s progresivnimi zahodnimi katoliskimi
krogi.»

Leta 2005 je Jin zaprosil za papeSko
potrditevin jo tudi prejel.?® Sam pravi, da
je privsem, kar je delal, imel pred seboj cilj
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ohranitve in izboljSanja poloZaja tako univer-
zalne Cerkve kot Cerkve na Kitajskem.?

RAZLICNE INTERPRETACIJE
PAPESKEGA PISMA

Podtalna Cerkev je pozdravila papesko
pismo. Sprejem s strani uradnikov je bil
ambivalenten. Vlada je poskusala blokirati
spletne strani z besedilom in je oktobra 2007
nekaj duhovnikov v provinci Guangsi, ko so
poskusali Siriti dokument, prisilila, da so se
udelezili politi¢ne indoktrinacije. Na drugi
strani so se pospeSila tajna pogajanja med
Kitajsko in Vatikanom in direktor DrZavne
uprave za verske zadeve je javno priznal, da
so v teku. Liu Bainian, tedanji glavni tajnik
Patriotske zveze, je februarja 2008 izjavil, da
bi pozdravil obisk papeZza na Kitajskem, ko
bo dosezen dogovor - kar lahko vzamemo
kot namig, da se je Kitajska nagibala v prid
takemu obisku. Maja 2008 je kitajski orkester
igral za papeza v Vatikanu.

Se pred pismom so kitajske oblasti sprejele
nekaj olajSav za poloZaj Cerkve. Na prehodu
stoletja so kitajski $kofje priznali duhovno,

a ne tudi upravne ali politi¢ne avtoritete
papeza.?® Uveljavilo se je sploSno pravilo, da se
za Skofovska imenovanja izbira med osebami,
ki so sprejemljive tako za Rim kot za Peking,

z maloStevilnimi izjemami, ki so v€asih
pomenile signal, da Peking Zeli izraziti svoje
nezadovoljstvo z Rimom.? Po smrti pekin-
Skega Skofa Fu Tieshana, najbolj zanesljivega
govornika reZima med visoko duhovs$¢ino,
leta 2007, sta se reZim in Sveti sedeZ dogovori-
la, da ga je zamenjal Li Shan, mlad duhovnik,
ki je bil tedaj star 42 let.

Nedolgo zatem pa je nekdo zacel postavljati
ovire nadaljnjemu napredku. Leta 2008 je
kitajska vlada prepovedala kitajskim Skofom,
da bi se udelezili sinode, ki je bila sklicana
v Rimu. Novembra tega leta je Skof Li Shan
v nagovoru na te¢aju za duhovnike in laike
govoril o “slavnem izro¢ilu” svojega pred-
hodnika, $kofa Fuja,*° ki navdihuje vernike,
da “ljubijo domovino in Cerkev”, kar je fraza
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Patriotske zveze. “Nekateri,” je dejal Li, “so
razvrednotili vse, kar smo naredili v vseh

teh letih ... in nas Zelijo prepricati, naj se
odrecemo principu samostojnega upravljanja
Cerkve, in nas s tem potiskajo nazaj.” Na
bozi¢ni vecer je Li izrekel nekaj podobnega
na srecanju funkcionarjev Zdruzene fronte
KPK. Nekateri izmed domacih vernikov so to
pospremili s komentarjem, da je se je Skof Li
ocitno odlocil postati rdecegardist.>

Viri trdijo, da $kof Li ni napisal svojega
govora. Sestavil naj bi ga tajnik pekinke
veje Patriotske zveze in ga predstavil Liju
nekaj ur pred govorom. Ni dvoma, da je
bil Lijev poloZaj zapleten. Po starosti je bil
tipi¢ni predstavnik novih kitajskih Skofov
(povprecna starost $kofov, ki so jih imenovali
s strinjanjem Vatikana in reZima med letoma
2004 in 2010, je okoli 47, Stevilko pa povisuje
prisotnost enega starejSega gospoda med
njimi). Zanje se zdi, da so resni, poboZni,
dobro izobraZeni in pravoverni. Toda vso
svojo delovno dobo - dejansko tudi skoraj vse
Zivljenje - so preziveli znotraj institucij, ki jih
je oblikovala in upravljala Patriotska zveza. Za
razliko od starej$ih generacij v ¢asu od 50. do
70. let 20. stoletja se jim ni bilo treba upreti
silovitemu in odprtemu preganjanju. Kot je
pripomnil nad$kof Hon Tai-fa (v mandarin-
§¢ini Han Danhui; Savio Hon), novi generalni
tajnik Kongregacije za evangelizacijo naro-
dov: “Seveda zna kitajska oblast izbrati svoje
kandidate med tistimi, ki so najbolj krhki in
razpoloZeni za kompromis.”3?

Vodja vatikanske politike do Kitajske je bil
kardinal Zen Ze-kiun (JoZef Zen; v mandarin-
§¢ini Chen Rijun), nadskof Hong Konga med
letoma 2002 in 2009. Po rodu je iz Sanghaja,
a se je njegova druZina preselila v Hong Kong
okoli leta 1949. V 80. letih je ucil v Sanghaj-
skem semeni3¢u na Sefanu (Zose). Na praznik
sv. Stefana, 26. decembra 2008 (po nastopu
skofa Lija), je kardinal Zen namignil, da bi
morali biti kitajski $kofje pripravljeni posne-
mati tega mucenca in se upreti pritiskom, ki
jih nad njimi izvaja rezim.® Zen je verjetno
izrazil misli mnogih kitajskih katolikov,
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Ceprav bi se lahko vprasali, kako konstrukti-
ven bi lahko bil tak pristop.

