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Résumé :

L’objet de cette étude est le Mouvement des Focolari. Fondé a Trente (Italie) en 1943 par Chiara
Lubich, il naft de la contestation de I’Eglise et du monde. Le concept d’utopie nous permet
d’analyser le déploiement de cette organisation religieuse au sein de I’institution ecclésiale et dans
les sociétés actuelles. L’utopie religieuse des focolarins conduit a une nouvelle conception de la
religiosité et & une réforme de I’Eglise. La réhabilitation des laics, de la virtuosité religieuse et de la
sainteté a laquelle les focolarins aspiraient, sera sanctionnée par le concile Vatican Il. Si la virginité
apparait comme I’instrument de la contestation, le Mouvement désirera rapidement s’adresser a tous
les individus. La volonté de révolutionner les domaines social, culturel et économique entraine la
création de villes idéales et d’une utopédagogie et aboutit a la proposition d’une alternative globale
qui se veut universalisable. Anticipant ou s’inscrivant dans les grandes tendances des sociétés
ultramodernes (notamment I’individualisme, la différenciation des sphéres sociétales et la
mondialisation), les focolarins cherchent actuellement a systématiser différentes notions (telles la
fraternité, I’égalité et la liberté) afin de parvenir a I’'unité de I’humanité.

Mots-clés :
Utopie, Eglise, virtuosité, sainteté, concile Vatican 1, mouvements ecclésiaux récents,

mondialisation, individualisme, socialisation, valeurs.

Title:

Sociology of a religious utopia : the study of the Focolare Movement

Summary:
The aim of this work is to study the Focolare Movement. Created in Trent (Italy) by Chiara Lubich

in 1943, its origins can be found in the contesting of the Church and of the world. The concept of
utopia allows us to analyze the development of this religious organization within the ecclesial
institution and in the current societies. The religious utopia of Focolarini is linked to a new
conception of religiosity and to a reform of the Church (especially through by the rehabilitation of
laymen, religious virtuosity and holiness sanctioned by the Vatican Il council). If virginity appears
as the instrument of contesting, the Movement has quickly decided to address all humans. The will
of revolutionizing social, cultural and economic fields leads to the creation of ideal cities and to a
utopedagogia. Eventually, it ends in the proposal of an universal and global alternative. Considering
the main trends of ultramodern societies (individualism, differentiation of the spheres of human



activities and globalization), Focolarini are now trying to sum up different concepts (like fraternity,
equality and freedom) to reach the unity of mankind.

Keywords:
Utopia, Church, virtuosity, holiness, council Vatican 11, recent ecclesial movements, globalization,
individualism, socialization, values.
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INTRODUCTION GENERALE

La présente thése nait d’une réflexion sur les nouvelles formes d’agrégations religieuses qui sont
apparues en terrain catholique au cours du 20°™ siécle. Dans les années 1970, I’Eglise catholique a
vu s’affirmer plusieurs mouvements, communautés ou groupements en sa périphérie. D’abord
considérées comme porteuses de trop de traits sectaires, ces organisations qui naissent ou
s’implantent sur un mode privilégié en lItalie, seront ultérieurement reconnues et apparaissent
désormais comme un renouveau intrinséque a I’institution ecclésiale. Suite a une étude portant sur
le mouvement Communion et Libération (qui acquiert une forte visibilité en Italie a la fin des
années 60) et a un travail plus général qui examinait les quatre principaux mouvements ecclésiaux,
des questions et hypothéses se sont profilées.

Nous avions tenté de distinguer en deux catégories ces mouvements catholiques récents selon leurs
méthodes et leurs buts proclamés.

La premiere tendance, caractérisée par la prédominance de I’élection, pouvait étre qualifiée de
spiritualisante, d’introvertie : les membres suivent une longue formation en vue de devenir des
chrétiens matures et leurs actions sont orientées vers le développement interne de I’organisation
(c’est le cas du Chemin néo-catéchumeénal et du Mouvement des Cursillos de Cristianidad qui
émergent tout deux en Espagne).

La seconde tendance, dans laquelle nous avions placé le Mouvement des Focolari et Communion et
Libération, prend corps autour d’actions non exclusivement spirituelles : I'implication dans des
sphéres extra-religieuses et I'implantation au sein de la société est forte. Notons que la dimension
intramondaine de ces organisations est déterminée dans une large mesure par le contexte historico-
social et la matrice culturelle italienne dans laquelle ils émergent et se développent.

Or, si la reprise de I’étude de ces réalités selon leurs évolutions nous confirma que le Chemin néo-
catéchuménal et les Cursillos di Cristianidad continuaient de s’inscrire dans la premiére catégorie et
que Communion et Libération poursuivait son implantation dans la société et n’avait pas abandonné
ses revendications identitaires et politiques, I’analyse du Mouvement des Focolari nous dévoila les
limites du classement. L’approfondissement des caractéristiques de ce Mouvement' nous montra
qu’il possédait un versant spiritualisant a dominante élective non négligeable tout en se développant
toujours plus au sein de la société. Il apparaissait donc inclassable ou alors a la jonction des deux
modes d’étre dans I’Eglise et/ou dans le monde. Il est vrai que jusqu’en 2000, cette organisation qui
se présentait sous la forme d’une spiritualité familiale et sociale n’était, a la différence des autres, ni

trés visible ni trés revendicative. C’est sGrement la raison pour laquelle elle apparaissait comme la

! Afin de distinguer le mouvement des Focolari des autres mouvements ecclésiaux, mais aussi de ses propres
mouvements satellites, nous avons choisi d’écrire le mot mouvement avec un « M » majuscule.



moins controversée des réalités ecclésiales récentes. Les critigues émanant des milieux
ecclésiastiques ou de la société civile étaient ou bien absentes, ou bien moins virulentes que
lorsqu’elles se portaient sur les autres organisations. Cela nous amena a nous pencher plus
particuliérement sur cette association qui est par ailleurs le premier mouvement a avoir été reconnu
par I’'Eglise et la plus ancienne et la plus développée des réalités ecclésiales récentes (elle touche le
nombre le plus important d’individus et est la mieux implantée en et hors d’lItalie).

Chiara Lubich, la fondatrice du Mouvement des Focolari, exprima ainsi le but de son organisation :
« Trente. 1944. Dans un refuge antiaérien, nous ouvrons par hasard I’Evangile & la page du
testament de Jésus. ‘Que tous soient un, Pére, comme toi et moi.” Ces paroles semblent s’illuminer
une a une. Ce ‘tous’ allait devenir notre horizon. Ce projet d’unité, la raison de notre vie. » « C’est
pour ces paroles que nous sommes nés, pour I’unité, pour contribuer a la réaliser dans le monde. »

Le Mouvement promeut une «révolution » spirituelle et sociale universelle qui doit modifier
profondément les individus, structures et sphéres sociétales.

La dimension utopique de ce projet qui vise & I’unité de I’humanité est d’emblée visible. En tant
qu’instrument de lecture et d’analyse, le concept d’utopie affranchi de ses connotations négatives ou
contradictoires, c’est-a-dire considéré en tant qu’espoir et volonté de voir naitre des institutions et
sociétés autres, est le point nodal de cette étude. Proposer une sociologie de I’'utopie consistera a
considérer ce concept dans ses différentes acceptions afin de voir comment il se décline et
s’applique a notre objet d’étude. 1l s’agira d’examiner I’évolution et les conséquences de cette
utopie contemporaine de matrice religieuse sur I’Eglise et le monde. Ainsi, le Mouvement des
Focolari est-il en mesure de nous renseigner sur le rapport Eglise-monde, foi-engagement,

croyance-nécessité, histoire-prospectives actuelles ?

La naissance d’une nouvelle spiritualité annonce une remise en question des précédentes car elle
critique leur inadéquation avec les besoins d’une catégorie de fideles et/ou avec le monde ; elle
conteste généralement, du moins implicitement, I’institution ecclésiale. Les utopies naissent quant a
elles d’une insatisfaction de la réalité et décrient un ou plusieurs domaines régissant la société dans
laquelle elles émergent.

Toute utopie nait de I’imagination et de I’expérience d’un individu qui annonce un royaume
« généralement imminent, en tout cas immanent. [...] Le mouvement vers le royaume se dédouble -
a une étape de son parcours- pour donner naissance soit & une nouvelle forme de société religieuse

soit & une nouvelle forme de société politique »°.

2 Henri Desroche, Sociologie de I’espérance, Calmann-Lévy, Paris, 1973, p.148 ; p.140.



Une nouvelle spiritualité ou une utopie, en tant qu’elles supposent une rupture et non un progres,
critiquent le présent et en proposent une alternative. Alors, qu’est-ce que I’utopie focolarine, qui est
a la fois religieuse et sociale, conteste, sur quel mode et selon quelles modalités ? Aboutit-elle a une
nouvelle forme de société religieuse ou a une nouvelle forme de société politique ? En d’autres

termes, est-ce Dieu ou I’Homme qui est au centre du projet ?

Théoriquement, nous pourrions résumer la premiere partie de cette thése selon le «scénario
ternaire » qui, selon Henri Desroche, caractérise la majeure partie des utopies, soit le temps de
I’Oppression, le temps de la Résistance et le temps de la Libération. Concrétement, nous relaterons
la naissance et les développements de I’organisation focolarine qui donnent lieu a la « spiritualité de
I’unité », ferment de la « révolution de I’amour » promue par Chiara Lubich. Cela engendrera une

réflexion sur les conséquences de la reconnaissance du Mouvement des Focolari par I’Eglise.

Dans le chapitre I, nous nous interrogerons sur les raisons qui poussent une jeune femme, Chiara
Lubich, a proposer une voie spirituelle autre, et sur les modalités de son expression. Surtout, sur
quoi repose cette voie nouvelle et qu’est-ce qui motive son institution ? Nous nous attacherons a
comprendre quels sont les instruments de la contestation et sa nature (implicite ou explicite).

Si toute spiritualité s’affirme dans la revendication d’une altérité, elle doit cependant se soumettre a
un processus d’acception de la part d’une institution légitimante. Par conséquent, le conflit entre
I’institution ecclésiale et le groupement qui se place sous le régime de I’autonomie, engendrera des

formes de compromis qu’il s’agira de déterminer.

Lors de la quéte de légitimité, les résistances tant internes au monde catholique qu’externes
imposent au groupement la nécessité de se repenser afin d’assurer sa continuité. Le chapitre Il
portera sur les stratégies de croissance interne et d’extension ad extra menées par Chiara Lubich.
Comment fit-elle pression sur I’institution et quelles sont les conséquences des ruptures qu’elle
décida de provoquer ? Le résultat de cette stratégie d’ouverture, qui engendre une nouvelle forme de
consécration laique, donne une tout autre tournure a ce qui s’affirme dés lors comme un
« mouvement ».

Habituellement, I’utopie fait montre d’une grande tolérance envers les fois et convictions des
individus. De fait, la volonté toujours plus totalisante de I’organisation focolarine annonce une

utopie universaliste qui s’adresse a des publics largement différenciés ; c’est ce que nous verrons.



Cela nous amenera a nous questionner, au cours du chapitre Ill, sur le rapport qu’entretiennent
I’utopie et la religion. Lorsque I'utopie se transpose au sein de I’institution ecclésiale, elle a
nécessairement des effets. Mais, déja, comment I’organisation passe-t-elle de la contestation de
I’Eglise & la volonté de I’investir ? Quels mécanismes consentent & cette transition qui suppose une
reconfiguration des forces en présence ? L’utopie intra ecclesiam des focolarins introduit de facto
puis de jure une nouveauté au sein de I’institution qui induit un ensemble de réagencements. Alors,
qu’annonce I’introduction d’un nouveau modéle d’appartenance a I’Eglise qui se propagera ? Nous
verrons que les enjeux de I’acceptation au sein de I’institution des réalités ecclésiales récentes (que
nous essaierons de définir) sont multiples. Au terme de cette partie, nous nous questionnerons sur la

physionomie actuelle de I’Eglise.

Toute utopie repose sur la croyance en I’amélioration de I’lhomme, en ses potentialités lorsqu’il est
dirige vers un idéal qu’il s’agirait de réaliser, tant pour lui-méme que pour le bien commun. Par
conséquent, de nombreuses utopies portent en elles une dimension éducative. Cette forme de
conditionnement qui passe par I’éducation ou la formation doit proleptiquement aboutir a
I’incorporation des fins de I’'utopie en vue de son application.

Aussi, dans sa forme écrite, I’utopie prend corps dans un lieu imaginaire ou inaccessible. Toutefois,
I’utopie imaginée donne parfois lieu, historiquement, a un projet qui se veut applicable et qui
consiste a créer, généralement ex nihilo, une cité idéale. Idéale dans le sens ou elle propose le
bonheur tant individuel que collectif, une forme de pouvoir politique juste et équilibré, une vision
du travail autre (source de bénéfices symboliques et réels), un partage juste des richesses qui trouve
généralement une application dans la communauté des biens et suppose la réduction ou du moins la
canalisation de la souffrance. De méme, de nombreuses spiritualités ont concu un mode d’étre et de
vivre atypique qui s’incarne souvent dans un lieu.

Afin de prendre en considération les points suscités, nous nous intéresserons dans un second temps
a I’utopie focolarine dans sa dimension éducative et pratique. Dans cette partie, nous considérerons
les différents instruments structurels et les méthodes de transmission du message congus par la
fondatrice afin de générer des « hommes nouveaux » qui doivent mettre en pratique leur(s) foi(s) et

leurs savoirs, notamment au sein de « cités idéales ».

L’étude d’une communauté particuliére selon la méthode de I’opération participante nous permettra

d’examiner le déploiement du Mouvement au sein de la ville de Bologne® (chapitre V1). Nous nous

¥ Située au nord-est de Iltalie, entre le P et les Apennins, Bologne (chef-lieu de I’Emilie-Romagne) est une ville
d’environ 375 000 habitants. Son renom provient notamment du fait qu’elle est le siege de la plus ancienne université



attacherons a décrire les structures et les catégories de membres qui sont prépondérantes et a
comprendre comment s’agencent la face spiritualisante et la face activiste a ce niveau.

La fréquentation de la communauté de jeunes adultes liés au Mouvement nous renseignera sur les
multiples demandes de ces individus qui ne sont pas exclusivement spirituelles. De fait, les offres
du Mouvement étant plurielles, les raisons de sa fréquentation ne sont pas unanimes. C’est pour cela
que les structures différenciées revétent un réle important tout comme la gestion du pouvoir au sein

des communautés.

Si I’analyse de I’organisation du Mouvement a un micro-niveau permet de percevoir les tenants et
aboutissants du projet utopique, I’immersion dans une « cité-pilote » nous en dévoile I’application
générale. Les focolarins ont érigés 33 « citadelles » de par le monde. Celle de Loppiano (qui se
trouve en Toscane, a 20 kilométres de Florence), dans laquelle nous nous rendrons, est la plus
ancienne et la plus aboutie. Une citadelle se présente comme « un modeéle de sociabilité nouvelle
dans laquelle on pratique I’amour réciproque et les lois de I’Evangile, avec les conséquences que
cela engendre en terme de pleine communion de toutes les richesses culturelles, spirituelles et
matérielles. C’est un point de rencontre entre les peuples, cultures et fois religieuses, un chantier
toujours ouvert pour expérimenter le fait que I'unité entre hommes, groupes et peuples est
possible. »*

Nous nous demanderons dans quelle mesure cette definition adhére a la réalité observée. En quoi
consiste « ce modéle de sociabilité nouvelle » ? La « pleine communion de toutes les richesses
culturelles, spirituelles et matérielles » laisse présager I’existence d’une forme de multiculturalisme,
d’une mixité religieuse et d’un systeme économique alternatif qu’il s’agira d’étudier. Mais, est-ce
que le fait de pratiquer « les lois de I’'Evangile » n’entre pas en contradiction avec I’ouverture & tous
qui est sous-entendue ? Se trouve-t-on face a une cité idéale ou a une cité de Dieu ? Ainsi, si la
spiritualité prend le pas sur I’utopie, il s’agirait d’une forme de retrait du monde, dans le cas
contraire nous assisterions a son investissement sur un mode nouveau. Plus généralement, les

citadelles sont-elles pergues par leurs batisseurs comme des fins en soi ou le but est-il autre ?

Le chapitre V, qui s’appuie sur une étude ethnographique, consistera donc a décrire 1I’'un des lieux
ou s’incarne I’utopie. La description de I’organisation de I’espace et du temps ainsi que des
structures et des activités présentes au sein de la citadelle de Loppiano nous permettra de déterminer

tant le r6le premier de cette citadelle que ses ambitions.

du monde occidental. Notons qu’on la nomme “La rossa” (la rouge) non seulement en référence a ses tuiles de terre
cuite, mais aussi pour son orientation politique historique d’extréme gauche.
* http://www.loppiano.it



Cette citadelle est un lieu de formation, notamment a la consecration laique, et de productions qui
nous dévoile I’'utopédagogie et le rapport qu’entretiennent les focolarins au travail et a I’économie.
Partant de I’idée que les lieux conditionnent les modes de vie, certains utopistes ont cherché a
inscrire leur alternative dans I’architecture. Par conséquent, est-ce que I’architecture de Loppiano
participe du projet utopique ? Par ailleurs, la question de la gestion du pouvoir est centrale dans bon
nombre d’utopies, alors comment se traduit-elle sein de la citadelle ?

Au cours du chapitre VI, qui repose en partie sur des entretiens autobiographiques, nous nous
intéresserons plus spécifiquement aux habitants de la citadelle. Nous nous attacherons a analyser le
processus d’adhésion et de radicalisation de I’engagement au sein du Mouvement selon les
mécanismes religieux, sociaux et familiaux qu’il suppose. Ici, nous verrons I’agencement de la
spiritualité nouvelle et de I’utopie qui conduit a un traitement de la souffrance, mais aussi de
I’individualisme spécifique.

Si la majorité des mariapolites® viennent & Loppiano afin d’y recevoir une formation menant a la
consécration laique, quel sens est donné a ce type d’engagement radical ? Est-ce une alternative ou
un nouveau mode d’étre au monde ? Dans tous les cas, il s’agira de déterminer les normes
axiologiques qui déterminent ce choix de vie afin de savoir si on assiste a un refus des valeurs
actuelles, a leur acceptation ou a leur modification. Cela nous permettra de réfléchir sur les notions
de liberté et d’épanouissement qui sont au cceur de toute utopédagogie bien qu’ici elles soient
reliées avant tout a la dimension religieuse et communautaire. Nous nous intéresserons aussi aux
finalités de cette formation et aux enjeux qu’elle recouvre.

Cela nous amenera a évaluer la portée de I’évolution des concepts de virtuosité et de sainteté
impulsée par Chiara Lubich et ses conséquences tant a I’intérieur du Mouvement qu’a I’extérieur :

nous considérerons I’impact de ce changement de vision sur I’institution ecclésiale.

Selon Michel de Certeau, « une spiritualité répond aux questions d’un temps et n’y répond jamais
que dans les termes de ces mémes questions, parce que ce sont celles dont vivent et que se parlent
les hommes d’une société -les chrétiens comme les autres. Parce qu’elle décrit souvent une
expérience et qu’en tout cas elle vise, a travers une pratique, les difficultés vécues, toute spiritualité
a un caractére historique. Moins qu’a élaborer une théorie, elle tend a manifester comment vivre de
I’Absolu dans les conditions réelles fixées par une situation culturelle : elle s’explique donc en

fonction des expériences, des ambitions et des peurs, des maladies et des grandeurs propres a des

> La fondatrice du Mouvement qualifie de « citoyens mariapolites » les habitants des « Mariapolis permanentes » c’est-
a-dire des citadelles. Una via nuova, Citta Nuova, Rome, 2002, p.82.



hommes pris, avec leurs contemporains, dans le monde que définit un type d’échange et de
conscience. »°

Ainsi, tant la spiritualité que I’'utopie permettraient de renseigner sur I’état d’une société (celle dans
laquelle elles émergent). Toutefois, le processus de mondialisation qui caractéerise I’ensemble de nos
sociétés (bien que dans des mesures différentes) impose une vision élargie. Dés lors, tout dépend
des ambitions, de I’étendue de la volonté réformatrice.

La troisieme partie se déploiera autour des nombreux indices qui indiquent qu’avant sa mort, la
fondatrice dirigea son organisation vers une utopie politique globale. Mais alors quels processus
doit subir ce qui apparait avant tout comme proposition spirituelle afin de sortir de la sphére
religieuse dans le but de permettre I’implication d’un nombre toujours majeur d’individus ? Cela
n’annonce-t-il pas une sécularisation de la spiritualité lubichienne ? De plus, nous nous
demanderons si la récente disparition de la fondatrice (Chiara Lubich est morte le 14 mars 2008) qui
apparaissait comme une prophétesse ne compromet pas I’ensemble du projet.

Au cours du chapitre VII, nous déterminerons les glissements majeurs qui devraient permettre a
I’utopie de se généraliser en cherchant a estimer les probabilités de réussite de I’entreprise. Nous
nous arréterons notamment sur le rapport évolutif que les focolarins entretiennent avec I’économie,
la science et les moyens de communications. Nous nous demanderons si la volonté de diffuser le

projet nécessite un changement d’optique radical ou s’il s’agit d’une évolution ‘logique’.

Si la rationalisation de la spiritualité utopique doit idéalement engendrer son universalisation,
comment les focolarins comptent-ils s’inscrire dans le processus de mondialisation ? Mais déja, que
suppose et qu’impose ce processus ? Dans le chapitre VIII, aprés avoir donné un apercu des
perceptions et perspectives des sociétés actuelles, nous nous attacherons a comprendre par quels
moyens, selon quelles méthodes et stratégies, les focolarins entendent interagir avec le monde afin
de peser sur les changements en cours. Au vu de leur volonté de réformer les sciences et de trouver
une éthique universellement partageable, on peut penser que I’idéal lubichien est en voie de
sécularisation. Dés lors, est-ce le désir de voir se diffuser la spiritualité ou I’utopie qui prime ?

Le chapitre 1X consistera & penser I’avenir de I’utopie. Si le Mouvement des Focolari, en tant
qu’organisation religieuse fondée sur la promotion d’une spiritualité « moderne » semble pouvoir
s’assurer un avenir, qu’en est-est-il de I’'utopie qui y est intrinsequement liée ? Figure emblématique

qui jouit d’une reconnaissance au-dela des frontieres du Mouvement, Chiara Lubich a eu un rdle

® La faiblesse de croire, Editions du Seuil, Paris, 1987, p.47.



fondamental dans les différentes étapes de construction, dans les développements et I’orientation de
I’organisation pendant 65 ans. Un retour sur la figure de la fondatrice sera donc nécessaire afin de
concevoir la continuité de cette spiritualité porteuse d’une utopie globale.

Nous reviendrons aussi sur les piliers (tant structurels qu’humains) sur lesquels repose I’utopie afin
de déterminer leur congruence avec la réalité qui détermine dans quelle mesure I’utopie a la
possibilité d’atteindre son but.



PREMIERE PARTIE. GENESE ET CONSEQUENCES D’UNE UTOPIE INTRA
ECCLESIAM

Introduction

Qu’est-ce qui impose la création d’un nouveau modele d’appartenance a I’institution ecclésiale ?
Le concept d’utopie entretient des liens intimes avec le domaine religieux. L’application de ce
concept a la réalité qui fera I’objet de notre étude nous permettra, au cours de cette premiére partie,
d’appréhender la genése du premier mouvement ecclésial et les conséquences de sa reconnaissance
en tant que tel par I’Eglise. Cette structure (qu’elle découle en amont du ‘charisme’ ou qu’on la
regarde comme naissant de convictions et volontés individuelles et collectives) ne nait pas ex-nihilo.
En tant que “mouvement’, ses fondements, développements, potentialités et projets nous renseignent
sur une Eglise et un monde en évolution. En effet, qu’il s’agisse de les contester (implicitement ou
explicitement), de les attester, de désirer y adhérer (partiellement ou totalement)... I’histoire de
cette organisation peut se lire sur le mode du conflit et de la conquéte, mais aussi de I’imagination
et de I’espoir de leur transformation.
Figure charismatique, « personnalité phare » reconnue au-deld des frontiéres du Mouvement’,
Chiara Lubich induit la physionomie et les orientations de I’organisation qu’elle fonde. L’ analyse
des récits de fondation et des premieres intuitions-révélations de Chiara Lubich (qu’elle choisit de
révéler de maniere parfois proactive) nous permettra de saisir les dimensions primordiales de la
spiritualité qu’elle promeut. Dans quelle mesure la période des origines conditionne-t-elle les
développements ultérieurs de I’organisation ? Est-elle déterminante sur le plan organisationnel,
normatif et spirituel ? Ces récits nous permettront de comprendre les étapes par lesquelles se
‘fabrique’ et se diffuse une spiritualité nouvelle, ce qui la conditionne et la modifie selon les
évenements ou les fins recherchées. Nous verrons dans quelle mesure et pour quelles raisons

I’influence de I’institution ecclésiale est forte lors de ce processus.

Au cours du premier chapitre nous nous intéresserons a la figure de la fondatrice, Chiara Lubich.
Nous relaterons les premiéres décennies de sa vie, durant lesquelles apparaissent les prémices de
I’organisation. Dans quel contexte historique et au sein de quel environnement culturel grandit-
elle ? Quels sont ses rapports a Dieu et qu’est-ce qui la pousse a opérer des choix, puis a coordonner

des actions, dans le domaine religieux ? Comment s’articule la contestation de I’institution

" Afin de distinguer le mouvement des Focolari des autres mouvements ecclésiaux, mais aussi de ses propres
mouvements satellites, nous avons choisi d’écrire le mot mouvement avec un « M » majuscule.



ecclésiale et quels en sont les fondements ? Quelles étaient les aspirations et attentes initiales de
Chiara Lubich ? Ont-elles évolué jusqu’a devenir tout autres ?

Cela nous amenera a considérer les phases successives par lesquelles le Mouvement s’affirme en
tant que tel. Comment expliquer I’ouverture de la communauté de religieuses a d’autres catégories
d’individus ? Qu’est-ce qui motive I’implantation de I’organisation hors des frontiéres italiennes ?
Quelles sont les modalités d’actions qui sont alors privilégiées ? Cette extension structurelle et
géographique apparait a posteriori comme la premiere étape d’une ouverture a I'altérité qui se
voudra toujours plus poussée. Or, I’instauration de dialogues a plusieurs niveaux annonce-t-elle une

rupture ou s’agit-il d’une évolution ‘logique’?

Dans le troisieme chapitre nous proposerons une lecture de la genése de la communauté religieuse
précédemment relatée sous I’angle de I’utopie intra-ecclesiam qu’elle développe. Dans quelle
mesure les glissements successifs qui occasionnent une redéfinition de I’organisation permettent-ils
ou imposent-ils un repositionnement du groupement face a I’Eglise ? Quels sont les réajustements
qui permettent a la structure de se rapprocher de I’institution a tel point qu’elle finira par y
appartenir sur un mode innovant ? Comment I’'Eglise percoit-elle, puis recoit-elle les requétes de la
minorité agissante qui se constitue autour de Chiara Lubich ? Ainsi, comment passe-t-on de la
contestation réciproque de I’Eglise et du Mouvement & une reconnaissance bilatérale ? Quel travail
cela suppose-t-il ? Ces réflexions nous améneront a nous interroger de maniere plus générale sur la
constitution et I’évolution des réalités ecclésiales récentes. Moyens ou fins, possibilités de
restauration ou de compromission avec le monde: quel est I’enjeu de I’acceptation de ces

organisations originales pour I'Eglise ?



CHAPITRE I. « LA QUATRIEME VOIE » DE CHIARA LUBICH OU LE REFUS DU
REGIME SEXUEL ET MATRIMONIAL DOMINANT

Dans ce chapitre, aprés avoir pris connaissance du contexte familial, économique, politique et
religieux dans lequel grandit Chiara Lubich, nous nous intéresserons a I’origine du Mouvement des
Focolari. L’ensemble des points fondamentaux sur lesquels repose cette spiritualité particuliere dans
sa configuration actuelle proviendrait, selon Chiara Lubich, de la période qui va de 1939 a 1948.
Cette époque fait par conséquent I’objet de nombreux récits émanant de la fondatrice et de ses
premiéres compagnes. Aprés avoir relaté les principaux mythes de fondation de I’organisation, nous
en proposerons une analyse en considérant leur impact. Cela nous aménera a examiner la naissance
de cette spiritualité nouvelle qui prend corps autour d’un refus des normes religieuses et sociétales

et qui s’affirme dans une relation a I’institution ecclésiale et a ses représentants bien particuliere.

1. Origine et orientations du groupement de jeunes vierges (1939-1948)

Préalablement, soulignons qu’il existe de nombreuses versions de la vie de Chiara Lubich. Déja, le
fait que la fondatrice du Mouvement des Focolari ait raconté d’innombrables fois® son appel (ou
plut6t ses appels comme nous allons le voir) et ses premiéres intuitions prophétiques, engendre des
variations qui peuvent affecter la chronologie des événements ou le contenu, voire I’importance et
le sens méme des expériences fondatrices. Du fait de leur teneur fortement émotionnelle, les
cassettes audiovisuelles que nous avons pu visionner et que nous exploiterons révelent parfois des
incohérences ou des simplifications, notamment en fonction du public focolarin auquel elles
s’adressent. En effet, ces supports, produits par le centre audiovisuel du Mouvement (et qui sont
exclusivement a usage interne), proposent des versions de la vie de la fondatrice adaptées a I’age
des membres®. Mais surtout, le fait que la vie de Chiara Lubich soit amplement communiquée
oralement par les membres, donne lieu a des modifications des récits de fondation ou a des
confusions (il arrive, par exemple, qu’on attribue a la fondatrice des expériences faites par I’'une de
ses compagnes ou I’inverse). Aussi, il est probable que I’existence de différentes versions en ce qui
concerne les débuts ou développements du Mouvement provienne du fait que les récits furent sans

® Notamment lors des rencontres organisées par le Mouvement, dans ses ouvrages, ou lorsqu’elle est invitée en tant que
témoin a raconter son expérience devant différents publics.

° Ainsi, la version pour les enfants est sous forme de dessin animé. A des fins pédagogiques, deux versions en sont
proposées, la premiére avec commentaire, la seconde sans commentaire : les enfants doivent pouvoir raconter I’histoire
de la fondatrice en n’ayant que le support visuel. Ils mémorisent ainsi les étapes et points fondamentaux de la
spiritualité (nous n’avons pas les références de cette cassette copiée).



cesse réélaborés au cours du temps. De plus, Chiara Lubich ne situe dans le temps que les
évenements primordiaux, ce qui donne souvent au récit de sa jeunesse I’aspect d’un conte romance.
Notons qu’ainsi mis en forme et sédimentés en légendes, ces récits valorisent les aspects
extraordinaires. Finalement, la véracité des faits se déplace, les événements ainsi relatés deviennent
des expériences uniques (mais renouvelables) ancrées dans un réel devenu légende de fondation.

Jusqu’a présent, il n’existe pas de biographie compléte, objective et officielle de la fondatrice du
Mouvement des Focolari. Toutefois, nous utiliserons deux ouvrages (Chiara Lubich, dialogo e
profezia'® de Jim Gallagher, de loin le plus précis et complet et dans une moindre mesure étant
donné la subjectivité dont il est empreint et sa briéveté, Chiara Lubich'* de Silvano Cola®?). s
offrent des repéres biographiques détaillés bien qu’ils ne relatent que les événements sélectionnes
par Chiara Lubich. Nous nous appuierons aussi sur les écrits de la fondatrice, sur des anecdotes
racontées par ses premiéres compagnes, ainsi que sur le récit de vie de I’'une d’entre elles, Ginetta
Calliari. Cela nous permettra d’apercevoir la physionomie originelle de I’organisation, les ambitions
premiéres de Chiara Lubich et les raisons de leurs modifications. Nous chercherons a croiser les

différentes versions proposées afin de parvenir a une genese précise de I’organisation.

a. De Silvia a Chiara

Silvia Lubich nait le 22 janvier 1920 a Trente. En 2002, lors d’une interview filmée, Chiara Lubich
raconte : « Je me rappelle avoir grandi avec I’amour de Dieu car j’avais une maman tres chrétienne,
papa était socialiste et cela aussi m’a beaucoup aidé dans ma vie car j’ai tout de suite appris a parler
avec des gens qui n’ont pas la foi. »™*

Chiara Lubich présente sa mére comme une chrétienne « fervente »**, « dévote »'>. Nous apprenons
que, chaque jour, Luigia allait a la messe avant de se rendre au service de typographie du journal
socialiste « 11 popolo »*® oul elle travaillait avec son mari. A I’inverse, Luigi Lubich était considéré

comme un « bolchevique », c’est pourquoi Chiara Lubich tenait a préciser : « Tout le monde le

19 5an Paolo, Milan, 1999.

' Elledici, Turin, 2004.

12 Silvano Cola est ordonné prétre en 1950, & I’age de 22 ans. 1l rencontre le Mouvement quelques années plus tard et
devient focolarin. 1l est considéré par Chiara Lubich comme I’un des co-fondateurs du mouvement sacerdotal. Il
participa a la création et au développement du mouvement paroissial et de la branche des Gen’s (les séminaristes
focolarins). 1l est mort le 17 février 2007.

3 Cosa Siamo, Chiara in prima persona, Charisma video productions, Grande-Bretagne, avril 2002. Toutes les
traductions ont été réalisées par nos soins.

14 Chiara Lubich, La dottrina spirituale, mise en forme de Michel Vandeleene, Mondadori, Milano, 2001, p.409.

1> Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, Milan, 1999, p.6.

16 Ce quotidien des socialistes trentins était dirigé par Cesare Battisti. Considéré comme un héros national, cet ex-député
du parlement de Vienne fut jugé par les Autrichiens pour avoir soutenu I’appartenance de Trente a I’ Italie.



considérait comme un communiste, mais en réalité c’était seulement un socialiste et surtout un
antifasciste. »*’

En 1925, suite a la suppression de tous les organes de presse non fascistes, les époux Lubich
perdent leur emploi. Luigi s’engage alors dans le commerce du vin mais les répercussions du crack
boursier de 1929 sur la population italienne ne lui permettront pas de continuer son activité. Malgré
la pression de ses amis, il refusera de prendre la carte du parti fasciste ou de faire jouer ses

connaissances'® afin de retrouver un emploi.

