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Au-dela de la seule question du statut du catholicisme ou des autres confessions
chrétiennes en Chine, T. Tanase étudie comment 1’amorce d’une relation en pointillés
entre le Vatican et la République populaire de Chine est un signe parmi d’autres de la
sortie de I’ordre mondial identifié a I’ordre atlantique qui avait réussi a conquérir le
monde entier depuis les années 1980, et cela justement grace a I'intégration de la Chine.
Une sortie néanmoins chaotique et mal assurée puisqu’aucun autre ordre n’a pour l'instant
émergé pour le remplacer.

ALORS QUE la République populaire de Chine se prépare a célébrer en grande pompe ses 70 ans, la
situation est brutalement devenue instable. Depuis 1'élection de Donald Trump en novembre 2016, la
présidence américaine a clairement affiché sa volonté de lancer une offensive économique contre la
Chine sur fond de remise en cause des regles de la globalisation. Mais c’est aussi dans ce contexte
que, il y a désormais un an, la République populaire et le Vatican ont annoncé le 22 septembre 2018
avoir signé un « accord provisoire » qui a suscité beaucoup de commentaires, et ce d’autant plus que
le texte de 1’accord n’a pas été publié, méme si on peut tenter d’en deviner les principales
dispositions. Or, si les critiques a cet accord sont nombreuses, au sein du monde catholique comme
en dehors, elles semblent avant tout déterminées par un critere fondamental : I’atlantisme, et le
rapport aux Etats-Unis. De fait, les opposants a I’accord n’ont pas manqué d’utiliser le terme
d’'Ostpolitik, du nom de la défunte politique vaticane de détente avec le bloc soviétique des années
1960-1970, souvent opposée d’'une maniere un peu simpliste a 1’attitude de Jean-Paul II face a
I'Union soviétique [1].

La question du rapprochement entre le Vatican et la République populaire de Chine va donc bien au-
dela de la simple question des catholiques en Chine. Bien sfir, elle a pour I'’Eglise catholique un
aspect pastoral, lié a la situation du terrain. Mais la signature de I'accord, tellement voulue par le
pape Francois, est aussi liée a sa volonté de construire une « mondialisation polyédrique » [2], et
cela au moment méme ou Xi Jinping appelle a un nouveau type de relations internationales, qui ne
devraient plus étre structurées autour du systeme d’alliance américain [3]. L’accord entre la Chine
et le Vatican pose aussi la question du rapport aux Etats-Unis, et plus largement du rapport a la
mondialisation telle que nous la connaissons depuis les années 1990, alors que celle-ci traverse une
phase de turbulences intenses. Plus en profondeur, 1’accord de 2018 montre que la République
Populaire de Chine est forcée de prendre en compte le facteur religieux : il ouvre une fenétre sur un
phénomeéne parfois négligé quand il s’agit de la Chine.

Les accords entre le Vatican et la République populaire de Chine permettent également de poser a
leur maniere la grande question qui est celle de toutes les études sur I'avenir de la Chine : celle de
sa démocratisation et de son hypothétique normalisation aux standards occidentaux. Dans le fond, il
semble inconcevable que le progres économique chinois n’améne pas a une forme de convergence
avec les sociétés occidentales, encore que la tendance aujourd’hui soit a admettre que cette
libéralisation est bien improbable dans un avenir proche, et a la repousser de plus en plus loin [4].
Apres tout, la modernité économique et sociale est bien née dans un Occident européen puis nord-
américain face auquel le monde chinois semble aujourd’hui en phase de rattrapage. De surcroit,
’écroulement du monde soviétique nous a habitué depuis les années 1990 a penser en termes de

« fin de I'histoire », c’est-a-dire d’unification du monde autour d’un idéal libéral de progres universel
porté par les échanges économiques et aboutissant a 'uniformisation autour des métropoles, des
quartiers d’affaires et des centres commerciaux.

Cet article, en essayant d’aller au-dela de la seule question du statut du catholicisme ou des
autres confessions chrétiennes en Chine, cherche a étudier comment cette amorce d’'une
relation en pointillés entre le Vatican et la République populaire de Chine est un signe
parmi d’autres de la sortie de 1’ordre mondial identifié a I’ordre atlantique qui avait réussi
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a conquérir le monde entier depuis les années 1980, et cela justement grace a I'intégration
de la Chine ; une sortie néanmoins chaotique et mal assurée puisqu’aucun autre ordre n’a
pour l'instant émergé pour le remplacer. Dans ce contexte incertain, les rapports entre Etats-
Unis, Union européenne, Russie et Chine sont en pleine reconfiguration et de nouvelles
convergences sont en train de se créer, tandis que le Vatican peut poursuivre sa politique de
redéploiement au-dela du monde occidental et atlantique en explorant les voies d'une entente avec
la République populaire de Chine.

Le pape Francois saluant deux évéques de République populaire de Chine (2018)
Crédit photographique : Vatican News, 2019
Vatican News

Chine et christianisme : une histoire en pointillés

De maniére significative, le terme qui vient a 1’esprit d’un public cultivé occidental pour définir la
culture chinoise est celui de « confucéen ». Dans le fond, le destin de la Chine, née de 'unification
imposée par la force par 'empereur Qin Shihuangdi en 221 av. ]J.C., puis par la dynastie des Han
(206 av. J.-C. a 220 apr. ]J.-C), peut faire penser a ce qu’aurait été le destin d’un empire romain qui
n’aurait pas connu le christianisme, mais aurait en revanche réussi a se maintenir d'une maniere ou
d’une autre jusqu’au XXe siecle, assimilant progressivement les différents peuples venus le menacer.
En effet, le monde chinois est resté a travers les siecles parcouru d'une multitude de cultes, le tout
uni en derniere instance par des grands rites communs comme le culte des ancétres ou les cultes
rendus par le pouvoir impérial. La tradition taoiste a recueilli et sédimenté ces pratiques, tout en les
enrichissant d’'une multitude de pratiques magiques et de rites d’initiation. Cette tradition religieuse
vivante et colorée a toujours subsisté et imprégné la société, débordant le cadre formel de la
tradition lettrée. Celle-ci, marquée par la figure de Confucius (Ve siecle av. J.C.), a développé un
véritable humanisme et une religiosité réduite a quelques grands principes avant tout moraux. La
pensée légiste, entierement tournée vers la recherche des lois absolues permettant au pouvoir de
contenir les ferments de désordre, s’est développée en parallele a la naissance de I’Empire, et a sans
doute eu autant d’importance que le confucianisme [5]. A terme, ces deux écoles de pensée
différentes ont fini par se mélanger dans une culture des mandarins qui a unifié la Chine autour d'un
humanisme rationalisé et d'une vision tres épurée du religieux, qui correspondrait bien plus au
concept d’'une « religion de sortie de la religion » que le christianisme occidental.