Papesko pismo je v mnogocem popustilo
uradni Cerkvi v upanju, da bodo geste dobre
volje povrnjene z isto mero. PapeZ je vsekakor
ostal trden glede osnovnega vprasanja - da
je on glava Cerkve in da ima najvi$jo oblast
v zadevah cerkvenega upravljanja; vendar
je bilo dovolj prostora za kompromis pri
podrobnostih in nekatere institucije znotraj
Cerkve, katerih prioriteta je bila regularizirati
in zavarovati poloZzaj kitajskih katolikov in
kitajske Cerkve, so bili Zeljne kompromisov.
Podtalna Cerkev, ki je zamerila svojim bolj us-
luznim bratom, je predstavljala oviro na poti k
cilju. Podtalni katoliki so Benediktovo pismo
najprej videli kot potrditev svojega stali§c¢a, a
niso bili nujno nagnjeni k temu, da bi sledili
papezevemu nasvetu, naj ponudijo poljub
miru tistim, ki so jih zatirali in preganjali.
Julija 2010 je kardinal Ivan Dias, prefekt Kon-
gregacije za evangelizacijo, izdal svoje pismo
“§kofom in duhovnikom na Kitajskem«.
Citiral je nedavno papeZevo pridigo: zadnjih
2000 let ni manjkalo preganjanj, a ta “niso
pomenila glavne nevarnosti za Cerkev”. Taje v
needinosti med ¢lani Cerkve. “Edinost Cerkve
je zakoreninjena v njeni zvezi s Kristusom,
ki je izvor kr§¢anske edinosti, ki ga moramo
vedno iskati in obnavljati,” je dejal Dias.>*
Med vrsticami je pisalo, da se mora podtalna
Cerkev razviti in uskladiti s programom.

Kardinal Zen je bil nagnjen k dolgotrajnim
polemikam. Njegov glavni antagonist v starih
dneh je bil Liu Bainian, ki je bil do leta 2010
generalni tajnik Patriotske zveze. Po letu
2000 je tar¢a njegovega strupenega jezika
vedno bolj postajal oCe Jeroom Heyndrickx,
CICM, priznani raziskovalec Kitajske z
obseznimi izku$njami terenskega misijonske-
ga delovanja na Tajvanu ter direktor Verbiest
Institute (poimenovanega po enem izmed
zgodnjih jezuitskih misijonarjev) na Univerzi
v Leuvnu v Belgiji. Heyndrickx je imel sloves
enega najvplivnejsih svetovalcev Kongregacije
za evangelizacijo. Njegovi pogledi so verjetno
odsevali pogled mnogih s Cerkvijo povezanih



institucij in fundacij, ki so se ukvarjale s
Kitajsko.

Heyndrickx je podpiral sodelovanje
(kritiki bi morda rekli kolaboracijo) z uradno
Cerkvijo, ne, ker bi bila tako odli¢na insti-
tucija, ampak ker ni alternative. Leta 2010
se je nekoliko pokroviteljsko veselil, da je
papez Benedikt “stopil v korak s casom”. Po
Heyndrickxovi interpretaciji je pismo posta-
vilo implicitno zaupanje v presojo kitajskih
Skofov - kar ima Zen za vnaprej$njo privolitev
uklonitvi politi¢nim pritiskom. Heyndrickx
je uradno Cerkev primerjal s tisto, ki jo je
ustanovil Matteo Ricci (1552-1610), pionir
kitajskega misijonskega dela in oblikovalec
jezuitske politike inkulturacije. Heyndrickx
se je vnaprej veselil uspesne inkulturacije
danasnje Cerkve - ¢eprav morda njegova
analogija klice po podrobnejsi raziskavi. “Ne
ubijajte prerokov na Kitajskem,” je svaril
Heyndrickx. “ So sodobni Ricciji.”* Preroki
niso tisti, ki jih bi imel v mislih naivni bralec,
in potencialni morilci so povezani s podtalno
Cerkvijo, ki ohranja prezir do tistih, ki so
sklenili mir z reZimom in njegovimi deli.

Oce Heyndrickx in njegovi somisljeniki
ne postavljajo pod vprasaj klju¢nega principa
papeZevega prvenstva. Njihov cilj je edinost,
utemeljena na apostolskem nasledstvu,
uteleSenem v papeZu in Skofih, ki jih postavlja
papez. Njihov pristop je razumski. Na Kitaj-
skem ni poti naprej brez priznanja dejstva
uradne Cerkve. Ko bi se odnosi med Vatika-
nom in uradno Cerkvijo uredili in slednja
ne bi imela ve¢ razlogov za dvom o svoji
legitimnosti, bi se s potrpljenjem in s ¢asom
razreSile tudi druge zadeve.