Chiara Lubich affirme qu’elle fut toujours attirée par « les choses de Dieu ». L’aspect contemplatif
semble avoir été prépondérant dans son enfance : elle affirme qu’a I’age de 6 ans elle se sentait
poussée «a adorer Jésus Eucharistie présent dans le tabernacle ». Elle fixait alors « Jésus
Eucharistie » et lui disait : « Toi qui as créé le ciel, qui offre lumiére et chaleur, fais pénétrer a
travers mes yeux, dans mon ame, ta lumiére et ta chaleur ». A 10 ans, I’appendicite dont elle souffre
dégénére en péritonite. Elle explique : « Cette maladie trés grave m’a formée. A cette époque, on
sauvait, comme le dit le médecin qui m’avait opérée, une personne sur 1000. Moi j’ai guéri grace
aux prieres des sceurs et de mes parents. Je pense que c’est a ce moment que j’ai commencé a

connaitre la présence de la douleur dans la vie et la possibilité de la supporter par amour. »"

Si Luigia Lubich semble avoir eu une forte influence sur sa fille (& qui elle apprend a prier), son fils
se détournera de I’Eglise, préférant militer au sein du Parti Communiste Italien. Gino, le frére ainé
de Silvia, deviendra un ‘partigiano’ et ménera une lutte armée dans un mouvement de résistance
clandestin pendant la seconde guerre mondiale. Ensuite, il sera journaliste & I’Unita?®. Chiara
Lubich aimait raconter qu’aprés des années de militantisme au sein du Parti Communiste Italien, il

finit par comprendre que I’idéal de sa sceur valait plus que le sien®’.

7 1dem, p.6.

18 Jim Gallagher raconte que Luigi Lubich connaissait personnellement Benito Mussolini. Il semblerait qu’avant de se
marier, le jeune Luigi louait une chambre meublée non loin de I’imprimerie dans laquelle il travaillait de nuit. Le
propriétaire du logement lui aurait demandé de partager le lieu avec Benito Mussolini qui collaborait alors avec Cesare
Battisti.

19 Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, Milan, 1999, p.13.

20 sj aujourd’hui I’Unita déclare étre un journal « de sensibilité de gauche », rappelons qu’il fut fondé par Antonio
Gramsci en 1924,

2 Pour la “petite histoire’, Chiara Lubich aurait, le jour de sa consécration, demandé & Dieu que Gino se convertisse. En
1953, la mort de Staline « I’ébranle dans sa foi dans le systeme soviétique ». Deés lors, il commence a fréquenter le
Mouvement et devient ami avec quelques journalistes qui y adhérent. La répression de la révolte hongroise de 1956
« donne le coup de grace a sa foi communiste. » En 1959, il participe a la Mariapolis temporaire et alors, comme le
raconte Chiara Lubich, « ce fut la Parole, notre idéologie, si je peux utiliser ce terme, qui remplaga son idéologie ».
Gino renonce a son adhésion au PCI, se convertit et devient focolarin. Plus tard il écrira quelques hagiographies et une
biographie du pape Jean XXIII. 1l deviendra aussi collaborateur de la revue focolarine Citta Nuova. Jim Gallagher,
Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, Milan, 1999, p.100.



Ainsi, les quatre enfants Lubich recurent une éducation double et a priori incompatible, qui donna
lieu, pour deux d’entre eux, a des types d’engagements radicaux.

Alors qu’elle est &gée de 13 ans, Silvia, étant une «excellente éléve », commence & donner des
cours de soutien scolaire afin d’aider financiérement sa famille. Vers I’4ge de 15 ans «elle sent en
elle I’appel au martyr » et raconte : « Je ne sais pas comment cela se confirmera, mais je me
rappelle clairement avoir senti cet appel. Ce fut comme si le Ciel me le demandait et je répondis
oui. »* Deux ans plus tard, le jour de la féte de saint Thomas d’Aquin, Silvia ressent une autre
« puissante inspiration » et dit a une amie : « Je veux me faire sainte ». Son amie lui répond : « Moi
aussi ». Elles courent alors I’annoncer au siege de la Jeunesse Catholique et la responsable, « qui fut
trés touchée », les invite a participer aux réunions. C’est ainsi qu’elle s’inscrit a la Jeunesse

Catholique puis, plus tard, a la section estudiantine de cette association.

Soulignons que I’Action Catholique était alors la seule association d’apostolat catholique laique
autorisée par le régime fasciste.

En 1919, le parti fasciste émergent se montre anticlérical et antireligieux avant de se tourner vers les
catholiques en 1921 avec un programme de « réaffirmation nationale ». Le parti fasciste commence
alors une lutte contre les partis et syndicats « blancs » qui entrent en crise. Dés lors, la présence
catholique au sein des sociétés européennes sera surtout promue par I’Action Catholique.
L’orientation socialiste du parti fasciste n’était pas bien vue du monde catholique. Toutefois, apres
sa venue au pouvoir, il est accueilli avec gratitude grace a ses nombreuses initiatives qui, en rupture
avec celles de I’ltalie libérale, vont dans le sens d’une restauration du role social du catholicisme et
de I’Eglise.

En fait, le poids symbolique et réel de I’Eglise auprés de la population était depuis longtemps (bien
avant le début du 20°™ siécle) prépondérant, bien qu’a I’état latent et la période succédant a la
premiére guerre mondiale sera vue comme une opportunité de I’affirmer. En effet « I’Eglise a été
capable de stabiliser un rapport profond et organique avec les plus vastes masses et leur vie
matérielle quotidienne (notamment par le biais de la religiosité populaire, mais aussi par la capacité
de I’organisation ecclésiastique de porter attention aux nécessités les plus élémentaires des strates
inférieures de la population et de leur donner des réponses a travers la création de congrégations,
ordres religieux, initiatives associatives adéquates, institutions hospitaliéres, scolaires...) au point
de devenir et de rester pendant des siecles, au-dela de ses aspects strictement religieux, I’unique

institution avec une forte base et des contenus populaires. »*

22 Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, Milan, 1999, p.15.
%% Ernesto Galli della Loggia, L’identita italiana, 1l Mulino, Bologna, 1998, p.50.



Le fascisme apparait alors aux yeux de nombreux catholiqgues comme la possibilité « de restaurer
les valeurs religieuses, d’imposer a nouveau le principe d’autorité, d’ordre, de hiérarchie et de
discipline qui permettaient de supprimer certains caractéres de liberté et de laicité qui avaient été
acquis aprés I’Unité dans la législation et dans la vie sociale du pays. »**

Entre 1925 et 1926, au moment de I’instauration de la dictature, si des groupes non fascistes ou
antifascistes émergent au sein du monde catholique, beaucoup continuent a voir dans le fascisme un
instrument providentiel qui fera naitre une société intégralement catholique. Ainsi, des divergences
d’opinions apparaissent dans un monde catholique subalterne face au pouvoir en place avec lequel
prévaudront alors I’échange de bons procédés et le compromis. Le régime fasciste pose comme
limite indépassable a I’Eglise qu’elle lui laisse le champ libre dans le domaine politique. C’est &
partir de 1925 que commencent les négociations entre I’Etat et le Saint-Siége afin de revoir la Loi
des Garanties et résoudre la « question romaine ». Les pactes du Latran qui prévoient un traité, une
convention financiére et un concordat, seront signés en 1929. Etablissant la souveraineté du
Vatican, le Royaume d’ltalie et le Saint-Siége se reconnaissent réciproquement. Les pactes
réaffirment par ailleurs la validité du premier article du Statut albertain de 1848 qui indique que la
religion catholique est I'unique religion d’Etat. Ces pactes donnent a I’Italie I’aspect d’un Etat
confessionnel et anéantissent I’idée de laicité, tout en offrant par ailleurs une base institutionnelle et
juridique durable et puissante pour la ‘rechristianisation’ de la société.

Le premier conflit entre le régime et le Saint-Siége éclate en 1931 lorsque le parti fasciste se sent
Iésé dans le domaine de I’éducation morale des jeunes. En effet, a partir de 1930, les associations
catholiques, dans leurs trés nombreuses formes, promeuvent de nombreuses initiatives dans le
domaine théatral, cinématographique, sportif ou récréatif. Mussolini s’oppose a ces initiatives,
notamment parce qu’il considere que les activités sportives et les camps d’été sont réservés a la
jeunesse fasciste.

Afin de sauver I’Action Catholique, I’Eglise accepte que le régime supprime d’importantes
associations catholiques comme les Scouts, la Jeunesse Catholique et la Fédération Universitaire

Catholique Italienne.

A 19 ans, Silvia obtient avec brio « la licence magistrale » puis, quelque temps aprés, I’habilitation
qui lui permet d’enseigner dans des écoles primaires. Elle désire entrer a I’université catholique de
Milan (qui était & cette époque la seule université catholique d’Italie) afin qu’on lui parle de Dieu :

elle veut « connaitre la Vérité ». Or, elle arrive 33°™ au concours d’entrée alors que seules les 30

% G.Verucci, La Chiesa cattolica in Italia dall’Unita a oggi, Laterza, Roma-Bari, 1999, pp.51-52.



premiéres places sont gratuites, ce qu’elle considéra a posteriori comme un signe de Dieu®. C’est
alors que, profondément degue, pleurant dans les bras de sa mere, elle recoit son premier appel.
Chiara Lubich raconte : « Il me sembla entendre, dans le fond de I’ame, une sorte de voix qui me
disait : “‘ce sera Moi ton Maitre’ et tout de suite je me résignai. »*°

Silvia Lubich décide finalement de s’inscrire a la faculté de philosophie de Venise : elle était
passionnée par la philosophie, son «premier idéal ». Ainsi elle écrit: « Enquéter avec les
philosophes, antiques ou modernes, a la recherche de la Vérité, satisfaisait pleinement mon ame et
mon ceceur. Mais, éduquée de maniéere chrétienne et poussée peut-étre par un élan de I’Esprit, je me
suis rendue compte bien vite que j’étais surtout attirée par un intérét profond : connaitre Dieu. »*’
Elle indique avoir compris des lors que la réponse a sa soif de vérité se trouvait en Jésus et non dans

les livres, c’est a ce moment « qu’ll lui proposa de le suivre ».

En 1939, la section locale de I’Action Catholique offre & Silvia un séjour & Lorette® afin qu’elle
participe a un congrées pour les étudiantes catholiques. Elle raconte : « La premiere fois que je suis
entrée dans ‘la petite maison’, gardée par I’église-forteresse, une grande émotion me saisit. J’y étais
entrée juste pour prier. Je n’étais rien d’autre qu’une jeune fille quelconque, je ne me préoccupais
pas encore de trouver ‘ma voie’, et méme plus, cette idée ne m’avait jamais effleurée. »* Chiara
Lubich se remémore ce moment en ces termes : « Il faut remonter en 1939, j’avais 19 ans et je me
rendis & Lorette car j’avais été invitée a suivre un seminaire la-bas, avec des étudiantes catholiques.
J’y suis allée, mais je ne me rappelle pas de ces cours ; je me rappelle seulement que pendant les
pauses, entre deux lecons, je courais dans la petite maison de Lorette ou il semblerait que la famille
de Nazareth ait vécu. Je n’ai pas eu le temps de comprendre si cette maison était réellement
historique ou non. Je me suis retrouvée a genoux, entourée des murs obscurs de cette petite maison,
et subitement j’ai été submergée par une grande émotion, une forte envie de pleurer, j’éclatai en

sanglots, comme prise par quelque chose de divin, comme si le divin m’écrasait car j’étais en train

25 Comme nous le verrons, le fait de transposer des faits négatifs en leur inverse ou en condition sine qua non de faits
ultérieurement positifs est une attitude mentale que Chiara Lubich a transmise aux membres du Mouvement.

%Cette citation provient de la cassette audiovisuelle sous forme de dessin animé, Il Si Chiara ; or il existe plusieurs
variantes de cet événement. Par exemple, dans Cosa Siamo elle dit: « A ce moment, dans mon cceur je sentis quelque
chose, comme si quelqu’un me disait : ‘Ce sera moi ton maitre’». L’ouvrage de Jim Gallagher retranscrit cet appel
ainsi : « Assise aupres de sa mere sur le sofa du salon, Chiara pleurait tellement elle était décue quand, soudainement,
elle pergut une sorte de voix intérieure : “‘Ce sera Moi ton Maitre’. Bien qu’elle ne saisisse pas vraiment le sens de ces
mots, elle les regut et la paix se fit a nouveau dans son ame. » Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, Milan,
1999, p.16.

27 a dottrina spirituale, Mondadori, Milano, 2001, p.246.

%8 |orette est un village des Marches ou se trouve I’un des sanctuaires mariaux les plus fréquentés au monde. Le
sanctuaire de Lorette est bati autour de la maison ou, selon la tradition, Marie aurait regu I’annonce de sa maternité
divine et dans laquelle la Sainte Famille aurait vécu a Nazareth. L’édifice aurait été miraculeusement transporté (par des
anges) a Lorette dans la nuit du 9 au 10 décembre 1294. La dévotion a la Sainte Maison remonte au XV°™ siécle.

2% Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, Milan, 1999, p.17.



de penser que Marie était passée ici, que peut-étre saint Joseph avait fait cette charpente, que ces
murs avaient entendu la petite voix de I’enfant Jésus. Plus je pensais a cela et plus j’étais submergée
par ce quelque chose de divin. Ensuite, je retournais aux lecons et tout de suite aprés je courais de
nouveau dans la petite maison et je vivais a chaque fois la méme expérience. Comme si cette petite
maison, comme si la famille de Nazareth avait quelque chose a voir avec moi. Je me rappelle que le
dernier jour, nous avons toutes été a I’Eglise, j’étais au fond et j’ai eu la nette sensation que
quelqu’un me disait : ‘tu seras suivie par une troupe de vierges’. »*° C’est & ce moment précis
qu’elle dit avoir trouvé sa voie, ou plutdt « une quatrieme voie » sur laquelle I’aurait suivie « une
troupe de vierges vétues de blanc »**.

Si I’on avait déja constaté les prédispositions de la jeune Silvia a entretenir un rapport personnel et
fortement émotif au divin, le séjour a Lorette est considéré comme le « point de départ de son

expérience personnelle »* : c’est la premiére fois qu’elle est physiquement éprouvée™.

Le moment de son retour a Trente, relaté dans la majeure partie des ouvrages émanant du
Mouvement et dans les cassettes audio-visuelles, fait I’objet de quelques variations. La version la
plus courante veut que, de retour de Lorette, le prétre du village ou elle enseignait, remarquant un
changement en elle, lui demande : « Il t’est arrivé quelque chose ? » Elle lui répond qu’elle a trouvé
sa voie. « Alors tu te maries ? » « Non » lui dit-elle ; « Tu entres au couvent ? » « Non » ; « Alors tu
désires rester vierge dans le monde ? » « Non ». Elle explique : « J’ai compris alors en mon for
intérieur qu’il s’agissait d’une quatrieme voie mais je ne savais pas la définir, je savais juste que
cela avait un rapport avec la petite maison de Lorette, avec la famille de Nazareth, avec de
nombreuses vierges, enfin au début avec deux vierges : Marie et Joseph avec Jésus au milieu. »**
« De toute maniere, dira-t-elle, je n’avais pas besoin de soutien ou d’encouragement car ensuite tout

a continué comme avant jusqu’en 1943. »*

%11 Si di Chiara. La voix de Chiara Lubich raconte cela alors que I’image montre une petite fille qui prie, elle ne

semble pas avoir 19 ans mais une dizaine d’années dans ce dessin animé. On voit ensuite la petite Chiara en haut de
I’écran suivie par de nombreuses petites filles de différentes couleurs de peau et I’on entend une musique douce.

%! Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, Milan, 1999, p.18.

%2 Silvano Cola, Chiara Lubich, Elledici, Turin, 2004, p.6.

* Dans le récit rapporté par S.Cola, elle raconte : « Je m’agenouille auprés du mur noirci par les lampes. Je suis
incapable de prononcer une parole. Quelque chose de nouveau et de divin m’enveloppe, ¢a me broie presque. Je
contemple en pensée la vie virginale des trois habitants. Ainsi Marie aurait habité ici, avec Joseph et I’Enfant Jésus au
milieu d’eux ; il aurait passé des années en ce lieu. Dans ces murs aurait résonné sa petite voix infantile... Chacune de
ces pensées m’oppresse, me serre le cceur et des larmes coulent sur mes joues sans aucun contréle. Cette cohabitation de
vierges ayant Jésus au milieu d’eux exerce sur moi une attraction irrésistible. Et a chaque fois, je ressens ce méme
sentiment divin qui me broie. » Idem, p.7.

11 Si di Chiara.

% Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, Milan, 1999, p.18.



Pourtant, on constate que son engagement et ses activités religieuses s’intensifient entre 1939 et
1943. Dans I’'un des villages (Castello d’Ossana) ou elle enseigne, elle fonde avec les plus agés de
ses éléves un groupe d’Action Catholique. En 1940, elle est employée par I’CEuvre Séraphique des
péres capucins pour instruire les jeunes orphelins. Elle y enseignera pendant trois ans et
développera alors une méthode qualifiée de « pédagogie de I’Evangile » : elle était toujours joyeuse
et, « lorsqu’elle leur parlait de Dieu, de Jésus-Eucharistie et des Mystéres de la foi », ce qui touchait
ses éléves était « la limpidité et la simplicité des ondes qui faisaient avoisiner I’Eternel aux
hommes. Mais surtout, elle enseignait & vivre car la religion est faite pour la vie, non pour la mort.
En ces jours-la, I’antireligion préparait sa mission : la croissance des cimetiéres. Et pour y réussir,
elle combattait le christianisme. Quand elle était institutrice, Chiara savait déja enseigner
I’alternative. Pratiguement elle montrait I’essence de la doctrine. » Ainsi, elle « se faisait un avec
les plus petits, elle les éduquait a la vie par la vie ». 1l semblerait qu’elle jette les prémices de la
Parole de Vie a cette époque car « elle choisissait, chaque semaine, une parole de I’Evangile qu’elle
appliquait avec eux. » Elle impose alors « la didactique de Jésus » car elle se « sanctifiait pour les
sanctifier en les aimant comme elle-méme. »*

En 1943, un religieux I’aurait invitée a adhérer au Tiers-Ordre franciscain. Or, « les capucins étaient
réputés pour leur style de vie austere et méme ascétique. Chiara, comme elle I’affirme aujourd’hui,
n’était pas attirée par cette forme de piété. Le prétre capucin le plus connu est sirement Padre Pio
de Pietrelcina, ‘le frere aux stigmates’ mort en 1968. Mais ce type de spiritualité ne convenait pas a
Chiara et, dans les faits, certaines histoires de stigmatisés, comme par exemple celle de sainte
Gemma Galgani, la laissait plutot froide. Le réle de “victime’ ne lui convenait pas. Cette vie n’était
pas la sienne. » Nonobstant, elle adhérera au Tiers-Ordre franciscain car, dit-elle : « D’autres jeunes
filles de mon entourage le faisaient, ainsi je le fis moi aussi ».

Comme le veut la tradition en vigueur chez les tertiaires franciscains, Silvia change de prénom afin
de symboliser le renoncement au « vieil homme ». Elle expliquait : « J’étais une grande admiratrice
de saint Francois d’Assise, c’est pourquoi je choisis le prénom de Claire. J’aimais la sainte d’Assise
parce qu’au moment de se consacrer a Dieu, lorsque saint Francois, en coupant ses longs cheveux,
lui avait demandé : ‘Ma fille, que cherches-tu ?’, elle avait simplement répondu : ‘Dieu’. Plus tard,
je lus la Bulle de sa canonisation. Elle est merveilleuse, elle ne parle que de ‘lumiére, charité...
charité, lumiére’. Je lus aussi I’'une de ses biographies qui me plut beaucoup, surtout un passage
dans lequel on disait que Claire laissait derriére elle ‘un sillage de lumiére’. Et cela m’attirait. »*'

Il est important de noter que dans ses écrits, ou lorsqu’elle relate oralement son expérience, Chiara

Lubich n’indique jamais ouvertement son rapport avec le Tiers-Ordre franciscain ni en quelle

% Igino Giordani, Saro io il tuo maestro, in Storia del Movimento dei Focolari, Citta Nuova, Rome, 1977, pp.15-17.
%7 Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, Milan, 1999, p.20.



circonstance elle prend le nom de Chiara. Les informations émanant du Mouvement indiquent

qu’elle fut « remarquée », en tant que membre de I’Action Catholique italienne, par une paroisse
franciscaine qui regroupait des jeunes filles appartenant au Tiers-Ordre franciscain qu’elle
«anima» et auquel elle communiqgua un dynamisme nouveau car elle répétait
continuellement : « Dieu nous aime ». De fait, il est assez difficile de savoir a quelle période elle
‘adhére’ ou ‘anime’ le Tiers-Ordre franciscain. La biographie présente dans la Dottrina spirituale
indique que c’est au début de I’année 43, le site Internet frangais situe ce fait plus tard. De méme,
ses rapports avec I’ Action Catholique ne font pas I’objet de développement.

Selon Chiara Lubich, «tout commence » en 1943. Un prétre passa un jour a I’orphelinat ou elle
enseignait et lui demanda si elle était disposée a offrir quotidiennement une heure a Dieu en I’aidant
dans son office. Elle raconte : « Devant un prétre et comme j’avais une telle foi en Dieu, en I’Eglise,
je lui répondis : “Je suis disposée a vous aider toute la journée si vous le désirez et pas seulement
une heure !” 11 a été touché et m’a fait agenouiller, il me dit alors : ‘Dieu t’aime immensément’. Ca
m’a fait une telle impression que je I’ai dit a tout le monde. J’écrivis @ ma maman, a mes sceurs, a
mon frere et & mes amies qui devinrent mes premiéres compagnes: ‘Tu sais que Dieu t’aime
immensément, Dieu nous aime immensément’. Nous avons cru a I’amour. »*°

Apres avoir relaté I’événement dans I’un de ses écrits, Chiara Lubich annonce : « Ces paroles, dites
par un homme & qui Dieu a donné une autorité spirituelle sur les autres, ont eu sur moi un impact
important. Ce que j’ai appris deés I’enfance en tant que chrétienne -c’est-a-dire que Dieu est Amour,
qu’ll me connait, que, comme le dit Jésus, il compte mes cheveux-, entre dans mon esprit et dans
mon cceur de maniere toute nouvelle, ce fut comme une fulguration: ‘Dieu m’aime ! Dieu est
amour I” »* Plus tard, elle expliquera : « Il faut dire que dans ma foi, avec la formation chrétienne
particuliére que j’avais recue auparavant, j’étais prédisposée a accepter la réalité de Dieu Amour.
Mais, parmi les autres circonstances qui me la rappelaient fortement pendant ces jours-la,
I’expression ‘Dieu vous aime immensément’ qui me fut adressée, comme vous le savez, a fait
comme exploser cette réalité qui, il me semble important de le noter, ne s’est pas arrétée
uniquement & moi. Au contraire ! C’est tout de suite devenu un patrimoine commun. »

Ainsi, la découverte de cette « nouveauté absolue » -qui fit prendre conscience a Chiara Lubich que
« Dieu n’était plus lointain, inaccessible, étranger »- fait apparaitre cet événement comme une

révélation, « I’étincelle inspiratrice »**, « le coup de foudre proprement dit »*2. Si cet épisode est

%8 Notamment le site Internet officiel des Focolari de France et la biographie de La dottrina spirituale.
%911 Si di Chiara.

“% Incontri con I’Oriente, Citta Nuova, Rome, 1987, pp.20-21.

*! Una via nuova, la spiritualita dell’unita, Cittd Nuova, Rome, 2002, p.33.

“2 Cosa Siamo, Chiara in prima persona, Charisma video productions, Grande Bretagne, avril 2002.



trés connu et largement relayé par les membres du Mouvement, celui a venir I’est encore plus : la
fondatrice n’omet jamais de le relater lorsqu’elle raconte les débuts de son expérience spirituelle.

Un matin de décembre 1943, alors que Chiara Lubich étudiait*®, sa mére demande & ses sceurs
d’aller chercher du lait & la ferme mais toutes deux refusent a cause du froid. Elle raconte : « A ce
moment précis, j’ai ressenti fortement I’envie de faire un acte d’amour : ‘maman j’y vais’. La ferme
était a un ou deux Kilométres et a mi-chemin je m’arrétai car je me rendis compte qu’il se passait
quelque chose, et pour moi, méme si dans les faits rien n’arriva, ce fut comme si le ciel s’était
ouvert, comme si une voix était descendue et m’avait dit: ‘Donne-toi tout entiére a moi’. J’ai
compris que c’était I’appel, un appel pour se donner toute a Dieu, pour choisir Dieu comme idéal de
ma vie. » Selon Chiara Lubich, c’est suite & cet appel que son charisme a commencé a
“fonctionner’.

A partir de cet événement, Chiara Lubich développe un fort mysticisme affectif et sensuel comme le
montre ce récit de mystique amoureuse et sponsale : « Imaginez une jeune fille amoureuse ;
amoureuse, de cet amour qui est le premier, le plus pur, celui qui n’est pas encore déclaré mais qui
commence a briler I’ame. Avec une seule différence : une jeune fille ainsi amoureuse, sur cette
terre, a devant elle le visage de son aimé ; la premiere, a I’inverse, ne le voit pas, ne le sent pas, ne
le touche pas, elle ne peut en connaitre le parfum avec les sens de son corps mais elle le peut avec
ceux de 1’ame, par lesquels I’Amour est entré et I’a envahie tout entiére. »*°

De retour chez elle, elle écrit une lettre a son confesseur pour lui annoncer qu’elle désire se
consacrer & Dieu. Toutefois, « selon la norme, I’Eglise exige de longues périodes de préparation
avant de permettre a quelqu’un de prononcer des veeux perpétuels. Chiara ne savait rien des
postulats, des noviciats et des preuves nécessaires pour répondre a cet appel ». Ainsi, dit-elle : « Je
ne savais pas que dans I’Eglise il existait de telles complications. J’allai trouver mon confesseur
pour lui raconter I’appel que j’avais ressenti. J’étais slre que tout irait bien mais le prétre
commencga par me poser de nombreuses questions: Y avais-je réfléchi suffisamment ? Avais-je
évalué tel aspect et tel autre ? Je lui répondis affirmativement mais il continua : “Te rends-tu compte
que ton frére et tes sceurs se marieront et auront des enfants, que tes parents mourront, que tu
pourras finir dans un hospice, seule au monde ?* Je lui répondis : ‘“Tant qu’il y aura des tabernacles

sur cette terre, je ne serais jamais seule’ » “°.

“ Elle raconte a Jim Gallagher que ses parents désiraient qu’elle et Gino -alors inscrit & la faculté de médecine- se
consacrent a leurs études car les faits avaient prouvé qu’ils étaient plus doués que les deux cadettes.

“ 11 Si di Chiara. Dans Cosa Siamo elle raconte ce moment en ces termes: «J’ai eu I’impression, une simple
impression, que le ciel s’ouvrait presque et j’ai senti a I’intérieur de moi : ‘donne-toi toute a moi, donne-toi toute a
moi’. » Dans Chiara Lubich, dialogo e profezia, elle ajoute : « Je fus tellement frappée par cette pensée inattendue que
je m’arrétai au milieu de la route, comme pétrifiée. » San Paolo, 1999, p.21.

** Silvano Cola, Chiara Lubich, Elledici, Turin, 2004, p.8.

% Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, 1999, p.21.



Le prétre lui donne la permission de se consacrer « immédiatement et pour toute la vie ». lls fixent
un rendez-vous la veille de la féte de I’lmmaculée afin que soit célébrée la cérémonie de
consécration solennelle. Le 7 décembre 1943 sera considéré a posteriori comme le jour de la
naissance du Mouvement car, selon Chiara Lubich: « C’est avec mon veeu que fut plantée la
premiére pierre solide du Mouvement, pour toujours »*.

Le récit de fondation du Mouvement atteint son apogée lorsqu’elle détaille les sentiments qu’elle
ressent & ce moment fatidique. Une fois encore, les pratiques recommandées par I’Eglise lui
semblent incongrues : « Quelques jours avant le 7 décembre, on m’avait dit de veiller la nuit
précédente auprés du crucifix afin de bien préparer mon mariage avec Dieu. [...] Le soir venu j’ai
essayé de veiller agenouillée auprées de mon lit, face a un crucifix en métal. J’ai prié, il me semble,
pendant environ deux heures. Mais comme j’étais jeune et peu convaincue de certaines pratiques
qui se sont révélées par la suite comme n’étant pas conformes & ma vocation*, je me suis endormie
apres avoir constaté que le crucifix était tout embué par I’humidité de mon haleine. Cela m’a
semblé étre un symbole : le crucifié que je devrai suivre ne serait pas celui des plaies physiques, que
de nombreuses spiritualités ont mis en avant, mais celui des douleurs spirituelles que Jésus avait
éprouvées ». De méme, elle voit dans la tempéte qui gronde le 7 décembre le prélude des épreuves
qui I’attendent, mais elle est soulagée lorsque «I’énorme » portail du couvent s’ouvre
automatiquement devant elle comme si «ces bras grands ouverts étaient ceux de ce Dieu » qui
I’attendait.

Chiara Lubich raconte que la chapelle avait été préparée « comme pour une cérémonie nuptiale.
Dans le fond, s’érigeait une statue de la Vierge. En face de I’autel, dans le presbytéere, on avait mis

9

un agenouilloir ». Elle suit la messe sur son «beau petit missel en latin» et, «avant la

0 elle raconte

communion », avant de formuler «son veeu de chasteté parfaite et perpétuelle »°
qu’elle prit subitement conscience de ce qu’elle était en train de faire : « J’avais 23 ans, j’étais
encore trés jeune, j’étudiais et je me suis rendue compte que je devais tout laisser, pas seulement
mes études, mon travail, mais aussi et surtout que je devais abandonner le monde, que je ne pouvais
plus retourner en arriére et je me rappelle qu’en comprenant cela, une larme a coulé sur ma joue et
j’ai eu I'impression que derriére moi un pont s’écroulait ; et ce pont s’est réellement écroulé. En

rentrant a la maison, méme si j’avais peu d’argent, juste une ou deux petites pieces, j’ai acheté trois

*" Cosa Siamo, Chiara Lubich in prima persona, Charisma Video Productions, Grande Bretagne, 2002.

8 « Déja & I’époque, dit-elle, je n’étais pas convaincue de certaines pratiques pieuses », Jim Gallagher, Chiara Lubich,
dialogo e profezia , San Paolo, 1999, p.22.

“® |dem, p.23.

%% Dans la mesure ot les récits de Chiara Lubich sont généralement flous lorsqu’il s’agit de décrire les faits concrets qui
constituent son expérience spirituelle, on constate qu’il existe des contradictions sur ce point : si la plupart du temps elle
dit avoir fait un veeu simple, il apparait parfois qu’elle prononca alors les trois conseils évangéliques (comme I’indique
par exemple Ginetta Calliari dans son récit de vie).



ceillets rouges que j’ai déposés devant le crucifix ou j’avais prié quelques heures la veille, pendant
la nuit, afin de me préparer. Ca, je me le rappelle, car depuis ce moment, quand les difficultés
surviennent dans notre Mouvement, tous achétent des ceillets rouges. »**

Apres la cérémonie, le prétre lui annonce: «Tu seras une épouse de sang». Bien que
reconnaissante de ce qui lui était annoncé, elle ne sentait « aucune consonance » entre ce que ce
prétre lui affirmait et ce qu’elle ressentait « dans son ame » car ce terme d’« épouse de sang » lui
apparaissait comme une formule « d’un autre temps », « anachronique », impropre a sa situation.
Ainsi son « ceeur » répondit : « Non, moi je suis I’épouse de Dieu [...], de ce Dieu qui plus tard se
manifesterai & moi comme étant abandonné. Alors, s’il s’agissait de sang, c’était celui de I’ame ».
Ainsi, en ce qui concerne la préparation et le jour ou elle promulgue son veeu dans le plus grand
secret®, Chiara Lubich révéle I’ambiguité d’une démarche personnelle qui ne lui semble pas en
conformité avec les préceptes et pratiques de I’Eglise.

En ce jour «extraordinaire, exceptionnel » Chiara Lubich était « remplie d’une joie secréte » et
aurait voulu que personne ne sache ce qui s’était passé®. Or, « c’était une telle joie, une joie si
contagieuse que la compagne a qui je donnais des cours de philosophie s’en est tout de suite rendue
compte. Nous en avons parlé et le secret n’en fut plus un. Donc elle aussi, peu aprés, a manifesté
son désir de faire comme moi. Puis j’ai rencontré d’autres jeunes filles qui voulurent faire de méme.
C’est ainsi que s’est formé le premier groupe de celles qui seraient devenues par la suite les

premieres focolarines, toutes vierges et toutes consacrées a Dieu. »

b. La troupe de vierges et la redécouverte de I’Evangile

En cette année 1943, les routes reliant Trente a Venise ayant été bloquées a cause de la guerre,
Chiara Lubich ne peut plus se rendre a la faculté de philosophie. Elle continue a enseigner aux
enfants et a donner des cours privés a des jeunes filles. Il semblerait que ce soit a Doriana Zamboni
(qui a 15 ans lorsqu’elle rencontre Chiara Lubich qui la prépare a I’examen en vue d’obtenir le
dipldme magistral et lui transmet son amour pour la philosophie) qu’elle révele en premier le secret

de sa consécration.

L 11 Si di Chiara. Notons que trois ceillets rouges furent déposés sur le cercueil de Chiara Lubich le jour de ses

funérailles afin de rappeler le jour de sa consécration et parce qu’ils symbolisent, au sein du Mouvement, la féte.
52 « Seul Dieu, moi et le confesseur étaient au courant », affirme-t-elle.
%% Silvano Cola, Chiara Lubich, Elledici, Turin, 2004, p.10.



Natalia Dallapiccola a 19 ans en 1943 ; elle travaille en tant que secrétaire a la Chambre de
commerce de Trente et est en deuil depuis la mort de son pére. Un pére capucin a qui elle se
confesse, se rend compte qu’elle est en pleine recherche spirituelle et I’invite a une retraite. Elle se
rend donc a I’école des péres capucins le dimanche suivant. Elle raconte : « Dés mon entrée dans
I’Eglise je trouvai le lieu plut6t déprimant et un sentiment de tristesse m’assaillit. [...] Je m’assis
tout en critiquant intérieurement la sombre décoration et le manque de lumiére et de vie de ce lieu.
Cing minutes plus tard, je me rendis compte qu’une jeune fille était entrée. Je vis que son
comportement était I’exact inverse du mien. Qui était-ce ? Je fus frappée de I’harmonie qui se
reflétait méme dans son mode vestimentaire. [...] Je continuais a la regarder avec attention.
Quelgue chose en elle me touchait profondément. Tout, méme sa facon de participer a la messe, me
fascinait. Je voulus la connaitre. » Aprés la messe, I’assemblée se rend a I’école et le prétre
demande & Chiara Lubich de témoigner : elle fait un discours sur I’amour. Natalia Dallapiccola
explique alors : « J’étais complétement bouleversée. C’était comme si quelque chose me soulevait,
m’emmenait dans le cceur de Dieu. Toutes les choses de ma vie se renversérent et un grand amour
pour Dieu se réveilla en moi. [...] C’était vraiment une expeérience divine. Je fus certaine que cela
était ma voie, je sus avec certitude que ce ne serait pas un feu de paille, que c¢a durerait tout au long
de ma vie. Je me sentis complétement différente.» Quelques jours plus tard, elle demande a
rencontrer Chiara Lubich et, dés lors, dit-elle, sa voie « fut celle de suivre Chiara sans aucune

réserve. »*

Graziella De Luca grandit en Sicile au sein d’une famille bourgeoise aisée. Elle est décrite comme
une jeune fille « brillante », qui « ressemblait a un modéle » (elle joua d’ailleurs un petit réle dans
un film) et n’avait «besoin de rien». Son pere, « marxiste et théosophe », cherchait a lui
transmettre ses valeurs alors que sa mere était catholique pratiquante. Elle arrive avec sa famille a
Trente en 1943. Graziella était, elle aussi, a la recherche de quelque chose, toutefois, alors qu’elle
s’intéresse a tous les sujets, elle déteste la religion. Afin de contenter sa mére, elle se rendait a la
messe dominicale mais « le cléricalisme de I’Eglise, du moins en ce lieu et a cette époque » lui
déplaisait au point « qu’elle haissait tout ce qui avait une odeur de sacristie ». L’aversion qu’elle
éprouve envers la religion institutionnelle ne I’empéche pas de posséder une certaine forme de
religiosité. Ainsi, si elle considére la suggestion d’un prétre de trouver un directeur spirituel comme
une atteinte a sa liberté, elle demande a une statue de saint Frangois de lui faire un signe, de lui
indiquer une voie a suivre ou encore elle entend une voix intérieure qui lui suggére de changer de

vie.

> Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, 1999, pp.30-31.



Le 2 septembre 1943 (elle est alors agée de 18 ans), elle se trouve dans le bureau du Trésor public
ou elle travaille (elle a d0 interrompre ses études universitaires a cause de la guerre), lorsque les
sirenes annoncant un bombardement retentissent. Elle rejoint sa famille, mais ils n’ont pas le temps
de se mettre a I’abri. La jeune fille se met alors a crier : « Dieu ne me laisse pas mourir alors que je
viens de comprendre que tu existes. Si je mourais maintenant, je n’aurais plus rien a t’offrir. » Des
bombes explosent autour d’eux mais ils ne sont pas touchés, « par miracle ».

Le 1% mars 1944, une de ses collégues I’invite a participer a une rencontre. Graziella raconte :
« Cette fille avait toujours le col de son chemisier un peu plié et moi, les personnes avec le col plié,
je ne pouvais pas les souffrir », c’est pourquoi, afin de déranger toutes ces « pieuses filles », elle s’y
rendit vétue a la derniére mode. La salle ou se déroulait la rencontre rappelait un « peu trop une
sacristie » selon les godts de Graziella. Toutefois, elle vit dans un coin une statue de saint Francois
ouvrant les bras, ce qu’elle interpréta comme la réponse divine a sa demande. Suite au discours de
Chiara Lubich (portant sur I’amour de saint Frangois et de sainte Catherine pour les pauvres), elle
explique : « Je devais dire mon ‘oui’. [...] Je compris que nous devons tous nous faire saints [...]
Moi qui ne pleurais jamais parce que je pensais que c’était ‘un truc de petite fille’, ce soir-Ia, alors
que Chiara parlait, je dis mon ‘oui’ en pleurant. Ce soir-la, je versai toutes les larmes de mon
corps. » A la fin de la rencontre, Graziella ressent le besoin de se confesser et de « recommencer sa
vie & zéro ». Elle donne tout ce qu’elle a sur elle & Chiara Lubich que dés lors elle ne quittera plus.
Si plusieurs jeunes filles sont attirées par Chiara Lubich et assistent aux rencontres qu’elle organise
(on peut penser que c’est dans le cadre du Tiers-Ordre franciscain mais ce fait n’est pas souligné ou
est méme démenti), Doriana, Natalia et Graziella ressentent une véritable fascination pour elle.
Cette fascination se traduit par une forme de dépendance : « Depuis qu’elles avaient rencontré
Chiara, leur vie avait changé. Elles désiraient passer le plus de temps possible avec cette jeune
femme qui semblait leur transmettre le Divin. Etre avec elle était comme toucher le paradis. Par
conséquent, il n’existait pas de rencontres formelles, de regle ou de structure. C’était seulement un
groupe d’amies désireuses de vivre I’Evangile et de s’aider & le vivre de maniére réciproque. »*° A
ce point, les quatre jeunes femmes font un pacte: chaque fois que les sirénes annongant un
bombardement retentiront, elles se retrouveront dans le méme refuge antiaérien.

C’est dans ce contexte historique, face aux circonstances de sa vie quotidienne, que Chiara Lubich
comprend ce que Dieu veut d’elle.

Il semblerait que ce soit le 24 janvier 1944 que Chiara Lubich découvre « ‘le plus’ de la passion »
qu’est Jésus abandonné, ce qui deviendra un des points cardinaux de la spiritualité focolarine. Ce
récit, relaté maintes fois par Chiara Lubich, fait partie de ceux qui sont connus par tous les

*® Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, 1999, pp.31-35.
% |dem, p.36.



focolarins. Dans un des ouvrages de Chiara Lubich, nous trouvons le récit du seul témoin de cette
découverte. Doriana raconte : « On allait souvent rendre visite aux pauvres et c’est probablement
ainsi que j’avais attrapé une infection au visage. J’étais couverte de plaies et les médicaments
n’arrétaient pas le mal. Cependant je continuais, en me protégeant le visage, a aller a la messe et le
samedi aux réunions... Il faisait froid et sortir dans de telles conditions pouvait étre dangereux.
C’est pourquoi mes parents me I’interdirent ; alors Chiara demanda a un pére capucin de m’apporter
la communion. Pendant que je le remerciais, ce prétre demanda a Chiara quel avait été, selon elle, le
moment ou Jésus avait le plus souffert pendant la passion. Elle dit qu’elle avait toujours entendu
dire que c’était lorsqu’il était dans le jardin des oliviers. Mais le prétre répondit : ‘Moi je pense au
contraire que ce fut lorsqu’il était sur la croix, quand il cria : Mon Dieu, mon Dieu, pourquoi m’as-
tu abandonné ?” Des que le Pére fut parti, je demandai une explication a Chiara. Elle me dit: “Si la
plus grande douleur de Jésus a été I’abandon, nous le choisirons comme Idéal et nous le suivrons
ainsi’. »°’

Les révélations que recoit Chiara Lubich lors de cette période semblent se succéder tres rapidement
car elle affirme qu’aprés la guerre, les principes du Mouvement sont déja tous présents, du moins a
I’état latent. Les récits de fondation annoncent qu’il s’agit de révélations rétroactives, de
découvertes dont I'importance se révele quasi-instantanément et de visions qui se réaliseront
ultérieurement.

Chiara Lubich expliquait : « La guerre fut une vraie lecon, toutes les vanités sont folies, tout est
vanité, tout est folie et aujourd’hui encore, c’est cette lecon que donne la guerre. La guerre a tout
changé. Moi, je voulais étudier mais ne le pouvais plus, une de mes compagnes voulait se marier
mais son fiancé ne rentra jamais de la guerre, une autre voulait une jolie maison qui fut sinistrée : on
vit alors tous nos idéaux de jeunes filles s’évanouir, car tout est vanité. Si bien que je dis a mes
compagnes : ‘Existe-il un idéal qui ne s’écroulera pas, qu’aucune bombe ne peut détruire ?” J’eus
tout de suite la réponse, cet idéal existe : c’est Dieu. [...] On ne pouvait rien emporter dans le refuge
sauf un petit Evangile que je lisais & mes compagnes en attendant que le danger passe. C’est ainsi
qu’on découvrit des choses absurdement nouvelles dans ces phrases entendues et lues
d’innombrables fois, tant de fois qu’elles nous sont apparues d’une nouveauté extraordinaire, elles
étaient extrémement lumineuses et ce que nous avons compris, c’est que nous devions les mettre en

pratique tout de suite. » >

> ’unita e Gesu abbandonato, Cittd Nuova, Roma, 1998, pp.51-52.

%8 |1 Si di Chiara. Dans Cosa Siamo, elle raconte: “C’était comme si I’Evangile s’ouvrait tout grand & nous et que toutes
ces paroles s’illuminaient. Je les voyais s’allumer les unes apres les autres comme si elles étaient toutes neuves et que je
les lisais pour la premiere fois. Et alors qu’il me donnait cette lumiére, le Seigneur m’encourageait a vivre pour Lui
simultanément. »



C’est ainsi qu’elle découvre -« aprés une forte inspiration »- que la parole qui tient le plus a ceeur a
Jésus est : « Aimez-vous les uns les autres comme je vous ai aimés. Personne n’a de plus grand
amour que celui qui livre sa vie pour ses amis », qui entre en résonance avec « Ce que tu fais aux
autres, tu me le fais a moi ». Chiara Lubich et ses compagnes, désirant tout partager « car I’amour
réciproque est le fondement de tout », se déclarent prétes & mourir les unes pour les autres®. Elle
affirme : « Ce furent des jours inoubliables, parmi les meilleurs de ma vie. Le refuge antiaérien
n’était vraiment pas sdr. [...] Si une bombe était tombée, nous serions tous morts. Les alarmes
aériennes se succédaient, de jour et de nuit, jusqu’a 11 fois par jour. [...] Mes compagnes
constituaient déja un beau groupe : au son des sirénes elles avaient le courage de traverser la ville en
courant pour se réunir dans le refuge ou je me trouvais afin, s’il devait en étre ainsi, que nous
mourions ensemble. »*°

Les « découvertes » se succedent : « Un jour que nous étions dans un refuge autour d’une seule
bougie, j’ai ouvert I’Evangile et je suis tombée sur la priére finale de Jésus : ‘Pére, que tous soient
un’. Nous la lisons et je comprends soudainement que nous sommes nés pour cette phrase de
I’Evangile, c'est-a-dire pour I'unité dans le monde, pour porter I'unité avec Dieu et avec tous nos
fréres, partout. [...] Puis, naturellement, nous avons appris a nous aimer réciprogquement et cela a
engendré un grand élan, nous avons fait un saut qualitatif dans notre vie spirituelle et nous avons
découvert encore une autre phrase de Jésus : ‘Quand deux ou trois personnes sont réunies en mon
nom, je suis au milieu d’eux.” Alors nous I’avons vu, il était parmi nous. Quelle joie! Quelle paix!
Quelle ardeur pour aller toujours de I’avant, car il était parmi nous et nous voulions ne jamais le
perdre. A ce moment, grace a sa présence, il nous a fait comprendre ce qu’était I’unité dans le

monde.»

A I’instar de Chiara Lubich, ses trois premiéres compagnes expriment le désir de se consacrer a
Dieu. Néanmoins, «si aujourd’hui I’Eglise reconnait plus largement le fait que les laics puissent
vivre en tant que consacrés a Dieu, selon un appel a la sainteté a laquelle tous peuvent participer par

le Baptéme commun, a cette époque, il fallait rentrer dans une ‘catégorie’, avoir un “statut juridique’

%% Chiara Lubich donne une version un peu différente a Silvano Cola : « Nous avions trouvé I’idéal pour lequel vivre :
Dieu. Mais comment le mettre en pratique ? L’Evangile répond : ‘Ce ne sont pas tous ceux qui disent : Seigneur,
Seigneur, qui entreront dans le royaume des cieux mais celui qui fait la volonté de mon Pére qui est aux cieux.” Donc
aucun piétisme ou sentimentalisme, faire la volonté de Dieu : seul cela importe. [...] C’est alors qu’une autre question
nous assaille : y aurait-il une volonté qui plaise a Dieu plus particulierement ? Si nous mourions, nous aurions voulu
avoir mis en pratique, au moins lors de nos derniers instants, cette volonté-ci. L’Evangile répond et parle d’un
commandement nouveau que Jésus dit sien : ‘Ceci est mon commandement : que vous vous aimiez les uns les autres
comme je vous ai aimés. Personne n’a d’amour plus grand que celui-ci : donner la vie pour ses propres amis’. [...] Nous
nous déclarons : “Je suis préte a donner ma vie pour toi ; moi pour toi, moi pour toi ; toutes pour chacune.” De cette
promesse solennelle, naissent les mille occasions quotidiennes de I’amour fraternel ». Chiara Lubich, Elledici, Turin,
2004, pp.11-12.

% Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, 1999, p.43.



au sein de I’Eglise alors que Chiara cheminait sur ce qui serait reconnu comme une ‘quatriéme
voie’. »%

En avril 1944, Chiara Lubich convie ses trois premieres compagnes a une retraite spirituelle dans un
couvent. A cette occasion, Natalia -la premiére & avoir exprimé sa volonté de réaliser le méme acte
rituel que Chiara Lubich- doit prononcer le veeu de chasteté perpétuel. Lorsque Graziella I’apprend,
elle désire faire de méme. Chiara Lubich I’envoie a son confesseur mais ce dernier est réticent et lui
propose -comme il vient de le faire pour Doriana- de faire un veeu temporaire (d’une durée de trois
mois). Graziella raconte : « J’avais obtenu la permission de prononcer les veeux temporaires. Au
point ou j’en étais, malgré mon aversion pour les soutanes, les sacristies et autres choses de ce
genre, si Chiara était entrée au convent, je I’aurais suivie. Pendant ces exercices, le réveil sonnait
tous les jours a minuit pour la récitation des matines (nous étions toutes des tertiaires franciscaines a
cette époque). J'acceptais tout, tant que je suivais Chiara. Ainsi, cette nuit-la aussi, nous nous
rendimes a I’église. Dori et moi nous sommes installées au premier rang, puis Natalia est entrée.
Elle avait un sordide voile blanc sur la téte et, pire encore, elle tenait un lis & la main...** Quelle
vision pénible ce fut pour moi ! Natalia fut accompagnée a I’autel par Chiara et elle prononga ses
veeux perpétuels. Ensuite, Dori et moi avons prononcé les veeux temporaires. C’était fait. Le

premier pas était réalisé. »**

Le champ lexical de la douleur, tres présente dans les écrits de Chiara Lubich -surtout lorsqu’elle
relate les premiers temps du Mouvement-, atteint son apogée dans la nuit mythifiée dénommée au
sein du Mouvement « larmes et étoiles ». La nuit du 13 mai 1944, Trente est bombardé et la
population cherche a fuir. Chiara Lubich quitte la ville avec ses parents. Ils se réfugient dans un
bois mais, prise d’une « terrible angoisse », Chiara Lubich ne trouve pas le sommeil. Elle raconte :
« Le ciel était rempli d’étoiles, je savais que je ne pouvais pas partir avec mes parents car je devais
garder contact avec le Mouvement naissant, avec mes compagnes. Comment pouvais-je laisser
partir mes parents alors que j’étais la seule a les soutenir financiérement ? Comment leur annoncer
que le matin je ne partirai pas avec eux ? Alors j’ai pleuré, ma maman me consola en me disant :

“Tu verras, tout ira bien’. Et je me souviens de cette nuit précise qui ne fut qu’étoiles et larmes. »

%1 |dem, p.37.

62 Jim Gallagher explique : « Les bonnes sceurs du couvent qui les accueillaient, électrisées par le fait que ces braves
jeunes filles allaient prononcer leurs veeux, avaient porté Natalia dans la sacristie juste avant la cérémonie. Elle se
rappelle seulement que, le cceur entieérement pris par ce qu’elle allait faire, elle s’était retrouvée dans I’allée centrale
aprés que les sceurs lui aient mis un voile sur la téte et un faux lis en main ! Ainsi elle s’est dépéchée de me préciser
que, méme si elle n’était pas portée sur le bigotisme ou le piétisme, elle n’avait pas fait attention a ce qu’elles étaient en
train de lui faire car elle se préparait a son veeu de toute son ame. » Idem, pp.39-40.

% Idem, p.39.



Le matin suivant, la jeune fille et ses parents retournent chez eux et trouvent leur maison en partie
détruite. Chiara Lubich y entre la premiére afin que rien n’arrive a sa famille car elle était
« désormais décidée a mourir par amour pour Dieu ». Elle s’agenouilla alors devant son pére pour
lui annoncer sa décision de rester a Trente afin d’honorer la promesse faite a Dieu. Son pére, bien
qu’il ne fit « pas vraiment croyant », lui donna sa bénédiction. Soulagée, elle va voir sa mére,
convaincue que celle-ci, en tant que femme « croyante, croyante, croyante », accepterait aussi. Or,
elle lui dit : « Ca n’a pas de sens, tu gaches tout, ¢a ne va pas » et d’autres paroles « plutot fortes »
mais Chiara Lubich décide de rester sans I’accord de sa mére. La séparation fut trés douloureuse
mais elle raconte que sur le chemin qui menait au centre ville, elle rencontra une femme effondrée
qui lui dit qu’elle venait de perdre quatre des siens et alors elle comprit qu’elle devait noyer sa
petite douleur « dans celle de I’humanité ».%*

Chiara Lubich retrouve ses compagnes -« petit groupe composé de 6 ou 7 jeunes filles qui avaient
entre 15 et 24 ans »- saines et sauves.

Puisqu’elle n’a plus de domicile, les capucins proposerent a Chiara Lubich de s’installer dans un
petit appartement non loin de I’église. Natalia et Graziella vinrent s’installer avec elle (la premiére
car elle vivait alors dans la campagne trentine, la seconde car ses parents étaient retournés habiter
en Sicile). Doriana, trop jeune, n’eut pas la permission de déménager. Par la suite, quelques autres
jeunes filles se joignirent a elles. Constitué de deux pieces, I’appartement, situé 2 place des
Capucins, sera appelé familierement « la petite maison » en référence a celle de Lorette. En effet,
Chiara Lubich vit « se réaliser partiellement I’intuition qu’elle avait eue a Lorette : une troupe de
vierges qui reproduisait en quelque sorte la vie des trois vierges de la Sainte Famille de
Nazareth. »*® Dés lors, en prenant comme base d’action I’amour réciproque, Chiara Lubich déclare
qu’elle avait compris que Jésus abandonné est la clé de I'unité. Les jeunes femmes décidérent que
leur premier acte quotidien serait de déclarer devant le crucifix accroché au mur de leur chambre
commune : « Parce que tu es abandonné » afin de le voir ainsi en chacun et de le servir en tant que
tel en toutes situations.

C’est alors que commence ce que Chiara Lubich nomme « une divine aventure »%. Des ‘anecdotes’
la retracant sont devenues légendaires au sein du Mouvement. Parmi les plus connues, on trouve
celle de I’ceuf et celle des chaussures. Chiara Lubich les relate ainsi : « On devait donner a manger a
la moitié des habitants de Trente et alors on nous apportait de la farine, du lait en poudre, des ceufs.
Mon couloir était rempli de vivres et les gens continuaient a nous apporter des denrées pour que

nous les distribuions a tous les nécessiteux de la ville. Dans I’Evangile, quelque chose nous avait

* 11 Si di Chiara.
% Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia San Paolo, Milano, 1999, p.41.
% Doriana Zamboni, | fioretti di Chiara e dei Focolari, San Paolo, Milan, 2002, p.108.



énormément touchées, c’était lorsque Jésus faisait des promesses. Il est écrit : ‘Donnez et I’on vous
donnera’ et nous I’avons expérimenté tellement, tellement de fois. Un matin ou nous étions a la
maison, une vieille femme arrive et nous demande quelque chose a manger. Il ne restait plus qu’un
ceuf pour nous toutes, on était six ou sept. Je regarde les autres, on s’interroge et je dis: ‘Donnons
I’ceuf a cette femme’. Dans I’aprés-midi, une femme nous apporta une douzaine d’ceufs. D’autres
venaient avec des pommes de terre et avec toutes les choses dont nous avions besoin : ‘Donnez et
I’on vous rendra, donnez et I’on vous donnera’. Puis d’autres promesses de Jésus nous touchaient
comme : ‘Demandez et vous obtiendrez’. Ainsi une fois, un pauvre me dit : *J’ai besoin d’une paire
de chaussures pointure 42°. Je vais dans une petite église et je demande a Jésus : ‘Donne-moi une
paire de chaussures taille 42, pour toi, pour le pauvre’. A peine sortie de I’église, sur le parvis, je
vois une femme que je connaissais. Elle me donne un sac, je I’ouvre, a I’intérieur il y avait une paire
de chaussures pour homme pointure 42°". Dans notre Mouvement, ces choses se répétent
continuellement dans le monde entier et c’est cela qui a donné des ailes & notre spiritualité. »*®
Chiara Lubich raconte un autre épisode de ce genre: « Quelqu’un nous avait apporté des pommes. Il
fallait voir notre petite maison a cette époque ! Les provisions étaient entassées, tout de suite
distribuées et remplacées immédiatement par d’autres. Il en fut de méme pour les pommes. Dés
qu’on nous les donna, nous allames les distribuer aux pauvres et, a notre retour, d’autres pommes
nous parvinrent ! La méme chose se répéta trois fois de suite jusqu’a ce que, en fin de soirée, une
caisse entiére de pommes nous arrive ! »*°

Un autre exemple peut étre donné. Un jour, Chiara Lubich offrit a « une pauvre » I’argent destiné a
payer le loyer et les factures de gaz et d’électricité. Elle laisse I’enveloppe qui contenait I’argent
ouverte et demande & Dieu de la remplir & nouveau. A ce moment-1a, Natalia rentre et dit & Chiara
Lubich : « Ce matin, on a augmenté ma paie et j’ai pensé que je devais te I’apporter tout de suite car
tu en as peut-étre besoin. » Doriana Zamboni -qui relate cet événement- dit qu’elles recurent alors le
double de ce que Chiara Lubich venait de donner™.

C’est donc lors de cette période que Chiara Lubich et ses compagnes expérimentent ce qui se

nommera par la suite dans le langage focolarin « le centuple »"*.

%7 La plupart du temps, Chiara Lubich se présente comme la protagoniste de I’anecdote concernant la paire de
chaussures. Or, dans La dottrina spirituale (Mondadori, Milan, 2001, p.46) et dans Una via nuova, la spiritualita
dell’unita, (Citta Nuova, Rome, 2002, p.18) elle écrit : « L’une d’entre nous se rendit a I’église pour faire cette priére
devant le tabernacle : ‘Donne-moi, Seigneur une paire de chaussure taille 42, pour toi dans le pauvre’. Quand elle sort
de I’église, une jeune femme qui était son amie lui tend un sac... »

%811 Si di Chiara.

% Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, 1999, p.46.

7 fioretti di CHIARA e dei Focolari, San Paolo, Milan, 2002, p.10.

™ En référence a Matthieu 19,29.



Dans les faits, on apprend que Chiara Lubich organise un réseau de solidarité afin de « transformer
Trente ». Elle explique : « Nous avons commencé a visiter les quartiers les plus misérables de la
ville pour aider les plus pauvres parmi les pauvres. Quand nous voyions une personne dans le
besoin, nous notions son nom et ses besoins particuliers afin de I’assister de la maniere la plus
adaptée. Nous découvrions alors que ces pauvres étaient des nétres, ¢’était notre famille donc nous

leur donnions tout ce que nous avions »2.

Tous les récits de cette période annoncent que suite a ces expériences évangéliques, les événements
se succéderent trés vite. Chiara Lubich affirme que dés les années 44-45 son action spontanée
provogue une ‘contagion’ rapide et totale.

Selon une lettre écrite par Chiara Lubich™, il semblerait qu’en 1946 (elle indique que sa
consécration a eu lieu trois ans auparavant) elle soit suivie d’une troupe de 40 vierges. Ginetta
Calliari affirme : « Toutes les jeunes filles couraient derriere Chiara. Chez certaines naissait le désir
de la suivre comme elle avait suivi Jésus. Nous avions alors un entretien personnel avec elle qui
restait secret. Un jour, elle voulut réunir toutes les jeunes filles qui voulaient tout donner a Dieu a
son instar. Nous ne nous connaissions pas, seule Chiara savait. Nous étions 40 et nous n’en savions
rien!»

Ces jeunes femmes qui désiraient juste «vivre intégralement I’Evangile », commencent alors a
parcourir la ville afin de raconter publiqguement leur expérience dans des salles municipales ou
paroissiales, dans des sacristies, dans des couvents et dans des églises. Chiara Lubich raconte :
« Nous avons vu que Jésus était encore vivant et nous racontions a tout le monde ce qui nous
arrivait. Ainsi, aprés deux mois, nous étions déja 500 a vivre le méme ldeal, la méme aventure
évangélique, a parler de la méme maniére, a vivre ’Evangile »™.

Chiara Lubich résume cette période en ces mots: « Il avait dit : ‘Qu’ils soient une seule chose afin
que le monde croie...” Si le Christ est présent dans I’'unité des fréeres, le monde croit, le monde se
convertit. C’est ainsi que c’est arrivé autour de nous. Apres quelques mois, environ 500 personnes
de tous les ages, hommes et femmes, de toutes les vocations, de toutes les classes sociales voulurent
partager notre ldéal. Nous mettions tout en commun comme dans les communautés chrétiennes
primitives. Les paroles de Jésus dans I’Evangile peuvent se traduire en pratique. En les vivant tout
change : le rapport avec Dieu, avec le prochain, avec I’ennemi. Ces paroles redonnent leur juste

place aux valeurs et changent tout, I’importance du pére, de la mere, du travail... pour mettre Dieu a

72 Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, 1999, p.46.

73 Cette lettre est lue par Ginetta Calliari (une des premiéres compagnes de Chiara Lubich) lorsqu’elle fait part de son
expérience aux jeunes filles qui font I’école Gen de Loppiano. Nous avons eu acces a ce récit, enregistré le 27 octobre
1997, par le biais d’une cassette amateur prétée par le focolare féminin de Bologne.

™11 Si di Chiara.



la premiére place dans nos cceurs. C’est pourquoi elles contiennent des promesses extraordinaires :
le centuple pour cette vie et pour la vie éternelle. C’est la religion de Jésus. »"

Ailleurs, on peut lire: « Quelques mois aprés la formation de la premiere petite communauté,
environ 500 personnes dispersées dans 158 centres habitables du Trentin étaient associées a

différents degrés aux jeunes femmes »"°.

Tres vite, Chiara Lubich encourage ses premiéres compagnes a déménager afin de créer et d’animer
d’autres petites unités de vie qui prendront le nom de «focolares». Le terme «focolare »
proviendrait de « fogolar », mot ancien du dialecte trentin qui indique « le cceur de la maison, la ou
la famille se réunit autour du feu ». Il peut &tre traduit par « foyer », « atre »"". Il semblerait que ce
soit les habitants de Trente qui aient qualifié Chiara Lubich et ses premiéres compagnes de
« focolarines », de « porteuses de feu »®. Symboliquement, cela représente le feu et la lumiére
spirituelle que les membres « irradient » autour d’eux.

Entre 1945 et 1947, deux autres focolares apparaissent a Trente.

Ensuite, Chiara Lubich envoie ses compagnes hors de Trente. Toutefois elle impose des régles trés
strictes aux jeunes femmes : les écrits qu’elle leur donne, « fruit de ses méditations », doivent étre
détruits immédiatement apres avoir été utilisés. On apprend que « sur ce point elle ne transigeait
pas : elle ne voulait pas que les jeunes filles s’appuient trop sur elle. Elles devaient comprendre les
Ecritures personnellement et ensuite éliminer, pour ainsi dire, I’intermédiaire. En conséquence, elles
ne devaient pas conserver le recueil des pensées de Chiara : I’Evangile suffisait. » C’est ainsi que
« de nombreuses personnes qui avaient connu Chiara -a Trente ou en dehors ou bien qui en avait
entendu parler par le biais de ses compagnes-, commencérent a lui écrire. Dans le climat de grace de
ces premiers mois et années, et face a I’enthousiasme de vivre un message radical, les jeunes
femmes renvoyaient automatiquement ces personnes a Chiara. C’était elle le centre de leur
communauté. [...] Chiara était completement disponible pour tous.[...] Elle répondait aux

nombreuses lettres qu’on lui envoyait au 2, place des capucins. »"

’> Silvano Cola, Chiara Lubich, Elledici, Turin, 2004, p.13.

78 Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, 1999, pp.61-62.

" Le site Internet officiel du Mouvement en langue francaise indique qu’en trentin, ce mot désigne une piéce spécifique
des vieilles fermes de la région dont le centre est I’atre dans lequel les bouts de bois entrecroisés se consument et qui est
ouverte sur le monde extérieur « de sorte que chacun peut y recevoir lumiére et chaleur ». http://www.focolari.org

78 Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, Milan, 1999, p.46.

" Idem, p.51.



2. Entre soumission et contestation : la centralité de la virginité

a. Les points fondamentaux hérités de la période de fondation

Ces récits, racontés a de nombreuses reprises, ne seront mis a I’écrit que plusieurs années (voire
décennies) apres les faits. La construction littéraire alliée a une transmission orale renforce le sens
symbolique et I’impact concret de ces récits devenus légendes. Par conséquent leur signification
acquiére une cohérence a posteriori en cela qu’ils sont relus, reconstruits selon la réalité qu’ils ont
produite.

Nous allons tenter -au-dela de la vision linéaire proposée précédemment- de déterminer les étapes et
moments clés qui font passer ce groupement volontaire a une organisation plus structurée. En méme
temps, nous essaierons de comprendre quels principes provenant de cette période sont restés
prépondérants ou a I’inverse ont été banalisés, sinon abandonnés. En effet, cette composition
d’événements et de symboles émanant de I’expérimentation du groupement premier, a donné lieu a

un ensemble normatif incorporé par les membres.

Les récits de I’enfance de Chiara Lubich -qui passe des heures a « adorer Jésus Eucharistie présent
dans le tabernacle » ou a pleurer dans la petite maison de Lorette- ont une forte connotation
mystique. Centrée sur son ‘ame’, la ‘lumiere’ qu’elle pressent, elle adore Dieu et développe un
amour personnel envers I’entité pour qui elle a eu « un coup de foudre ». Nous pouvons d’ores et
déja affirmer que le Mouvement qui naitra ensuite gardera de fortes traces de ces débuts
exclusivement mystiques. Cependant, les expériences et intuitions, mais aussi les godts et aptitudes
de Chiara Lubich seront systématisés, acquerront de la praticité, de I’efficacité, jusqu’a aboutir a
une rationalité propre au groupe. Ainsi, comme nous le verrons ultérieurement, son amour pour les
études et les capacités pédagogiques dont elle fait preuve marqueront le Mouvement. Le moment de
la conversion, c’est-a-dire lorsque Chiara Lubich découvre I’amour personnel que Dieu lui porte,
est accompagné du champ lexical du feu qui promet et anticipe le changement radical qu’elle
pressent. Cette découverte personnelle, que chacun peut/doit faire, deviendra un des principaux
facteurs qui provoquera la conversion de ceux qui la suivront. La lecture des événements -négatifs
et positifs- sous un jour divin, est présente des cette période et se transmettra a ses disciples.
Toutefois, si le moment ou elle va chercher du lait est devenu légendaire au sein du Mouvement,
c’est, il nous semble, moins parce qu’elle recoit un appel de Dieu que parce que cet acte d’amour
fondateur annonce une foi qui se doit d’étre efficace. En effet, c’est & ce moment que Dieu choisit
de la récompenser pour la gratuité de son geste. Paradoxe s’il en est qui met en relief I’efficacité qui



naitra de la systématisation de la pratique de la réciprocité. La rationalité qui émergera de ce
présupposé selon lequel la gratuité d’un acte produit des effets positifs, des gains, engendrera un
agir individuel et collectif particulier.

Cette période mystique se concrétise, dans un premier temps, dans ce qui ressemble fort a un réseau
mystique. Selon les éléments que nous avons, nous pouvons affirmer que cette premiére cellule
communautaire ressemblait a une assemblée de pairs. Les jeunes filles apparaissent comme étant
cultivées, elles partagent une sincérité religieuse et désirent acquérir une connaissance sensible mais
aussi heuristique de Dieu. Nous savons que la premiére démarche de Chiara Lubich en vue de
connaitre Dieu est une démarche philosophique (elle est notamment passionnée par Kant). Ainsi,
nous formulons I’hypothése que cette assemblée originelle avait une forte tendance au
spiritualisme : le rapport d’intimité avec I’autre devient plus exigeant qu’une norme qu’il apparait
possible de transgresser. Les champs lexicaux du cceur, de I’amour, de I’esprit, de la mort, de la

famille, de la pureté... renvoient a des aspects tres fortement intimes et émotionnels.

Il est indéniable que le contexte historique dans lequel évolue la jeune Silvia/Chiara joue un réle
important dans la genése de cette micro-organisation spirituelle. Déja, le régime fasciste cherche a
imposer son idéologie aux jeunes générations par le biais de I’éducation. Chiara Lubich a, comme
tous les individus de sa génération, participé aux rassemblements de la « Jeunesse italienne du
Littorio » dans le cadre des initiatives mussoliniennes en vue de former « I’hnomme nouveau ». Elle
affirme que cela I’indifférait et ne I’influenca en rien. Ensuite, son contact avec I’ Action Catholique
semble étre le fruit de la conjoncture dans la mesure ou aucun autre choix ne s’offrait alors aux
individus. De fait, on peut affirmer que dans sa jeunesse -au sein d’une famille alors considérée
comme dissidente-, Chiara Lubich apprit a penser et a agir hors des cadres institutionnels et dans un
climat de suspicions.

La guerre, fait extérieur et décisif, apparalt comme un moment charniére qui changera la tournure
que semblait prendre cette communauté. La jeune femme et ses compagnes se trouvent
brusquement confrontées a la mort et a la pauvreté extréme. Pourtant, Chiara Lubich affirmera que
ce ne fut pas I’élément le plus significatif dans son histoire et dans celle de son organisation. En
effet, elle souligne qu’a ce moment, elle savait déja que Dieu I’avait choisie et que s’il se servit de
la guerre, ce ne fut que pour la pousser a Le prendre comme seul idéal de sa vie, a assumer son
charisme.

Née d’une nécessité, la cohabitation des jeunes femmes dote la communauté d’une micro-structure
qui deviendra norme de vie. Elle renverra ensuite a I’émerveillement mystique que Chiara Lubich

avait ressenti quelques années auparavant dans la maison de Lorette. Elle raconte : « Plus tard,



beaucoup plus tard, on comprendra : cela était la reproduction en germe et sui generis de la petite
maison de Nazareth »®. L’identification des habitants du focolare & la famille de Nazareth assurera
a ces cellules de vie communes primordiales (qui se généraliseront) une assise religieuse placée
sous le signe de I’autonomie. A I’instar de la Famille de Nazareth, le premier focolare est composé
de trois individus (Chiara Lubich, Graziella De Luca et Natalia Dallapiccola). 1l peut en rassembler
plus, ce qui sera trés vite le cas et I’est encore aujourd’hui selon les nécessités. Toutefois, si la
micro-communauté rassemble plus de six personnes, la moitié des individus est tenue d’ouvrir une
autre unité de vie, un autre point de référence, ce qui permet tant I’extension géographique que le
regain de vitalité des communautés. De plus, I’harmonie, point fondamental au sein des focolares,

est plus facile a maintenir au sein d’une communauté restreinte.