Le bouddhisme asiatique s’est inscrit a la marge de cette histoire. Venu du monde indien, il a connu
un tres grand succes sous la dynastie des Tang (618-907), qui a vu une grande époque d’expansion
pour le monde chinois et dont la capitale, Chang’an (aujourd’hui Xi'an), était ouverte sur I’Asie
centrale et 'étranger. C’est aussi 1’époque de la premiere rencontre entre le monde chinois et un
islam qui investit I’Asie centrale a partir de 751. De petites communautés musulmanes s’installent
en Chine, en particulier dans des ports ouverts vers les échanges maritimes comme Canton.
Toutefois, en 840 le pouvoir impérial proscrit les religions étrangéres, a commencer par le
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bouddhisme, dont I’ascension est de la sorte brisée. Cet exemple montre déja les difficultés
d’acculturation qui peuvent exister pour une foi percue comme « étrangere », méme si le
bouddhisme est toujours resté un élément du paysage chinois.

Apres I'époque de gloire de la dynastie Tang, I’'empire s’effondre et passe par plusieurs siecles de
divisions. Il est finalement réunifié au XIIle siecle par les Mongols. Le grand-khan Khubilai, qui
recoit Marco Polo, choisit comme capitale la ville de Pékin excentrée géographiquement par rapport
au monde chinois, mais idéalement placée pour faire le lien avec les steppes. Cet héritage a été
repris et consolidé par la dynastie authentiquement chinoise des Mings (1368-1644), qui a chassé les
Mongols, avant que celle-ci ne soit a son tour mis a bas par un autre peuple d’origine nomade, les
Mandchous, qui ont fondé la dynastie Qing (1644-1912). Chemin faisant, le pouvoir chinois noue des
liens avec le Tibet et investit le Xinjiang, autrement dit le Turkestan oriental, ancienne terre
d’origine des populations turques auxquelles sont apparentés les actuels Ouighours. Cependant, la
Chine du XIXe siecle, qui doit faire face au colonialisme européen, est dominée par une dynastie

« étrangere » : I'affirmation nationale va de pair en 1911 avec une révolution qui renverse le pouvoir
impérial pour proclamer une nouvelle République.

Au regard de cette histoire, le christianisme semble particulierement éloigné. La premiére présence
chrétienne, sans lendemain, remonte au lointain VIIe siecle a la cour des Tang, lorsque des
missionnaires venus de Perse apportent en 635 a Chang’an le christianisme dit « nestorien », du
nom d’une Eglise d’Orient qui s’est séparée au Ve siécle du tronc commun unissant alors Rome et
Constantinople, d’ou sont issus 1'orthodoxie et le catholicisme. La premiére mission venue d’Europe
est celle du franciscain Jean de Montecorvino, arrivé en Chine en 1294, a I’époque de la domination
mongole, et nommé en 1307 par le pape Clément V premier archevéque catholique de Pékin. Mais
cette premiere présence chrétienne essentiellement liée a la cour mongole ne réussit pas a
s'implanter durablement, et s’étiole des la seconde moitié du XIVe siécle.

Ce sont les missions jésuites de 1'époque moderne, au moment ou les Portugais circulent en Asie, qui
font vraiment découvrir la Chine aux Européens. Placées sous la figure de saint Frangois-Xavier,
mort en 1552 aux portes de la Chine dans I'ile de Sancian, non loin de Macao et du futur Hong-Kong,
les missions sont notamment dominées par la personnalité du jésuite italien Matteo Ricci, auteur de
traités en chinois mandarin tentant de montrer la convergence de la pensée classique chinoise et
d’un christianisme imprégné depuis le Moyen-Age de philosophie aristotélicienne. Les jésuites, dans
leur volonté d’accommodement destinée a rendre plus aisée la conversion, acceptent par exemple le
culte des ancétres comme un acte civique compatible avec le christianisme. Mais ces pratiques sont
condamnées par le pape Clément XI en 1704, interdiction réitérée par Benoit XIV en 1742, tandis
que le monde chinois reste finalement relativement imperméable a la conversion jésuite.

La question se pose d'une maniéere nouvelle avec la mise sous tutelle de la Chine par les puissances
occidentales du XIXe siecle, dans un rapport colonial dont les guerres de 1’opium et les traités
inégaux sont restés le symbole [6]. Les traités de Nankin en 1842, aprés la premiere guerre de
I’opium, ou de Whampoa en 1844, pour la France, autorisent l'installation dans les ports chinois
d’Occidentaux, missionnaires compris. Une présence chrétienne beaucoup plus conséquente peut
s’installer a Hong-Kong, sous domination britannique depuis le traité de Nankin, et dans les
quartiers occidentaux des « villes ouvertes » chinoises. Des missionnaires de toutes confessions
s’installent en nombre a l'intérieur de la Chine, qui continue de fasciner et susciter les vocations. Le
nombre de croyants augmente rapidement (les catholiques passent de 330 000 a 1,4 millions en
1912) tandis que se met en place tout un ensemble de structures qui maillent le territoire chinois,
écoles, hopitaux, orphelinats. Mais cette fois-ci, il s’agit aussi d’'un christianisme souvent anglican ou
protestant, tandis qu’une petite communauté orthodoxe se développe avec le soutien russe.
Cependant cette présence de type colonial et le choc de la modernité désorganisent tout 1'édifice
social et politique chinois, annongant sa désintégration.



A terme, le christianisme finit méme par étre associé a la mise sous tutelle coloniale. La révolte des
Boxers est par exemple accompagnée de massacres de chrétiens et de destructions d’églises, avant
d’aboutir en 1900 au sieége des légations étrangeres, libérées par une intervention occidentale. Mais
cette révolte est encore officiellement pergue en Chine comme la premiére grande lutte contre la
domination coloniale. L’incapacité du pouvoir mandchou a résister a I’humiliation aboutit a la
proclamation de la République en 1911 ; mais celle-ci est suivie de I’éclatement du pays autour des
« seigneurs de la guerre ». A vrai dire, le projet nationaliste de réunification de la Chine autour
d’'une modernisation a 'occidentale n’est pas sans lien avec le christianisme protestant. Le pére du
nationalisme chinois et de son parti, le Guomindang, Sun Yat-sen, a passé son adolescence a
Honolulu, sous influence américaine, avant de revenir en Chine puis de s’installer a Hong-Kong, ou il
se convertit au protestantisme congrégationaliste, tandis que son exil le fait voyager du Japon, qui
sert a I’époque de modeéle de révolution asiatique, & Londres ou aux Etats-Unis. C’est d’ailleurs la
qu’il se trouve au moment de la révolution de 1911, avant de rentrer en Chine. Il est un proche de
Charles Soong, un homme d’affaires de Shanghai, missionnaire méthodiste, soutenu et financé par
les églises américaines. Chang Kai-Shek, qui devient le personnage fort de la Chine des années
1920, est aussi lié aux milieux d’affaires de Shanghai et, comme Sun Yat-sen avant lui, il épouse une
des filles de Charles Soong, éduquée aux Etats-Unis. Il se convertit au méthodisme. Mais il n’arrive
pas a réunir complétement la Chine et n’est finalement que mollement soutenu par son allié
ameéricain lors de la derniere phase de la guerre civile contre les communistes de 1945 a 1949, en
raison des doutes sur sa capacité effective a réorganiser la Chine et mettre fin a la corruption
profonde de son pouvoir. A cette date, I'Eglise catholique en Chine, qui avait continué a se
développer, arrive vers 1945 a 3,2 millions de fideles. Pour la premiere fois, des Chinois sont
consacreés évéques en 1926 et la Chine obtient son premier cardinal chinois en 1946, Mgr Thomas
Tian Gengxin, qui ne tarde pas a s’exiler aux Etats-Unis puis a Taiwan.