Taki strategiji pa lahko nacrte prekriza
drug vidik pogajalskega sloga leninistov ali
vsaj kitajskih komunistov. Ob soocenju s tujci
so kitajske oblasti nagnjene k temu, da trdno
vztrajajo pri nacelnem sporazumu, potem pa,
ko je ta sprejet, Cetudi na Se tako dvoumen in
nedefiniran nacin, so fleksibilne pri konkret-
nih podrobnostih. Problem druge stranije v
tem, da jo, Ce poskusa trdno vztrajati na stva-
reh, ki jih ima za pomembne, lahko obtoZijo

KRSCANSTVO NA KITAJSKEM

slabe namere ali preloma dogovora, potem ko
se je Ze strinjala z nacelom.3 Z vidika kitajskih
oblasti je papez Ze sprejel veljavnost zakra-
mentov uradne Cerkve in podprl udelezbo
kitajskih katolikov pri teh zakramentih. Vsak
nadaljnji ugovor, ki bi ga papeZz lahko podal, je
ocCitno znak slabe namere. Dejansko Cerkev ni
popustila zahtevam reZima, niti nima moz-
nosti, da bi tako popuscanje sprejela. Kljub
nasprotnemu videzu je Cerkev, Ce Ze kaj, Se
manj zmozna popuscati v stvareh, ki se ti¢ejo
osnovnih nacel kot kitajske oblasti. Tako
dolgo, kot se vsaka stran drzi nacel, ostajajo
nasprotja neizogibna.

Nasprotja so se zacela zaostrovati proti
koncu leta 2009. Provinca Hebei je trdnjava
podtalne Cerkve. Ofeta An Shuxina (rojen
okoli 1949), duhovnika iz te pokrajine, so
izpustili leta 2006 po desetletni zaporni
kazni. Kot pogoj za izpustitev je sprejel, da se
pridruzi Patriotski zvezi - v njegovih oceh to
ni bila izdaja, ampak nujen korak k regulari-
zaciji polozaja Cerkve in svobodi prakticiranja
religije.?” (An pravi, da je zavracal vstop v
zvezo, dokler ni prebral papeZevega pisma.)
Leta 2009 se je zveza odloc¢ila, da imenuje
ocCeta Ana za Skofa v Baodingu. TeZava za
Vatikan je bila, da je Baoding Ze imel $kofa,
Su Zhimina (tedaj starega 75 let), ki je bil
zaprt istocasno kot o¢e An in so ga Se vedno
zadrZevali brez moznosti komunikacije. Oce
An je o¢itno namignil, da bo deloval samo
kot pomozni S§kof in ne bo sprejel polnega
posvecenja.?®

10. novembra je kardinal Tarcisio Bertone,
drZavni tajnik Svetega sedeza, izdal svoje
“pismo vsem duhovnikom Katoliske cerkve v
Ljudski republiki Kitajski”. Spomnil je svoje
naslovnike, da edinost Cerkve temelji na
evharistiji, ki “je v sredi$c¢u vaSega potovanja
k spravi”. “Resni¢no evharisti¢na skupnost
se ne more umakniti sama vase, kot bi bila
samozadostna, ampak mora ostati v skupnos-
ti z vsemi drugimi katoliSkimi skupnostmi.”
Tu kardinal o¢itno ni imel v mislih tistih, ki
Zelijo “avtonomno” kitajsko Cerkev, ampak
prej podtalno Cerkev, ki je ostala zvesta
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papezu in ni hotela imeti opravka s sodelavci
reZima. Kardinal je spomnil svoje naslovnike
na papezevo skrb za pravilno duhovnisko
formacijo (ki jo lahko izvedejo samo prava
semenisca, vsa pod nadzorom Patriotske
zveze). Skofje in duhovniki bi morali “najti
stalne priloZznosti za medsebojni osebni stik”.
“Obenem naj se nih¢e ne obotavlja iskati
spravo s konkretnimi gestami, iztegniti roko
bratu, s katerim je v sporu.” S stali§¢a tega
prakti¢nega diplomata so podtalni katoliki v
preteklosti vodili herojski odpor, a je zdaj ¢as,
da popustijo v svoji gorec¢nosti.

Priblizno en teden kasneje je kardinal Zen
izdal “vodilo” za branje papezevega pisma,
ki je po njegovih besedah vsebovalo njegovo
“osebno razumevanje” tega, kaj je papez
mislil. Po Zenu papezZ ne prepoveduje duhov-
nikom v podtalju, da iSc¢ejo potrditev oblasti,
ajih v tem tudi ne spodbuja. Sveti oCe pravi,
da “skrivno delovanje ni normalna znacilnost
cerkvenega Zivljenja”. Nekateri trdijo, pravi
Zen, da to pomeni, da ne bi smelo vec biti
podtalne skupnosti. PapezZev cilj pa je bil
spodbuditi upor proti politicnemu vmesSava-
nju. PapeZ je povsem razumel, da preudarnost
lahko sili nekatere duhovnike, da poiscejo
drZavno potrditev (Ceprav Zen tudi namigne,
da je bil papeZ nagnjen k prevec radodarni
razlagi motivov tak$nih duhovnikov). Papez
tudi ne zahteva, da ¢lani Patriotske zveze
zapustijo to organizacijo. Zahteva pa, da
tisti, ki so se spravili z Rimom, to pokazejo s
svojimi dejanji. “Nekateri $kofje, ki jim je bila
podeljeno priznanje in potrditev ... ne Zivijo
v skladu z novim polozajem. Kako so lahko v
obcestvu s Svetim sedeZem, e javno in vedno
znova izrazajo svojo podporo odprti Cerkvi?”3®