Sur le modele franciscain et alors que la ville de Trente, détruite, apparait comme un lieu privilégié
d’action, la premiére communauté organise un réseau de solidarité. Le passage du mysticisme
primordial a I’ascétisme intramondain est trés rapide : le contexte pousse Chiara Lubich a
transposer I’amour intime qu’elle voue a Dieu en amour pour I’Homme. C’est alors que se
développe ce qui deviendra un des fondamentaux du Mouvement : la référence au Christ abandonné
par tous sur la croix et ainsi humanisé. Cette référence spiritualiste ne cessera de parcourir le
Mouvement tout au long de son histoire. Dans le langage focolarin, GA (Gesu abbandonato)
renvoie & I’homme fait & I'image de Dieu® qui, bien que trés présente au sein du Mouvement,
n’apparait qu’en filigrane.

Ainsi, Ginetta Calliari®® raconte que lors de sa premiére rencontre avec Chiara Lubich, cette
derniére lui explique : « Tu as dit que tu voulais faire de Dieu ton idéal, moi aussi. Tous les saints
ont choisi Dieu et en ont fait leur idéal : certains en voyant la vie et les miracles du Christ, d’autres
I’ont choisi en voyant son sang comme Catherine de Sienne ; d’autres encore pour ses plaies comme

saint Bonaventure, ou pour ses stigmates : alors son sang devient leur idéal. Pour sainte Rita de

8 sijlvano Cola, Chiara Lubich, Elledici, Turin, 2004, p.12.

8 |_a doctrine de I’imago Dei, trés présente chez les Péres de I’Eglise, fut redécouverte au moment du concile Vatican
I1. En 2005, la Commission Théologique Internationale réaffirme que « I’lhnomme est créé a I’image de Dieu pour jouir
de la communion personnelle avec le Pere, le Fils et le Saint-Esprit et, en eux, avec les autres hommes pour exercer, au
nom de Dieu, une administration responsable sur le monde créé. A la lumiére de cette vérité, I’'univers ne nous apparait
pas simplement immense et éventuellement privé de sens, mais plutét comme un lieu créé pour la communion
personnelle. » Commission Théologique Internationale, Comunione e servizio, La persona umana creata a immagine di
Dio, Paoline, Milan, 2005, p.7. Dans Gaudium et Spes (n°22-34), on peut lire que c’est en se conformant au Christ et a
travers les dons de I’Esprit que se crée un homme nouveau, capable d’accomplir le commandement nouveau. Le
Concile affirme que I’activité humaine refléte la créativité divine qui en représente le modéle « et qu’elle doit s’orienter
vers la justice et la communion pour promouvoir la formation d’une seule famille dans laquelle tous peuvent étre freres
et sceurs. » Au sein du Mouvement, il semblerait que I’importance de cette doctrine renvoie a sa dimension trinitaire,
universelle et dynamique. Ce rapprochement de I’anthropologie et de la christologie -au sens physique et spirituel- n’est
pas sans consonance avec une forme d’anthropomorphisme.

%2 Ginetta Calliari fut déclarée co-fondatrice pour avoir porté le Mouvement au Brésil. Elle fut & I’origine de la premiére

communauté des biens hors d’un focolare et a I’échelle de la ville de Trente.



Cascia c’est I’épine, pour sainte Marguerite c’est le cceur du Christ. Moi je vais te dire comment je
L’ai choisi : je L’entends sur la croix quand, aprés trois heures d’agonie pure, de martyr, Il a senti,
en tant qu’homme, I’abandon de Dieu et qu’ll a crié : “Mon Dieu, mon Dieu, pourquoi m’as-tu
abandonné ?’ Il est suspendu entre ciel et terre, personne ne veut de Lui, la terre Le rejette, le ciel se
ferme. Moi je Le veux, je Le veux a ce moment-Ia, alors je lui dis : ‘je Te choisis tel que Tu es et je
ferai de Toi mon idéal, mon époux, je Te dédie ma vie. Je Le prends a ce moment précis car j’ai
senti que suspendu entre ciel et terre, Il a alors donné au Pere le témoignage le plus fort de son
amour, Il a tout donné par amour : sa chair et son sang en tant qu’homme, sa divinité en tant que
Dieu. A ce moment, Il oublie qu’il est Dieu et Il le cherche hors de lui, 1l se sent abandonné et c’est
a ce moment précis que la douleur de Jésus atteint son summum, méme si on dit que sa vie fut
toujours croix et martyr. C’est a ce moment qu’ll donne son plus grand témoignage d’amour envers
son Pére et envers les créatures, c’est la plus grande gloire. Toi tu es libre, tu peux faire ce que tu
VEeux.»

De nombreux passages du récit de vie de Ginetta Calliari montrent bien I’aspect mystique qui
caractérise particulierement les débuts du Mouvement, notamment lorsque Chiara Lubich utilise des
paraboles ou se réfere a des mystiques. Cependant, sa fascination envers les saints entre en tension
avec la volonté de s’en distinguer. Ainsi, le fait de s’y référer met en relief la nouveauté d’une
mystique qui se veut actuelle, différente. Ceci est confirmé par un des écrits de Chiara Lubich
(datant des années 50) qui annonce son projet d’établissement d’une « mystique du troisieme
millénaire ». Dans ce texte elle relie les trois voies -qui, depuis le 5/6°™ siécle « sont généralement
les étapes du chemin ascétique qui porte a la pleine union avec Dieu»- a la lumiére de sa
spiritualité. Ainsi, les passages qui apparaissent dans la mystique traditionnelle comme obligés et
successifs (voie purgative, illuminative, unitive) ne le sont plus dans sa nouvelle mystique. Elle nie
la conception de chemin, de croissance, d’une union a Dieu qui se perfectionne sans cesse. En effet,
pour elle le rapport a Dieu ne peut étre qu’une conversion dans toute la violence et la brutalité que
produit la rencontre. La rencontre avec « la voie de I’unité » fait entrer directement, sans transition
ni tiédeur, en Jésus lui-méme. Elle explique cela en ces termes : « Qui entre dans la voie de I’unité,
entre en Jésus. Il se vide de lui pour vivre en Jésus. Ou plutdt il ne se vide méme pas de lui-méme
mais il vit en Jésus car ils ne font plus qu’un. Et qui vit en Jésus est dans la VVoie et non en chemin.
La Voie ou plut6t les trois voies, distribuées en Trinité, s’unissent, se synthétisent en une seule. Car
qui vit en Jésus est purgé par lui et il est tellement illuminé qu’il est la Lumiére méme. Qui entre
dans la voie de I'unité n’escalade pas avec effort une montagne, mais, avec une violence initiale et
absolue qui comporte la mort totale du ‘je’, I’anéantissement, fait don, par amour, de toute sa propre
humanité a Dieu. [...] Il se met tout en haut de la montagne, la ou se trouve le repos. Alors il



commence le chemin le long de la ligne du partage des eaux jusqu’a Dieu, en recommengant
toujours et de la méme maniére, si toutefois il devait s’arréter »*.

Chiara Lubich n’aura de cesse de vouloir conceptualiser cette nécessité éminemment mystique de se
vider de soi mais moins dans le but de s’unir a Dieu qu’afin de se faire un avec autrui. Finalement
les trois voies de la mystique traditionnelle sont reconfigurées sous le jour de la spiritualité
lubichienne que la fondatrice résume ainsi: « Qui vit la Parole est déja en Haut ; a qui m’aime je me
manifesterai ; qui reste uni & moi donne de grands fruits ».

C’est suite au discours de Chiara Lubich concernant Jésus abandonné que Ginetta Calliari se
convertit. Elle passe alors d’un statut de croyante a un statut supérieur. La conversion n’en est pas
moins radicale, au contraire. Dans le récit qu’elle fait de sa jeunesse, Ginetta Calliari semble trés
pieuse : elle prie jusqu'a se dégager de la pression du temps. Or, elle considére ultérieurement que
cette période est négative, teintée de sentimentalisme et d’égoisme®, elle déprécie dés lors le
recueillement mystique traditionnel. La sentence émise par Chiara Lubich est radicale : c’est
exclusivement dans le rapport a I’autre que Jésus se montre. Ici, la conversion nécessite le passage
d’un amour intime, fusionnel avec le Christ, a un amour des hommes qui apparait comme le seul
rapport véritable, authentique a Dieu.

Le contexte de destruction et de pauvreté dans lequel vivent les jeunes filles leur indique un modéle
d’action : la divinisation de I’autre les engage sur le chemin de la charité, elles doivent s’investir
dans la société. Plus tard, cela engendrera une conception globale de I’humanité qui forme un tout
sacré, en conséquence I’unité deviendra le point nodal de la spiritualité.

Chiara Lubich indique que, dés I’ouverture du premier focolare, elle et ses compagnes commencent
a invoquer la présence de Jésus parmi elles®®. Au début concu comme un moyen de maintenir ou de
rétablir I’harmonie de la communauté, « Jésus au milieu » est désormais une ‘technique’ qui
engendre des effets visibles car I’entité divine apparait comme le médiateur de toutes les relations
sociales. Appeler « le Frére Jésus au milieu »*® ressemble & une parabole mais devient un principe
d’action dont la conscientisation permet la cohésion du groupe et indique comment se comporter
avec tout individu quel qu’il soit. En effet, il faut « dilater le Christ [...]. Faire un de tous et en tous
I’'Un1»%,

Aussi, au-dela de I'unité et de « GA » (Jésus Abandonné) qui sont des principes théoriques donnant

un cadre a I’action et apparaissant tant comme des moyens que comme des fins (Jésus abandonné

8 G.Rossé, Santita e santificazione negli scritti di Chiara Lubich, NuUm, 19, 1997, pp.111-112.

8 Sentiments que I’on retrouve chez certains focolarins de la génération suivante comme le montre I’exemple de Nada
que nous étudierons dans la seconde partie.

8 Suite & la découverte de la parole « La ot deux ou trois sont réunis en mon nom je suis au milieu d’eux » (Mt 18,20).
8 Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, Milano, 1999, p.59.

87 Meditazioni in Scritti Spirituali/1, Cittd Nuova, Roma, 1997, p 50.



étant toutefois réservé aux focolarins, 1’unité aux autres®®), ce qui reste des débuts et fut systématisé,
est un ensemble ‘sélectionné’ de paroles de I’Evangile qui engage sur un agir individuel et collectif.
Prises séparément, elles donnent lieu a une ou plusieurs anecdotes qui retracent le parcours
initiatique de la premiére communauté de vierges. Chacune de ces anecdotes atteste de la possibilité
de mettre en pratique une parole spécifique.

Le grand nombre d’anecdotes et les variations parfois importantes dont elles sont I’objet -a I’écrit
comme a I’oral- n’entrainent pas leur remise en question de la part des membres. Peu importe
finalement si la temporalité est respectée ou si la véracité des faits est prouvée ou non, vu que le
charisme et la grace font sens pour eux et qu’ils ont incorporé cette histoire individuelle comme
faisant totalement partie de la leur. Une fois incorporés, les membres actifs se font porteurs et
continuateurs de ces récits légendaires. Le témoignage des premieres compagnes de Chiara Lubich,
mais aussi celui des membres, font écho a la vie de la fondatrice. En effet, chacun participe de ce
mythe non seulement en le reconduisant mais aussi et surtout en y prenant part: I’expérience
personnelle des membres est une perpétuelle confirmation des intuitions de la fondatrice. De fait,
les paroles « donner et I’on vous donnera » et « demandez et vous obtiendrez » deviennent, apres
mise a I’épreuve, le summum de la prophétie auto-réalisatrice. Cette dimension magique qui
entoure le mythe des origines prend ainsi corps dans la réalité des membres qui apprennent a lire et
a ‘provoquer’ les signes divins. Cela donne lieu a posteriori a une profusion d’anecdotes reflétant,
parfois de maniére confondante, les expériences de Chiara Lubich et de ses premiéres compagnes.

| fioretti di CHIARA e dei Focolari®®, un recueil de témoignages réalisé par Doriana Zamboni
racontant des « miracles » plus ou moins spectaculaires attribués a I’intervention de Dieu dans la vie
quotidienne, offre des exemples probants de I’incorporation des récits fondateurs par les membres.
Doriana Zamboni explique que Dieu répondait de maniere « quasi-mathématique » aux requétes des
jeunes filles. Les fioretti qu’elle retranscrit apprennent, selon elle, « a réinsérer a chaque instant les
pauvres choses de I’existence humaine dans la trame d’un dessein divin et simplifient tous les
problémes de la vie. Mais surtout, elles démontrent que Dieu existe, car, quand nous, chrétiens,
nous donnons, lui donne ; quand nous demandons, il répond ; il séche nos larmes et celles des

autres ; il nous habille comme les lis des champs ; tout nous manque et il nous remplit de biens ;

% Dans une lettre datée du 30 mars 1948 que Chiara Lubich adresse & un jeune étudiant franciscain elle écrit : « Ah,
mon Frére, si vous vous jetez dans cette voie, vous aurez bien vite les stigmates de I’Abandonné! [...] Tous ne
comprennent pas ces mots. Ne les donnons a personne. Que I’Amour abandonné soit entouré seulement de coeurs qui le
comprennent parce qu’ils I’ont senti passer dans leur vie et ont trouvé en Lui la solution & toute chose. Aux autres
I’Unité, a nous I’abandon. » Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, 1999, p.64.

8 San Paolo, Milan, 2002. Cet ouvrage est publié en France par les Editions Nouvelle Cité sous le nom de : L’Evangile
ca marche, Les fioretti de Chiara Lubich et des Focolari, Paris, 2003.



nous demandons I’impossible et nous I’obtenons [...] Il est toujours la, immanquablement. 1l
intervient immédiatement ou aprés quelque temps, mais il intervient. »*

On trouve ainsi parmi ces fioretti, des récits hétéroclites de membres (provenant de tous les
continents) qui, aprés avoir donné a plus pauvre qu’eux ou demandé a Dieu, regoivent (exactement
ou bien plus et généralement de maniére immédiate) ce dont ils ont besoin ou ce qu’ils désirent.
Cela va de produits ou objets de premiere nécessité, a des sommes d’argent plus ou moins
importantes (qui sauvent de situations dramatiques, apparemment sans issue) en passant par un
téléphone portable, des fleurs ou des vétements. Nombre de ces récits refletent la structure et le
contenu méme des anecdotes primordiales®. On trouve aussi des récits composites, en cela qu’ils
mélent plusieurs des anecdotes premiéres.

Face a cette ‘sélection’ de points fondamentaux car vérifiables, la substance du message focolarin -
qui se veut I’essence du christianisme- peut apparaitre réductrice ou minimaliste. Or, ce minimum
doctrinal représente les potentialités de développement et d’action concrete du Mouvement en
constituant le systéeme axiologique focolarin. Plus tard, la Parole de Vie permettra, au fil des mois,

d’appréhender I’Evangile dans sa totalité.

Le récit de Ginetta Calliari montre que I’incorporation dans cette communauté primordiale passe
nécessairement par la conversion, ici provoguée en partie par la fascination envers Chiara Lubich et
les jeunes filles qui I’entourent : « Je me souviens que quand je voyais I’Anzolon®, c'est-a-dire la
petite Natalia que vous connaissez, dans les rues de Trente, je ne voyais qu’elle. Le monde autour
me semblait en carton : elle s’était transférée en Dieu, elle en était remplie. Et puis Graziella passait
et ca me faisait la méme impression et c’était pareil pour Doriana. [...] Ce parfum de pureté, de
virginité... mais il y avait autre chose. Quand nous avons connu Chiara, elle n’a pas regarde
comment nous étions, quel était notre passeé : elle a seulement vu Jésus en nous et nous a entrainées.
Elle disait que le passé était passé, [...] ce qui importe, c’est le moment présent grace auquel Chiara
entrainait toutes les personnes de tous les ages. » Ce passage du récit nous indique que la primauté

de I’instant present est introduite trés vite par Chiara Lubich.

% | fioretti di CHIARA e dei Focolari, San Paolo, Milan, 2002, p.6.

°! par exemple, une focolarine africaine donne une bouteille d’huile & une femme pauvre et en recoit trois bidons (soit
54 litres) juste apres ; un homme a besoin d’une paire de chaussures pointure 47 et la trouve ‘miraculeusement’ ; Une
femme américaine désire acheter des chaussures taille 3W pour son petit garcon. Elle en voit une paire qui lui plait
beaucoup mais se rend compte qu’elle n’a pas les moyens de les acheter. Elle va voir sa meilleure amie qui vient de
trouver une paire de chaussure pour enfant : elle est identique a celle qu’elle convoitait.

%2 Ange en dialecte Trentin.



Ginetta Calliari rencontra Chiara Lubich au printemps 44 et il apparait que ce fut « une adhésion
totale et immédiate » qui la fit emménager de suite dans le premier focolare®. Elle percoit ce
moment de sa vie comme un recommencement, une nouvelle naissance qui passe par I’acquisition
d’une famille autre, nouvelle, fondée sur la liberté, la virginité et le détachement des biens
matériels.

De nombreux teémoignages de membres actifs du Mouvement sont repréesentatifs de cette
‘conversion idéale’®. Pour les générations successives, et une fois le Mouvement structuré, la
conversion est souvent moins violente. Dans ce cas, elle prend la forme d’une redécouverte. Elle est
donc soit une révélation apres une période plus ou moins longue d’errance, soit la découverte subite
de la lumiere, de la réalité longtemps obscurcie. Le sentiment d’avoir trouvé ce que I’on cherchait,
I’émergence d’une intuition profonde, permet une nouvelle vision du monde percu désormais
comme lieu de certitudes. C’est le cas pour Federica, une jeune fille qui rencontre le Mouvement
par le biais de son fiancé. Elle témoigne lors d’un rassemblement consacré aux jeunes focolarins :
« J’ai décidé d’aller a I’'université de Trente pour des raisons familiales. Ce fut un choix difficile car
Giuseppe et moi n’aurions pas pu nous Vvoir tres souvent. Cependant, quelque chose nous disait que
cela aurait été un choix fondamental pour notre amour. A Trente, je me mis en contact avec une
communauté de jeunes dont Giuseppe m’avait parlé. 1l m’avait dit qu’ils cherchaient a vivre
I’Evangile dans leur vie, 24 heures sur 24. Au contact de mes nouveaux amis, j’ai découvert ce que
j’avais dans le fond du cceur, ce a quoi j’avais toujours révé sans en avoir conscience : I’amour

réciproque, I’amitié vraie, le bonheur, et je me jetai avec enthousiasme dans cette aventure.»

% || existe deux versions incompatibles des raisons qui ménent Ginetta Calliari au premier focolare. Le site Internet
officiel du Mouvement indique qu’elle avait quitté la maison familiale avec une de ses sceurs afin d’aller travailler dans
une entreprise pres de Venise. Les patrons de cette entreprise les considéraient comme leurs filles et avaient I’intention
de tout leur léguer en héritage. Or, elles souffraient de voir les différences sociales qui existaient entre elles et les
paysans, le personnel. Un jour, elles auraient regu une carte postale provenant d’une de leurs amies de Trente qui leur
parlait de Dieu « qui vaut plus que tout ». Ginetta C. aurait alors recu I’appel de Dieu. Elles décident donc de partir en
cachette afin de ne pas étre retenues par leurs patrons et retournent a Trente. Elles partent juste a temps : quelques jours
apres, elles n’auraient pas pu s’y rendre a cause des bombardements. Le moment du départ secret est interprété comme
un signe car si elles avaient attendu, elles seraient peut-étre mortes. Dans la deuxieme version (celle que Ginetta Calliari
relate a I’assemblée des jeunes mariapolites de Loppiano) elle raconte que c’est par le biais de sa sceur qu’elle rencontre
les jeunes filles et elle semble n’avoir jamais quitté Trente.

% Nous verrons que la thématique de la renaissance fondée sur la dichotomie passé-présent se retrouve dans certains des
entretiens réalisés a Loppiano. Dans ce cas, c’est la conversion, provoquée par la rencontre quasi-sensible avec Jésus,
qui engendre une reconfiguration intégrale de I’individu par rapport au sens de sa vie et a celui du monde. Pour Mona,
une jeune femme désirant devenir pope, cette renaissance est le projet principal du Mouvement : I’ldéal « n’est rien
d’autre que découvrir Dieu en I’autre, aimer I’autre afin que ce Dieu qui est en lui renaisse. On a aussi ce schéma de
conversion dans le récit des parents de Chiara Badano, une jeune fille socialisée au sein du Mouvement qui mourut d’un
cancer des os. Pour la mere de la jeune fille, ce fut « une découverte, une nouveauté merveilleuse, toutes ces personnes
tellement belles, ce grand Idéal, j’ai tout de suite senti... comment dire... cette grace que Jésus faisait descendre sur
nous et qui aurait changé notre vie. A tel point que, quand nous sommes rentrés a la maison, Ruggiero et moi nous
sommes dit que si quelqu’un nous avait demandé quand nous nous étions mariés, nous aurions répondu : ‘quand nous
avons rencontré I’ldéal’, car c’est a ce moment que notre vie a vraiment changé, pour tous les trois, ensemble. Ca a été
une chose merveilleuse, une grace : nous avons recommence a vivre. »



Donc, des les premiers temps, on remarque la cohabitation d’une tendance spiritualisante (visible
chez les premieres compagnes de Chiara Lubich qui cherchent une voie permettant

I’épanouissement) et d’une propension conversionniste qui resteront prégnantes par la suite.

Symboliquement, Chiara Lubich choisit de signer I’acte de naissance du Mouvement des Focolari le
jour de sa consécration. Toutefois, on peut penser que c’est le 13 mai 1944 qu’il prend réellement
corps. La « nuit larmes et étoiles » apparait comme le déclencheur de la démarche qu’elle choisit
alors d’entreprendre. Devenu emblématique, cet épisode apprend aux focolarins qu’a I’instar de
Chiara Lubich, et comme le demandait Jésus, il est indispensable de quitter sa famille biologique.
Tout membre doit -comme nous pourrons le constater dans la seconde partie- s’identifier a Chiara
Lubich dans la souffrance de la séparation qui apparait comme la condition nécessaire pour se
libérer des affects et connaitre la joie qu’offre I’engagement radical sur la voie divine. Un autre
point fondamental hérité de la premiére période réside donc dans la prépondérance de la famille
choisie, comme le met en relief un passage du récit de Ginetta Calliari : « Je pensais avoir une
famille et c’était une tres bonne famille, mais a ce moment la j’ai compris que celle-ci n’était pas
ma famille, que ma famille était celle de ces jeunes filles ; alors ce qui m’appartenait n’était plus a
moi, mais a nous toutes, & ma nouvelle famille ».

Ainsi, si le Mouvement des Focolari est couramment présenté comme proposant une spiritualité
familiale, c’est peut-étre moins parce qu’il donne une vision restaurée de la famille que parce qu’il
en offre un concept autre. En effet, dans I’acception focolarine il s’agit d’une famille ‘de purs’,
‘d’élus’ basée sur le modele supréme de la famille de Nazareth.

Les étapes par lesquelles passe Chiara Lubich, désormais relatées sous forme de récits mythifiés,

deviendront des conditions & remplir pour devenir son disciple.

Les différents récits qui relatent le moment de la premiére diffusion de « I’ldéal »* indiquent que
dés la fin de I’année 1944 (c’est-a-dire « deux mois », « quelques mois » apres la formation de la
premiére communauté) Chiara Lubich était entourée par 500 individus. Or, cela entre en
contradiction avec le récit de Ginetta Calliari qui nous permet de déduire qu’en 1946 Chiara Lubich

était suivie par 40 vierges. Si nous ne nous trouvons pas face a une incohérence temporelle, cela

% Dés les années 40, Chiara Lubich nomme Idéal « la lumiére dont elle se sent investie et qui lui semble venir d’en
haut. Le terme renvoie donc aussi a toutes les idées qui ont servi a la fondation et au développement du Mouvement des
Focolari » selon une note de I’éditeur d’un ouvrage de Chiara Lubich, Una via nuova, Citta Nuova, Rome, 2002, p.27.
Actuellement, lorsque les focolarins parlent de « I’ldéal », ils désignent le Mouvement dans son ensemble c’est-a-dire la
spiritualité de I'unité et les structures sur lesquelles elle repose. Quant a nous, nous emploierons ce terme pour nous
référer a I’utopie lubichienne.



révéle qu’il existe alors une forte distinction entre les popes®™ et les sympathisants. La dichotomie
nous/les autres indique que le type de rassemblement était électif, ce qui renforce le sentiment de
marginalité désirée puis assumée par les jeunes filles. On peut donc affirmer que I’ambition
d’ouverture qui prendra ultérieurement corps n’est pas absente a I’origine de cette association
d’initiées.

La pureté virginale était alors indispensable pour faire partie de cette famille de néo-converties
élues. Un passage du récit de Ginetta Calliari, qui retranscrit les propos de Chiara Lubich, peut étre
donné en exemple : « Elle me parla de la virginité : ‘Regarde, le monde est une forét pleine de
fleurs toutes différentes les unes des autres. Certaines sont belles, d’autres sont dangereuses car
elles ont des épines. En marchant dans la forét, tu peux découvrir une belle fleur, trés rare, unique,
qui a une odeur qui se diffuse, qui se répand. Le Seigneur passe aupres de cette fleur, elle lui plait, il
I’aime, il la prend délicatement, la retourne et la plante dans le ciel pour qu’elle fructifie, pour le
régne de Dieu, pour I’éternité. Puis on marche, on marche et on découvre une autre fleur, trés belle,
tres rare mais différente de la premiére car elle aussi est unique et a un parfum particulier : a
nouveau le Seigneur la prend pour la planter dans le ciel et la faire fructifier... et ainsi de suite.
Donc il faut marcher pour rencontrer ces fleurs tres rares que sont les vierges. »

Chaque individu qui choisissait de suivre Chiara Lubich était valorisé pour ses caractéristiques
propres, considéré dans son individualité, ce qui se perpétuera. La valeur extréme accordée a la
virginité est directement liée au refus d’homogénéité et d’homologation. Elle est donc le sceau de la
différence car elle renvoie a la protestation implicite des catégories établies en ce qui concerne les
états de vie et annonce la tournure utopique que prendra I’organisation. L alternative que proposera
Chiara Lubich est en germe.

Cela est tangible dans une lettre que Chiara Lubich écrit (selon nos recoupements en 1946) a ses 40
premieres disciples : « Mes petites sceurs, trés chéres entre toutes, a vous qui étes loin, que seul
I’idéal de virginité lie particulierement a moi, j’envoie un salut de cette blanche troupe qui pour la
premiere fois s’est réunie secrétement pour commencer a cultiver, de maniére particuliere, I’ame de
la virginité. Nous nous sommes toutes mises dans le cceur immaculé de Marie : nous avons inscrit

nos noms -j’ai écrit les votres aussi car vous étes loin mais présentes parmi nous- derriére le cadre

% Cest lors de I’entretien réalisé auprés d’un jeune sympathisant du nom de Roberto que nous rencontrons pour la
premiere fois ce terme (il qualifie I’un des hommes vivant au focolare masculin de Bologne de « pope »). Ce terme -qui
provient du dialecte Trentin- se traduit, dans I’acception focolarine, par « petit enfant de I’Evangile ». Les popes, qui
sont les hommes et les femmes les plus radicalement engagés dans le Mouvement parce qu’ils suivent le modéle
lubichien, s’alimentent de I’Evangile et nourrissent spirituellement les autres membres du Mouvement. Ce terme est
utilisé couramment par les membres et les adhérents mais aucun écrit de Chiara Lubich ou autres ouvrages émanant du
Mouvement ne les qualifient ainsi, lui préférant le terme de « focolarins » et « focolarines ». Cela rend parfois difficile
la compréhension des écrits de la fondatrice qui distingue peu les catégories de membres existant au sein du
Mouvement (& moins qu’il s’agisse des devoirs afférents a leur statut respectif). En ce qui nous concerne, nous
entendons par « focolarin » toute personne intimement liée au Mouvement, qui y appartient a plein titre et nous
utiliserons le terme de ‘pope’ afin de faciliter la compréhension de I’étude.



de Marie qui est accroché dans notre salon. Il y a trois ans, j’étais seule a me consacrer a Dieu par
les mains de I’'immaculée, désormais nous sommes 40. C’est la blanche troupe d’ames qui comme
des tours doivent soutenir I’édifice de tout I’ldéal. Voila le moteur de cette blanche troupe: ou la
virginité ou la mort. Nous avons une forteresse presque imprenable a abattre : le monde, le démon,
le péché et seuls les lis abattent les forteresses. Réunies pour quelques heures en cette immaculée
matinée, nous nous sommes mises sous la protection de sainte Agnes, vierge et martyre et de saint
Ambroise, le saint de la virginité. Nous voulons imiter sainte Agnés, dans le don total de nos jeunes
vies, dans la force puissante de notre pureté qui criera avec sa splendeur immaculée : un seul est
mon chéri. Si un saint dit que seule une troupe de vierges dans chaque ville peut sauver le monde,
cette troupe, ce sera la nétre. Nous avons lu les merveilleux écrits de saint Ambroise sur la virginité.
L’ange gardien nous dit quelque chose de ce divin souffle qui est a peine entré dans nos cceurs et
comment, au temps de ce saint amoureux de la virginité, il arrivait que les filles soient enfermées a
la maison par leurs méres car elles voulaient courir écouter ce saint et se faire vierges. Ainsi nous
toutes, entrainées par une douce voix de maman, celle de la vierge immaculée, nous jurerons fidélité
a I’époux des vierges pour travailler a la venue du regne de Dieu sur terre. Nous vous saluons
toutes, regardez vers le haut, au-dela des étoiles et des anges, dans le cceur de Dieu d’ou est
descendue sur le monde la virginité qui dépasse la nature et fait des hommes des anges. Et, comme
des anges, passez en marchant vers le ciel, comme des anges car des anges vous serez dans le ciel,
dans le ceeur immaculé de Marie. Sceur Chiara. »

Cette lettre nous permet par ailleurs de remarquer plusieurs points qui s’effaceront, en apparence,
dans les écrits et récits postérieurs. Déja, on constate la trés forte référence a la figure mariale qui
renvoie a la pureté par antonomase et aura tendance a s’amenuiser au cours des decennies avant
d’étre systématisée dans les années 70.

Si I’'usage d’un symbole comme le lis renforce la thématique de la pureté (d’essence divine, il figure
les Vérités de la trinité et désigne la virginité de Marie lors de I’Annonciation), il renvoie aussi a
I’immortalité. Cela souligne I’'importance du contexte historique dans lequel s’enracine la premiere
communauté : la pureté des jeunes filles s’oppose a la noirceur de la ‘forteresse’ a abattre. En effet,
dans cette lettre, Chiara Lubich transmet une vision manichéenne du monde. A ce moment, le
groupement volontaire de vierges intramondaines a pour but affiché de purifier le monde. Le projet
réformateur est ici explicite. Ginetta Calliari se remémore une phrase de Chiara Lubich qui daterait
des tous débuts du Mouvement: « Il'y a longtemps, le jour de la Vierge de la neige, Chiara nous dit :
* Nous devons couvrir le monde de blanc, de neige, nous devons le parfumer, ‘I'immaculiser’.»

Cette vision manichéenne, qui caractérise les origines de la majeure partie des organisations



religieuses, s’effacera au fur et a mesure que le Mouvement se développera et s’enracinera dans le
monde et au sein de I’institution ecclésiale.

La notion de secret (présente tout au long des récits de fondation) apparente cette micro-société a
une secte d’initiées et renvoie a sa mission explicitement réformatrice. Notons que la propension au
secret fut présente jusqu’a la mort de la fondatrice bien qu’elle s’amenuisa au cours du temps.
Quant au fait de ‘cacher’ son appartenance au Mouvement, il s’agit désormais plus d’une forme de
discrétion poussée qui invite les focolarins a ne pas se distinguer d’autrui (notamment afin de

favoriser I’inculturation et d’éviter d’étre taxés de prosélytes).

b. Autonomie, conflit et compromis

Quand Chiara Lubich relate sa jeunesse, elle met a jour le décalage qui existe entre ses aspirations
et les démarches religieuses qu’elle entreprend. D’un c6té, elle a un grand respect pour la Tradition,
de l'autre, elle fait preuve d’autonomie, ce qui se traduit par I’expression d’un rejet des formes
classiques d’engagement. Or, si elle affirme que dés 1939 elle a I’intuition (suite & sa premiere
‘vision”) qu’elle créera une « quatrieme voie », elle s’insere, bien que de maniére relative, dans les
structures ecclésiales préexistantes. Ainsi, elle fait partie de I’Action Catholique mais ne le souligne
pas dans ses récits et elle entre dans le Tiers-Ordre franciscain alors qu’elle conteste le mode de vie
des capucins qui la forment. Elle se consacre & Dieu, toutefois elle ne se conforme pas aux temps
prescrits par I’Eglise afin de se préparer & prononcer son veeu de chasteté. De plus on constate
qu’elle remet en question les paroles du représentant de I’institution ecclésiale qui lui permet de se
consacrer. Il ne semble jouir d’aucune influence sur la jeune fille qui tout au plus est reconnaissante
mais rejette ses dires ou trouve ses conseils inadaptés. Chiara Lubich indique clairement que son but
était de suivre I’Evangile sans médiation. Sa consécration recouvre un sens symbolique : elle désire
sceller « son rapport avec le Créateur » mais ce, de maniére personnelle, sans que sa nouvelle
qualité d’épouse de Dieu transparaisse. Des lors, sa volonté de se distancer des religieuses et des
vierges dans le monde prend la forme d’une conquéte. Ces recits fondateurs imposent donc I’idee
qu’elle agit perpétuellement sur le mode du compromis et qu’elle ne réussit pas a faire concorder
ses aspirations avec les structures ecclésiales. Nous savons qu’elle a été socialisée dans un milieu
contradictoire, entre un pere socialiste et une meére dévote. Il n’est sirement pas anodin que
lorsqu’elle confie a ses parents sa volonté de s’engager, son pere I’encourage (elle attribue son

consentement a ses convictions socialistes qui lui avaient fait percevoir le cté social et caritatif du



comportement de sa fille) alors que sa mére réprouve son choix.’” Nous pouvons penser qu’elle fut
littéralement prise entre deux feux, ce qui expliquerait en partie sa volonté d’indépendance. Elle
n’adhére pas a I’idéologie de son pére et de son frére mais cela la fascine ; en quelque sorte, elle suit
sa mere (et seulement dans une certaine mesure) dans la foi et son pére hors des sentiers battus.