L’histoire du christianisme en Chine est donc plus compliquée qu’elle n’en a I’air. C’est une religion
qui est venue de I'extérieur, et a méme fini par étre pergue comme une des formes de la domination
coloniale. La réunification de la Chine et I’affirmation de son indépendance sont finalement venues a
partir de 1949 d'un modele soviétique qui n’a pas tardé a se siniser, et qui, outre une dimension
anti-occidentale importante, permettait de construire un Etat a I’échelle d’une nation-continent sous-
développée. En ce sens, le modele soviétique a précisément réussi ce que le nationalisme ouvert sur
1'Occident, parfois lié au christianisme américain, n’a pas réussi, tout au moins a 1’échelle de la
Chine continentale. En revanche ce dernier modele a réussi a faire de Taiwan un pays démocratique
et prospere apres une longue phase de dictature. Aujourd’hui encore, le pouvoir chinois est 1’héritier
de ce choix, qui a servi de matrice & la construction du parti-Etat et de ’ensemble de la hiérarchie
des pouvoirs locaux et administratifs. Or une des données de ce modele est sa dimension
antireligieuse, exacerbée lors de la période maoiste.

La République populaire de Chine face au christianisme

Sur le principe, la pratique religieuse est encadrée par un Bureau national des Affaires religieuses
créé en 1951 et par de grandes associations patriotiques come le Mouvement patriotique protestant
triplement autonome de Chine, créé en 1951, ’Association bouddhiste de Chine (créé en 1953),
I’Association islamique de Chine (1953) ou I’Association taoiste de Chine (1957). Le dispositif est
enfin complété par la mise en place d’une « Association patriotique catholique chinoise » (1957),
fondée avec une déclaration saluant les « grandioses résultats » obtenus par le parti communiste et
le gouvernement populaire et qui appelait 'Eglise catholique a changer radicalement. S’il était
possible de maintenir des « rapports religieux » avec la papauté, il fallait en échange rompre les
rapports politiques et économiques, sans se laisser influencer par les « complots » du Vatican [7]. En
théorie, les évéques sont désignés de maniere démocratique par les fidéles, mais sous le controle
des autorités. Dans ce cadre, ne pas adhérer a cette association signifie commettre un acte de



rébellion, qui plus est lié a des influences étrangeres.

Ce cadre s’est perpétué jusqu’a aujourd’hui, et pose les bases du probleme auquel ’accord de 2018
tente d’offrir une solution. Pour I'Eglise catholique, ce contrdle par les autorités s’oppose
frontalement aux principes romains qui se sont au contraire définis a travers les siecles par la
volonté de construire une chrétienté universelle autour de l'institution pontificale, de maniere
transversale aux Ftats et en refusant précisément le concept d’Eglise nationale séparée. Dans un
premier temps, la question n’a de toute maniére qu’une importance limitée. L'Eglise catholique est
profondément désorganisée par la Révolution de 1949 alors qu’elle est encore tres liée a des
sociétés missionnaires d’origine étrangere. Ses biens sont nationalisés, les séminaires fermés, le
clergé étranger chassé du pays pendant que les arrestations se multiplient. Le nonce apostolique
ambassadeur du Saint-Sieége est expulsé pour avoir « comploté » en 1951 et les relations
diplomatiques sont rompues. Les persécutions touchent tout autant les églises protestantes, tandis
que l'orthodoxie, qui avait réussi a se maintenir dans I’entre-deux-guerres grace a la présence des
Russes blancs, disparait.

C’est aussi dans ce contexte que se pose pour la premiere fois la question des nominations
épiscopales pour I'Eglise catholique : alors que les siéges vacants se multiplient, les autorités
chinoises procedent a des nominations a leur convenance pour remplacer les évéques exilés ou
emprisonnés. Ces évéques, non reconnus par la papauté, entrainent ’Eglise patriotique a la rupture
avec Rome. En retour, une partie de 1'Eglise catholique refuse ’adhésion a I'Eglise patriotique et
entre dans la clandestinité. Le pontife de 1'époque, Pie XII, condamne dans une lettre aux fideles de
1952 puis dans les encycliques Ad sinarum gentes de 1954 et Ad apstolorum principis de 1958 le
principe d’une Eglise patriotique séparée de Rome et refuse toute forme de régularisation des
évéques nommés par 1'Eglise officielle chinoise, malgré les demandes de cette derniére [8].

La question passe au second plan avec la maoisation du pays, qui atteint son paroxysme sous la
révolution culturelle des années 1960. Le bureau des affaires religieuses et les associations
patriotiques sont dissoutes, tandis que la religion fait précisément partie des idéologies du passé que
la révolution culturelle se doit d’éliminer. Ce qui reste des églises est détruit ou transformé en
usines, les prétres, méme « patriotiques », sont arrétés et envoyés en camp ou, au mieux, se
retrouvent en situation de clandestinité. La question va cependant bien au-dela du christianisme. Au
Tibet annexé en 1951, la mise au pas passe par la lutte contre les monasteres et la culture des
lamas, tandis que d'une maniere générale la période de la révolution culturelle a vu a travers toute
la Chine la destruction systématique de tout un patrimoine taoiste et bouddhiste. La pensée
confucéenne fait 1’'objet de campagnes d’éradication en raison de son lien avec un passé historique a
évacuer. En ce sens, c’est bien la période de la révolution culturelle qui a véritablement laicisé le
paysage chinois, et mis fin a la présence réguliere des cultes traditionnels dans la vie quotidienne,
en particulier celle du monde rural. Elle a aussi préparé le terrain pour la nouvelle société qui
commence a se développer a partir des années 1980, de plus en plus urbanisée, installée dans de
nouveaux quartiers d’'immeubles et tournée vers la consommation.