Leta 2010 je bila Cerkev razdeljena v
svojem pristopu do Kitajske. Kitajski reZim je
rasel po ekonomski in vojaski mo¢i in postajal
vedno bolj obcutljiv na kritike iz tujine. Rezim
je vse bolj prevzemal trdo linijo ne le proti
katolikom, ampak proti vsem, za katere bi
se lahko zdelo, da se mu zoperstavljajo ali
poskus$ajo omejiti obseg njegove moci. Ni bil
pri volji za popuscanje.
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An Shuxin je bil postavljen za $kofa (ali
pomoznega $kofa - toen status ni jasen)
Baodinga v provinci Hebei 9. avgusta 2010.
Anovo stalisce je bilo bolj utemeljeno, kot
bi hotel priznati Skof Zen. Patriotska zveza
ni bila legitimna katoli$ka organizacija v
oceh Cerkve, a je bila ta o¢itno pripravljena
popuscati glede na realne okoliS¢ine na
Kitajskem. Dobro obve§ceni opazovalci so
namigovali, da so kitajske oblasti tudi same
zacele popuscati. Ren Yanli, raziskovalec na
Kitajski akademiji za druzboslovje in morda
najbolj poznani kitajski preucevalec sodobne-
ga kitajskega katolistva, je porocal (ali izdal),
da oblasti sklicujejo kadrovske seminarje,
kjer razpravljajo o moznostih, kako redefini-
rati kategorije avtonomije, neodvisnosti in
samouprave, da bi izvzeli kakrSenkoli vpliv na
zadeve katoliSkega verskega nauka.*°

Ceprav ni nobenih vidnih dokazov, je
mozno sklepati, da so ob koncu leta 2009
nekateri iz kitajske vlade razmisljali o dogovo-
ru s Svetim sedeZzem.* Toda julija 2010 so mi
v pogovoru z nekaterimi specialisti za religijo
na Sanghajski Akademiji za druzboslovje
povedali, da trenutno oblasti ne verjamejo,
da bi bilo potrebno v ¢emerkoli popustiti
Katoliski cerkvi. V vsakem primeru se je v
drugi polovici leta 2010 zaostril odnos tako do
Vatikana kot do podtalne Cerkve.

Obnovljena sovraznost do katolistva je
po vsej verjetnosti samo eden od vidikov
splo$nega sindroma povecanega avtorita-
rizma. Polno razumevanje novih okoli§¢in
potrebuje nadaljnje raziskave in vecjo ¢asovno
razdaljo. Njihov pomemben del sta verjetno
zamenjava v vodstvu, ki je v nacrtu za leto
2012, in splo3ni interes celotnega vodstva, da
ohranjajo ¢im vi§jo mero druzbene harmonije
(“harmonija” pa pomeni prisiliti tiste, ki v
druzbi niso zadovoljni s svojim polozZajem, k
molku).#

Kitajsko gospodarstvo je v zgodnjih letih
21. stoletja delovalo spektakularno dobro, a
se ni povsem izognilo nekaterim prelomom
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svetovne recesije leta 2008. Vse laZja komu-
nikacija in preto¢nost informacij je vladajoci
eliti oteZila, da bi u¢inkovito zatrla izraze
ljudskega nezadovoljstva, ki so ga hranile
vseobsegajoca korupcija in zlorabe poloZaja s
strani elit. Novi druZbeni mediji so navadnim
ljudem odprli ve¢ kanalov informacij iz tujine
in dovolili tistim s pritozbami ve¢ mozZnosti za
medsebojno komunikacijo. Trd pristop proti
Cerkvi je bil morda oportuna poteza zaradi
obnovljene pozornosti na pedofilske Skandale
in posledi¢nih udarcev njenemu medna-
rodnemu ugledu.” Akcija proti Katoliski
cerkvi je sovpadla z obnovljenimi napadi na
protestantske hiSne cerkve z namenom, da
jih prisilijo k pridruZitvi organizaciji Trojne
avtonomije.*

Prva nedvoumna kr$itev tihega dogovora
z Vatikanom je bilo nezakonito imenovanje
msgr. Gua Jincaija, namestnika tajnika Patri-
otske zveze, za §kofa v Chengdeju (provinca
Hebei) v novembru. Druge $kofe v provinci
Hebei so po poro¢ilih zaprli v hi$ni pripor in
jih prisilili, da so se udeleZili posvecenja.*

Nekaj tednov kasneje sta se Patriotska
zveza in Skofovska konferenca zbrali na
Narodnem kongresu kitajskih katolikov
(skupno srefanje, ki zanika domnevno
lo¢eno naravo obeh organizacij). Zdi se, da
so mnogi od udelezencev prisli pod prisilo.
Eden od njih je porocal, da so pred sre¢anjem
zbrali skupaj delegacije iz vsake province,
jih poudili, kako naj se vedejo, in jih nato
skupno peljali na kongres. Seje so potekale
pod strogim uradnim nadzorom, pri ¢emer
priblizno cetrtina udeleZencev ni bila katoli-
kov, ampak iz vrst funkcionarjev ali vladnih
kadrov* (ti sicer niso imeli pravice do oddaje
glasov, kar pa nima velikega pomena). Na
srecanju je bil za vodjo Skofovske konference
“izvoljen” Ma Yingling, $kof Kunminga
(provinca Junan) in eden redkih preostalih
nezakonitih $kofov, za vodjo Patriotske
zveze pa Fang Xingyao, zakoniti $kof Linyija
(provinca Sandong).*” Pape$ko pismo je
pozvalo tiste, ki so se spravili z Rimom, naj
pokazejo vidne znake sprave; ocitno je bilo
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laZje pokazati vidne znake pripravljenosti
podrediti se uradni liniji.