Bien que Chiara Lubich omette généralement de parler de ses relations avec I’AC et avec la
spiritualité franciscaine, on ne peut que remarquer les liens tres forts qu’elle entretient entre 1937 et
1945 avec la seule organisation catholique reconnue en Italie a ce moment-Ila et avec les capucins.
Dans les faits, on peut émettre I’hypothese que Chiara Lubich, continuellement désireuse de mettre
en avant la nouveauté radicale de I’organisation qu’elle créa, refuse qu’on y voie des influences
autres. La contestation de la rigidité mais surtout de I’obsolescence des propositions ecclésiales
visibles dans les récits autobiographiques de la jeunesse de Chiara Lubich, ne sont que les prémices
-et la justification- de la volonté de changement qu’elle mettra en acte. Par ailleurs, on peut penser
qu’elle délégitime I’Action Catholique a cause de sa compromission avec le monde et I’Eglise
durant cette période obscure. Pour autant, la physionomie que prendra le Mouvement des Focolari
n’est pas exempte de traits propres a I’Action Catholique, notamment dans son mode
organisationnel et dans la création de différentes catégories de membres®. Quant & la spiritualité
franciscaine, son influence sur Chiara Lubich et le Mouvement des Focolari est patente. Chiara
Lubich s’identifie a Claire d’Assise « qui laissait derriere elle un sillage de lumiére » et aspire a
vivre comme elle afin de réaliser sa vision : étre suivie par une troupe de vierges.

Notons que le récit autobiographique de Ginetta Calliari propose un schéma identique a celui de
Chiara Lubich : elle reproduit le modele type de la révélation propre a Chiara Lubich au point qu’on
a parfois I'impression que si Chiara Lubich n’avait pas créé cette « quatrieme voie », elle, I’aurait
fait.

Ginetta Calliari expose de la méme maniére que Chiara Lubich, quoique avec plus de virulence -et
ici d’ironie-, son rejet des voies que I’Eglise proposait alors aux femmes : « Trois voies s’offraient a
moi : le couvent, mais je n’ai jamais eu la vocation, je ne I’ai jamais I’envisagé, le mariage, mais si
je me mariais, je n’aurais pas pu chanter I’hymne®, ou bien rester vierge dans le monde. Je
connaissais une jeune fille qui ne s’était pas mariée et ne le voulait pas, elle restait vierge dans le

monde mais la maniere dont elle s’habillait me faisait horreur. Cette mode était encore pire que

%" Dans I’ouvrage de Jim Gallagher on trouve des lettres que Chiara Lubich écrit & sa mére afin de la convaincre du
bien-fondé de sa démarche. Malgré cela, cette derniere refusera de I’appeler Chiara et ne comprendra jamais les choix
de sa fille bien qu’elle passera les derniéres années de sa vie a ses cOtés.

% Selon Alberto Melloni, le Mouvement héritera de I’Action Catholique « la capacité de projection politique ainsi que
de la capacité de dialoguer » ; or, la particularité de I’organisation focolarine réside dans son aptitude a « défier une
institution ecclésiale méfiante sinon hostile, mais surtout elle renversera la superposition entre Eglise et mouvement qui
est au ceeur de la vision de Pie XII. » Alberto Melloni, De significatione verborum, in Concilium n°3/2003, i Movimenti
nella Chiesa-Chiesae Ecumene, Querinana, Brescia, 2003.

% e cantique des cantiques.



celle de I’Ancien Testament, elle portait des couleurs sombres allant du gris au noir en passant par
le bleu marine, elle avait des grosses chaussures a lacets et une coiffure étrange. Alors je me suis
dit : “Si, pour rester vierge, il faut que je m’habille et me coiffe ainsi, je préfére encore me marier
dix fois I’ »

Dans ce passage, les thématiques de I’accomplissement de soi, de la liberté et du refus du
renoncement apparaissent explicitement. En effet, si les focolarines de la premiére génération (tout
comme celles qui suivront) sont appelées a la simplicité -ce qui semble étre une variante minorée du
modele de pauvreté pronée par la spiritualité franciscaine- cela ne renvoie pas a I’abandon de la
coquetterie, au contraire. Derriére le motif vestimentaire du refus de Ginetta Calliari « de rester
vierge dans le monde » (qui peut apparaitre dérisoire confronté a son désir de consécration),
s’inscrit la critique d’une Eglise obsoléte (notamment par la référence & I’ Ancien Testament dénigré
en quelque sorte face a la nouveauté absolue que représente le Nouveau Testament). Par ailleurs, le
récit ainsi construit sur un jeu de contrastes renforce le moment de la conversion.

La critique du sort que réserve I’Eglise aux jeunes femmes désirant se consacrer, nous permet de
percevoir en creux des revendications féministes. De fait, au-dela de I’affirmation d’une féeminite
qui apparait essentielle dans le récit de Ginetta Calliari, on peut ressentir le désir, trés présent chez
Chiara Lubich, de s’affirmer en tant que femme dans une Eglise qui confine les individus de sexe
féminin dans des couvents ou dans un monde ou leur rapport a Dieu ne peut étre que personnel,
mystique. La primauté de la virginité et la centralité de la référence mariale participe de cette
volonté de rehausser le statut de la femme. En cela, Chiara Lubich se révéle comme une Claire
d’Assise moderne, qui permet aux femmes de sortir des couvents pour modifier le monde et
I’Eglise.

Au début, le groupe de jeunes filles réunies autour de Chiara Lubich apparait comme un réseau
mystique selon la définition idéal-typique qu’en donne Ernst Troeltsch'®. La fascination que Chiara
Lubich exerce sur ses jeunes compagnes souligne les traits fortement émotionnels et mystiques de
cette communauté. Le désir de ressemblance avec Chiara Lubich, qui se traduit par un fort
mimétisme en toute chose’™, semble confirmé par un passage du récit de Graziella qui indique
qu’alors, toutes les jeunes filles, a I’instar de Chiara Lubich, appartenaient au Tiers-Ordre

franciscain. Toutefois, au vu des nombreuses contradictions qui entourent cette appartenance, il est

100 c*est-a-dire qu’a I”inverse du type secte dans lequel les croyants désirent vivre ensemble sans compromis et de fagon
radicale les exigences de leur foi, le type réseau mystique regroupe des individus qui vivent habituellement dans le
monde ou ils peuvent exercer des responsabilités. Le réseau mystique s’adresse généralement a une élite de croyants
cultivés, rassemblés par une quéte commune de spiritualité et d’intelligence. lls se réunissent occasionnellement pour
des échanges et célébrations mais ne ménent pas une vie commune. E.Troeltsch, Die Sozialleheren der christlichen
Kirchen und Gruppen, Archives de Sociologie des religions, n°11, janv-juin 1961, p.17.

101 Ultérieurement, les premiéres compagnes seront parfois qualifiées de « clones » de Chiara Lubich par certains
journalistes critiques. Au-dela de tout jugement négatif, il est vrai qu’on ne peut que constater leurs ressemblances avec
Chiara Lubich, notamment en ce qui concerne la coiffure et le mode vestimentaire.



difficile de savoir si les jeunes femmes connaissent Chiara Lubich par le biais du Tiers-Ordre que,
semble-il, elle anima, ou si, comme toutes I’affirment, elles se rencontrent en dehors de cette

structure et y adhérent ensuite momentanément®®2. Ici

encore, il semblerait que nous soyons face a
la volonté de se distancier des structures ecclésiales qui apparait a posteriori afin de souligner la
novation. En effet, Chiara Lubich affirme qu’il n’existait alors aucun ‘programme’ : les expériences
des jeunes femmes priment, ce qui suppose une forme de piétisme. Ainsi, seul le désir de suivre le
Christ compte. Cela annonce le désir de résider hors des instances sociales et ecclésiales de
légitimation. Pourtant, les jeunes disciples de Chiara Lubich, déja prophéte exemplaire, prononcent
les veeux évangéliques. Ce qui apparait objectivement comme un acte orthodoxe, validé par
I’institution ecclésiale, est a I'inverse congu par ces jeunes filles comme un acte symbolique par
lequel elles se donnent & Dieu, mais aussi a Chiara Lubich (et non & I’Eglise) : c’est par désir de la
suivre dans sa démarche qu’elles s’y soumettent.

Ces nombreux hiatus, la volonté de créer ex-nihilo une « quatriéme voie », la remise en question des
paroles du représentant ecclésial, le refus de se conformer aux pratiques rituelles qui sont clairement
définies comme obsolétes... composent une critique explicite de I’Eglise jugée incapable de
répondre aux attentes religieuses d’une petite catégorie de fideles. Ce conflit latent semble toutefois
étre minoré par le fait que la fondatrice réalise toujours des compromis tout en se gardant de
dénaturer son message : elle a toujours eu des rapports orthodoxes a I’Eglise en participant a ses
organisations, fait veeu de chasteté et affirme assez vite sa volonté de reconnaissance de la part de
I’Eglise.

Dans les faits, ce que la fondatrice exprime comme une volonté de reconnaissance renvoie, il nous
semble, bien plus a une nécessité. En effet, le mode de vie communautaire des jeunes filles n’est pas
compris par nombre des habitants de Trente. Ainsi, celles que I’'on nommait désormais ‘les
focolarines’ n’étaient pas appréciées de tous: on les soupconnait d’étre communistes... ou
protestantes.

Chiara Lubich raconte : « A cette époque, seuls les communistes parlaient d’“unité’, c¢’était un terme
qu’on n’entendait pas lors des prédications dominicales. Donc les focolarines étaient communistes !

Communistes ou protestantes ! Elles lisaient les Ecritures et vivaient des versets de I’Evangile...

192 On peut se demander comment il est possible que Graziella, qui détestait tout ce qui touchait de prés ou de loin &
Iinstitution ecclésiale avant sa rencontre avec Chiara Lubich -qui eut lieu le 1% mars 1944-, prit part au Tiers-Ordre
franciscain (elle dit y appartenir en avril de cette méme année). Il est probable qu’elle y adheére afin de cotoyer Chiara
Lubich. Une note de la dottrina spirituale confirme que toutes les jeunes filles appartenaient au Tiers-Ordre franciscain
mais infirme le fait que Chiara Lubich les rencontre en dehors de cette structure : « Pendant la guerre, Chiara Lubich et
ses premieres compagnes s’étaient connues par le biais du Tiers-Ordre franciscain au sein duquel elles se rassemblaient
mais en 1947, I’évéque de Trente, Carlo De Ferrari, reconnait le groupe naissant comme étant un mouvement
indépendant auquel fut donné le nom de ‘“Mouvement de I’Unité’ puis ensuite celui de ‘Mouvement des Focolari’ d’ou
provient le nom de focolarines. » Mondadori, Milan, 2001, p.419.



Oui, peut-étre avaient-elles embrassé le protestantisme et maintenant elles portaient hors des
sentiers battus le bon peuple Trentin ! »

Chiara Lubich ne cache pas I’intérét et I’estime réciproque qui existaient entre sa communauté et les
communistes. Son frére militait dans un groupe de partisans et, un jour, il vint la voir avec un de ses
amis. Elle leur explique qu’elle agit ainsi pour Dieu. Les buts étant communs (I’unité et
I’extermination de la pauvreté), mais les moyens divergeant, elle les met au défi: ce sera a qui
remplira en premier la mission. Chiara Lubich indique que des 1945, elle eut a cceur la conversion
des communistes.

Dés lors, la micro-structure ne peut continuer a agir et a se développer (de plus en plus de jeunes
filles quittent leur famille pour suivre Chiara Lubich) sans I’accord d’une autorité légitimatrice. Au-
dela d’une reconnaissance officielle, on peut imaginer que la structure a besoin de se doter d’une
‘Regle’ formalisant les rapports et encadrant les actions de la petite communauté. De fait, dés 1944
-lorsque les premieres compagnes de Chiara Lubich se consacrent et qu’elles se rassemblent au sein
d’une méme habitation- le groupement volontaire prend la physionomie d’un petit institut séculier
exclusivement féminin... qui refuse d’en devenir un. On sait que la différence principale entre le
type secte et I’ordre religieux est I’autonomie entiere du premier et celle relative du second (dans la
mesure ou il s’insere dans la structure ecclésiale). Mais, comme le montre Jean Séguy, a I’intérieur
des formes contemporaines d’expressions religieuses, coexistent, « de fagon dynamique », des
« traits de chacun des types wébéro-troeltschiens (secte-Eglise-mystique). »'%

De plus, il semblerait que des membres du clergé fassent pression sur Chiara Lubich afin qu’elle
demande I’approbation des autorités ecclésiastiques pour sa communauté. Des 1945, un prétre
diocésain demande a Chiara Lubich de formaliser son ‘Idéal’. Il « I’exhorte a trouver un nom a ce
nouveau mouvement ». Toutefois, Chiara Lubich, affirmant que sa communauté n’avait pas besoin
de nom, proteste : «Je n’aurais jamais imaginé autant de complications. [...] Nous sommes
chrétiens, un point c’est tout. Chrétiens ! »'%

Chiara Lubich affirmait que I’insertion de I’organisation dans la structure ecclésiale a toujours été
une priorite.

Elle expliqua : « Une parole de I’Evangile nous toucha de maniére particuliére : ‘Qui vous écoute
m’écoute’. Qui écoute I’Evéque écoute le Christ. Pour la mettre en pratique nous nous sommes
présentées a notre Evéque. Nous exposons ce qui est en train de changer. Nous sommes prétes a
tout abandonner s’il le désire. Par le biais de I’Evéque c’est Dieu qui parle. Et Dieu est ce qui nous

103 Conflit et utopie, ou réformer I’Eglise, parcours wébérien en douze essais, Cerf, Paris, 1999, p.8.
104 Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, 1999, p.47.



importe. Monseigneur Carlo De Ferrari (alors évéque de Trente) écoute, sourit puis dit : “Ici, il y a
le doigt de Dieu’. son approbation et sa bénédiction nous accompagna jusqu’a sa mort. »%

Entre 1945 et 1947, Carlo De Ferrari encouragea régulierement Chiara Lubich a rédiger une « sorte
de régle », mais Chiara Lubich et ses compagnes résisterent : « Nous, nous ne voulions qu’une seule
et unique régle : I’Evangile, le pur et simple Evangile ! dit Natalia. Chiara Lubich pensait que si elle
devait formuler une régle concernant leur vie, elle se résumait simplement a I’lamour. ‘Notre vie’
disait-elle, ‘doit n’étre qu’amour’. » Toutefois elles obéissent a I’évéque, rédigent une regle et
I’organisation recoit en 1947 sa premiere approbation diocésaine officielle sous le nom de
« Mouvement pour I’Unité ».

« A cette époque, on ne parlait pas de ‘charisme’. Cela ne vint que par la suite et & travers notre
soumission progressive a I’autorité ecclésiastique. Le fait que Jésus parle a travers les successeurs
Iégitimes des apdtres, bien que ce soit une question de foi, nous, nous I’avons appris grace a notre
expérience personnelle. » Cette récente affirmation de Chiara Lubich confirme la nécessité de se
soumettre aux autorités ecclésiastiques tout en soulignant par ailleurs que tout ce qui est objet de
croyance doit aussi étre éprouvé : la fondatrice renvoie toujours, in fine, & sa propre expérience.
Cette approbation au niveau local ne marque pas un tournant décisif pour I’organisation mais le
début d’un processus ardu qui durera 15 ans.

Chiara Lubich cherche dés lors des appuis au sein du clergé. L’archevéque de Trente la met en
relation avec certaines de ses connaissances (notamment avec le Pere Tomasi, ex-supérieur général
de la Congrégation des Saints Stigmates a laquelle I’archevéque appartient). C’est aussi grace au
réseau de connaissance de Mgr De Ferrari que Chiara Lubich rencontre Luigi et Elena Alvino, (qui
sont aussi amis avec I’évéque d’Assise) qui mettent a sa disposition un appartement a Rome. Cela
permet a Chiara Lubich de se rendre a la capitale en 1948 afin de rencontrer un prétre dont les écrits
sur la « Croisade de la Charité » lui semblent tres proches de ses idées. Elle raconte : « Nous, nous
parlions d’unité, I’unité avec Dieu et entre les fréres, I’unité qui est le cceur de I’amour réciproque et
personne dans I’Eglise -pour autant que nous le sachions- ne parlait, alors, d’unité. Les

communistes en parlaient en lui donnant un autre sens... A Rome il y avait un certain pére Leone

1% Silvano Cola, Chiara Lubich, Elledici, Turin, 2004, pp.13-14.



Veuthey™® qui en parlait dans certains de ses livres. Nous voulions le contacter. Nous n’avions ni
peurs, ni appréhension ni espoirs particuliers : nous suivions la voix intérieure. »*%’

Grace au Pére Veuthey, Chiara Lubich puis ses compagnes sont présentées a de nombreuses
personnes résidant & Rome et en particulier a des prétres et des religieux de différents ordres qui
accueillent généralement de maniére favorable cette nouvelle spiritualité. A I’inverse, I’aristocratie
romaine -qu’elles rencontrent par le biais des époux Alvino-, ne se montre pas convaincue par leur
proposition.

Il semblerait que durant I’année 1948, Chiara Lubich et ses compagnes'® meénent une véritable
campagne de promotion du Mouvement, principalement aux environs de Trente et a8 Rome.
Remarquons qu’au début de ‘son expérience’, Chiara Lubich utilisait son statut ecclésial afin de
faire autorité non seulement auprés des jeunes filles qui, fascinées, désiraient se consacrer, mais
aussi aupres des différents publics qu’elle rencontre. Par exemple, la lettre qu’elle envoie en 1946 a
ses 40 premieres compagnes est signée « Sceur Chiara » et celle adressée en 1948 a un jeune
étudiant franciscain de Rome est paraphée de « Sceur Chiara de Jésus abandonné ». Tres vite, elle

abandonnera totalement ces qualificatifs afin d’affirmer sa différence.

De nouveau, Mgr De Ferrari joue un r6le prépondérant dans la tournure que prend I’organisation
lorsqu’en 1948 il permet & Marco Tecilla de devenir le premier homme focolarin (par la suite il

deviendra prétre focolarin).

106 | éon Veuthey (Suisse, 1896 - Italie, 1974) entre dans la famille franciscaine des Fréres mineurs conventuels en
1921. Devenu prétre, il fonde en 1925 la « Croisade de la Charité » a Assise appelée ensuite « Croisade de I’Unité ».
Nous apprenons sur un site Internet proposant sa biographie que son organisation fusionnera ensuite avec le
Mouvement des Focolari. Il rencontre a plusieurs reprises le Pére Maximilien Kolbe «dont il admire I’ardeur
missionnaire mais surtout les intuitions audacieuses sur le mystére de I’lmmaculée conception de Marie. » La phase
diocésaine de  son Proceés de canonisation s’est ouverte  en 2002. http://mww.mi-
international.org/Eventi/Veuthey/Veuthey it.htm

197 Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, 1999, p.62.

1% Graziella était chargée de promouvoir la ‘nouvelle spiritualité” & Rome: « De cette période, tout ce dont Graziella se
souvient, ce sont ses interventions dans des salles combles qui se terminaient juste a temps pour qu’elle se précipite a la
rencontre suivante. [...] Elle se souvient avoir parlé dans la salle bondée d’un hotel particulier appartenant a une famille
de I’aristocratie romaine. [...] ‘Une fois’, raconte-t-elle, ‘je fus invitée a parler dans une salle paroissiale. C’était la
paroisse du Christ Roi. Je ne voyais devant moi qu’une foule de prétres en habit, de freres en soutane et de sceurs qui me
regardaient a travers leurs voiles ! Et moi, une jeune fille de 23 ans qui portait deux longues tresses, j’étais la, j’étais
venue parler a tous ces prétres, freres et sceurs. C’était un scandale a cette époque ! Pourtant, je parlais trois heures
durant, sans aucune note. » Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, 1999, p.63.



On dit de Marco Tecilla'® qu’il considérait que pour étre un bon chrétien il suffisait d’aller & la
messe et qu’il croyait en Dieu mais le considérait comme « trés lointain ». En avril 1945, il adhére
au Tiers-Ordre franciscain et se rend, sur invitation d’un ami capucin, a une rencontre ou Chiara
Lubich prend la parole. Il est conquis par son discours portant sur « Dieu-Amour » alors que ses
amis n’y sont pas sensibles. Le péere capucin, décu par la réaction des jeunes hommes, demande a
Marco, le seul & avoir été touché, s’il peut se rendre au focolare afin d’aider ces jeunes filles -« qui
ne possedent absolument rien car elles donnent tout aux pauvres »- a réparer la maison. 11 s’y rend
réguliérement et un soir, Chiara lui dit : « De nombreux chrétiens sont similaires a des acteurs. lls se
maquillent comme des chrétiens, vont a la messe, puis de retour chez eux, ils se démaquillent. Mais
si Jésus revenait sur terre maintenant, il serait Jésus 24 heures sur 24. Peut-étre serait-il électricien
comme toi. » Des lors, Marco raconte qu’il se sentit appelé a « étre un autre Jésus 24 heures sur
24 »,

Il se confesse au pére capucin qui écrit a Chiara Lubich. En réponse, elle remet & Marco cette
missive, qui est la reproduction des mots de Jésus au jeune riche (Mc,19, 21) : « Si tu veux étre
parfait, va, vends tout ce que tu possédes... Puis viens et suis-moi ».

Désireux de mener une vie identique a celle des jeunes filles, il décide d’ouvrir un focolare
masculin. Apres avoir fait part de son projet a son ami Livio qui décide de le suivre, les deux jeunes
hommes s’installent, le 27 novembre 1948, dans un petit appartement que Chiara Lubich leur a
trouvé. Et, « tout comme les compagnes de Chiara, les deux focolarins avaient appris a prendre au
pied de la lettre les paroles de I’Ecriture. Ainsi, une semaine plus tard ils décidérent qu’il était
temps de prendre rendez-vous avec I’archevéque De Ferrari car ‘Qui vous écoute, m’écoute...” ».
L’archevéque de Trente leur explique qu’il ne peut pas leur donner sa bénédiction car, selon une
norme introduite dans le code de Droit Canonique par Pie XII, il faut étre cing ou, dans des cas
exceptionnels, trois pour former une communauté religieuse. Néanmoins, a la fin de I’audience,
Mgr De Ferrari leur dit : « Allez de I’avant mes jeunes amis. Provisoirement, je serais le troisieme
membre de votre communauté. »**°

Le 10 janvier 1949, Chiara Lubich demande a Livio de la rejoindre a Rome et Marco, par

conséquent focolarin-ermite, ce qui présente une contradiction dans les termes, doit déménager. 1l

109 Selon le récit retranscrit par Jim Gallagher, Marco Tecilla et sa famille, tout comme les parents de Chiara Lubich,
ayant fui Trente apres les bombardements du 13 mai 1944, trouvent refuge dans le petit village de Centa. Maria, sa
sceur, était amie avec celle de Chiara Lubich, Liliana. Le comportement des deux jeunes filles lui semble étrange,
excessif : elles envoient des vétements en ville, se cachent pour lire les lettres qui arrivent de Trente... Malgré le
danger, la méere de Marco autorise sa fille a retourner a Trente (alors occupé par les troupes allemandes) afin qu’elle
puisse fréquenter les focolarines. Une fois de retour a Trente, Maria et Liliana sont employées a I’école des capucins.
Marco comprend que c’est « cette Chiara» «avec ses idées extrémistes » qui semble étre a I’origine de tous ces
« problémes ».

19 Sur I’ouverture du premier focolare masculin voir le chapitre 1X : « I primi compagni » in Jim Gallagher, Chiara
Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, 1999, pp.66-76.



rénove un ancien poulailler et sera bientdt rejoint par deux jeunes hommes acquis a la spiritualité
grace a Graziella et Valeria.

La création de la section masculine ne modifie pas la physionomie du groupement volontaire. Or, sa
spécificité réside dans le fait qu’il soit dirigé par une femme, ce qui bouscule les schémas religieux
et sociaux préexistants. La systématisation du mode de vie et des pratiques sociales
communautaires, puis I’ouverture aux hommes consacrés (qui apporte une branche masculine,
coextensive mais séparée, a I’organisation) renvoie, ce qui est courant historiquement, a une forme
qui peut étre assimilée a un ordre religieux. Ainsi, suite a cette premiere ouverture, I’organisation
peut étre assimilée soit au type secte soit a un ordre religieux qui refuse d’en porter le nom. En
effet : « le trait commun a la secte et a I’ordre, c’est de constituer des groupes volontaires, c’est-a-
dire élitaires, définissant eux-mémes leurs objectifs et les moyens aptes a les réaliser : y sont admis,
sur leur demande motivée, des individus répondant a certains criteres d’expérience religieuse,
désireux de mener une vie toute entiére finalisée religieusement dans une recherche d’intensité

culturelle et pratique a la fois. »***

Voyons maintenant ce qui modifiera réellement I’aspect de cette communauté religieuse et lui

donnera une impulsion toute autre.

1 Conflit et utopie, ou réformer I’Eglise, parcours wébérien en douze essais, Cerf, Paris, 1999, p.12. Notons dés a
présent que I’acces a la formation en vue de la consécration fait toujours I’objet d’une demande motivée de la part des
individus. Ainsi, le ‘recrutement’ des virtuoses focolarins montre que le Mouvement s’assimile a I’ordre religieux en ce
qui concerne son ‘noyau dur’.



CHAPITRE Il. RUPTURES ET PRESSIONS LORS DE LA QUETE DE LEGITIMITE:
LES STRATEGIES D’OUVERTURE AD INTRA ET D’EXTENSION AD EXTRA

Nous avons choisi de distinguer la toute premiére période de I’organisation de I’ensemble de ses
développements postérieurs car il nous semble que dés les années 50, la phase d’effervescence
laisse place a un moment caractérisé par des stratégies d’ouverture, d’extension et d’adaptation. En
effet, I’organisation sera trés vite impliquée dans des environnements qui lui sont extérieurs mais
sur lesquels elle désire agir, ce qui annonce d’importants changements d’optique. C’est lorsque le
Mouvement sera confronté a une remise en question de son bien fondé par I’Eglise qu’un
rapprochement deviendra nécessaire. La confrontation avec I’'Eglise et le monde engendre une
évolution constante tant de la structure que des ambitions de I’organisation. Dans ce chapitre, qui va
de 1948 a nos jours, nous nous attacherons a décrire les étapes majeures, désirées ou subies, par

lesquelles I’organisation se transforme en mouvement ecclésial.

1. Le réle stratégique des co-fondateurs et des premiers compagnons

a. Prophétisme et partage du charisme

Au préalable, soulignons qu’au lendemain de la deuxiéme guerre mondiale, I’Italie se retrouve sans
aucune ressource morale et identitaire. Les institutions s’effondrent, les chefs politiques fuient et il
semble que seuls les prétres continuent d’assumer un role social important. On aurait pu penser que
I’Eglise aurait pati de sa compromission avec le régime fasciste mais c’était sans compter sur la
nécessité d’une identification, d’un point de référence ultime, aprés la chute d’un régime politique
fortement coercitif et ayant imprégné toutes les sphéres de la société. Pendant la guerre, I’'Eglise
réussit a pénétrer dans la société en récupérant les positions privilégiées qui lui avait été retirées
durant I’époque libérale. Aprés la guerre, I’Eglise jouit donc de prestige auprés de la population
civile, surtout, sur un plan politique, a Rome, ou elle a joué un r6le majeur de suppléance de
I’autorité lorsque le gouvernement abandonna le sort de I’ltalie aux Allemands. Non seulement la
population ne voit son « salut » politique que dans I’Eglise car elle est le seul point de référence
fiable, mais elle apparait aussi, aux yeux des alliés anglo-américains, comme étant la seule a
proposer une solution politique garante de stabilité et d’ordre. Ainsi, I’image et le role de I’'Eglise
sortent renforcés de la guerre et la tradition apparait comme le seul instrument de mobilisation pour

reconstruire le pays.



Dans I'ltalie d’apres guerre, Igino Giordani est un écrivain, un journaliste et un député reconnu. En
septembre 1948, Chiara Lubich, qui est a Rome dans I’espoir de trouver un lieu pouvant servir de
centre au Mouvement, est invitée (grace a des franciscains) au Parlement italien afin de le
rencontrer. Malgré sa collaboration active avec I’'Eglise (deux de ses ouvrages sur I’enseignement
social de I’Eglise étaient étudiés dans les séminaires, il enseignait dans certaines organisations
ecclésiales, était député démo-chrétien et sera longtemps directeur de la revue vaticane Fides), les
ouvrages et articles d’lgino Giordani n’étaient pas exempts de critiques envers [I’institution
ecclésiale. Un des arguments centraux dont il traitait concernait la distinction entre le clergé et le
laicat : il se définissait comme un « prolétaire » au sein de I’Eglise. 1l regrettait que dans le
calendrier, aucun saint marié n’apparaisse et il était convaincu que « quelque chose a I’intérieur de
I’Eglise devait changer afin que les couples se sentent appelés au méme degré de sainteté que les
papes et les évéques, que les prétres et les religieux ». Dés les années 20-30, cet homme s’intéresse
a I’cecuménisme (il est présenté comme un précurseur du dialogue cecuménique, comme un individu
qui anticipe les grandes lignes du concile Vatican I1), au concept d’unité au sein de I’Eglise et
étudie les courants et mouvements qui la parcourt. Lors de leur premiére rencontre, il fut touché par
I’« aura surnaturelle » de Chiara Lubich qui « mettait la sainteté a portée de tous en cassant les
verrous qui séparaient le monde laic de la voie mystique. Elle mettait sur la place publique les
trésors d’un chateau auquel trés peu d’individus avaient acces. Elle rendait Dieu proche : elle le
faisait sentir pere, frere, ami, présent a toute I’humanité. » Fasciné par la jeune femme, il n’aura de
cesse de la présenter comme une « autre Catherine de Sienne. »

Chiara Lubich affirma : « Je ne me suis pas rendue compte de I'impression que j’avais produite sur
Igino Giordani. Moi, j’ai percu quelque chose de lui, de son &me ; ensuite il m’a envoyé une lettre a
Trente. Il parlait du testament de Jésus d’une maniére tellement érudite, tellement profonde que j’ai

pensé que c’était Dieu qui avait mis cette personne sur notre chemin. »'*?

Les vacances que Chiara Lubich passe dans les Dolomites (a Tonadico) en 1949 deviendront
Iégendaires car la fondatrice « regoit alors de nombreuses intuitions et inspirations ». Chiara Lubich,
ses premieres compagnes et leurs premiers disciples vécurent une « période d’expériences
spirituelles extraordinaires ». Chiara Lubich « vécut probablement ces intuitions comme un appel a
devenir la fondatrice d’un vaste mouvement. Chiara en informa progressivement les premiers
focolarins™™® ; ces révélations étaient des réalités inhérentes a la nouvelle spiritualité de communion

qui était en train d’émerger entre eux et qui jaillissait de son expérience mystique et de celles de ses

112 3im Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, 1999, pp.77-79.
113 Certaines voix disent que les visions que Chiara Lubich recut & Tonadico ne sont transmises qu’aux virtuoses. Ces
révélations seraient dévoilées graduellement lors du parcours de formation.



premieres compagnes, de celles qui peuvent avoir lieu quand les chrétiens prennent au sérieux le
commandement nouveau de Jésus en s’alimentant de I’Eucharistie, créatrice d’unité. Dans un
certain sens, cela signifiait s’identifier (en respectant la distinction) avec Jésus lui-méme, présent
dans le ceeur du Pere. [...] Toutefois, il est difficile de reconstituer I’histoire compléte de ce qui se
passa pendant ces deux semaines car les événements furent nombreux et il n’y en a aucune trace
écrite. Ce que les premiers témoins expérimentérent en unité avec Chiara fut a I’évidence quelque
chose de sacré. De ce fait, il existe encore actuellement chez eux une certaine hésitation a en parler
trop ouvertement. Quoi qu’il en soit, tous furent touchés. De plus, a cette époque comme
aujourd’hui, tout ce qui arriva a Chiara et autour d’elle fut mis en commun avec ceux qui n’étaient
pas présents physiquement. [...] C’est ainsi qu’en cet été 49, toutes les personnes proches de Chiara
se rendirent compte que quelque chose d’extraordinaire était en train d’arriver au groupe sur la
montagne. »"** Depuis cet événement, selon Chiara Lubich, tous les focolarins ressentent « cette
expérience fondamentale comme étant leur propre expérience, elle leur appartient aussi ».

Le secret qui entoure le « paradis de 49 » renvoie au fait que Chiara Lubich “vit’ que la troupe de
vierges n’était qu’une étape de son organisation qui s’ouvrirait dés lors & de nombreuses autres
catégories d’individus -appartenant tant au clergé qu’au laicat- et prendrait une ampleur toujours
plus grande.

Igino Giordani, qui était alors a Tonadico, joua un réle important dans cet événement car c’est lui
qui exhorta Chiara Lubich a descendre de la montagne, a retourner dans le monde, a abandonner cet
« avant-goQt de paradis » afin de mener & bien la mission que Dieu venait de lui confier'™®. Cela dit,
on peut imaginer que si la figure d’lgino Giordani apparait centrale dans ce récit, c’est parce qu’elle
confirmera trés vite les intuitions de Chiara Lubich.

Quelgue temps apreés, a la fin de I’année 1949, Chiara Lubich quitte Rome, ou elle s’est établie, afin
de passer Noél auprés des premiéres communautés de Trente. Parmi la vingtaine de personnes qui

I’entoure alors se trouve un jeune Toscan de 20 ans du nom de Pasquale Foresi.

14 Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, 1999, pp.81-82.

115 || semblerait qu’a peine redescendue de la montagne, Chiara Lubich, en pleurs, rédige cet écrit mystique (qui est
étudié par les théologiens, notamment par rapport au concept « étre et ne pas étre » ou plutdt « étre sans étre », étre dans
le monde sans en faire partie) : « Je n’ai qu’un Epoux sur terre : Jésus abandonné, je n’ai pas d’autre Dieu que Lui. En
Lui tout est paradis avec la Trinité et toute la terre avec I’Humanité. C’est pourquoi ce qui est a Lui est a moi et rien
d’autre. La douleur universelle est sienne et elle est donc mienne. J’irai de par le monde en Le cherchant a chaque
instant de ma vie. Ce qui me fait mal m’appartient. Mienne est la douleur qui m’effleure en cet instant. Mienne est la
douleur des ames qui m’entourent (elle est mon Jésus). A moi tout ce qui n’est pas paix, joyeux, beau, aimable, serein...
en un mot : ce qui n’est pas le Paradis. Parce que, moi aussi, j’ai mon Paradis, mais c’est celui qui est dans le cceur de
mon Epoux. Je n’en connais pas d’autre... Ainsi, pour les années qu’il me reste : assoiffée de douleurs, d’angoisses, de
désespoirs, de mélancolies, de détachements, d’exils, d’abandons, de supplices, de... tout ce qui est Lui, et Lui c’est le
Péché. Ainsi j’assécherai I’eau des tribulations dans de nombreux cceurs proches et -par la communion avec mon Epoux
omnipotent-lointains. Je passerai comme le Feu qui consume ce qui doit tomber et épargne seulement la Vérité. Mais il
faut étre comme Lui : étre Lui dans le moment présent de la vie. » Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia,
San Paolo, 1999, pp.82-83.