La situation s’assouplit apres la mort de Mao en 1976. Dans le cadre de la politique d’ouverture
menée par Deng Xiaoping, la pratique religieuse est de nouveau tolérée, les associations religieuses
rétablies. Cependant, la ligne suivie par Deng, malgré la rupture radicale en termes de politique
économique et de rapport au monde, s’inscrit plus en profondeur dans le méme cadre que celle de
son prédécesseur, avec les mémes objectifs : permettre a une Chine unifiée de redevenir une
puissance mondiale. Apres tout, ¢’est bien Mao Zedong qui a recu Richard Nixon a Pékin en 1972,
amorcant cette alliance stratégique qui a permis de faire tomber 1'URSS avant de donner aux firmes
occidentales la possibilité d'utiliser la main d’ceuvre chinoise pour étendre aux quatre coins du globe
une mondialisation dont les Etats-Unis sont restés plus que jamais le centre économique, financier et
culturel. Mais les avantages pour la République populaire de Chine, qui peut désormais traiter



d’égal a égal avec les Etats-Unis, sont évidents, tandis que petit-a-petit le monde du G7 s’est dilaté
au monde autrement plus divers du G20, dont I'immense Chine est l’autre grand moteur
économique. Toutefois, I'ouverture a la globalisation américaine a aussi des implications sociales et
politiques : les échanges ne peuvent indéfiniment rester que des échanges de marchandises, et,
malgré toute I'attention du régime chinois pour garder le controle de la situation et éviter une
remise en cause brutale comme lors des contestations de la place Tien-an-Men de 1989, I’ouverture
a la mondialisation a aussi signifié une mutation majeure pour la société chinoise.

Le renouveau religieux chinois

Shanghai a une caractéristique particuliere : ¢’est 1'un des rares points du globe ou 1'on trouve
nettement plus de croyants parmi les jeunes générations que parmi leurs ainés : sur les 30% de
croyants déclarés, toutes religions confondues, 62% avaient entre 16 et 39 ans, selon une estimation
qui remonte déja a 2011 [9]. Compte tenu du fait que les générations plus agées sont celles qui ont
grandi sous le maoisme ou dans la Chine a peine ouverte des années 1980, il n’y a rien la d’étonnant.
Il n’en reste pas moins que le renouveau de la foi religieuse parmi les jeunes générations
renverse les schémas habituels que I'on voit a I’ceuvre en Occident, et ce d’autant plus qu’en
Chine ce phénomene touche d’abord les jeunes générations métropolitaines, connectées a la
mondialisation.

Compte tenu de la méfiance des autorités chinoises, il est difficile d’avoir des chiffres précis. Les
estimations peuvent varier considérablement, et ce d’autant plus que beaucoup de croyants
pratiquent clandestinement. Il n’en reste pas moins que selon toutes les données, le fait religieux est
en plein essor au sein de la République Populaire. Si l’on part des chiffres donnés par les autorités
chinoises a travers le State Council Information Office, il y aurait en Chine 200 millions de croyants
sur une population totale d’environ 1,4 milliard de personnes. Parmi eux, au-dela d'une large
majorité de bouddhistes, on compterait 38 millions de protestants (dont 20 enregistrés), 6 millions
de catholiques et environ 20 millions de musulmans. Mais la plupart des observateurs considerent
que ces estimations minimisent la situation. Selon les estimations d'une Organisation non
gouvernementale (O.N.G.) comme Freedom House, les croyants en Chine seraient en fait bien plus
nombreux : de 185 a 250 millions de bouddhistes (sans comptabiliser les 6 a 8 millions de
bouddhistes tibétains), entre 60 et 80 millions de protestants, peut-étre entre 30 et 40 millions de
musulmans, 12 millions de catholiques et plusieurs centaines de millions de pratiquants occasionnels
des cultes traditionnels [10]. Fenggang Yang, de 1'Université de Purdue, va jusqu’a une estimation
d’une centaine de millions de protestants (dont une trentaine de participants réguliers aux églises
enregistrées) [11]. Plus généralement, une religiosité diffuse recommence a voir le jour, sensible par
exemple avec un retour aux cultes traditionnels. Les cultes taoistes peuvent connaitre un certain
succes et méme étre parfois assez prisés des élites pour leur caractére ésotérique, y compris dans
certains milieux d’affaires et chez certains membres du parti, qui peuvent prendre leur distance
avec la doxa marxiste.

Plus que les chiffres absolus, malgré tout assez faibles, ce qui est révélateur est la dynamique du
phénomene. Les chrétiens étaient peut-étre, pris dans leur ensemble, 6 millions au lendemain de la
Révolution culturelle [12]. Sil’on prend les seuls chiffres officiels des autorités chinoises le nombre
de croyants est passé de 200 millions en 1997 a 300 millions en 2018 ; les catholiques de 4 a 6
millions et les protestants de 10 a 38 millions, a comparer avec la faible croissance démographique
de la Chine (1,265 milliard d’habitants en 2000 et 1, 420 milliard en 2019 selon I’'ONU). On note la
présence encore discrete de Mormons, Témoins de Jéhovah et Adventistes [13]. Des projections
comme celles de Fenggang Yang estiment que le nombre de chrétiens pourrait atteindre les 250
millions vers 2030 [14]. La croissance est particulierement spectaculaire et explique pourquoi la
question du christianisme finit par devenir un véritable enjeu pour la République populaire de Chine.
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Quand bien méme les chrétiens ne feraient qu’'une petite minorité, la Chine pourrait se retrouver
étre un des pays au monde avec la plus forte population chrétienne.

A cela s’ajoute le cas trés particulier de Hong-Kong, qui selon les derniéres statiques compte une
population d’a peu pres 900 000 chrétiens, soit 12% des 7,4 millions d’habitants du territoire,
répartis de maniere a peu pres équilibrée entre protestants (500 000) et catholiques (390 000) [15],
auxquels il faut encore ajouter une communauté immigrée de quelques 166 000 Philippins
catholiques [16]. Cette situation reflete 1'histoire de Hong-Kong, ou les confessions chrétiennes ont
pu continuer a se développer a l’abri du maoisme au temps de la domination britannique et
participent a I'identité spécifique du territoire. En d’autres termes, Hong-Kong, réintégrée en 1997 a
la République populaire de Chine mais qui, dans le cadre du principe « un pays, deux systemes », a
été dotée d'une large autonomie et autorisée a garder pour une période d’au moins cinquante ans
son systeme politique, juridique et économique propre, « capitaliste », marqué par ’héritage
britannique, est aussi une téte de pont de la présence chrétienne en Chine, en méme temps qu’elle
offre le visage d’une ville chinoise ou la présence de toutes les communautés religieuses d'un monde
globalisé est chose normale, faisant partie de la vie quotidienne.

Chine et globalisation religieuse a I’américaine

En effet, ce renouveau du christianisme est clairement une conséquence de la globalisation, encore
qu'il faille le replacer dans un contexte plus large. La révolution culturelle et la destruction de la
Chine traditionnelle ont aussi eu pour effet de faire s’effondrer en tant que phénomeéne social
d’ensemble les rites anciens ou le taoisme (et, dans une moindre mesure, le bouddhisme). Pourtant,
comme ailleurs dans le monde, si la religion comme élément central de 1’organisation des sociétés
s’effondre, le fait religieux ne disparait pas, et peut continuer d’animer des communautés
importantes, méme minoritaires, de sorte que la société née de la politique de table rase de I'époque
maoiste a fini par favoriser I'émergence de formes de religiosité nouvelles, nourries par 1'ouverture
de la Chine au monde occidental. Ce renouveau n’est qu’'un élément dans la mutation
anthropologique de grande ampleur qui accompagne l'urbanisation de la population. Mais le
déracinement des traditions religieuses combiné a 1'idéal désormais proposé aux Chinois d’une
consommation a I'occidentale finit par amener paradoxalement a la croissance rapide d'un
protestantisme une nouvelle fois tres lié a I'influence américaine. Cependant, la conversion au
christianisme est aussi une prise de distance envers les valeurs du Parti et 'ordre politique et social.
Dans une société devenue tres individualiste, et gangrenée par la corruption, elle permet également
de s’inscrire dans des liens de solidarité alternatifs a I’Etat [17]. Et, & un niveau supérieur,
l'intelligentsia urbaine a parfois tendance a se réclamer en méme temps des valeurs libérales et d'un
christianisme a I’américaine, les deux étant souvent promus de pair par des O.N.G. qui mettent la
liberté religieuse au centre de leur modele : tout un réseau d’activistes lié aux églises protestantes
se met ainsi en place entre la Chine continentale, Hong-Kong, Taiwan et les Etats-Unis [18].