Posvelenje v Chengdeju je razocaralo prija-
telje Kitajske v tujini. Celo o¢e Heyndrickx je
izrazil odpor do odnosa oblasti. Toda ¢eprav
je priznal, da duhovniki, ki se odkrito upirajo
drZavni politiki, uzZivajo ob¢udovanje verni-
kov, je nadaljeval s pozivi podtalni Cerkvi,
naj se odpre “dialogu”.*® Tudi na Kitajskem je
pri$lo do nasprotovanj. Duhovnik iz Chengde-
jaje tako pripomnil, da pritisk na Skofe, da se
udeleZijo nezakonitih posvecenj, ni opravicilo
zanje, da se mu uklonijo.* Semeni§¢niki
v provinci Hebei so v istem ¢asu pripravili
na koncu uspeSen protest za preklic vladne
odlocitve, da imenuje politi¢nega komisarja,
aparatcika KPK, za rektorja semenis§ca.>®

Aprila 2011 se je komisija za Cerkev na
Kitajskem sestala v Rimu, da bi ponovno
premislila politiko do Kitajske. Izdala je
uradno izjavo, da ni razloga, da bi posve-
¢enje v Chengdeju imeli za neveljavno, a
je bilo vseeno “resno nezakonito”. Dodali
so: “Zunanji pritiski in ugovori [vpletenih
katolikov] lahko pomenijo, da izob¢enje ni
samodejno izvr§eno.” Duhovniki, posvecene
osebe in verni laiki bi morali “razumeti teZave
svojih Skofov” ter jih podpirati in hrabriti.>
Duhovniki in verni laiki so bili morda manj
pripravljeni na podporo, kot bi si Zelela
komisija. Neki “oCe Janez”, duhovnik odprte
Cerkve, je dejal, da “je Sveti sedez ... bil prevec
spravljiv do skupnosti odprte Cerkve, medtem
ko je od podtalne skupnosti zahteval poslus-
nost.” Neki podtalni duhovnik je na blogu
zapisal, da so s podporo “napacne mentalitete
v Vatikanu oportunisti na Kitajskem iz¢rpali
skoraj vse moZnosti ... za pogajanje s kitajsko
vlado.” Drugi bloger, ki se predstavlja kot
Panshi Peter, je rekel, da je izgubil upanje v
Vatikan. “Mislim, da je to dovolj. Ustavimo se
tukaj. Upam, da nas Sveti sedeZ ne bo nikoli
ve¢ motil. Vzeli bomo vso odgovornost za
svojo lastno usodo. Nasvidenje.”s> Medtem je
Liu Bainan, ki se je kljub domnevni upokojitvi
Se vedno Cutil pristojnega za podajanje
izjav, namignil, da vsaj Se deset nadaljnjih



izpraznjenih mest ¢aka na “samostojno
izvolitev in posvecenje”. Papezu je svetoval,
naj se ne vmesa.s

Kljub tej bombasti¢ni napovedi sta v prvi
polovici leta 2011 potekali vsaj dve zakoniti
posvecenji. Tretje posvecenje Suna Jigena iz
Handana (provinca Hebei) je bilo naértovano
za junij, a so uradno potrjeno slovesnost odpo-
vedali. Sun, ki je imel dovoljenje tako s strani
papeza kot reZima, je z lokalnimi katoliki,
ki so nasli sedem Skofov, pripravljenih za
sodelovanje, uredil obhajanje slovesnosti
nekaj dni pred datumom, ko je bila uradno
napovedana. Besne oblasti so Suna zaprle.
Izpuscen je bil po nekaj dneh, a so mu kitajski
uradniki odrekli priznanje njegovega novega
poloZaja.>

Priblizno v istem ¢asu je bilo “do nadalj-
njega” prestavljeno nezakonito posvecenje
Shena Guoana za $kofa v Hankouju (provinca
Hubei), ki je bilo napovedano za 3. junij.
Govorilo se je, da je msgr. Shen sam odklonil
sodelovanje, ko se je soo¢il z nasprotovanjem
tamkaj$njih katolikov. KaZe, da v tem primeru
ni bilo nobenih nadaljnjih dejanj in da Shen
ostaja neposvecen. Vseeno je Vatikan vsaj do
junija deloval s previdnostjo, da ne bi stopil v
neposredno konfrontacijo bodisi z rezimsko
oblastjo, bodisi s kitajskim klerom, ki je z njo
sodeloval. Dopuscal je “olajSevalne okolis¢i-
ne”, izhajajoce iz “hudega strahu” ali “hudih
neprijetnosti”, in s tem omogocal sodelavcem
oblasti, da so se izognili izob¢enju.*

29. junija je bil msgr. Lei Shiyin nezako-
nito posvecen za $kofa v Leshanu (provinca
SeCuan). Oce Lei ni bil le brez papeskega
blagoslova, ampak ga je Rim tudi eksplicitno
oznacil kot nesprejemljivega (in namignil,
da Lei ve, zakaj). Lei je razloZil, da “osebno
lahko brezpogojno uboga Cerkev,” vendar
mora upostevati tudi potrebe krajevne cerkve.
“Nimamo izhoda in ne moremo se izogniti
tezavam, ampak moramo delovati v skladu
z realnim polozajem.” Zavrnil je govorice
o nemoralnem vedenju, katerih vsebina je
ocitno bila razlog za zavra¢anje Rima.*® Vseh
sedem Skofov, ki so sodelovali pri posvetitvi,
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vkljuéno s Skofom Li Shanom iz Pekinga, je
bilo v obéestvu z Rimom.