Apres avoir étudié pendant deux ans la philosophie au séminaire de son diocése, le jeune homme
s’installa 8 Rome. Un de ses amis, prétre de son état, lui suggeére alors de lire I’Evangile de Marc, ce
qu’il fait dans la version grecque originale : « Il était fasciné par la vie et par la personnalité de
Jésus telles que Marc les avait retracées. Dans la vie de Pasquale, ce fut le début d’une période de
crise. Le message radical de la vie et de la personne de Jésus dans I’Evangile de Marc ne
correspondait pas a ce qu’il voyait autour de lui. [...] Ne voyant plus de raison de devenir prétre, il
était retourné a Pistoia dans la riche maison de son pere (alors député de la circonscription locale).
A Pistoia, il avait observé les organisations catholiques mais n’y avait pas trouvé cette vision
chrétienne radicale qu’il avait découverte dans I’Evangile. Pasquale se sentait complétement seul et
abattu lorsque, a la porte de sa maison, se présenta une visiteuse. C’était Graziella De Luca. Elle
était venue pour rencontrer Mr Foresi qui I’avait invitée a parler lors d’un congrés qu’il avait
organisé avec un prétre diocésain. » Lorsque la jeune femme dit a Pasquale Foresi que les focolarins
veulent « revivre la Trinité sur terre », il a une révélation. Il lui demande alors ce que représente
I’Eucharistie pour leur « groupe ». Graziella lui répond : « Pour nous, c’est tellement important que
nous ne pouvons méme pas imaginer une journée sans la Sainte Communion » Cette réponse le
touche « comme si une tonne de briques » lui tombait dessus. Pasquale Foresi explique : « A cet
instant je compris que sans le sacerdoce, sans la hiérarchie, il n’y a pas d’Eucharistie. Je compris
que I’on ne pouvait pas séparer I’Eglise du Christ et que nous sommes I’Eglise, chacun avec son
propre role et ses propres responsabilités. Ce n’était pas ‘I’Eglise’ ou les autres qui devaient
changer : c’était moi qui devais prendre une autre voie. » Lorsqu’il se remémore sa rencontre avec
Chiara Lubich, il affirme : « Il y avait une telle ardeur dans ce que Chiara disait [...] qu’il n’est pas

exagéré de dire que je me sentis au Paradis. »**°

De nombreux écrits, provenant tant des détracteurs du Mouvement que des focolarins eux-mémes,
mettent & jour une ambiguité : est-ce le jeune homme qui ressent la vocation au sacerdoce ou Chiara
Lubich qui I’encourage a devenir prétre ? La synthese des récits de Chiara Lubich et de Pasquale
Foresi, sans anéantir tout paradoxe, propose une explication qui réconcilie les tenants de ces
‘opinions’ antagonistes. Ainsi, « dés les premiers jours de janvier 1950, Pasquale Foresi partit a
Rome avec Chiara. Toutefois, il n’était pas majeur (la majorité étant alors fixée a 21 ans) et aurait
dd retourner chez lui afin de demander a ses parents I’autorisation d’emmeénager a Rome. Son projet
était de vivre dans un focolare et d’aller travailler dans une usine.

Entre temps, Chiara et ses compagnes avaient déménagé afin de s’installer a Ostia ou une famille

leur avait prété une maison. Pasquale prenait le train pour aller les voir chaque fois qu’il le pouvait.

116 Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, 1999, pp.72-74.



Un jour, dans le hall de I’appartement, Chiara, qui était en train de balayer, s’arréte et lui demande a
brlle-pourpoint : “‘Accepterais-tu de partager avec moi le poids de la responsabilité du
Mouvement ?” Muet de stupeur, Pasquale acquiesce d’un signe de téte. A partir de cet instant, sa vie
prendra un rythme toujours plus frénétique. En septembre de cette méme année 1950, un groupe
rassemblant les premiers focolarins était en vacances a Tonadico. Un jour, alors qu’elle se
promenait avec quelques-uns d’entre eux le long d’une route bordée de champs, Chiara révele a
Pasquale son désir d’approfondir la théologie. Elle ne pouvait pas savoir que, depuis quelques
semaines, le jeune homme sentait le fort désir de reprendre ses études afin de se préparer au
sacerdoce. Ou bien, en quelque sorte, le savait-elle ? Une semaine plus tard, apres la messe, elle
s’approche de Pasquale et lui confie : ‘J’ai quelque chose a te dire, mais avant, je désire savoir si tu
I’as déja compris tout seul.” Jusqu’a ce jour, le Mouvement était entierement constitué de laics et
était vu et concu par tous les membres comme étant spécifiquement laic, conforme a ‘la quatrieme
voie’ de Chiara. ‘Aprés un moment d’hésitation’ se souvient Pasquale, ‘je lui parlai avec sincérité
de ce que je sentais et de la certitude, chaque jour plus forte, que je deviendrais prétre.” ‘C’est
exactement de cela que je voulais te parler’, répliqua Chiara. [...] Lors de cette semaine pendant
laquelle elle lui avait demandé de partager la responsabilité de la direction du Mouvement, Chiara
avait déja pratiquement tracé le futur r6le de Pasquale Foresi. Avec son aide, lui avait-elle dit, il

serait possible d’ ‘incarner dans des structures nouvelles toute la lumiére de I’ldéal’. »'*

Ainsi, a partir de 1949, I’organisation amorce un tournant radical: la fraternité élective composée de
vierges semble vouloir se donner un futur en cherchant le moyen d’incorporer les catégories
d’individus autres qui gravitent en sa périphérie.

Nous avons vu que le groupement se fonde sur une conception spécifique de la virginité qui repose
sur la contestation du régime sexuel et matrimonial promu par I’institution ecclésiale et en vigueur
dans la société. La dimension religieuse de I’organisation offre un cadre d’expression privilégié a
cette vision de la virginité dégagée de toute pression (notamment la cléture conventuelle et les
signes distinctifs tel le mode vestimentaire). Pour autant, la contestation étant implicite, la condition
sine qua non pour appartenir a I’organisation est d’avoir, a I’instar de la fondatrice, fait vceu de
chasteté. Or, Igino Giordani, bien qu’il soit marié, semble désirer ardemment étre reconnu en tant
que chrétien consacré intégralement a Dieu. Quant a Chiara Lubich, elle entend lui donner un statut
de membre a part entiere. lls choisissent par conséquent d’instaurer, en dehors de toute approbation

ecclésiale, une nouvelle forme de consécration destinée aux individus mariés.

17 |dem, pp.74-75.



L’abandon de la ‘troupe de vierges’ permet d’affirmer que I’heure de la sainteté des laics est venue
grace a la voie ouverte par Chiara Lubich. Si Igino Giordani adhére au Mouvement dées 1948, il ne
prononcera les conseils évangéliques -selon « son état » et tout en restant au sein de sa famille-
qu’en 1953, ouvrant ainsi la voie aux couples mariés**®. Cet acte lui valut d’étre considéré comme
un co-fondateur'*® par Chiara Lubich. Il abandonnera alors ses engagements politiques et sa vie de
journaliste pour se dédier au Mouvement.*?

En 1950, le jeune Foresi, qui reprend ses études, a clairement pour mission de devenir le premier
prétre focolarin. En effet, & ce moment, I’ouverture du Mouvement au clergé et le désir d’obtenir
son soutien deviennent pressants. Grace aux campagnes de diffusion de I’ldéal qui semblent avoir
réussi et grace a un article d’lgino Giordani paru dans la revue Fides, Chiara Lubich et ses
compagnes ont de nombreux sympathisants dans les milieux ecclésiastiques. Elles poursuivent donc
leur voie sans attendre le consentement de la hiérarchie.

En 1951, Chiara Lubich nomme Pasquale Foresi responsable des focolares masculins. Le 3 avril
1954, I’archevéque De Ferrari lui administre le sacrement de I’Ordre Sacré.

Notons que parmi les détracteurs du Mouvement des Focolari*** une des critiques les plus souvent
rencontrées concerne le fait que don Foresi aurait été évincé du Mouvement dans les années 60
parce qu’il « faisait de I’ombre » a Chiara Lubich. La fondatrice démentit ces accusations : « Depuis
49, la contribution de don Foresi a été essentielle et continue de I’étre. 1l fut le premier focolarin
prétre et son ordination a ouvert la voie a une troupe de focolarins appelée au sacerdoce. Nous

devons & sa grande compétence théologique la fondation du Centre des Etudes Théologiques pour la

118 Notons qu’un passage du témoignage de Ginetta Calliari tend & indiquer que cette volonté d’ouverture aux couples
proviendrait plutdt d’un fait qui touche a la vie personnelle de la fondatrice. Ainsi Ginetta Calliari raconte: « Quand
Chiara a fondé le Mouvement, il était basé sur les vierges. Sa sceur avait un fiancé, en voyant Chiara et les compagnes
qui la suivaient, elle a eu un doute. Elle pensa qu’elle aussi devait sGrement suivre sa sceur dans la virginité. Elle parla
avec Chiara qui lui dit : “Qui nous fait sainte ? C’est la volonté de Dieu, ainsi moi, je lui ai dit oui directement, mais toi
tu peux lui dire oui par le biais de Paolo, ton fiancé. Alors, quelle différence y a-t-il entre toi et moi ?” Et c’est pour ca
que lorsqu’elle s’est mariée, Chiara lui a donné le voile qu’elle avait porté sur son visage au moment ou elle s’était
consacrée a Dieu en faisant les veeux perpétuels et parfaits de chasteté, pauvreté et obéissance. A ce moment naissait
une jeune fille qui voulait fonder une famille sur I’exemple de la famille de Nazareth, qui est une merveille. Voila : une
autre voie apparaissait. Je vous raconte cela pour vous faire comprendre que Dieu est ici mais qu’il peut étre ailleurs,
qu’il reste un dénominateur commun dans Jésus abandonné.»

119 Ce titre lui est aussi conféré car il aurait « anticipé la ligne cecuménique et ecclésiologique du concile Vatican I1 » et
ancré la spiritualité de I’unité dans le social.

120 En 1959, il devient président de “Citta Nuova’, puis, en 1961, du ‘Centro uno’ qui s’occupe des recherches et
développements de I’cecuménisme. En 1965 il présidera I’ Institut Mystici Corporis de Loppiano dont la fonction est de
former les futurs popes et membres engagés. Igino Giordani sera le premier animateur et responsable du mouvement
« Familles nouvelles » qui permet a I’organisation de s’ouvrir aux couples et aux familles. 1l sera ultérieurement a
I’origine de I’intérét du Mouvement pour la politique, I’éducation et la médecine.

121 Notamment Gordon Urquhart, ancien membre du Mouvement des Focolari, dont le livre, L’armada du pape, accuse
de sectes catholiques plusieurs mouvements récents (principalement Le Mouvement des Focolari, Communion et
Libération et le Chemin néo-catéchuménal), Sandro Magister dans I’article : L’irresistibile ascesa dei Focolari, I’altra
meta delle Chiesa paru le 3 juillet 1997 dans I’Espresso ou encore Pippo Guerrieri dans La piovra vaticana, La
Fiaccola, Ragusa, 2001.



formation culturelle des membres du Mouvement!?

ainsi que la présentation, sous le profil
théologique'?®, du Mouvement & I’Eglise et au monde. Don Foresi a aussi exercé un role de premier
ordre dans le développement de la maison d’édition ‘Citta Nuova’, ainsi que dans la fondation des
nombreux ‘Centres Mariapolis’ pour la formation permanente des membres du Mouvement. Son
role fut décisif dans la fondation de la citadelle de Loppiano [ville fondée et animée par les
focolarins], qui a son tour a donné lieu & de nombreuses autres amopies nées sur tous les continents.
Il a contribué concrétement, et d’une maniére extraordinaire, a la greffe dans I’Eglise du
Mouvement des Focolari duquel il fut le premier assistant ecclésiastique. En outre, il a pris part, de
maniére essentielle, a I’élaboration et au développement de ses Statuts. Je peux dire que je ne
considére pas don Foresi comme un collaborateur mais plutét comme un co-fondateur du

Mouvement lors de ses différentes phases. Un co-fondateur, comme Giordani. »'**

La volonté de participer aux affaires humaines et d’acquérir une visibilité majeure de la part de ce
qui ressemble toujours plus @ un mouvement va de pair avec une nécessité grandissante de
légitimité. L’heure n’est plus au repli des micro-communautés sur elles-mémes, qui, finalement,
n’aura duré que trés peu de temps. Le rapport a I’institution ecclésiale, jusqu’ici problématique et
distancié, devient alors une préoccupation centrale aprés la phase d’effervescence. L’incorporation
de figures qui font référence dans I’Eglise (et dans la société en ce qui concerne l.Giordani)
annonce cette recherche de Iégitimité et apparait alors comme une pression en vue de I’acqueérir.

Toutefois, I’acceptation de cette organisation de la part de I’Eglise pose de nombreux problémes.
L’Eglise et ses représentants voient d’un mauvais ceil ces individus « moitié communistes, moitié
protestants »2° qui proposent une nouvelle vision de I’Eglise et de la sainteté, qui semblent
recueillir toujours plus d’adhésions et se permettent d’accueillir parmi eux des prétres et des

hommes mariés.

122 Spit I’ Institut International Mystici Corporis.

123 En effet, Pasquale Foresi -aidé ensuite par Klaus Hemmerle- étudiera la « nouvelle doctrine » qui émerge de la
spiritualité de I’unité et offre une position théologique au Mouvement, ce qui permettra son insertion dans I’histoire et la
réalité de I’institution ecclésiale.

124 Jim Gallagher renforce les propos de la fondatrice en indiquant : « Aujourd’hui, sa collaboration est solide comme
au début. Chiara considére que don Foresi est un co-fondateur du Mouvement, bien qu’elle reste la figure prééminente
et le point de référence pour tous. Chaque fois que Chiara déplace sa base dans la maison qui lui a été donnée dans les
Alpes suisses, don Foresi et les membres de son focolare logent dans une maison voisine. Quand, il y a quelque temps,
Chiara constata chez lui des signes de fatigue, elle I’encouragea a faire plus d’exercice physique afin de compenser
I’activité sédentaire et intellectuelle. Il tint compte de son conseil et acheta un vélo d’appartement sur lequel il pédale
consciencieusement chaque jour dans sa maison de Rocca di Papa. »

125 Cette formule est largement reprise par les détracteurs du Mouvement (notamment par Sandro Magister dont la
principale critique se porte sur la hiérarchie du Mouvement des Focolari qu’il considere « dangereusement
pyramidale ». Cf I’article: L’irresistibile ascesa dei Focolari, I’altra meta delle Chiesa, L’espresso n°26, 3 juillet 1997.)



b. Le conflit avec I’institution ecclésiale

Bien que Chiara Lubich affirme que la reconnaissance de son organisation fut une priorité des le
début, elle dépasse les cadres institutionnels en introduisant des individus mariés et des
représentants ecclésiaux en son sein. Suite au « paradis de 49 », Chiara Lubich « sent » qu’elle doit
s’installer définitivement a Rome car, « comme beaucoup d’autres fondateurs de congrégations et
d’ordres religieux, Chiara avait compris que sa place était 8 Rome, au cceur de I’Eglise. Sauf que
son organisation n’était pas un ordre monastique mais quelque chose de complétement nouveau, qui
n’entrait dans aucune classification : ¢’était une organisation pour célibataires consacrés, hommes et
femmes, cependant en faisaient aussi partie des couples consacrés. Ensuite des prétres et membres
d’ordres religieux tant masculins que féminins auraient adhéré a la communauté. Non, le
mouvement ne rentrait dans aucune des catégories définies alors par I’Eglise. Etant donné son
origine et son caractére laic, son rapport trés particulier avec le Saint-Siége impliquait toutefois la
supervision du Conseil Pontifical pour les Laics. Mais pour Chiara Lubich, aprés cette année 1949,

il y aura d’autres nuits de larmes et des années de souffrance avant que ce but soit atteint. »'?°

En 1950, la Curie vaticane, ayant entendu parler de ces jeunes filles dont le message semble
religieux mais que I’on qualifie de « protestantes » et/ou de «communistes », commence une
enquéte. Ainsi le ‘Saint-Office’*”’ est tenu d’observer Chiara Lubich et ses ‘disciples’.
Formellement, I’enquéte durera de 1950 a 1962 bien que les suspicions les accompagneront encore
par la suite. Le Mouvement se présente alors comme une communauté de laics qui conteste les
structures ecclésiales et désire les réformer. En 1954, le Mouvement change a nouveau de
physionomie lorsque se dessine la ramification des “clercs diocésains’ et des religieux et religieuses
participant au Mouvement. Ainsi, la seconde étape importante dans ce premier rayonnement
extensif interne est I’accés de membres du clergé a la spiritualité focolarine. Cela ne fera
qu’accentuer la dissension avec I’Eglise.

Chiara Lubich a toujours refusé de parler de cette période de suspicion autrement que comme une
nécessité et en rapport a son issue positive ; par conséquent, nous avons peu d’éléments la
concernant. Elle dira seulement de cette décennie que ce fut « une nuit obscure », « une nuit de
I’esprit » ; pourtant, elle affirme que la plupart du temps les investigateurs repartaient avec les
« larmes aux yeux car ils avaient été émus par la simplicité et par la beauté du message ». Plusieurs

de ses proches ont laissé entendre qu’elle vécut une expérience par laquelle elle s’identifia

126 Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, 1999, p.84.
127 |_*actuelle Congrégation pour la Doctrine de la Foi.



totalement & Jésus abandonné*®. Certains focolarins ont parlé d’ « années de silence » et d’une
« atmosphére de méfiance » provenant de certains environnements. Selon une rumeur
catégoriquement niée par Chiara Lubich, on lui aurait interdit de parler en public sous peine d’étre
excommuniée. Pendant cette décennie, se développa une contestation envers I’Eglise de la part de
« certains » individus liés au Mouvement : « Des jeunes adhérents de cette époque trouvérent sans
doute excitant de se sentir observés par le vieux, le rigide Saint-Office. On comprend aussi qu’ils
adoptérent des attitudes plutét arrogantes comme s’il s’agissait d’une confrontation entre ‘nous’ et
‘eux’. Ils se souviennent que Chiara n’encouragea pas les commentaires irrespectueux envers le

Saint-Office ou les investigateurs, méme si ¢’était sur le mode de la plaisanterie.»'?°

Dés le début des années 50, les focolarins font jouer leurs relations afin que le Mouvement trouve
des appuis aupres de représentants ecclésiaux et d’hommes politiques haut placés.

En 1951, Chiara Lubich rencontre Giulia Folonari qui deviendra son chauffeur et sa secrétaire
particuliere. Vu que « Chiara avait exhorté tous ses amis a ne pas laisser passer un jour sans
transmettre I’ldéal a quelqu’un », cette derniére pensa a Monseigneur Montini. Elle raconte : « Son
frére avait épousé une sceur de mon pére. Ainsi, bien que nous ne soyons pas directement parents,
nous nous connaissions a travers mon oncle. A cette époque, Monseigneur Montini n’avait pas
encore entendu parler du Mouvement mais il avait sGrement été mis au courant par ma famille du
fait que j’avais quitté un peu précipitamment la maison pour m’installer a Rome. Donc, je lui
téléphonai dans son bureau du Vatican : ‘En ce moment je suis @ Rome : nous pourrions peut-étre
nous rencontrer...” “Mais bien sir !, me répondit-il. “Venez.” Lors de notre rencontre, je lui parlai
du Mouvement des Focolari et de I’ldéal. Lui, qui était alors a la téte de la Fédération Universitaire
Catholique Italienne (FUCI)*® et provenait d’une famille activement antifasciste, fut trés heureux
que je lui parle du Mouvement et de la maniére dont j’avais répondu a I’appel & vivre I’Evangile ».
Suite a cet entretien, Mgr Montini recut deux autres focolarines, puis Chiara Lubich a qui il aurait
dit : « Pour vous, cet examen est une protection et une garantie. Une protection pour que vous soyez

dans le cceur de I’Eglise, une garantie pour que vous soyez sdrs d’agir en chrétiens. »™**

Malgreé les troubles politiques qui parcourent I’ltalie durant cette période, Chiara Lubich, par le

biais d’Igino Giordani, recoit aussi le soutien d’hommes politiques d’envergure, notamment celui de

128 | dem, pp.117-118.

12% |dem, pp.87-88.

130 Notons qu’au moment de la rencontre dont parle Giulia (qui semble avoir lieu a la fin de I’année 1951), Monseigneur
Montini n’était plus assistant national de la FUCI depuis longtemps : il exerca ce role de 1926 a 1933. De 1937 a 1953,
le futur Paul VI était substitut des Affaires ordinaires au Vatican.

B |dem, p.91.



Ludovico Montini (le frére de Mgr Montini) et surtout celui d’Alcide De Gasperi*® (qu’elle

rencontrera, avec lequel elle entretiendra des relations épistolaires et qu’elle considérera comme un
‘adhérent’ au Mouvement). De fait, si Chiara Lubich a toujours vécu dans un environnement
politisé, c’est a partir des années 50 qu’elle est introduite dans ce monde qui prendra toujours plus

d’importance au sein de son organisation.

Bien que ces faits ne soient signalés dans aucun ouvrage, on peut penser que méme sans
I’intercession de Giulia Folonari, Chiara Lubich aurait eu la possibilité de rencontrer Mgr Montini
qui semble lié par des sentiments amicaux avec, entre autres, Igino Giordani. Ainsi, on remarque
que ces hommes, catholiques et antifascistes, dont deux marquérent non seulement I’histoire
politique et religieuse de I’ltalie mais aussi celle de I’Europe et du monde, entretiennent tous des
liens intimes. Giorgio Montini, le pére du futur pape Paul VI, et son colléegue a la Chambre des
députés, Alcide De Gasperi**, sont amis avec Murri et don Sturzo avec lequel ils ont collaboré pour
fonder le Parti Populaire Italien. Tout comme Igino Giordani, (qui lui aussi avait collaboré a la
fondation du PPI et en dirigea I’organe de presse officiel « Il popolo nuovo ») ces individus firent

partie de I’aile du PPI qui refusait toute collaboration avec le régime™*

et s’opposait, de fait et ad
intra, a l'aile ‘clerico-fasciste’. Suite aux assassinats du député socialiste Matteotti et de don
Minzoni qu’ils dénoncent et a la ‘grande purge’ de 1925 opérée par le régime fasciste, ils furent
tous condamnés a I’exil ou a la prison. Bien que condamné aprés avoir accusé ouvertement les
fascistes des deux meurtres précédemment évoqués, Igino Giordani, fut le seul a y échapper grace a
une loi protégeant les mutilés de guerre. Le « Popolo Nuovo » est dissous mais il crée le «Bolettino
Ufficiale dell’Uffico Stampa del PPI » et défend Alcide De Gasperi lorsque les fascistes menent une
campagne de dénigrement & son encontre. Igino Giordani est contraint par les fascistes a
abandonner toute activité publique : il ne peut plus ni enseigner ni écrire. Il trouve alors un emploi a
la Bibliothéque Vaticane ou il introduira Alcide De Gasperi lorsqu’il sortira de prison en 1928. Plus
tard, en 1944, Mgr Montini demandera a Igino Giordani de devenir directeur de I’Ecole de
journalisme et d’enseigner & I’Ecole de préparation Sociale de I’'Université Pontificale du Latran. |1

lui confiera aussi entre 1944 et 1946, la direction de « Il Quotidiano » (le quotidien de I’AC).

132 Originaire du Trentin-Haut Adige, Alcide De Gasperi fut le fondateur de la Démocratie Chrétienne Italienne aprés la
seconde guerre mondiale. Il fut Président du Conseil Italien de 1945 & 1953. A I’instar de Konrad Adenauer et Robert
Schuman il est considéré comme un Pére de I’Europe.

133 1] sera ultérieurement soutenu dans sa carriére politique (notamment lors des élections administratives de 1952) par
Giovanni Battista Montini avec lequel il devient ami.

34 |gino Giordani dénonce alors les catholiques qui trahissent les idéaux chrétiens ainsi que les ambiguités de la
politique du Vatican et de I’AC envers le pouvoir fasciste.



Grace a Mgr Montini, Chiara Lubich et ses plus proches collaborateurs obtiennent une audience
privée avec Pie XI1 qui se déroule apparemment en 1952,

Malgré I’introduction de Chiara Lubich auprés de hauts représentants du pouvoir politique et
religieux, les focolarins continuent a étre dénoncés: « Chiara fourvoyait les jeunes: certains
rompaient méme leur promesse de mariage pour la suivre ! Elle promouvait le communisme a
I’intérieur de I’Eglise. Elle encourageait a lire les Ecritures en les interprétant indépendamment du
Magistére de I’Eglise. En effet, ce n’était que depuis 1943 que le pape Pie XII avait ouvert les
Ecritures au laicat catholique avec son encyclique Divino Afflante Spiritu. »

Dans le but de mettre fin a ces accusations, I’archevéque De Ferrari publia en septembre 1956 une
déclaration fort élogieuse dont la conclusion était : « Je I’ai dit, I’ai écrit bien des fois et le répete :

si seulement les focolarins étaient légions ! »*%

Entre temps, apparemment en 1954, la Conférence Episcopale Allemande approuve le Mouvement
qui était alors encouragé par les évéques de Munich (le cardinal Dopfner), de Cologne (le cardinal
Frings) et d’Augsburg (I’évéque Stimpfle dont Chiara Lubich avait assisté a I’ordination
épiscopale).

Si en 1957 I’épiscopat décide de ne pas censurer le Mouvement naissant, il continue toutefois
I’enquéte.

A la mort de Pie X1l en 1958, les focolarins « réussissent & savoir par recoupement » que ce dernier
avait laissé un mot a son successeur afin de lui faire savoir qu’il espérait que le Mouvement serait,
assez vite, approuvé officiellement. Pourtant, de 1959 a 1960, la Conférence Episcopale Italienne
interdit aux membres du clergé d’entretenir des liens avec les focolarins.

En effet, « Un tel Mouvement représentait une importante nouveauté : déja car il avait été fondé et
était dirigé par une femme [...] ; ensuite, parce qu’il rassemblait des prétres et des laics. Leur style
mystifiant, leur comportement -qui aux yeux d’un étranger pouvaient apparaitre similaires a ceux
d’une secte d’initiés- et la réference absolue a leur leader, soulevaient de nombreuses perplexités.

Ceci amena I’épiscopat italien, aprés une enquéte soignée, a proposer la dissolution du Mouvement,

135 Chiara Lubich raconte cet événement en ces termes : « ‘Ah, les focolarins ! Bien ! Bien ! OU est I’animatrice ?” Et il
s’est adressé a moi avec une affabilité paternelle et empressée. Il a voulu connaitre I’activité de chacun et d’ou nous
venions. Nous lui avons expliqué que nous représentions les différentes régions d’ltalie dans lesquelles notre
Mouvement était implanté. Le pape a montré une attention particuliére pour la Toscane et I’Emilie en nous expliquant
que, dans ces régions, ou le communisme prévalait, on sentait bien plus I’influence du matérialisme. ‘Nous voulons
porter Jésus dans le monde, a dit I’'un d’entre nous, chacun de nous a derriére soi une centaine d’ames dont nous nous
occupons personnellement... Nous voulons étre la joie de I’Eglise’. ‘Et I’Eglise en a bien besoin’ a répondu le pape.
‘Continuez a étre zélés : allez de I’avant !I” A la fin, il a voulu nous donner une ‘grande bénédiction’ et en s’éloignant, il
continua a nous saluer. » ldem, p.94.

136 |dem, p.95.



ce qui n’advint pas grace au comportement différent adopté par Paul VI, qui en appréciait I’ceuvre
et I'engagement évangélisateur »™".

Soulignons que si Mgr Montini a joué un réle important dans le processus de reconnaissance du
Mouvement par I’institution ecclésiale et qu’il le soutiendra lors de son pontificat, dans les faits, ce
sera Jean XXIII qui, suite & une réunion de la Conférence Episcopale Italienne, chargera une
commission pontificale de diriger le processus de pleine intégration du Mouvement dans les
structures de I'Eglise. Ainsi, en 1962, il abolit tout risque de dissolution en approuvant

officiellement le Mouvement.

On peut penser que la peur de cette dissolution amorce une volonté de recadrage de la part du
Mouvement. En effet, c’est suite a cet événement que le Mouvement cherchera a diminuer I’aspect
« mystifiant » présent au sein des communautés et a s’ouvrir toujours plus aux autres afin de contrer
I’accusation qui fait de lui une ‘secte d’initiés’. C’est aussi aprés cela que les focolarins se
rapprocheront de la figure papale et qu’ils désireront actualiser les bases du Mouvement selon les
nouvelles donnes et possibilités énoncées par le second concile Vatican. Ainsi, les volontés de Paul
VI semblent leur tenir & coeur et ils chercheront & faire leur sa conception d’une Eglise qui se fait
dialogue, qui s’ouvre au monde. La présence catholique se veut alors une proposition par le bas et

non plus une imposition par le haut.

Chiara Lubich explique ce que représentérent les années 50 pour les focolarins : « Ce fut une
période de grandes épreuves pour nous tous. Avant I’approbation officielle du pape, nous avons
traversé une époque de suspension, d’incertitudes et d’abandon. Quelques éléments ont caractérisé
ces années. Avant toute chose, un amour passionné pour Jésus crucifié et abandonné qui nous a
toujours soutenues. Nous I’avions choisi, maintenant il se présentait a nous dans toute sa splendeur.
Ce fut I’occasion de lui démontrer notre amour sincére. Ensuite, une foi tellement forte dans la
maternité de I’Eglise qu’elle ne pouvait venir que du Haut. Et enfin, ce fut une époque qui donna
des fruits extraordinaires. Pendant ces années, le Mouvement, déja présent en Europe, a commencé
a s’étendre sur les autres continents. C’est a ce moment qu’a débuté le travail cecuménique. C’est
alors qu’il a pu pénétrer au-dela du rideau de fer pour aider I’Eglise en Europe de I’Est. Une
période, donc, bénie, super-bénie : ‘Si le grain de blé, tombé a terre, ne meurt pas, il reste seul ; au

contraire s’il meurt, il produit de nombreux fruit” (Jn 12-24)»%,

37 Maurilio Guasco, Chiesa e cattolicesimo in Italia (1945-2001), Dehoniane, Bologna, 2001, p.111.
138 Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, 1999, pp.95-96.



En effet, si tout au long des années 50, Chiara Lubich n’apparut pas en public**

, que les focolarins
vivaient alors dans un climat tendu et agissaient avec maintes précautions, ils ne ralentirent en rien
leurs activités pendant cette décennie.

L’incorporation officieuse d’lgino Giordani et de Pasquale Foresi au sein de la communauté aura
une influence décisive sur I’issue du conflit entre le Mouvement et I’'Eglise. Retracer la genése du
Mouvement selon le partage du charisme de Chiara Lubich, c'est-a-dire par le biais des individus
reconnus pour avoir apporté une nouveauté, des développements au Mouvement (selon leur
‘vocation’, leur domaine d’action ou leur ‘état’), nous ameéne a considérer son extension
géographique. En effet, il apparait que, trés vite, Chiara Lubich mandate des émissaires de

confiance afin qu’ils implantent le Mouvement hors d’Italie.

c. La distribution des fonctions

Le « paradis de 49 » marque le début d’une tradition : celle de la Mariapolis**°

temporaire qui aura
lieu, dés lors, tous les étés. Outre le fait que chaque année Chiara Lubich semblait y recevoir des
‘instructions divines’ (comme en 1959, celle de construire une Mariapolis permanente, c’est-a-dire
une citadelle, nous y reviendrons), ces vacances estivales serviront de véritables instruments de
mesure de la croissance du Mouvement et de son extension géographique. Si nous ne disposons pas
d’indications autres que celles provenant du Mouvement, il est toutefois intéressant de les
retranscrire. Ainsi, si en 1949, seule une vingtaine de focolarins entourait Chiara Lubich, I’année
suivante on parle de « centaines d’individus ». En 1956, don Foresi aurait pris le nom et I’adresse de
3000 individus et créé, afin que tous gardent le contact avec le Mouvement, un petit journal duquel
naitra la revue Citta Nuova quelques années plus tard. En 1959, les focolarins sont « plus de
10 000 »*** ou «plus de 12 000 » **? selon les sources, & participer & la Mariapolis. En 1960,
parallelement a la Mariapolis qui a lieu dans les Dolomites, une autre se déroule en Suisse. Les
années suivantes, plusieurs rassemblements similaires auront lieu chaque été dans les différents

pays ol s’est implanté le Mouvement. En 1995, 178 Mariapolis auraient eu lieu™*.

139 Alinsi, par exemple, lors de la Mariapolis temporaire de 1959, elle écrivit les textes des interventions mais les fit lire
par ses compagnes.

140 On ne sait si cette dénomination provient de Chiara Lubich ou d’lgino Giordani. Dans le premier cas de figure, on
qualifie ces rassemblements estivaux de « Mariapolis » a partir de 1957 car Chiara Lubich y voit la construction de la
ville de Marie. Car, « comme Marie a porté Jésus au monde, les ‘mariapolites’ auraient porté cette expérience dans leurs
villes, dans leurs familles et paroisses, sur leur lieux de travail... ». Selon la seconde version, ¢’est Igino Giordani qui
propose, en 1955, de nommer ainsi ces rassemblements.

141 Chiara Lubich, Michel Vandeleene, Mondadori, Milan, 2001, p.410.

142 Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, 1999, p 99.

143 |dem, pp.97-99.



C’est lors d’un de ces rassemblements, celui de 1954, que Chiara Lubich, « suite a ce qui fut peut-
étre une illumination », définit le réle que chacune de ses compagnes devra assumer afin de
développer le Mouvement. Elle raconte: «Pendant notre réunion estivale de 1954, je vis
distinctement quelles seraient les différentes fonctions de mes compagnes. Je compris, par exemple,
que Giosi avait les qualités nécessaires pour sauvegarder la vie intérieure de notre communauté,
pour maintenir vivant notre esprit de communion des biens : cet aspect se serait développé jusqu’a
inclure notre économie et notre travail quotidien. Une autre, Graziella, se serait occupée de I’aspect
le plus extérieur de notre apostolat, notre ‘projection au dehors’. Et, alors que Natalia se distinguait
par sa capacité a nous ramener a nos racines spirituelles, a notre union a Dieu, une autre compagne
aurait soigné I’aspect qui concerne la santé tant spirituelle que physique, et une autre encore se
serait occupée de I’étude grace a son savoir puisé dans les Ecritures et chez les premiers péres de
I’Eglise. A Giulia enfin fut confié tout ce qui concernait la communication, les moyens audiovisuels
et tous les instruments utiles pour nous maintenir unis. Dans cette structuration générale du
Mouvement, je vis que cing autres de mes compagnes auraient des devoirs particuliers. Elles se
seraient chargées du monde en suivant chacune le développement du Mouvement sur un continent
différent. Voila comment je vis I’GBuvre et comment furent posées les fondations pour sa
construction. »

Ainsi, Chiara Lubich indique que deés 1954 la spiritualité focolarine était « presque compléte » dans
la mesure ou le charisme de I'unité était systématisé : il touchait désormais « tous les domaines de
la vie » qui seront symbolisés par un arc-en-ciel***.