Le développement du protestantisme chinois doit en effet lui-méme étre réinséré dans un ensemble
asiatique plus large. Il décalque a sa maniere le développement industriel de la Chine depuis les
années 1980, qui s’est fait a travers les liens avec Hong-Kong, Taiwan puis Singapour et d’autres
pays asiatiques, ou les communautés chinoises ont pu servir d’intermédiaire, le tout inscrit dans un
espace globalisé autour de ’économie américaine. Or le prosélytisme protestant fait aussi partie de
ce modele américain, et ce plus encore depuis que les années 1980 ont vu 1’essor évangéliste
combiné avec un renouveau néo-conservateur. Partout dans le monde 1’ouverture a la mondialisation
s’est accompagnée d'un développement des réseaux protestants et évangéliques, qui n’ont pas peur
de mener une politique missionnaire tres prosélyte, appuyée sur la réussite économique, 1'insertion
dans les milieux d’affaires tournés vers les Etats-Unis, en méme temps que la capacité a mettre en
place des communautés déployant un enthousiasme et une solidarité attractifs : ¢’est la pratique
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théorisée en Amérique latine sous I’expression de « théologie de la prospérité », mettant en valeur
I’enrichissement, a opposer a la « théologie de la libération » par la politique et la révolution, ou
d’une maniére générale a une Eglise catholique tournée vers les plus pauvres, les démunis, les
communautés indigenes, et qui au nom de la solidarité, a parfois tendance a les présenter en modele
de vie chrétienne.

L’'Asie du Sud-Est est un des plus grands lieux de réussite de cette pratique, en dehors du Japon,
dont la culture demeure décidément a part. La Corée du Sud a vu le nombre de chrétiens augmenter
de 18% de la population en 1970 a plus de 30% en 2000, les années méme du décollage économique
- dans un pays directement protégé par 'armée américaine [19]. Un quart de sa population est
désormais protestante (c’est devenu la communauté religieuse la plus importante du pays, devant le
bouddhisme), dans un pays marqué par la fievre de constructions de méga-églises a I'américaine,
méme si aujourd’hui cette croissance est en train de se bloquer. Comme aux Etats-Unis, mais dans
une mesure nettement plus importante, les jeunes générations se détachent de la religion, et se
montrent plus attirées par la consommation. A Singapour, cité-Etat de population chinoise autrefois
colonie britannique, la part des chrétiens est passée de 13% dans les années 1990 a 18% en 2010,
un chiffre stable depuis (presque 19% au dernier recensement de 2015, dont plus de 60% de
protestants) - mais avec la aussi une hausse de l'incroyance dans les jeunes générations [20]. Si le
christianisme, d’abord protestant, est plus en retrait a Taiwan, ou il ne représente que 5% de la
population, il n’en a pas moins un poids non-négligeable dans I'Etat fondé par Chang Kai-Shek [21].

A vrai dire, le protestantisme chinois est non seulement en pleine croissance, mais il est
particulierement bien implanté dans les nombreuses diasporas chinoises de 1’étranger, au point de
donner parfois un tour inattendu aux « nouvelles routes de la soie » promues par la République
Populaire. En Afrique, ou la présence chinoise connait une croissance exponentielle, les
missionnaires chinois s’adressent aussi bien a leurs compatriotes, dans un contexte ou ils ne sont
pas surveillés par les autorités, qu’aux populations africaines. La mission protestante rencontre ainsi
par I'autre bout une terre ou les évangélistes américains sont tres actifs, tandis que les pasteurs
africains se mettent a apprendre le chinois [22]. Plus surprenant encore, alors que le Pakistan est un
des nceuds importants des projets chinois de nouvelles routes de la soie, le meurtre par une cellule
djihadiste en juin 2017 d’un couple de jeunes missionnaires protestants chinois a mis le
gouvernement de la République Populaire dans 1’embarras [23]. Enfin, a Rome méme, les
communautés chinoises évangéliques sont de plus en plus visibles, et mettent leur réseau de petites
boutiques et restaurants au service de la mission chrétienne [24]. La ferveur des communautés
chinoises peut désormais prendre le relais missionnaire alors que le phénomene semble avoir atteint
ses limites dans le reste de 1’Asie, voire aux Etats-Unis, ol le reflux de I’engagement religieux chez
les jeunes et la montée d’'un libéralisme sociétal tres critique remettent en cause les équilibres
politiques.

Les autorités chinoises, entre « sinisation » des religions et
globalisation

La politique des autorités chinoises envers les religions se comprend a ’aune de cette mutation plus
générale de la société chinoise vers un monde urbain et consumeériste. Les nombreux probléemes
qu’il pose aux autorités sont bien connus. Outre les déséquilibres économiques, s’ajoute le probleme
pris tres au sérieux par les autorités des « petits empereurs » [25] : la génération de 1’enfant unique
a produit de jeunes adultes souvent gatés, peu sensibles a I’esprit du sacrifice socialiste, mais
surtout, obligés de trouver une place dans une société ou le taux de croissance commence a ralentir.
Cette situation n’est d’ailleurs pas sans faire écho a ce qui se passe dans les autres pays développés,
notamment en Europe, preuve que la Chine est bien connectée au reste du monde, et releve
désormais de problématiques communes. L’autre conséquence de cet essor, c’est d’'une maniere



générale la diversification de la société chinoise, dont I'essor religieux est un autre aspect, qui peut
parfois se croiser avec les contestations qui peuvent exister notamment au sein de la jeunesse.