Tokrat je Cerkev udarila nazaj. Sveti
sedezZ je 4. julija oznanil, da je posvecenje
Castitega Lei Shiyina nezakonito, in ga ni
priznal za Skofa Leshana. Po svojem dejanju
je bil Lei podvrZen samodejnemu izob¢enju
po kanonu 1382 Zakonika kanonskega
prava.’” Oce Lei je bil Sele drugi duhovnik na
Kitajskem, ki so ga eksplicitno imenovali za
izoblenega, in prvi po letu 1955. Kanon 1382
nalaga izobc¢enje tudi tistim, ki opravljajo
posvecenje, a vatikanska izjava tega ni jasno
potrdila. Zapisali so le, da “so se Skofje
posvecevalci izpostavili hudim kanoni¢nim
kaznim, ki jih nalaga pravo Cerkve”. Morda
je bil to nacin, da so dopustili nekaj dvoma
v prostovoljnost njihovega dejanja ali da so
vsaj pustili $kofom izhod, ¢e bi kasneje trdili,
da so ravnali pod prisilo.

V kuriji se je oblikoval nov obc¢utek, da je
mera polna. V bolj konkretnem smislu se je
zgodila menjava v vodstvu Kongregacije za
evangelizacijo narodov. Maja je kardinal Dias
odstopil in zamenjal ga je nadSkof Fernando
Filoni, trd in zrel diplomat z izku§njami
v tezavah Kitajske. Nekaj mesecev prej so
hongkonskega duhovnika Hona Tai-fa (Savia
Hona) povzdignili v nad$kofa in imenovali za
tajnika - drugega moza - kongregacije. Skof
Hon je bil enakega mnenja kot njegov bivsi
nadrejeni, kardinal Zen, ¢eprav manj grob
v svojem stilu. Istocasno z junijsko izjavo o
“olajSevalnih okolis¢inah” pri nezakonitih
posvecenjih je Hon imel intervju, v katerem
je potrdil, da je §lo za prisilo in da tisti, ki se
upirajo oblastem, tvegajo kazen. Toda dejal je
Se, da nekateri vseeno zavrnejo sodelovanje in
da to dejstvo samo kaZe, da je “mozZno zavrniti
podreditev”. Pri tem pa je mnogo “oportuni-
stov”, ki trdijo, da delajo za dobro Cerkve, a so
“laZne price za vernike”. Teologi v Ameriki in
Evropi, ki podpirajo “avtonomijo pri izboru
Skofov,” ploskajo servilnemu obnaSanju, s
¢imer ne delajo usluge Cerkvi na Kitajskem.>®

14. julija je sledilo naslednje nezakonito
posvecenje v Shantouju na juznem Kitajskem.
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Novi $kof je bil Huang Bingzhang, eden

od podpredsednikov Patriotske zveze, ki

je bil prav tako izobcen. Tokrat je bil odpor
kitajskega klera vidnejsi. Pravijo, da je ve€ina
tistih, ki so jih oblasti pozvale k sodelovanju,
poskusilo zavrniti. Slovesnost je vodilo osem
zakonitih Skofov, ki jih je do cerkve spremljala
policija; polovico od njih so domnevno
“ugrabili” in privedli na slovesnost.* Glavni
posvecevalec bi moral biti msgr. Pei Junmin,
§kof v Shenyangu na severovzhodu. Toda $kof
Pei se je zaprl v svojo hiSo in s pomocjo kakih
Stiridesetih svojih duhovnikov uspel zadrZzati
tiste, ki so ga prisli iskat.

Uradni kitajski mediji so se razpisali o tem,
kako “nevljudna” je Cerkev, ko deli izob¢enja
in kritizira kitajski na¢in delovanja. Uradni
casopis KPK je pridigal Rimu, da se mora
katoliStvo prilagoditi krajevnim okoli§¢inam,
in Zelel prikazati papeSko imenovanje Skofov
kot poskus “vatikanske drzave”, da biizvajala
oblast nad “daljnimi dezelami”. Navajal je ne-
davno kritiko Vatikana (¢lanek jo je imenoval
“tirada”), ki jo je izrekel irski predsednik vlade
in naj bi doZivela dober odmev pri prebivalcih
Irske. To kaze, “da je ljudstvo z veliko ve¢ino
postavilo svojo zvestobo drZavi nad zvestobo
Vatikanu”.c°

Tako so vsaj zacasno stvari zasle v slepo
ulico.® Oblasti so trdile, da so odlocene
nadaljevati s posvetitvami oseb, ki so za
Rim nesprejemljive, in so celo stopnjevale
napetost, tako da so izrecno zavracale tiste,
ki bi bili lahko sprejemljivi. Vatikan se je s
svoje strani delno umaknil iz nespodobnega
poloZaja posrednika med svojimi sovrazniki
in tistimi, ki so ostali zvesti. Pri tem ni imel
le podpore podtalne Cerkve, ampak tudi ve-
¢inoma tiho, a ob¢asno tudi odkrito podporo
uradne Cerkve, ¢e izvzamemo organizacijski
aparat Patriotske zveze.