Tout est alors disposé tant pour le développement du Mouvement ad intra (selon les révélations de
1949) que pour sa gestion et son extension ad extra.

Si en 1954, Chiara Lubich ‘vit’ que cinq de ses compagnes deviendraient responsables du
Mouvement sur les différents continents, une rencontre particuliere semble déterminer I’extension
du Mouvement hors des frontiéres italiennes. En effet, c’est aussi, semble-il, lors de cette méme
réunion estivale que Chiara Lubich fait la rencontre d’un prétre issu de I’Europe de I’Est*. Chiara
Lubich est « effarée » par le récit des souffrances de cette Eglise abandonnée, cette « Eglise du

silence » et décide d’agir la ou I’institution romaine reste immobile. Quant a ce prétre, il vit, dans

144 Chiara Lubich, La dottrina spirituale, Mondadori, Milano, 2001, p.220. Sur les développements concrets des 7
aspects qui deviendront la Régle du Mouvement et seront inscrits dans les Statuts, voir I’ouvrage Una via Nuova, Citta
Nuova, Rome, 2002.

%> On ne connait pas le nom de ce prétre mais Jim Gallagher indique : « il avait été poursuivi par les autorités de son
pays et interné dans un camp de concentration. 1l réussit a fuir et se réfugia a Rome. Il était consterné de voir que
I’Eglise des pays occidentaux semblait ignorer complétement les souffrances de I’Eglise de I’Est qui était en train de
traverser un de ses moments les plus sombres a cette époque. » Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, 1999,
p.99.



I’1déal lubichien « une réponse possible au probléeme du communisme. 1l écrivit alors un document
privé (conservé dans les archives vaticanes) qu’il adressa au pape Pie XII dans lequel il dressait une
comparaison entre le communisme et I’ldéal des focolarins, une sorte de parallele en négatif et
positif. L’lIdéal des focolarins, concluait-il, était indubitablement la réponse a la théorie marxiste, a
la plus grave hérésie du siécle. »

Chiara Lubich indiqua a maintes reprises qu’un de ses désirs les plus chers était de convertir les
communistes. Si cette affirmation sert souvent, notamment dans les récits de fondation, & contrer ou
a se prémunir des accusations selon lesquelles les focolarins sont des ‘communistes masqués’, il
s’agit alors de prouver leur extériorité a cette idéologie. La rencontre avec ce prétre «raviva le
désir » de Chiara Lubich de « mettre dans nos cceurs un amour particulier pour Jésus qui criait son
abandon dans cette partie de son Eglise » selon les dires d’Anna Fratta (une focolarine qui passera
30 ans dans les pays d’Europe de I’Est afin d’y « transplanter en secret le Mouvement » et qui situe
cette rencontre en 1955 et non en 1954). Suite a cette rencontre, les focolarins cherchent des
opportunités concréetes d’action. Ce qui apparait comme une lutte contre le communisme
commence'*®,

En octobre 1956, alors que la guerre froide prend une tournure inquiétante (la Hongrie est envahie
par les troupes soviétiques), Chiara Lubich lance cet appel : « Il y aurait besoin d’authentiques
disciples de Jésus, pas seulement dans les couvents, mais aussi dans le monde. Des disciples qui,
volontairement, le suivent. Une armée de volontaires qui témoigne au nom de Dieu ; car I’amour est
libre, capable d’édifier une société nouvelle. »

C’est ainsi que fut créée la branche des volontaires de Dieu dont la mission premiere fut la lutte
contre le communisme. Ils deviendront ensuite des membres militants dont le rGle sera de reporter
Dieu (source de « liberté et d’unité ») dans toutes les sphéres de la société par le biais privilégié de
leur profession comme nous le verrons. Rétrospectivement, la fondatrice considére I’année 1956
comme le moment ou le Mouvement se consolide dans « sa nature de mouvement laic ». C’est aussi
a ce moment que la conversion du premier communiste advient : il s’agit de Gino Lubich.

En 1957, Chiara Lubich envoie Aldo Stedile (un des habitants du premier focolare masculin) en
Allemagne. Il parle de «I’ldéal » a des séminaristes et un prétre oratorien de Leipzig, Hans
Lubsczyc, lui dit : « Voila I’esprit dont nous avons besoin au-dela du rideau de fer, les focolarins
doivent y aller ». C’est grace a ce prétre que Chiara Lubich compte infiltrer les pays de I’Est. En
1958, elle rencontre un prédicateur charismatique belge, le pere Werenfried van Straaten qui

146 En septembre 1955, Chiara Lubich, Igino Giordani et Pasquale Foresi se rendent au Portugal. Ils sont accompagnés
d’une niéce de Pie XII -dont la mere (la sceur du pape) avait participé a la Mariapolis de 54. Elle avait obtenu (grace a
son oncle) un rendez-vous entre Chiara Lubich et Sceur Lucia, la seule des trois individus ayant eu les visions de la
Vierge encore en vie. Nombreux sont ceux qui supposent que le but de I’entretien était de connaitre la substance du
‘second secret’, celui qui appellerait a la conversion de la Russie.



développe un réseau d’assistance aux églises en souffrance®®’, et elle lui envoie deux focolarines.
Cette méme année, elle envoie Aldo Stedile et une de ses compagnes, Valeria, a la foire de Leipzig
afin qu’ils rencontrent clandestinement des personnes amies du Mouvement par I’intermédiaire du
prétre oratorien. En 1959 Chiara Lubich envoie Natalia, sa toute premiere compagne, a Berlin-
Ouest. En 1960, Chiara Lubich rencontre I’évéque de Leipzig qui accepte I’ouverture d’un focolare
dans sa ville. En mai 1961, deux médecins focolarins (Enzo Fondi et Giuseppe Santanché)
s’installent & Leipzig aprés avoir trouvé un emploi & I’hdpital. Etroitement surveillés, ils ménent
clandestinement les activités liées au Mouvement. A partir du 13 ao(t, date a laquelle le mur de
Berlin devient une réalité, alors que les gens cherchent a fuir I’Est, Natalia et deux autres
focolarines allemandes cherchent a y pénétrer a la demande de Chiara Lubich. En janvier 1962, les
deux femmes allemandes, I’'une médecin et I'autre infirmiere, trouvent du travail dans le milieu
hospitalier et s’installent, elles aussi, a Leipzig. Natalia passera deux semaines dans un camp
d’internement afin qu’on y perce ses intentions**®, En 1963, apparemment sur demande de
I’archevéque de Berlin, la fondatrice envoie trois autres jeunes médecins focolarins (un homme et

deux femmes) & Berlin-Est. L’une de ces deux femmes, Anna Fratta**°

, raconte : « C’était comme
au temps des premiers chrétiens. Nous devions étre extrémement prudents car nous étions
surveillés, on nous observait sans cesse. Nous rencontrions une personne ici, une famille la-bas, un
prétre dans sa paroisse et ainsi le Mouvement se développa. »™°

En 61, Chiara Lubich, accompagnée d’Aldo Stedile, se rend en Hongrie. Plus tard, des membres
s’infiltreront en Yougoslavie. Des Mariapolis clandestines sont organisées lors de I’été 1968 sur le

versant slovaque des Monts Tatra et I’année suivante, sur le versant polonais™*.

17 En 1947, il lance une campagne d’aide qui débouchera sur une Euvre : «I’Aide aux Prétres de I’Est ». Depuis,
I’Euvre continue a agir auprés des Eglises chrétiennes persécutées et travaille au rapprochement de I’Eglise catholique
et de I’Eglise orthodoxe.

148 Une anecdote raconte qu’elle se lie alors d’amitié avec une femme enceinte, qui mourra quelques mois aprés avoir
accouché et dont elle recueillera I’enfant. Plus tard, Natalia apprendra que le mari de cette femme appartenait en fait a la
police spéciale et était chargé de suivre ses activités. Puisqu’elle a soutenu sa femme et s’est occupée de sa fille,
I’homme décida de ne pas la trahir.

% Elle sétait «tellement bien intégrée » qu’elle recut & trois reprises des médailles de la part des autorités
communistes. L’une la récompensa d’avoir « formé une cellule socialiste », I’autre pour ses mérites au travail et la
troisieme « pour avoir été la meilleure ‘compagne’ de la zone ». Sur cette derniére médaille était écrit : « Travailler,
vivre, penser socialiste. »

150 |dem, p.124.

131 bans 1a revue Citta Nuova du 25 mars 2004 (Année XLVIII, n° 5, Citta Nuova editrice, Roma), il est écrit que ces
rencontres secrétes (pendant lesquelles, « dés que des inconnus s’approchaient du lieu de rencontre, on passait des
arguments spirituels aux danses et chants folkloriques ») ont lieu dans les années 80. Selon cet article, il faudra attendre
les années 90 pour que le Mouvement s’implante dans les pays Baltes : en 91, s’ouvrent les premiers focolares a Vilnus,
en Lituanie et les rencontres se multiplient dans tout le pays. Quand en 93, le Pape visita Aglona -le sanctuaire marial
national de la Lettonie-, on demanda I’aide des focolarins : de ces contacts naquit une petite communauté a Riga. En
Estonie, quelques familles focolarines vivent a Tallinn, elles auraient connu le Mouvement a travers des adhérents
luthériens d’ex RDA. Elles entretiennent désormais des liens avec des jeunes, des prétres, des séminaristes... qu’ils
soient catholiques, luthériens ou orthodoxes et cela aussi dans la ville universitaire de Tartu. La Parole de vie -traduite
dans les trois langues « grace a des amis »- rassemblerait environ 1000 personnes dans les pays Baltes. L’article



C’est grace a Anna Fratta que le Mouvement s’implante en Pologne suite a la Mariapolis
clandestine de 1969. En 1972, elle consulte Chiara Lubich afin qu’elle I’autorise a s’y installer. En
1974, les autorités polonaises lui permettent d’entrer sur le territoire et elle trouve un emploi dans
une clinique en périphérie de Cracovie, dans une « ville nouvelle », « Howa Huta », qui n’est autre
qu’un immense complexe sidérurgique construit par le régime communiste. Anna Fratta va trouver
I’évéque local afin de se présenter. « Monseigneur Wojtyla connaissait déja le Mouvement car deux
laics de son diocese, qui avaient rencontré Anna et Natalia a Leipzig en 1966, I’avaient déja mis
largement au courant de tout. En tant qu’expert de charismes, il admirait celui de Chiara et des
focolarins. ‘C’est vous qui avez la grace’, avait-il affirmé, ‘si j’interférais, je ne ferais que le faner.
Allez de I’avant dans votre travail. Faites tout ce que vous avez a faire, puis venez m’en informer. »
Ce serait donc a cette période que le futur pape Jean-Paul Il commenca a soutenir, comme il le fera
toujours par la suite, le Mouvement des Focolari.

Un réseau clandestin se tissa donc a I’intérieur et entre les pays communistes « grace a la discrétion,
a la prudence et a la compléte intégration des focolarins dans les environnements dans lesquels ils
vivaient. Le Mouvement se développa constamment et, du moins dans I’ensemble, sans subir de
persécutions. »**?

Cette méthode de diffusion -qui s’appuie sur les relations interpersonnelles, la discrétion et
I’intégration- est donc mise au point dans un contexte politique spécifique, mais elle sera reprise
afin d’implanter le Mouvement partout ailleurs. Par la suite, cette méthode sera systématisée et
deviendra, comme nous aurons I’occasion de le voir ultérieurement, la norme de comportement des

focolarins.

Dans les faits, a en croire les récits de Chiara Lubich, le Mouvement se diffusa d’abord dans
d’autres pays avant d’atteindre les pays de I’Est. Ainsi, en 1956, Chiara Lubich se rend en Israél
avec Giulia Folonari qui y restera plus de six mois afin d’y implanter le Mouvement. Cette méme
année, elle demande a des focolarines de s’installer a Grenoble et projette d’en envoyer en
Amérique du Nord et du Sud. Fin 1958, trois focolarins (il s’agit de Marco Tecilla, le premier
homme a devenir pope, de Lia Brunet et de Fiore Ungaro) partent pour I’ Argentine et le Brésil.

conclut : « Au-dela des évéques de la Lituanie, qui ont exprimé a plusieurs occasions affection et estime pour le
Mouvement, plusieurs évéques et autorités d’autres églises (luthérienne, méthodiste et orthodoxe), ont démontré un
intérét profond et nous encouragent chaleureusement. »

152 Apparemment, seul un focolarin fut arrété pour conspiration contre le gouvernement tchécoslovaque en 1955. Bien
que condamné a quatre ans de prison, il fut de suite rapatrié en Italie grace a I’intervention d’un député focolarin aupres
de collegues communistes qui agirent afin d’éviter I’incident diplomatique. Chiara Lubich, dialogo e profezia, San
Paolo, 1999, p.127.



Dans le cadre de la solidarité internationale et fort de ces expériences, le Mouvement se
développera plus tard dans les pays ou I’aide sociale est nécessaire (en Afrique, au Liban, en ex-
Yougoslavie, aux Philippines...) Les activités économiques des focolarins font parfois naitre des
Mariapolis permanentes. C’est le cas & Fontem au Cameroun. Lors de la seconde session du concile
Vatican Il (en 1963) I’évéque (un hollandais du nom de Peeters) de Buea au Cameroun -qui avait

entendu parler des focolarins par des missionnaires européens*>

travaillant en Afrique-, sollicite
Chiara Lubich afin qu’elle envoie quelques médecins dans son diocese. Des 63, les focolarins sont
présents en Afrique. En 1966, aprés la visite de Chiara Lubich au Cameroun, une citadelle prend
corps autour de structures sanitaires nécessaires au peuple Bangwa. Plus tard, les focolarins et plus
spécifiquement les Gen (« les Génerations Nouvelles » : les jeunes membres du Mouvement), se
mobiliseront autour du « projet Afrique » et le Mouvement s’implantera dans plusieurs états
africains™* a différents niveaux. En Afrique, le Mouvement serait, selon ses propres données™,

connu dans 50 nations et compterait environ 178 000 membres, adhérents ou sympathisants.

En 1963, trois focolarins et cing focolarines se trouvaient aux Etats-Unis. Lorsqu’elle s’y rend en
1964, Chiara Lubich remarque que les focolarines portent des voiles lors des célébrations
eucharistiques « alors que les autres femmes portent des chapeaux tres originaux ». C’est alors que
la fondatrice rédige les normes vestimentaires que doivent observer les focolarins afin qu’ils soient

«pareils que les autres mais sans exagérer »*°

et qu’elle introduit le concept d’inculturation, destiné
a prendre toujours plus d’importance au sein du Mouvement.

Selon les données du Mouvement, en 1996, 700 000 individus liés a I’organisation étaient présents
au Canada, aux Etats-Unis, en Argentine, au Brésil, en Equateur, en Bolivie, au Chili, en Colombie,

au Mexique, au Paraguay, au Pérou, en Uruguay et au Venezuela.

L’incorporation de membres du clergé et d’individus mariés au sein de I’organisation enclenche un
processus d’ouverture qui se voudra toujours majeur. L’implantation de focolarins hors d’ltalie
implique la confrontation avec I’altérité culturelle et religieuse. L’extension du Mouvement impose

la prise de conscience que la mise au point de formes d’inter culturalité devient nécessaire dans un

153 La premiére vague de diffusion du Mouvement toucha des missionnaires, ce qui permit de le faire connaitre hors des
frontieres européennes et facilita ultérieurement I’introduction de focolarins notamment sur le continent africain.

% Une citadelle se développe actuellement & Nairobi. Elle porte le nom de Piero en mémoire de I’ingénieur focolarin
qui installa le réseau hydraulique de la citadelle de Fontem. Cette citadelle a pour particularité de posséder une « école
d’inculturation ».

155 Etant donné qu’aucune étude quantitative et scientifique n’a été réalisée sur le Mouvement, nous ne disposons que de
données émanant de I’organisation (elles varient parfois sensiblement d’un ouvrage ou d’un site Internet a I’autre) c’est
pourquoi nous les citons avec réserve et uniquement a titre indicatif.

156 Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, 1999, p.152.



monde ou les échanges se généralisent toujours plus. Cela nécessitera une révision des principes et
methodes de base.

Le rble des co-fondateurs et des premiers compagnons est donc fondamental. En permettant
I’ouverture a d’autres catégories d’individus, la pression sur I’institution ecclésiale et I’extension
géographique, ils justifient I’organisation et la font sortir de son déterminisme interne. Le partage
du charisme (c’est-a-dire des responsabilités) et des fonctions apparait donc comme une rupture
majeure qui permet a I’organisation de redéfinir I’ensemble du projet qui prendra toujours plus une

tournure utopique.

2. Vers une utopie universaliste

Nous venons de voir comment, en trés peu de temps, Chiara Lubich choisit de donner un sens et une
dimension toute autre a son organisation. Dans les années 60, cette structure apparait bel et bien
comme un mouvement ecclésial : elle réunit clercs et laics, est reconnue par I’Eglise et a des
ambitions d’extension. Or, la création de citadelles et la volonté d’incorporer toujours plus
d’individus annoncent un changement de I’essence du projet. Si la Parole « Que tous soient un »
servait a créer la cohésion des communautés focolarines, elle prendra ensuite un sens beaucoup plus
général et qui se veut concret. C’est ainsi que tout en continuant a s’insérer par capillarité dans des
activités sociales sur tous les continents, et désormais afin de concilier orthopraxie et doctrine

catholique, le Mouvement s’engage dans des dialogues transversaux.

a. De la volonté de réunion des Eglises chrétiennes au dialogue interreligieux

« Pour son Idéal de I'unité, inspiré du Testament de Jésus, Chiara était disposée a faire n’importe
quoi, a aller n’importe ou tant que sa présence servait a édifier, a renforcer cette unité ou a la
reconstruire la ou elle est brisée. [...] Et puisqu’ll est Un et indivisible, son Corps aussi est ou
devrait étre un dans la foi. » C’est en 1961, a Darmstad, que commence ‘I’aventure’ cecuménique
des focolarins. Chiara Lubich qui se rendait régulierement en Allemagne, fut invitée a participer a
un Congres de religieuses luthériennes (die Marienschwestern, les sceurs de Marie) dont quelques-
unes avaient participé a la Mariapolis de 1958. Chiara Lubich raconte : « Sur demande de ces
religieuses, je parlai de notre spiritualité devant un auditoire qui comprenait aussi trois pasteurs

luthériens de renom. Leur commentaire final me surprit: ‘Comment ? Les catholiques vivent



I’Evangile 2’ »*’

. Ainsi, « lorsque les trois évangélistes luthériens qui étaient présents ont entendu
ce merveilleux Idéal qui repose entierement sur I’'Evangile, ils ont été enthousiastes et m’ont
demandé de venir parler a leurs Bruderschaften (fraternités) et a leurs pasteurs, alors tout a
commencé. »**

Dés 1968, Chiara Lubich inaugure le Centre cecuménique d’Ottmaring (prés d’Augsbourg) qui
deviendra par la suite une Mariapolis permanente. Une école pour le dialogue entre les diverses
dénominations chrétiennes s’ouvrira dans la citadelle en 1981. « Maintenant », affirme-elle, « la ou
le Mouvement des Focolari est présent en Allemagne, il faut le chercher aussi parmi les
luthériens »™*°.

Convié a Rome en tant qu’observateur du second Concile Vatican, I’archidiacre anglican Bernard
Pawley rencontre Chiara Lubich le 19 mai 1961 et décide d’approfondir les relations avec le
Mouvement qu’il aurait défini de « phénomene évangélique ».

Suite a ces deux rencontres, Chiara Lubich fonde un « Secrétariat pour I’'Unité des Chrétiens » qui
sera nomme « Centro Uno ». En 1965, a I’occasion de la Pentecote, le Centro Uno organise & Rome
un congrés réunissant des représentants de diverses Eglises. Chiara Lubich les emméne visiter les
lieux saints de la capitale italienne et leur déclare : « Nous sommes séparés depuis des siécles, les
cathédrales et monuments religieux appartiennent a une Eglise ou a une autre. Mais aujourd’hui,
nous vous donnons tout ce que nous avons. A partir de maintenant il n’y aura pas que I’hérédité de
I’Eglise primitive qui vous appartiendra mais aussi tout ce que nous possédons en tant que
Mouvement des Focolari. Puisqu’au sein du Mouvement nous mettons en commun -toutes nos
ressources temporelles et spirituelles-, désormais, tout ce que nous avons est & vous. »'*° Chiara
Lubich explique que, suite a cette « semaine cecuménique », les anglicans « ont vu quel climat tres
joyeux il y avait car nous étions comme des fréres qui se retrouvent aprés des siecles. Alors ils se
sont dit : ‘Pourquoi pas nous ?’ Dés lors nous avons commenceé a nous répandre en Angleterre dans
la mesure ou I’Esprit nous I’a permis. »'®* Effectivement, des représentants de I’Eglise anglicane
invitérent les popes du focolare féminin de Liverpool (ouvert en 1963) a des rencontres puis, en
1966, Chiara Lubich fut recue a Londres par I’archevéque de Canterbury, le docteur Michael
Ramsey. Six mois plus tard, c’est avec son approbation que Chiara Lubich prendra la parole lors de
la Semaine de Priére pour I’Unité des Chrétiens qui rassemblait des anglicans et des chrétiens
d’autres dénominations. Actuellement, selon les données du Mouvement, un tiers des focolarins

présents en Angleterre seraient anglicans. Les successeurs de Michael Ramsey, les docteurs

7 Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, 1999, p.137.

158 Cosa Siamo, Chiara Lubich in prima persona, Charisma Video Productions, Grande Bretagne, 2002.
159 Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, 1999, p.130.

150 | dem, p.131.

161 Cosa Siamo, Chiara Lubich in prima persona, Charisma Video Productions, Grande Bretagne, 2002.



Coggan, Runcie et Carey, rencontreront Chiara Lubich et continueront a encourager la diffusion de
la spiritualit¢ des Focolari au sein de I’Eglise d’Angleterre. Concrétement, cette entreprise
cecuménique donnera lieu, en 1986, a I’ouverture d’un « Centre Focolare pour I'unité » a Welwin
Garden City (a 40 Km de Londres). Il est animé par une cinquantaine de personnes (30 catholiques
et 20 anglicans) et « La Conférence des Evéques Catholiques d’Angleterre y tient deux comités par
an. Le diocese anglican de saint-Alban I’utilise pour les retraites des futurs prétres. Les
représentants des différentes Eglises s’y retrouvent pour des sessions de réflexion et le centre
accueille de multiples groupes paroissiaux, familiaux et des associations a vocation religieuse ou
éducative. Le jour de I’inauguration, des représentants de plusieurs confessions chrétiennes s’étaient
réunis autour de I’archevéque catholique de Westminster. »'°? Ce centre cecuménique est désormais

une citadelle.

Les rapports s’étendront ensuite aux réformeés, aux méthodistes et aux orthodoxes.
Si nous savions que Paul VI ceuvra pour le rapprochement avec les chrétiens orthodoxes, nous
apprenons que Chiara Lubich, apparemment intimement liée tant avec le pape qu’avec le patriarche

er

cecuménique de Constantinople Athénagoras I*, servit d’intermédiaire entre ces deux hauts
représentants religieux de 1967 a 1972. Elle explique : « J’avais un rapport trés profond avec le
patriarche mais c’était aussi dd au fait que je connaissais tres bien Paul VI. Ainsi, vu qu’il m’était
possible d’avoir un contact personnel avec le Saint-Pére, je suis devenue involontairement le moyen
par lequel le patriarche communiquait officieusement avec le pape. [...] Je me rendis huit fois a
Istanbul sur demande du Patriarche qui partageait de nombreuses idées avec nous -avec le
Mouvement-, principalement I’ldéal d’amour, de I’amour réciproque, et celui d Iunité. Il vit en moi
un intermédiaire pouvant le relier de maniére privée au Saint-Pére et il me confia nombre de ses
pensées sur I’Eglise, sur I’Unité de I’Eglise, sur une possible réunification de I’Eglise. Quand je
rentrais, je mettais tout par écrit et je I’envoyais au pape qui me disait quoi répondre. Cette liaison
ne fut jamais divulguée car c’était tout a fait confidentiel. Athénagoras désirait sincérement avoir un
contact personnel, qui aille au-dela du rapport officiel avec Paul VI. Le patriarche se montrait
totalement disponible : il voulait faire tout ce qui était possible pour parvenir a une recomposition
compléte de I’unité avec le pape de Rome. »'*

162 Jean Delumeau, Un christianisme pour demain, guetter I’aurore, le christianisme va-t-il mourir ? Hachette
Littératures, Paris, 2003, p.163. L’auteur cite cet exemple dans le cadre d’initiatives cecuméniques qui se multiplient
«au ras du sol ».

163 Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, Milan, 1999, pp.139-140.



Ier

A la mort d’Athénagoras 1, Chiara Lubich rencontrera ses successeurs Dimitrios puis

Ier

Bartholomé I”. Soulignons que les focolarins désirent que I’intercommunion avec les orthodoxes

devienne, dans les plus brefs délais, une réalité.

A Graz (Autriche), en 1997, lors de I’ouverture de I’Assemblée GEcuménique Européenne promue
par le Conseil des Conférences Episcopales Européennes (CCEE) et par le KEK (Conseil des
Eglises Chrétiennes Européennes qui regroupe les Eglises orthodoxes et de la Réforme), Chiara
Lubich annonce qu’elle désire faire de la spiritualité de I’Unité une « spiritualité cecuménique ».

En 1998, elle rencontre les représentants de 50 mouvements évangélico-luthériens puis en 2001, a
Munich, elle intervient dans une rencontre qui réunit 50 mouvements catholiques et évangélico-
luthériens.

Chiara Lubich fit aussi part de I’amitié qui la liait au frere Roger Schutz qui I’aurait sollicitée a
« plusieurs reprises surtout afin qu’elle le conseille sur la maniére de donner aux milliers de jeunes
qui affluent a Taizé, le soutien nécessaire pour qu’ils maintiennent leur foi et leur engagement apreés
cette profonde expérience. »*

Ainsi, le mouvement multiplie les initiatives de base dans ce domaine et s’allie aux autres

associations et mouvements qui promeuvent I’cecuménisme a différents degres.

Notons que les « évéques amis du Mouvement » (une des branches interne de I’organisation qui
comprendrait, selon la fondatrice, environ 800 membres) sont majoritairement catholiques mais
peuvent aussi appartenir a d’autres dénominations chrétiennes.

En 1976, trois évéques tres proches du Mouvement décident de passer leurs vacances d’été
ensemble afin d’approfondir et de « s’imprégner » de la spiritualité de Iunité. L’année suivante,

I'un d’eux, le théologien Klaus Hemmerle®

, accompagné de Chiara Lubich et du Conseil de
Coordination'®® du Mouvement, organise une rencontre avec les évéques qui s’intéressent a cette

spiritualité particuliére. En février 1977, 12 évéques'®’ de 10 nationalités différentes'®® arrivent a

164 |dem, p.141.

185 Alors évéque de Aachen (Allemagne) il connut le Mouvement et y adhéra lorsqu’il était prétre. Depuis 1994, année
de la mort de Mgr Hemmerle (considéré comme co-fondateur de I’CEuvre de Marie, notamment pour avoir créé la
branche des évéques amis du Mouvement), c’est le cardinal Miloslav VIk (archevéque de Prague) qui préside et
coordonne les rencontres. Ce dernier, réduit a I’état de laic par le gouvernement communiste lorsqu’il était prétre,
continua a exercer son ministére en secret, conforté par le fait de partager avec d’autres amis tcheques I’ldéal de Chiara
Lubich qu’il rencontra pour la premiére fois en 1964.

166 cregt I’organisme juridique qui lie toutes les expressions du Mouvement. Apres la présidente, vient un co-président
puis le Conseil de Coordination qui réunit les responsables des 7 aspects généraux et des principales ramifications du
Mouvement.

= 2007, la 31°™ rencontre des évéques amis du Mouvement, qui avait pour but I’approfondissement de la
spiritualité de 1’unité (qui doit déboucher sur une expérience de collégialité « effective et affective »), rassembla une
centaine d’évéques.



Rocca di Papa. Ils en informent Paul VI qui, aprés les avoir regus en audience générale, encourage
et donne sa bénédiction & ces rencontres qui naissent de la volonté « de vivre ensemble I’Evangile ».
Peu apres son élection, Jean-Paul Il présenta aux fideles, lors d’une audience, un groupe qu’il
qualifia d’évéques amis du Mouvement des Focolari. Dés lors, le nombre d’évéques ouvertement
associés au Mouvement n’aura de cesse d’augmenter. Depuis quelques années il existe un

189 de Castel Gandolfo une

secrétariat qui géere ces rencontres qui se déroulent au Centre Mariapolis
fois par an.

En 1982, sur la suggestion de Chiara Lubich et sur demande de Jean-Paul Il, les évéques amis du
Mouvement organisent une rencontre réunissant des responsables ecclésiastiques d’autres
confessions chrétiennes afin d’approfondir un dialogue qui prend sa source dans la spiritualité
cecuménique que développe le Mouvement. En 1986, le Centre cecuménique de Welwin Garden
City, alors créé depuis peu, organise la premiére semaine de rencontres des évéques «amis du
Mouvement des Focolari» de diverses confessions chrétiennes. Ainsi, indépendamment des
rencontres régionales, nationales et internationales des évéques catholiques, se déroulent depuis

170

1986 des Congrés Ecuméniques qui ont lieu chaque année dans un pays différent™" et rassemblent

catholiques, anglicans, coptes, luthériens et chrétiens d’autres dénominations.

En 2002, Chiara Lubich déclara : « Maintenant, 350 autres Eglises sont liées au Mouvement. 350
Eglises alors qu’il n’y a qu’une Eglise ! Cette fragmentation est un scandale, au moins, grace a
nous, ils sont tous réunis dans cet esprit d’amour réciproque, de fraternité, d’unité, de communion :
nous sommes tous fréres et la douleur est vaincue, c’est une alchimie, une alchimie divine car a la
place de I’abandonné, du crucifié vivant, il y a le ressuscité avec tous les dons de I’Esprit dans la
joie et la paix. Agir ainsi, c’est Oter tous les obstacles. Cependant pour comprendre I’autre, pour
entrer en lui, il faut mourir a soi-méme. Pour prendre conscience des besoins et douleurs de I’autre,
il faut vraiment les partager : c’est une gymnastique ! Nous avons toujours cherché a travailler sur
nous-mémes car ce Mouvement est né de notre conversion et non de la recherche de celle des

autres. »*'*

168 Hormis I’Evéque du diocése local de Frascati et quelques évéques européens, les autres provenaient de Hongkong,
de Thailande, du Chili, de Colombie et du Brésil. (Jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, Milan,
1999, p.195.)

169 Ce Centre est le cceur administratif et décisionnel du Mouvement : il rassemble les responsables et le co-président
autour de la présidente. C’est aussi un centre de formation pour les futurs dirigeants du Mouvement.

170 par exemple & Istanbul en 1984, & Londres en 1996 (au Centre pour I’Unité du Mouvement), & Bucarest en 2005 sur
I’invitation du patriarche roumain orthodoxe Teootist, a Amman, a Ottmaring, a Istanbul ou encore, en 1998, dans
I’Eglise réformée d’ Augsbourg.

7 Cosa Siamo, Chiara Lubich in prima persona, Charisma Video Productions, Grande Bretagne, 2002.



On constate que Chiara Lubich désire faire de la spiritualité de I’Unité une spiritualité transversale
reliant toutes les dénominations chrétiennes. Le Mouvement est alors congu comme I’instrument
privilégié de la réunion des chrétiens.

Chiara Lubich indique que, lors de I'audience privée du 31 octobre 1964 avec Paul VI, le pape
aurait considéré comme une volonté de Dieu le fait que les focolarins se spécialisent dans
I’cecuménisme. Or, s’ils considerent que I’unité entre les chrétiens est nécessaire, c’est aussi pour la
faire connaitre aux fideles d’autres religions et aux non croyants. Donc, si I’instauration de liens
avec les chrétiens donne une impulsion autre au Mouvement, elle peut étre pergue comme les
prémices de ce que nous sommes tentés de nommer ‘I’éthique du dialogue’ que Chiara Lubich
développera au cours des décennies. On constate que souvent, les démarches cecuméniques
conduisent, de maniére concomitante ou par la suite, sur la voie du dialogue interreligieux dans la
mesure ou, a des niveaux et échelles différents, leur but est I’ouverture a I’altérité et la réduction des

conflits par le biais de la reconnaissance et du respect.

Si historiquement la volonté d’établir des rapports entre les différentes religions est plus ancienne
que I’cecuménisme, on doit a Paul VI I’introduction du terme « dialogue » dans le langage ecclésial

172 laborés

qui sera largement repris lors du second concile Vatican. En cela, plusieurs documents
lors du dernier concile introduisent un changement radical dans la perception des fideles non
chrétiens et marque la fin de I’adage « hors de I’Eglise point de salut » car on passe « de la posture
exclusiviste a la posture inclusiviste : des non catholiques peuvent étre sauves grace aux ‘semences
du Verbe’ »'"3. De fait, le concile Vatican Il donne la possibilité de réamorcer des initiatives qui
avaient été jusque la sources de conflits et de condamnation.

On sait que les tentatives en vue d’instaurer un dialogue interreligieux, encouragées par I’Eglise*”,
se multiplient depuis quelques décennies et semblent se faire toujours plus pressantes (notamment
face au terrorisme, au fondamentalisme, a la mondialisation, afin de contrecarrer les
incompréhensions et d’éviter les syncrétismes). Cependant, ce dialogue et les modalités plurielles
de I’aborder soulévent des interrogations, des limites qu’il semble difficile de dépasser et des points
sur lesquels on ne peut transiger. Par ailleurs, les rencontres interreligieuses ressemblent encore

souvent a une affirmation de principes neutres, génériques ou toute forme de prosélytisme est

172 On pense surtout & la déclaration Nostra/Etate, mais aussi & quelques phrases des constitutions Lumen Gentium et
Gaudium et spes (n°22), du décret sur I’activité missionnaire de I’Eglise Ad Gentes et de la déclaration Dignitatis
Humane.

173 Frédéric Lenoir, Les métamorphoses de Dieu, des intégrismes aux nouvelles spiritualités, Hachette Littérature, Plon,
Paris, 2003 pp. 391-392.