Le Parti communiste chinois n’a cessé de démontrer sa capacité de s’adapter depuis Deng Xiaoping,
et a accompagner les évolutions de la société chinoise sans renoncer a 1’encadrer le cas échéant par
des méthodes autoritaires. Depuis soixante-dix ans, le Parti communiste a réussi a fagonner une
vision du monde, et a créer un consensus de masse, en plus d’étre un systéme de pouvoir tres
efficace. Mais il est a présent confronté a une nouvelle situation, a laquelle doit faire face Xi Jinping,
qui a affirmé des son investiture en 2013 sa volonté de défendre la puissance chinoise, de canaliser
la diversité de la population et surtout d’éviter les révoltes. Plus que jamais, la volonté des autorités
est d’éviter un scénario a la soviétique, ce qui se traduit d’abord par une bataille contre le

« nihilisme historique » qui aurait gagné la société soviétique dans les années 1980, perdant foi dans
le modele communiste et 1'autorité du parti, raison de la chute en 1991 [26]. La politique de Xi est
donc de réaffirmer une idéologie capable de rassembler en une synthese commune nationaliste et
communiste. Dans ce cadre, Xi Jinping a pu évoquer des son arrivée au pouvoir 1'utilité des religions,
avec leurs valeurs morales, qui permettraient de combattre I’égoisme devenu trop présent dans la
société - a condition bien str de rester dans un cadre patriotique [27]. Cependant, cette valorisation
modérée du fait religieux signifie avant tout que, puisque son développement est inévitable dans une
société de plus en plus diverse, il doit étre pris en main et controlé pour '’empécher de devenir un
ferment de désordre. D’ailleurs, les autorités chinoises ont parfaitement présent a I’esprit le
précédent de Solidarnosc en Pologne, c’est-a-dire d’un mouvement ouvrier catholique soutenu par le
pape Jean-Paul II [28], et qui a été le premier grand élément de déstabilisation ayant porté a la chute
de I'URSS, avec les moudjahidines afghans, promus en « freedom fighters » par I’administration
Reagan.

Le controle par les autorités a un contenu trés concret. En 2015, Xi Jinping lance le mot d’ordre
d’une nécessaire « sinisation » des religions, repris et développé par le 19eme congres du parti
communiste chinois en octobre 2017 [29]. L’accent est ainsi mis sur le fait de siniser les chants, la
musique, les représentations, ou sur le fait de siniser les édifices et d’adopter une architecture
conforme aux traditions chinoises. Sur le principe, cette démarche peut se révéler I’'occasion
d’expérimentations intéressantes, tout a fait en ligne avec I'idée d'une nécessaire inculturation du
christianisme. Mais dans la pratique, cela signifie aussi éviter d’afficher des signes religieux dans
’espace public : les croix surmontant les édifices religieux sont a prohiber. De sorte que la

« sinisation » finit par se traduire par une nouvelle bataille autour des édifices religieux.

En effet, les lieux de culte chrétiens se sont multipliés, souvent de maniere non controlée voire
illégale, tandis que la Chine a été prise par une fievre de construction de « megachurches » a
I’américaine. Or la multiplication de ces édifices [30], accompagnés de leurs signes religieux parfois
particulierement visibles (a I'image des croix surplombant les coupoles) est le signe aux yeux de tous
d’une réapparition du religieux, capable de réinvestir I’espace public. Elle remet en cause une
stratégie de la marginalisation, cantonnant la pratique religieuse a une pratique privée et fermée,
qui la rendrait invisible, incapable d’attirer des fideles. Les campagnes de destructions de symboles
religieux et parfois d’églises, qui touchent les protestants comme les catholiques, se sont par
conséquent multipliées au cours des derniéres années, avec une intensité et des modalités variables
selon les régions [31]. Ce qui peut parfois devenir une fievre de destruction iconoclaste multiplie les
conflits, en particulier dans le cas des nombreux édifices clandestins, ce qui peut se finir par des
arrestations et persécutions. Outre le drapeau rouge a I’entrée, les églises devront a 1’occasion
afficher des regles d’ordre public : I’entrée y est interdite aux mineurs. En effet, les interdictions de
ce genre se multiplient localement, tout comme les interdictions pour les mineurs de participer au
catéchisme, avec l'idée que c’est la que se joue I'avenir. En retour, ces pratiques de prise sous
contrdle autoritaire des groupes religieux sont réguliérement dénoncées par le Département d’Etat




américain ou les grandes O.N.G. et la mobilisation médiatique [32].

Cependant, la question du christianisme n’est pas la seule question religieuse qui préoccupe les
autorités chinoises. La question du Tibet est récurrente, alors que le Dalai-Lama reste une figure
populaire en Occident. Le mouvement du Falun Gong, fondé en Chine en 1992, pouvait sembler
renouer avec des pratiques ancestrales, méme s’il a aussi un air de famille avec les mouvements

« new age » de I'époque. De fait, son fondateur, Li Hongzhi, n’a pas tardé a faire le tour des pays
occidentaux, étant de moins en moins présent en Chine avant de s’installer définitivement aux Etats-
Unis en 1998. Parallelement, le mouvement s’est structuré comme une organisation de masse et a
demandé sa légalisation [33]. Les autorités communistes ont décidé en 1999 de réagir par
l'interdiction, procédant a de nombreuses arrestations et persécutions, parfois accompagnées de
brutalités immédiatement dénoncées avec vigueur aux Etats-Unis et dans les pays occidentaux.

Enfin, I'inscription de la République populaire dans 1’espace mondialisé pose un dernier probleme
aux autorités chinoises : celui de I'islam. Pourtant, les musulmans de Chine, pour 1'essentiel aux
alentours de 11 millions de Hui (Chinois musulmans) et 10 millions d’Ouighours, sont inscrits dans
une spatialité et une histoire propre, éloignées de la péninsule arabique. La population ouighoure du
Xinjiang, proche des autres populations turcophones d’Asie centrale des ex-républiques soviétiques
est généralement considérée comme tres laicisée. De plus, il n’y a pas d’augmentation notable de la
population musulmane aupres de la population Han (chinoise), qui reste tres éloignée de ces
problématiques. Le principal probléme pour Pékin est celui de la montée de revendications
nationalistes ouighoures, devenues particulierement visibles avec les émeutes anti-chinoises
d'Urumgi de 2009. Elles doivent beaucoup a I'arrivée en masse de Chinois, quasi-absents de la
région a la fin des années 1970. Désormais, ils sont presque a parité avec les Ouighours
(officiellement 40% de Han -mais ils n’étaient que moins de 5% en 1949-, contre 45% de Ouighours,
mais 60% sil'on ajoute les autres ethnies musulmanes : Kazakhs, Kirghizes, Hui). Cependant, ils
dominent entierement les domaines économiques et politiques, tandis que les Ouighours sont mis a
I’écart [34]. Les Ouighours sont soumis aux mémes influences qui travaillent les anciennes
républiques soviétiques, et qui sont pour certaines d’entre elles devenus poreuses aux réseaux
islamistes, qui exportent le modeéle d’un islam plus radical et puritain que celui des traditions
locales, et méme parfois salafisé. Ces réseaux ont également pu profiter de 1’effondrement afghan et
de I'affaiblissement des pouvoirs locaux pour se développer et déborder de 1'autre coté de la
frontiere, au Xinjiang, avec I’émergence du Parti islamique du Turkestan oriental (E.T.I.P.),
organisation indépendantiste ouighoure [35].