Kritiki kardinala Zena navajajo oCiten
argument, da je iz njegovega polozaja vse
prelahko pozivati kitajsko Cerkev k prosto-
voljnemu muceni$tvu. Njegov odgovor je v
bistvu tak: naj bo kakorkoli Ze, gre za stvar
nacela. Cerkveni vojak je v svetu in se mora
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odzivati na svet tak, kot je, kar neizogibno
vodi v mocvirje dvoumnosti.®? Delovanje v
svetu neizogibno zahteva politi¢no presojo.
Najvisja politi¢na vrlina je seveda preudar-
nost. Toda v¢asih je vecja preudarnost v tem,
da se drzimo nacel in sprejmemo posledice.

NEKAJ ZAKLJUCKOV IN IMPLIKACI)

hris Reardon opisuje odnose med Svetim

sedeZem in kitajsko drZavo z izrazom
“ponavljajoca se igra”®3, kar oznacuje rival-
stvo, ki se nadaljuje, ne da bi katera koli stran
lahko odlo¢ilno porazila drugo. Po logiki
teorije iger bi moral biti pri¢akovani izid neke
vrste tiho sodelovanje, pri katerem nobena
stran ne izpolni optimalno svojih Zelja, a tudi
ni postavljena povsem na hladno. Pri¢akova-
na “reSitev” bi torej na Kitajskem bila, da bi
tako papez kot rezim lahko izvajala veto nad
imenovanjem Skofov.

Konvencionalno sprejeta strategija v takih
igrah je “milo za drago”.®* Ko je igralec A na
potezi, mora pokazati pripravljenost za sode-
lovanje. Ce se igralec B ne odzove recipro¢no,
mu mora A v naslednji potezi to povrniti (ne
pa zaostriti spora). V nacelu bi morali obe
strani s€asoma dojeti sporocilo.

Odnosi med Vatikanom in Kitajsko se vsaj
delno ujemajo s tem vzorcem. Leta 2000 je
papez kanoniziral kitajske mucence, ki so
motedi za trenutno oblast, obred pa je potekal
na drZavni praznik Kitajske (narodni dan).
Lahko, daje $lo tudi za namerno izzivanje, ne
le “spodrsljaj”, glede na to, da je kanonizacija
sledila vrsti nezakonitih posvetitev v pred-
hodnih mesecih. Kitajska je vrnila udarec z
nadaljnjimi nezakonitimi posvetitvami, a se
je kasneje praksa zopet ustalila v “normal-
nem” vzorcu skupne potrditve, ki se je tedaj
oblikoval. Leta 2006 pa je Kitajska nadaljevala
z novo vrsto nezakonitih posvetitev, domneva
se, da v povracilo za papesko povzdignjenje
Zen Ze-kiuna v kardinala. Zenov prekrsek
v tistem ¢asu je bil, da je kot nadSkof Hong
Konga glasno podprl tamkaj$nje prodemo-
krati¢ne sile in mo¢no nasprotoval predloZeni



zakonodaji, ki je vsebovala mozZnost, da v
pokrajini prevlada policijska drzava. Bene-
diktovo pismo iz leta 2007 je bila spravljiva
gesta in nekaj ¢asa se je zdelo, da sta obe
strani ponovno na poti k dogovoru. Zdi pa
se, da je zaostrovanje kitajskih stalis¢ od leta
2010 naprej bolj del sploSnega zaostrovanja
in verjetno nima veliko povezave s potekom
“igre” s Cerkvijo.

Morda bo Kitajska placala ceno za svoj
oster odnos do Cerkve, ¢e upoStevamo, da
bi verjetno prakti¢no vsi kitajski katoliki,
kleriki in laiki, uradni in podtalni, raje
bili v polnem obcestvu s papezem, Ce bi
imeli izbiro. Poskus vsiljevanja politicnega
nadzora hrani zamero. Edini realni razlog,
da se rezim sploh zanima za KatoliSko cerkev,
je vtem, da predstavljajo njeni pripadnike
sicer majhen, a pomemben del prebivalstva.
ReZima ne bi niti najmanj motilo, ¢e bi
mu uspelo Cerkev reducirati na pasivni
instrument politi¢nega nadzora. Mnogi
verniki bi se nedvomno izgubili v splo§no
sekularno ozadje. Drugi bi lahko na3li
moc¢nejSo duhovno hrano v protestantskih
evangeljskih hi$nih cerkvah - in s temi bi
opravili v naslednjem koraku.

Dobro obvesceni raziskovalec Ren Yanli
pravi: “Vlada Zeli garancijo, da Cerkev ne bo
delovala kot politi¢no telo, da bodo kitajski
Skofje neodvisni od kakr3nih koli politi¢nih in
geopoliti¢nih stali§¢ rimske kurije. V praksi
je njen namen, da se izogne moznosti ali de-
janskosti, da bi nuncij lahko napadel vladno
politiko. Iz tega razloga nekateri v Pekingu
vztrajajo pri tem, da Zelijo ohraniti dolo¢eno
mero nadzora nad imenovanjem Skofov.”¢¢ Na
povrsini se zdi, da papeZevo pismo s tem, ko
zanika vsakr$no politi¢no ambicijo Cerkve,
priznava legitimnost reZima in nerado celo
drZavi dovoljuje “dolo¢eno mero” nadzora
nad imenovanjem $kofov. Kaj vec bilahko Se
Zeleli? Toda “politi¢no” ima Sirok pomen.