Les revendications identitaires islamistes peuvent des lors venir appuyer le discours nationaliste
ouighour, nourri par la construction de mosquées, le développement de pratiques halal et
l'islamisation de I’espace public (avec des inscriptions en alphabet arabe). Plus encore que pour les
édifices chrétiens, la République populaire de Chine est engagée contre la « halalisation » de
’espace public, qui se traduit la aussi par de nombreuses destructions de signes religieux et
d’édifices de culte. Outre la campagne de « rectification » au Xinjiang qui a vu la destruction de
plusieurs milliers de mosquées [36], on note aussi de maniere plus originale une campagne de
promotion de la vente d’alcool et de cigarettes [37].

Cependant, la lutte contre le séparatisme ouighour a fini par se traduire par des méthodes de
répression de masse particulierement brutales : la Chine s’est ainsi retrouvée mise en accusation en
2019 pour avoir remis au gotit du jour un véritable systéme de camps de rééducation, ol un nombre
considérable de personnes semble interné uniquement en raison de leur identité ouighoure. Plus
encore que les Etats-Unis, c’est 'Union européenne qui a mené sur ce sujet une campagne qui s’est
traduite par la signature d’une lettre officielle de condamnation aupres de I'0.N.U. La Chine a
cependant réussi a mobiliser une cinquantaine de pays pour approuver les pratiques de Pékin et
dénoncer le caractére excessif des accusations occidentales. Outre la Russie, on note parmi les
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signataires de la lettre favorable & Pékin une grande majorité d’'Etats arabes, comprenant non-
seulement des pays généralement « anti-impérialistes » comme 1’Algérie, mais également I’Arabie
Saoudite et toutes les monarchies du Golfe arabo-persique : quel que soit par ailleurs leur soutien
aux réseaux salafistes, les pays du Golfe semblent néanmoins tres attentifs a étre conciliants avec la
puissance chinoise [38].

La question religieuse inscrit donc bien la République populaire de Chine dans toute une
géopolitique mondiale, qui finit par la mettre en porte-a-faux avec les Etats-Unis ou 1'Union
européenne. Sa politique religieuse peut faire 1'objet de condamnations et servir a mobiliser les
populations occidentales en cas de litige. Mais plus profondément, le développement religieux
pose en fait la question de la transformation de la société chinoise : I'intégration a la
mondialisation n’est pas qu’économique, et a terme elle finit aussi par occidentaliser les esprits. En
échange, la question religieuse est un autre point qui peut rapprocher Pékin et Moscou, a certains
égards confrontés aux mémes problématiques. Moscou regarde elle aussi avec beaucoup de
méfiance les mouvements religieux venus des Etats-Unis, et se fait réguliérement dénoncer par les
autorités américaines pour sa politique envers un mouvement comme les témoins de Jéhovah. La
Russie a également une importante population musulmane qui a son histoire et ses traditions
spécifiques : elle doit mener une lutte sur le plan intérieur contre les mouvements salafistes et
djihadistes, sans oublier la Tchétchénie qui reste un territoire particulier. Comme Pékin, Moscou est
particulierement attentive a ce qui se passe en Asie centrale. Le facteur religieux, moins souvent
évoqué, pousse donc lui aussi au rapprochement de la Russie et de la Chine. Or, dans ce contexte
général, qui voit la République populaire de Chine devenir un point central dans une géopolitique
religieuse de grande ampleur, le Vatican est finalement resté relativement en retrait : il patit de la
faiblesse du catholicisme chinois, ce qui rend d’autant plus importante 1’entente avec les autorités
de la République populaire.

L’Eglise catholique en Chine : une occasion manquée ?

L’Eglise catholique est pourtant restée en retrait dans cette nouvelle émergence du christianisme en
Chine, qui profite bien davantage aux Eglises protestantes. Les chiffres, évoqués plus haut,
demeurent modestes. Le catholicisme, qui avait une implantation rurale a en revanche plus de mal a
s’adapter aux réalités des métropoles chinoises nouvelles, alors que tout son réseau associatif et
institutionnel habituel est absent [39]. Cela ne préjuge d’ailleurs en rien du dévouement des
missionnaires sur le terrain, qui ont réussi & maintenir malgré tout une Eglise vivante qui
recommence a se développer depuis les années 1980. Mais le contexte reste particulierement
difficile, en partie en raison de la division entre I'Eglise officielle et I'Eglise clandestine, ou

« underground » selon la terminologie anglaise, dont il est par définition difficile d’évaluer les
effectifs, mais qui semble clairement majoritaire sur le terrain en termes de fideles. En outre, ce
contexte pose aussi des problemes liés a la spécificité du catholicisme, qui a besoin pour se
développer de prétres consacrés ou d'une présence monastique ; or les chiffres montrent que le
nombre de vocations est clairement en train de baisser [40].

Cependant, il faut aussi nuancer 1’opposition entre Eglise clandestine et Eglise patriotique. Certes,
comme dans tous les régimes communistes, il ne fait pas de doute qu'une partie des évéques
nommés par le régime ne sont guére des modeles de foi pour leurs fideles. Mais ce n’est pas le cas
de tous les évéques de 'Eglise officielle qui parfois ont tout simplement fait le choix de s’enregistrer
pour pouvoir faire vivre leur communauté. Les fideles sont attachés a une paroisse et leur statut est
souvent lié aux choix faits par leur prétre, ou un évéque, raison pour laquelle les fidéles de I'Eglise
patriotique n’ont jamais été rejetés par la papauté. C’est d’ailleurs la raison pour laquelle, si en
principe I'Eglise patriotique est séparée de Rome, beaucoup de ses évéques ont néanmoins vu leur
situation régularisée apres-coup par les différents pontifes depuis les années 1980, une dynamique
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sur laquelle s’appuie I'accord de 2018.

La réalité est en effet que les autorités vaticanes ont recherché des accommodements de longue
date. Au cours des années 1980, les contacts se multiplient [41]. Cependant, c’est aussi le moment
ol la question de 1'Eglise clandestine revient sur le devant de la scéne avec les débuts du renouveau
religieux de la Chine. Dans ce contexte, Jean-Paul II, afin d’éviter le lent étouffement d’une Eglise
clandestine dont le clergé n’aurait pas été remplacé, autorise les évéques de 1'Eglise clandestine &
procéder de leur propre chef a des consécrations épiscopales, ratifiées apres coup par l'autorité
pontificale. Cela n’empéche pas que - parallelement - Jean-Paul IT accepte parfois de reconnaitre les
évéques nommés par Pékin. D’autres évéques de I’Eglise officielle sont progressivement régularisés
au cas par cas, ce qui illustre un des atouts dont dispose la papauté : elle reste la seule source qui
peut conférer une véritable légitimité, méme pour les évéques patriotiques, obligés de venir
chercher sa bénédiction. Enfin, des négociations sont menées avec les autorités chinoises a partir de
1996 avec la visite a Pékin de Mgr Claudio Celli, a tel point qu’en 2000, un accord tres proche de
celui signé en 2018 semble déja presque finalisé avec le soutien du Président Jiang Zemin, avant que
finalement les négociations ne soient rompues.

On voit donc comment face a la situation chinoise, la papauté utilise trois leviers, qui peuvent étre
associés : le soutien a 'Eglise clandestine, le fait de retisser des liens avec les évéques

« patriotiques » ce qui permet de réunir petit-a-petit une large partie de 1'Eglise officielle avec
Rome, et enfin la recherche d’un accord global avec Pékin. Mais de leur coté, les autorités chinoises,
lorsqu’elles voient qu’un trop grand nombre d’évéques patriotiques se réconcilient avec Rome,
procedent a de nouvelles nominations unilatérales. La situation n’est donc pas réglée, et ce d’autant
plus que les régularisations auxquelles procéde la papauté tout en laissant le champ libre a I'Eglise
clandestine finissent par aboutir a des situations aberrantes d’un point de vue canonique, alors qu'’il
peut arriver de trouver dans un méme diocése un évéque clandestin et un éveéque officiel reconnu
par Rome [42].

Benoit XVI continue cette politique, avec un infléchissement. Il rédige une grande lettre sur la
question chinoise en 2007, qui sert jusqu’a aujourd’hui de cadre d’action [43]. Dans cette lettre,
Benoit XVI appelle a renouer des liens avec la République populaire de Chine tout en rappelant que
l'idée d’une Eglise basée sur les principes d’indépendance, autonomie et autogestion est irrecevable
en droit canonique. La lettre releve également le cas du nombre réduit d’évéques encore non
réconciliés, et rappelle que, méme illégitimes, les sacrements qu’ils administrent sont valides
puisqu'’ils ont été consacrés selon les formes. Enfin, le pape demande de cesser les consécrations
épiscopales clandestines sur le terrain autorisées par son prédécesseur : le risque est qu’elles se
multiplient sans controle et qu’elles compliquent la situation. Cependant, une nouvelle fois, la
papauté et la République Populaire de Chine semblent sur le point en 2010 de conclure un accord
proche de celui de 2018, alors que les négociations sont menées jusqu’en 2009 par le futur
secrétaire d’Etat du pape Francois, Pietro Parolin. Mais, autre exemple des ambiguités du terrain,
celui de la nomination en 2012 comme évéque auxiliaire de Shanghai de Taddeo Ma Daquin, en
accord entre Rome et Pékin : le jour de sa consécration, le nouvel évéque annonce sa démission de
1’Association Patriotique. Il est arrété le jour méme, et, malgré la réintégration a sa demande dans
I'Eglise patriotique en 2015, encore assigné a résidence a ce jour [44]. Entretemps, 1’échec une
nouvelle fois des négociations témoigne des difficultés qui demeurent pour franchir le dernier pas.
Une reconnaissance du Vatican par le biais d'un accord peut créer des mécontentements au sein du
parti communiste chinois. Mais de 'autre coté, le Vatican doit aussi surmonter bien des résistances
liées a la nature du régime chinois.



Entre Hong-Kong et le continent, quel modele pour le
catholicisme chinois ?

Cependant, la situation de I'Eglise clandestine et les aléas des rapports de Pékin avec le Vatican ne
sont pas une explication suffisante a ce renouveau limité du catholicisme en Chine. Apres tout, les
Eglises protestantes sont tout autant et peut-étre méme plus persécutées, tandis que les catholiques
« clandestins » peuvent aussi ouvrir de véritables églises et développer leurs communautés, méme
s’ils sont toujours soumis au risque d’un brusque changement d’attitude de la part des autorités
locales. Toutefois, les Eglises protestantes peuvent aussi profiter de leur fonctionnement en réseau
et de la souplesse de leur organisation sur le terrain. En échange, 1'originalité du modéle catholique
est de pouvoir s’appuyer sur un appareil d’Etat, le Vatican, qui déploie une diplomatie et une
structure ecclésiale a 1’échelle de toute la planete ; mais ce fonctionnement devient un handicap a
partir du moment ou Pékin refuse toute entente et cherche justement a couper ce lien.

Le développement du catholicisme en Chine se retrouve également handicapé par la situation
globale de 1'Eglise catholique, et ses difficultés dans son cceur européen. Face a un essor des Eglises
protestantes qui reflete la capacité de mobilisation économique des Eglises américaines, le
catholicisme a déja bien du mal a se maintenir en Europe, alors que les dons et financement ne
cessent de reculer. L’Eglise catholique américaine, qui a des moyens financiers plus conséquents,
est absorbée par ses propres besoins et doit consacrer une partie de ses revenus a soutenir le
catholicisme européen et ’appareil d’Etat romain. Mais plus fondamentalement encore, le
catholicisme en Chine patit sans doute de I’effacement de I’Europe en tant que modele
culturel ou politique, en particulier en Asie du Sud-Est. Si la mission catholique est animée par de
grands ordres chargés d’histoire et a I’excellence culturelle reconnue, comme les jésuites, la réalité
est que cette excellence intellectuelle est moins a la mode qu’un essor des églises protestantes lié a
la fascination pour la réussite économique américaine. Face a la puissance des Etats-Unis, centre du
monde qui attirent en méme temps qu'’ils sont percus comme un rival, 'Europe peut fasciner par sa
sophistication, attirer les touristes (y compris bien siir aux musées du Vatican et la chapelle Sixtine)
et arriver a mettre en valeur un savoir-faire de marques, mais peine en Asie du Sud-Est plus
qu’ailleurs a avoir un véritable poids politique et plus encore a incarner un modele d’avenir pour le
XXIe siecle. En ce sens, le catholicisme et I’Europe ont malgré tout encore une fois des destins
paralleles, sinon liés : I’effacement des cultures et nations européennes, prises dans une
mondialisation de matrice américaine et incapables de définir une voix singuliere audible en Asie se
reflete dans celui du catholicisme.

Le fait que Hong-Kong soit le centre de la présence catholique dans le monde chinois participe aussi
de cette problématique. Le catholicisme y est non seulement bien implanté, mais aussi tres
représenté a travers les élites du territoire, grace au role de son systeme éducatif [45]. Or Hong-
Kong reste marquée par son histoire britannique et par son systeme politique spécifique, qui l'inscrit
aussi dans la mondialisation de langue anglaise. De fait, les communautés catholiques de Hong-Kong
sont aussi actives que les protestantes pour le maintien de la spécificité du territoire et dans la
contestation des autorités de Pékin. Nombre de catholiques ont participé aux manifestations de
2014, a commencer par le cardinal archevéque émérite Joseph Zen, un engagement que I'on
retrouve dans les contestations de 2019, sur lesquelles nous allons revenir plus bas [46].

Ce n’est donc pas un hasard que le catholicisme hongkongais soit au cceur de la campagne menée
pour dissuader le pape Francois de signer un accord avec Pékin. La reprise des négociations en vue
d’un accord a été une des premieres priorités du nouveau pape, qui a appelé Pietro Parolin a devenir
son secrétaire d’Etat. De nouveau, les négociations semblent avancer en 2016 puis 2017, mais
n’aboutissent pas. Cependant, lorsque la perspective d’un accord se précise début 2018, un véritable
front du refus s’organise avec la venue a Rome du cardinal Zen, qui remet au pape une lettre de
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mise en garde contre 1’accord. Plus encore, a son retour le cardinal rend publiques ses critiques [