Ce damo ob stran nesoglasje o tem, ali Bog
obstaja, imajo konservativni kadri KPK in
konservativni katoliki (in kitajski katoliki so
nagnjeni h konservativnosti) veliko skupnih
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tock pri vpraSanjih osebne drZe, dolznosti

do druzine in odgovornosti do §irSe druzbe.
Vendar obstajajo tudi dolocena obmodja, kjer
sta rezimska politika in katoliska morala v
konfliktu. Najocitnejse je nacrtovanje druzine
- politika enega otroka in $e posebej sredstva,
ki se uporabljajo za njeno uveljavitev.¢” Drugo
podrodje je socialno delo med mestnimi mi-
granti in drugimi v druzbeno obremenjenih
poloZajih,*® ki ga izvaja Cerkev na Kitajskem,
pri ¢emer tvega konflikt z lokalnimi oblastmi.
Obstajajo tudi druga podrodja potencialnega
konflikta in s ¢asom se jih bo pojavilo Se

vel. Potencialna podrocja napetosti ostajajo
odprta (ali utiS8ana) v pricakovanju razresitve
vpra$anja upravljanja Cerkve. Ve¢no se jih ne
da ignorirati.

Regularizacija poloZaja Cerkve na Kitaj-
skem bi institucionaliziralo poloZaj organi-
zacije, ki usmerja lojalnost dela drZavljanov,
nad katerim KPK ne bi ve¢ imela polnega
nadzora. Ta organizacija bi poleg tega imela
Siroke mednarodne povezave in njena zadnja
avtoriteta bileZala onkraj meja drZave. Dokler
reZim ohranja svojo sedanjo obliko, je to
nevzdrzno. Konflikt med Cerkvijo in civilno
oblastjo je neizogiben.

Ce bo Cerkev opravljala svoje delo, bo
najbrz vedno v napetosti s svetom. Na
Kitajskem je protislovje posebej izrazito. Tu
ni prostora za poskus ocene §irsih teoloskih
in eklezioloskih vpraSanj. Jezus je rekel, da
vrata pekla Cerkve ne bodo premagala. Morda
ni zagotovila, da bo Cerkev vedno imela isto
organizacijsko in administrativno strukturo.
Zagotovo pa ima Cerkev, zgrajena okoli jedra
avtoritete, tosvetne prednosti tako zase kot za
svet.

Ena od tem, ki jih je odprla pricujoca
analiza, so podobnosti med pritiski na
Cerkev na Kitajskem in v sodobni zahodni
sekularni druzbi. Teh ne bi smeli napiho-
vati: med liberalnim politi¢nim sistemom s
svobodnimi volitvami, svobodo govora in v
glavnem Se vedno prisotno vladavino prava
ter avtoritarnim, posttotalitarnim reZimom,
kot je Kitajska, so oCitne razlike. Toda celo na
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sekularnem Zahodu je kultura zacela postav-
ljati zahteve, ki jim bo Cerkev teZko ustregla
in so v€asih podprte s politi¢no mocjo.

Zagovorniki avtonomije morda ne razume-
jo v polnosti, za kaj prosijo. Ce bi bili kitajski
katoliki res avtonomni in bi sami izbirali svoje
vodstvo, bi bilo varno staviti, da bi bil celoten
episkopat v polnem obcestvu in poslusen
papezu. Ce bi na postkri¢anskem Zahodu od-
lo¢itev o cerkvenem vodstvu sprejemali tisti,
ki se redno udelezujejo mase in verjamejo
temu, kar tam sliSijo, bi morda imel vigji kler
Se oZji pogled na pravovernost kot sedaj - in bi
bile Zupnijske skupnosti po vsej verjetnosti Se
manjSe. Tega si ne predstavljajo tisti, ki klicejo
po vel avtonomije.

Na Kitajskem zahteva po avtonomiji do
papeske avtoritete reducira Cerkev na pasivni
instrument politi¢ne moci. Podobne teZnje na
postkr3¢anskem Zahodu bi Cerkev posrkala
v sovrazno ali indiferentno, vse bolj politizi-
rano, militantno sekularno kulturno hege-
monijo. V obeh primerih se dodana vrednost
Cerkve tako zase kot za svet pribliza nicli.

Konflikti in napetosti so na Kitajskem
neizogibni, nadaljevanje preganjanja pa
je neizogibno le do takrat, dokler rezim
ostaja isti. Podtalna Cerkev morda nima
institucionalnega znacaja, ki bi ustrezal
“civilni druzbi”, vendar Kitajska danes ni
civilna druzba; v vsakem primeru civilna
druzba deluje le, Ce se skupine naucijo med
seboj tolerirati v javnem prostoru, in ne, ¢e
se skupine ali posamezniki odrecéejo svojim
nacelom. ReZim se seveda lahko spremeni
ali razvije. Ob¢utljivost in obrambna drza
rezima proti svojim kritikom je sama dokaz
njegove krhkosti. Nih¢e nima pravice (naj mi
kardinal Zen ne zameri) zahtevati moralnega
poguma od drugega in spodbujanje drugih,
naj se soocijo z nevarnostmi, ki jih sam ne
bo nikoli srecal, je lahko znak slabega okusa.
Toda Cerkev ima lahko vrednost le, ¢e trdno
stoji. Samo Ce je sposobna stati v napetosti s
§ir§im okoljem, se lahko zoperstavi silam, ki
so Skodljive za njeno poslanstvo. V kratkem
ali srednjem roku so perspektive Cerkve
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na Kitajskem morda svetlejSe kot v njeni
domovini na Zahodu.

Prevod: Rok Blazi¢
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