7% e document Mission et Dialogue promulgué en 1984 par le Conseil Pontifical pour le dialogue annonce (n°3) que le
dialogue interreligieux « signifie non seulement le fait de se parler mais bien I’ensemble des rapports interreligieux,
positifs et constructifs avec des personnes et des communautés de diverses croyances, afin d’apprendre a se connaitre et
a s’enrichir les uns les autres. »



bannie. Ainsi, les diversités demeurent et aucun point dogmatique ne semble pouvoir étre abordé.
On peut alors tomber dans le «religieusement correct » qui empéche tout approfondissement et
permet au mieux une pacification des rapports.

Chiara Lubich cherche a dépasser ces limites en mettant au point des méthodes qui permettraient de
parvenir a un authentique dialogue interreligieux.

Si I’intérét de Chiara Lubich pour les religions non chrétiennes commence aussi dans les années 60,
ce ne sera qu’en 1977, lorsqu’elle recoit « le Prix Templeton pour le Progrés de la Religion »'", que
débutera réellement le dialogue interreligieux. Il semblerait en effet que dés lors, Chiara Lubich
désire que le dialogue interreligieux fasse partie intégrante des buts poursuivis par I’organisation
qu’elle dirige.

Ainsi, des I’année suivante, Chiara Lubich propose une méthode aux focolarins afin qu’ils
instaurent ce dialogue. L’un d’eux I’expose ainsi : « Comment faire pour stabiliser un rapport qui
aille au-dela de la diversité de foi, de doctrine, de mentalité et qui pousse I’humanité en avant, vers
la réalisation de I’idéal de Jésus ‘Que tous soient un’ ? A cette question, justement provoquée par le
dialogue et par I’expérience faite avec les fidéles d’autres religions, Chiara Lubich a donné
récemment une réponse que je désire partager : ‘1l n’y a qu’une voie pour aimer. Aimer sans intérét,
en participant a leur vie, a leurs préoccupations [...]. Un jour, I’'un d’eux te demandera comment tu
vis, peut-étre un an ou deux apres ton arrivée parmi eux mais cela n’a pas d’importance : il vaut
mieux semer doucement, tant que la plante pousse. Alors c’est le moment ou, de toute notre
spiritualité, tu ne dois montrer qu’un point : la Parole de Vie. A partir de 13, nous dirons comment,
mois aprés mois, nous vivons une parole de I’Evangile afin de nous réévangéliser et nous
raconterons les expériences de la Parole que nous vivons ce mois-1a. Rien d’autre. Ainsi I’oreille de
celui qui n’a pas la foi chrétienne a entendu une Parole de Dieu. Ensuite ce qui se passera -nous en
avons fait I’expérience avec des musulmans- c’est qu’eux aussi voudront vivre quelque chose
d’identique a la parole de Dieu et ils iront chercher, par exemple dans le Coran, une parole avec une
signification identique a la ndtre et ils la vivront entre eux. Ainsi, ils étudieront plus profondément
le Coran et le vivront, mais ils connaitront aussi notre Parole de Vie. Ainsi se fera I’évangélisation
indirecte et se stabilisera un dialogue fait d’expériences de vie : eux racontent et nous aussi nous
racontons. Et nous irons de I’avant, nous dans le christianisme, eux dans leur religion. Ainsi, plus ils

vont de ’avant et s’unissent & Dieu et plus Dieu les bénit et les illumine. Alors I’Evangile les

7> Etant donné que le prix Templeton est une récompense pécuniairement fort intéressante (plus d’un million de
dollars), Chiara Lubich tient a souligner qu’une partie de I’argent fut versée a « la maison de la charité » que le diocése
de Rome était alors en train de construire pour les handicapés et que le reste servit a agrandir le service de maternité de
la citadelle de Fontem, a construire deux maisons destinées a des individus vivant dans les mocambos de Recife (Brésil)
et & terminer les travaux entrepris au Centre de formation religieuse et sociale de Tagaytay (Philippines).



pénétre et fermente en eux et dans leur communauté. Jusqu’au moment ou ils verront que I’Evangile
est la vérité et qu’ils diront : ‘Le Coran est beau mais I’Evangile I’est encore plus’. »'"®

Plus de 20 ans apres (en 2001), invitée par une experte du dialogue chrétien-hindou « afin de porter
son message de paix et d’harmonie » & I’Université de Somaiya & Mumbay (Bombay), Chiara
Lubich expose sa vision des religions non chrétiennes : « Compte tenu de ma propre expérience
chrétienne, je pense que ce qui ne va pas dans le dialogue, c’est le fait de porter la doctrine, la
théologie. Seules I’expérience et la facon dont tu aimes Dieu sont réellement importantes. 1l faut
donc porter son expérience. Iy a ces fameux grains du Verbe -comme les nomme I’Eglise- qui ont
été semés dans les autres religions. Par exemple, on trouve dans de nombreuses traditions ‘aime ton
prochain comme toi-méme’. Ainsi, nous sommes liés a toutes les religions par la régle d’or qui dit :
‘Ne fais pas a autrui ce que tu ne voudrais pas qu’on te fasse’. Cela est présent dans les principales
grandes religions et nous, nous avons choisi de le mettre & la base de tous les rapports avec elles.
Nous nous aimons, Nous NOUs CoMprenons.

La fraternité avec les bouddhistes nous intéresse beaucoup car ils possédent cette idée de la
compassion qui est amour, miséricorde. Selon moi, ils nous confirment que la vie est une chose
sérieuse, qu’elle est croissance car ils vont de purification en purification. J’ai trouvé une autre
confirmation dans la volonté de se ‘vider de son propre ego’ : c’est un des plus beaux aspects de la
vie car ainsi nous ne sommes qu’amour pour les autres, et cela les bouddhistes I’ont*"”.

Or, il n’y a pas qu’eux, tous les fideles des religions non chrétiennes ont des valeurs. En les
observant, j’apprends comment ils vivent et comment ils appliquent déja ces valeurs, ces Vérités qui
sont similaires aux notres.

Dans le Coran, la Vierge est citée 42 fois, comme Vierge mais aussi comme mere, comme modele

de la vie'™

. Il n’y a pas que Marie qui est présente dans le Coran, beaucoup d’autres vérités sont
trés bien dites : ils utilisent les mémes mots que nous. Un musulman m’a dit : ‘ce que nous faisons,

c’est nous laver les pieds les uns les autres’.

178 Giorgio Marchetti, La Parola di Dio nel Movimento dei Focolari, Giorgio Marchetti in Incontro con la Bibbia, a
cura di Giorgio Zevini, LAS, Rome, 1978, pp.183-186.

Y7 Chiara Lubich ne cache pas une certaine forme d’admiration envers les religions-philosophies orientales qui
renforcent le concept d’unité tel qu’elle I’a élaboré. On le constate notamment par rapport au triptyque de base de la
spiritualité de I’unité (I’amour, la compassion et le fait de se vider de soi afin de ne faire qu’un avec I’autre).

178 | e film montre des rites différents. On voit : des musulmans en train de prier ; une femme voilée qui fait un discours
lors du ‘Faith communities togheter’ ; des hindous qui méditent ; un rite bouddhiste ; un homme qui porte la Kippa. On
voit ensuite Chiara Lubich avec des représentants de ces différentes traditions, généralement habillée comme eux et
mimant leurs gestes : elle salue des bouddhistes et des hindous, sert la main d’un homme musulman et allume un cierge
avec un juif.



Avec les juifs aussi nous trouvons des choses communes, et pas seulement dans les écrits car leurs
mystiques et leurs théologiens ont aussi des expressions tres belles. C’est pourquoi rendre visite a

cette religion est comme faire paitre I’ame, on se sent nourri. »'"°

Chiara Lubich cherchera a répondre aux difficultés et peurs actuelles qui touchent aux religions. Le
19 juin 2004 au Westminster Central Hall, a Londres, ou se réunirent de nombreux représentants
des différentes traditions, elle affirme que la société multiculturelle annonce la naissance d’un
nouveau monde, réfutant ainsi la théorie d’un affrontement entre civilisations. S’appuyant sur la
vision de saint Augustin a une époque de migrations des peuples, elle conclut que le dialogue
permet de se prémunir contre le terrorisme.

Selon Chiara Lubich, la regle d’or (ne pas faire aux autres ce que nous n’aimerions pas qu’il nous
soit fait) alliée a I’lamour qui permet de « se mettre a la place de I’autre et de saisir ce que veut dire
pour lui étre bouddhiste, musulman ou hindou», constitue la voie pour «s’inculturer
réciproquement et faire naitre une société ou les cultures sont ouvertes les unes aux autres dans un
profond dialogue d’amour ». De méme, les disparités économiques ne peuvent étre réduites que par
la « religion de la fraternité ». C’est de la mise en valeur des points communs a chaque religion ou
des points positifs, méme absents du christianisme, que peut naitre le dialogue entre les traditions et
autres courants spirituels ou culturels. Ainsi, si les particularités spirituelles sont inaliénables, elles
doivent cependant se rejoindre sur un mode apodictique pour le bien de I’humanité.

On voit que la patience, le partage, le témoignage réciproque et surtout I’expérience de vie

commune sont au cceur de ce dialogue.

Concrétement, le premier individu qui vint féliciter Chiara Lubich aprés la réception du prix
Templeton fut un moine tibétain qui lui assura qu’il écrirait au Dalai-Lama afin de lui suggérer de
se mettre en contact avec elle. On apprend que, dés ce moment, « le contact avec les bouddhistes fut
un des intéréts majeurs de Chiara »'®. En 1979, elle rencontre le Révérend Nikkyo Niwano,
fondateur et président du mouvement laic japonais de renouveau bouddhiste Rissho Kosei-kai. Ce
dernier, outre le fait d’étre I’'un des fondateurs de la Conférence Mondiale des Religions pour la
Paix (WCRP) -dont Chiara Lubich devient membre en 1984 puis une des présidentes honoraires en
1994-, fut aussi I’un des invités non chrétiens qui assista au concile Vatican 1.

C’est ainsi qu’en 1981, sur invitation de Nikkyo Niwano, elle fait un discours devant de nombreux

bouddhistes (le Mouvement parle de 10 000 ou de 12 000 individus selon les supports) au cours

17% Cosa Siamo, Chiara Lubich in prima persona, Charisma Video Productions, Grande Bretagne, 2002.
180 jim Gallagher, Chiara Lubich, dialogo e profezia, San Paolo, Milan, 1999, p.174.



duquel elle dit avoir pensé : «Ici, il y a un avenir pour Jésus et I’Eglise. »™*

Depuis, les deux
mouvements collaborent sur des projets humanitaires et développent des initiatives pour
promouvoir la paix.

Suite & cela, elle passera deux semaines dans la citadelle de Tagaytay (Philippines) ou elle
inaugurera un centre d’études pour les focolarins d’Asie dédié a I’approfondissement des religions
orientales. Les enseignements s’articulent autour de trois points principaux :

« 1. L’étude globale de la religion mise a jour par rapport a la situation actuelle.

2. La constante référence a la vérité du christianisme, une fois que la connaissance de I’autre
religion est acquise.

3. L’étude des lignes fondamentales sur lesquelles le dialogue repose et I’évaluation des documents
et normes émanant du Conseil Pontifical pour le dialogue interreligieux. »'%

En 1997, Chiara Lubich se rend a Bangkok pour rencontrer le Patriarche Supréme du bouddhisme
thailandais H.H Somdet Phra Nyanasamvara. A Chiang Mai elle parle & de nombreux moines et
laics bouddhistes pour leur communiquer son expérience spirituelle. C’est dans cette ville que
s’ouvriront deux centres focolarins ayant pour but le développement du dialogue entre les
bouddhistes et les chrétiens.

En I’an 2000, des Jeunes pour I’Unité (un des mouvements satellite de I’organisation focolarine,
nous y reviendrons) se rendent a Tokyo afin de participer a la premiére « Conférence des jeunes
pour le futur » organisée par I’association japonaise Myochikai. Cette méme année, une soixantaine
de laics et moines bouddhistes de la Nichiren-shu (une des écoles les plus traditionnelles du Japon)
visitent le Centre Mariapolis de Castel Gandolfo'®. Des jeunes bouddhistes vinrent 8 Rome en 2002
afin de participer au « Supercongrés »*%.

En 1995, une délégation de la communauté juive de Rome offre symboliquement a Chiara Lubich

un olivier en reconnaissance de sa contribution a I’instauration du dialogue entre les juifs et les

181 | a dottrina spirituale, Mondadori, Milan, 2001, p.378.

182 1dem, p.179. Notons que les enseignements sont enregistrés et circulent ensuite dans les pays asiatiques oU se
trouvent des focolarins.

183 | e Centre Mariapolis de Rocca di Papa, siége administratif du Mouvement et lieu des réunions internationales du
Conseil de Coordination des branches de I’Buvre devient, dans les années 80, trop exigu pour recevoir tous les
dirigeants des membres. Le Mouvement loue alors des complexes sportifs en périphérie de Rome pour accueillir ces
rencontres ainsi que des logements qui serviront de siege au mouvement satellite Familles Nouvelles et au secrétariat
international pour les religieuses., Lorsqu’en 1982, Jean-Paul Il fut mis au courant de la situation, il, mit a la disposition
du Mouvement la Salle des Audiences de la résidence pontificale de Castel Gandolfo. Afin de financer la restructuration
du batiment, Chiara Lubich lance « I’opération brique » : tous les focolarins donneront 5 000 lires (soit environ 2,5
euros) par mois pendant deux ans. Désormais composé d’auditoriums, de salles de conférences, de chambres, d’une
chapelle, d’une cantine, d’espaces d’expositions et de ventes de produits focolarins, le Centre Mariapolis international
peut recevoir jusqu’a 2 000 personnes.

184 |_e Supercongrés est un rassemblement international congu pour les enfants liés au Mouvement des Focolari. Auto-
célébrative, cette féte a lieu tous les cing ans et fait, depuis 1993, I’objet de retransmissions par satellites, ce qui permet
de relier les différentes manifestations qui ont lieu sur les cing continents et de les diffuser a la télévision et sur Internet.
Le Supercongrés est soutenu par la Commission Européenne et en Italie par I’'UNICEF, le Ministére de I’Education et
celui des Affaires Etrangéres.



chrétiens. En 1997, le rabbin Jack Bemporad (directeur du Centre pour la compréhension entre les
chrétiens et les juifs de la sacred Heart University du Connecticut) remet a Chiara Lubich un
doctorat honoris causa en « Human Letters ». A cette occasion, le rabbin déclara : « Chiara et les
siens cherchent a créer un laboratoire qui expérimente ce que nous cherchons justement a réaliser
sur le plan théorique. Ils se basent sur deux fondamentaux : I’idée d’amour et celle d’unité. ».

Un an plus tard, le Mouvement organise au Centre Mariapolis de Castel Gandolfo le premier
Congreés international des amis juifs qui arrivent d’Israél, d’Argentine, du Brésil, des Etats-Unis
ainsi que de différents pays d’Europe. Le Congrés se conclura par la visite de la citadelle de
Loppiano. En 1997, invitée par la B’nai B’rith, elle se rend auprés de la communauté juive
d’Argentine et d’Uruguay. Les focolarins collaborent depuis plusieurs années avec I’association
« Amitié judéo-chrétienne » (International Concil of Christians and Jews) dont le Conseil de
direction accorde au Mouvement le statut d’observateur en 2002. Des jeunes juifs provenant de
Rome et d’Argentine se rendront au « Supercongres » de 2002.

Il semblerait que le Mouvement entretient des rapports avec des fideles musulmans d’Algérie
depuis les années 60. Toutefois c’est Enzo Fondi'®®, I’un des premiers prétres focolarins, qui est le
véritable instigateur du dialogue avec les musulmans. Il chercha a endiguer la vague de rancceur et
de racisme engendrée par les immigrations de musulmans (notamment de Pakistanais) en Italie.

En 1992, le premier Congrés international des « musulmans amis du Mouvement » a lieu au Centre
focolarin de Castel Gandolfo. Il sera suivi par d’autres rencontres similaires en 1994, 1998, 1999 et
2002 (ou, selon les données du Mouvement, plus de 200 musulmans provenant de 24 pays
différents étaient présents). En mai 1997, Chiara Lubich est invitée au siége de I’ONU (New York)
pour un symposium organisé en son honneur par la Conférence Internationale des Religions pour la
Paix (WCRP) afin de parler de I’unité des peuples. Elle se rend ensuite & la mosquée Malcom X de
Harlem ou, sur invitation de I"imam Warith Deen Mohammed (un des présidents de la WCRP), elle
témoigne de son expérience devant 3 000 musulmans afro-américains appartenant a la Muslim
American Society. En novembre 2000, Chiara Lubich assiste a une «grande convention» a
Washington qui réunit 5000 chrétiens et musulmans afro-américains. Suite a cela, une quarantaine
de mosquées situées dans différentes villes américaines se seraient intéressées a la spiritualité de

I"unité.

185 Lorsqu’ils s’engagent radicalement dans le Mouvement, les focolarins léguent tous leurs biens a I’organisation. Les
terres que possédaient Enzo Fondi permirent ainsi de construire le Centre Mariapolis de Rome. Don Enzo Fondi et
Natalia Dallapiccolla (que Chiara Lubich rappelle en 1976 alors qu’elle était en mission a Lipsia afin qu’elle dirige le
Centre du Mouvement des Focolari pour le dialogue interreligieux) furent les premiers responsables du dialogue
interreligieux au sein du Mouvement.



Le premier symposium du dialogue islamo-chrétien (dont le théme était : « Qui est Dieu pour
nous ») fut organisé au Centre International de Castel Gandolfo en 2005. En 2007, sur le site
Internet officiel du Mouvement, on pouvait lire : « Depuis le début, nous fimes profondément
touchés par la foi des musulmans en un Dieu unique, clément et miséricordieux, par leur dévotion
totale & la volonté de Dieu et aussi par leur haute considération pour Jésus et sa mére, Marie. »'%°

Notons que la citadelle du Pakistan (a Dalwal entre Lahore et Islamabad) est dite « islamico-
chrétienne ». Chaque mois, une théologienne iranienne rédige une lettre qui met en paralléle des

passages du Coran et de I’Evangile avant de les relier & des expériences de vie.

En 2001, Chiara Lubich recoit a Coimbatore, en Inde, le Prix « Défenseur de la paix » conféré par
deux instituions gandhiennes, le « Shanti Ashram » et le « Sarvodaya Movement ». En 2002, le
premier symposium hindou-chrétien intitulé : « le Bhakti et I’Agape, voies d’amour vers Dieu », est
organise a Castel Gandolfo. En 2003, Chiara Lubich retourne en Inde afin d’approfondir les
rapports avec les hindous et elle organise le deuxieme symposium en 2004 autour de I’argument :

« Chemins spirituels dans I’hindouisme et le christianisme ».

En 2002, le Mouvement organise a Loppiano un forum interreligieux sur la paix qui réunira 300

jeunes fideles de religions non chrétiennes afin de favoriser la connaissance réciproque.

Si entre temps les focolarins rencontrent aussi des shintoistes, des taoistes, des sikhs, des
zoroastristes et des bahaistes, dans les faits, le Mouvement des Focolari semble plus
particulierement lié & trois organisations religieuses non chrétiennes: la Rissho Kosei-Kei (a
laquelle 6 millions et demi de bouddhistes adhéreraient), la Muslim American Society (qui
compterait plus de 2 millions d’adhérents) et la Swadhyaya Family (rassemblant 8 millions
d’hindous).

Les focolarins participent aussi a des initiatives de portée générale concernant le dialogue
interreligieux. Par exemple, en 1999, les focolarins assistent a I’Assemblée interreligieuse promue
par le Conseil Pontifical pour le dialogue interreligieux au Vatican. Le 24 janvier 2002, a Assise,
aux journées de prieres pour la paix promues par le Pape et a laquelle participent les leaders des 12
principales religions mondiales, Chiara Lubich intervient au c6té d’Andrea Riccardi (le fondateur
de la Communauté Sant’Egidio) pour représenter I’Eglise Catholique.

18http://www.focolare.org/page.php?codcat2=97&codcat1=119&lingua=IT &titolo=1e%20vie%20del %20dialogo&tipo
=musulmani



Si le but des initiatives cecuméniques promues par le Mouvement est de réunir les chrétiens au sein
d’une seule et méme Eglise, on voit bien que ce qui se joue dans le dialogue interreligieux est autre.
Dans le cadre du Mouvement des Focolari, le dialogue interreligieux apparait comme un Véritable
tremplin non seulement car il permettrait de sortir des frontiéres religieuses précédemment
déterminées mais aussi et surtout car la confrontation avec I’altérité engage Chiara Lubich sur la

voie du dialogue avec tous les individus, sans aucune distinction.

b. La spiritualité de I’unité comme instrument de réduction de tous les antagonismes

Dans les années 80, le Mouvement cherche a se développer tant qualitativement que
quantitativement : les ambitions se redessinent et deviennent toujours plus vastes. Il s’agit de
diffuser ce que nous pouvons désormais nommer la spiritualité de I’unité qui anime I’ensemble du
Mouvement et que, selon la fondatrice, tout individu peut s’approprier (bien que dans des mesures
tres différentes).

C’est a cette période que le Mouvement organise plusieurs rencontres dans le but de s’ouvrir a des
personnes de convictions autres que religieuses. En 1978, Chiara Lubich inaugure le Centre du
dialogue dont I’objectif est de construire un dialogue avec tous les hommes de bonne volonté. Elle
appelle les membres du Mouvement a approfondir le rapport qu’ils ont avec tous leurs parents,
collegues et amis qui n’ont pas la foi.

Le premier Congrés international pour le « dialogue entre personnes de convictions différentes » a
lieu a Castel Gandolfo en 1992. C’est lors de ce Congreés (intitulé « Construire ensemble un monde
plus uni ») que Chiara Lubich déclare que le Mouvement des Focolari « ne peut trouver sa veritable
identité sans la contribution des personnes incroyantes » car « I’ldéal de I’unité conduit & construire
un rapport plus fraternel avec des personnes appartenant a tous les peuples, ethnies, religions,
cultures et indépendamment de tout niveau social ». Suivront d’autres congrés du méme type,
principalement en Italie, qui consistent a témoigner de « I’expérience de I’unité » et a approfondir la
signification de « I’amour qui est le fondement de ce dialogue réciproque ».

En 1998, elle délimite les contours de ce dialogue. Tout prosélytisme -en tant qu’acte « antichrétien
car il est amour de soi, de son propre groupe, de sa propre Eglise et non amour de I’autre »- doit étre
banni. Le dialogue y apparait comme un « enrichissement réciproque : c’est un échange mutuel de

valeurs » qui doit sensibiliser «aux grandes valeurs humaines et développer le sens des



responsabilités des amis incroyants pour le devenir de I’humanité » afin d’aboutir a la « solidarité
avec les hommes qui souffrent ou qui se sentent exclus de notre société »'*’.

Du 28 au 30 mai 2004, s’est tenu a Rome le Congres international organisé par le Centre pour le
dialogue entre personnes de convictions différentes. Il y fut confirmé que la base de ce dialogue est
la mise en commun de tout ce qui peut unir les hommes : I’ouverture, le respect et la solidarité,
indépendamment des différences de convictions, de foi et de I’appartenance politique ou ethnique.
Le programme, ayant pour théme principal « Une politique de paix », permit de développer les
thématiques de la fraternité, de I’interdépendance et de I’égalité dans les rapports internationaux
face au « nouvel ordre mondial ». Les débats s’animerent autour de la figure de Gandhi et des
approches de la non-violence : le pardon, la justice sociale... Ensuite des « témoignages de
solidarité en zones de guerre » (Slovénie, Croatie, Serbie, Bethléem, Jérusalem) et des témoignages
de paix (Albanie, Slovaquie, Irak, Congo) servirent & promouvoir des « actions fraternelles » autour

« des grandes valeurs humanistes ».

Il est intéressant de constater qu’un dossier en ligne des Editions Nouvelle Cité (I’organe de presse
focolarine) adressé aux Francais, affirme que c’est grace a ce dialogue avec les ‘incroyants’ que le
Mouvement fut reconnu : « A Rome, les papes -de Pie XII & Jean-Paul 11- ont toujours encouragé le
développement de ces contacts [avec les ‘personnes incroyantes’]. Dans la période difficile de
I’examen du Mouvement par I’Eglise catholique en vue de son approbation, c’est bien la réussite de
ce dialogue avec les personnes de convictions différentes qui a poussé les responsables de I’Eglise a
soutenir cette expérience originale d’unité entre les laics ». 1l présente le Mouvement comme un
medium de dialogue entre « ceux qui croient au ciel et ceux qui n’y croient pas». La position
politique du frere de Chiara Lubich est alors mise en avant: « C’est une communion qui, en
s’attaquant a la situation de misére des plus pauvres, a conduit a réduire I’écart entre riches et
pauvres aggraveé alors par la guerre. Le frere de Chiara Lubich et ses amis communistes en furent
témoins. Ils sont venus voir Chiara pour lui demander quelle était la source de cette révolution
sociale qui ressemblait tellement a la réalisation concrete de leur idéal communiste ».

Le Mouvement relaie la vision, trés présente en lItalie, d’une France athée, marquée par les
Lumiéres et ayant une forte dimension sociale : « Nous ne sommes pas en conflit avec un monde
sécularisé vu comme une menace pour notre foi. Au contraire, nos amis non croyants sont accueillis
avec amour dans le cadre d’un partage constructif. C’est ainsi qu’en 1983 est lancée la premiére
‘école de dialogue avec la culture contemporaine’. Elle est destinée a répondre a cette spécificité
des Focolari : le dialogue avec les personnes qui n’ont pas de foi religieuse. 11 s’agit d’approfondir

187 |_a dottrina spirituale, Mondadori, Milan, 2001, pp.383-388.



progressivement notre connaissance des hommes d’aujourd’hui, de nos freres incroyants, et de
comprendre leur culture, qui est aussi, d’une certaine fagon, la ndtre. Ainsi nous pourrons avec
compétence, entamer un dialogue qui soit un authentique service, dans un esprit d’ouverture, avec
une capacité de comprendre qui nous permette d’accueillir I’autre sans jugement ni réserve. » C’est
un dialogue qui se lie autour de « cette sensibilité laique francaise et la richesse de son contenu
humaniste ». Les exemples d’apport commun et de bonne entente entre focolarins et non croyants se
multiplient alors dans le contexte francais*®. Le but de cet article est de présenter le Mouvement
des Focolari aux Francais. Il conclut que la vision de Chiara Lubich sur I’histoire est pacificatrice
car elle accueille, par le biais de ce dialogue, « les valeurs les plus pertinentes de la pensée des
Lumiéres et du courant social. »*%

Notons que si en France I’introduction du Mouvement passe par la mise en avant du dialogue avec
les ‘non croyants’, en Italie le Mouvement insiste au contraire sur son role évangélisateur ou sa
pleine incorporation dans I’institution ecclésiale face a la revendication de I’appartenance et au fort
attachement des Italiens a I’Eglise catholique. De méme, les conflits qui ont parcouru I’ltalie
d’apreés guerre opposant catholiques et communistes (ainsi que les accusations faites aux focolarins
de la premiére génération de propager cette idéologie), engagent Chiara Lubich a ne pas insister sur
I’engagement politique de Gino auprés du public italien alors qu’il est valorisé aupres des Francais.
L’article insiste aussi sur le bon accueil réservé aux non croyants dans les citadelles. En effet, le
Mouvement connait des difficultés face a I'implantation d’une citadelle en France. Depuis juin
2000, le Mouvement possede un terrain de 24 hectares a Arny, dans la commune de Bruyéres-le-
Chéatel (Essonne) & 35 Km au sud de Paris. Le Mouvement était alors soutenu dans son projet par
les autorités civiles et religieuses locales mais un changement de municipalité renversa la situation.

1190

Un comité qualifiant le Mouvement de ‘secte’™" (dans son sens courant et non pas sociologique) se

constitua alors afin de dénoncer I’implantation de la citadelle. Ainsi, on constate que les suspicions
sont fortes lorsqu’il s’agit d’un Mouvement ‘périphérique’ a I’institution ecclésiale dans un pays ou,

191

déja, le catholicisme est marqué par une « culture du mépris »~~. Malgré la campagne d’ouverture

promue par les focolarins & Arny, le processus de construction est bloqué'®?, quoique de récentes

188 En France le Mouvement est aussi présent sous forme de « groupes de dialogue ». Dans la région de Saint-Etienne,
ce groupe s’appelle « Questionnement d’aujourd’hui » ; il a été créé en lien avec le Centre de formation du diocése mais
cherche par le biais de « cet échange d’interrogations et de réflexions » a réunir « un public le plus large possible ».
L article intitulé « Pourquoi se poser des questions » insiste sur I’ouverture a tous, croyants ou non, chrétiens ou autres
« sans aucune sélection a I’entrée » car il amene a des « réflexions sur des sujets qui peuvent toucher le plus grand
nombre ».

189 http://perso.wanadoo.fr/nouvelle.cite/revue-pres.html

190 « Nous refusons de nous taire » est composé de six membres. Notons que de Christian Terras, directeur de la
rédaction de « Golias Magazine », soutient les affirmations de ce comité.

191 Expression empruntée a R.Rémond, Le christianisme en accusation, Paris, Desclée de Brouwer, 2000, p.14.

192 Un dossier de Nouvelle Cité datant de 2003 indique: « Respect des opposants et recherche d’une solution concertée
demeurent les maitres-mots qui guident les focolarins dans cette situation qui est encore bloquée. Non pas par ‘tactique’



évolutions indiquent que des initiatives ont lieu sur ce site'*®. Notons que le terme « citadelle » n’est
pas passé dans le vocabulaire francais, on parle toutefois, depuis 2007, de la « Mariapolis d’Arny »

alors qu’auparavant on lui préférait le qualificatif de « cité-pilote » ou celui de « ville témoin ».

Alors que I’Eglise promeut le rapprochement avec les Eglises chrétiennes, le développement du
dialogue interreligieux et I’instauration de relations avec le « monde sécularisé », les divisions
internes qui la parcourent apparaissent comme autant d’incohérences. En effet, les différentes
réalités, anciennes ou plus récentes, qui composent I’Eglise, donnent & I’institution un aspect
morcelé. Face a ce constat, la volonté de réaliser la communio ecclesiarum s’affirme a la demande
de Jean-Paul 1 lors de la Rencontre avec les mouvements ecclésiaux et les nouvelles réalités qui eut
lieu 2 Rome le 30 mai 1998. Dans la vision de Jean-Paul 11, il semble que la ligne a poursuivre afin
de créer la communion ressemble a I’adage « I’union fait la force » : il s’agit d’aller au-dela de la
simple tolérance réciproque et de donner une image sinon homogéne, du moins cohérente de ces
modalités hétérogenes du croire.

Dés I’affirmation du Mouvement en tant que tel, Chiara Lubich entame un processus de
rapprochement avec le clergé et les religieuses et religieux d’ordres traditionnels. C’est autour de
don Pasquale Foresi que se développera un réseau d’ecclésiastiques insérés plus ou moins
profondément dans le tissu du Mouvement. A partir de 1954, des religieux et religieuses sont liés -a
différents niveaux- & I’organisation. Le chemin vers la reconnaissance officielle du mouvement
satellite des religieux et religieuses commence en 1969 sous I’'impulsion de Paul VI, qui approuve
alors un premier statut du Conseil de Coordination dans lequel ils sont explicitement nommés. 1l
donne sa bénédiction a ce mouvement périphérique le 17 avril 1971. Désormais, les religieux et
religieuses peuvent faire des séjours plus ou moins longs dans les structures de formation du
Mouvement et s’approprier, dans une certaine mesure, la spiritualité de I’Unité.

Chiara Lubich s’engage donc tres tot a réunir les différents ordres réguliers et séculiers. Néanmoins,
il faudra attendre la rencontre de 1998 pour qu’elle fasse sienne la requéte du pape concernant la

collaboration entre les réalités ecclésiales récentes. A I’occasion de cette rencontre, Chiara

mais pour que les actes soient cohérents avec I’idéal de vie annoncé. » http://archives.ncité.free.fr/rvue-dossierfoco2-03-
10.html

198 Des négociations se sont ouvertes avec la commune de Bruyéres-le-Chatel afin -peut-on lire sur le site Internet
officiel en langue francaise- « d’harmoniser I’équipement du site et les contraintes liées a I’existence d’une Zone
d’Aménagement Concertée : une SARL a été créée pour viabiliser le terrain et organiser la commercialisation des
différentes parties, les deux tiers des surfaces constructibles étant destinés a la vente. » Ainsi, seul un tiers du parc est
réservé aux activités du Mouvement, le reste étant destiné a la construction de logements et a I’installation d’entreprises
commerciales ou industrielles non polluantes. Des portes ouvertes sont organisées régulierement et des focolarins y font
des « séjours-chantier » afin de rénover ou de construire des édifices. En 2007, le site d’Arny proposa une rencontre
islamo-chrétienne.



Lubich'®* s’adresse ainsi au pape : « Notre secret est de recomposer en unité les séparations et
divisions, toujours et partout. De nombreuses fois, en apprenant la consistance et la diffusion du
Mouvement, vous vous étes exclamé : “Vous étes un peuple’ ; oui, nous sommes un peuple, un petit
peuple qui fait partie du grand peuple de Dieu. Nous savons que I’Eglise et vous-méme, désiraient
la communion pleine et entiere entre les mouvements, leur unité, qui par ailleurs est déja
commencée. Nous voulons vous assurer, Saint-Pére, que, comme notre charisme spécifique est
I’unité, nous nous engagerons avec toutes nos forces a contribuer a sa réalisation pleine et entiére.
Que Marie, tellement aimée de vous, vous récompense de maniére adéquate pour tout ce que vous
avez fait pour notre Mouvement qui est un chef-d’ceuvre de votre pontificat ! »**

Effectivement, des 1998, la fondatrice du Mouvement des Focolari ceuvre activement pour le
rapprochement des réalités ecclésiales récentes. Ainsi, elle déclare : « J’ai su que le pape et I'Eglise
en général désiraient que ces mouvements, qui ont grandi indépendamment les uns des autres,
entrent en communion. Alors nous avons organisé des contacts réguliers pour mettre en commun les
actions de chacun. Cela a fait naitre une vraie, une réelle communion, enfin, c'est-a-dire une
collaboration : nous nous aimons tous ! »

Selon elle, « pour les adhérents aux Mouvements ecclésiaux, il y a un ‘avant’ et un
‘apres’ Pentecdte 98. Avant, nous devions seulement penser a développer, a réguler et a gérer notre
Mouvement, ce qui sera toujours notre premier devoir. Mais, dés lors, s’ajoutait le devoir de
regarder au dehors et de créer la communion avec les autres Mouvements. En ce qui concerne
certains fondateurs et responsables de Mouvements présents a Rome, cette action a commencé tres
vite. De suite, nous avons commencé a réaliser la charité réciproque entre trois Mouvements : la
communauté Sant’Egidio, le Renouveau charismatique et le Mouvement des Focolari'®®. Ensuite,
nous sommes entrés en communion avec de nombreux autres Mouvements: Communion et
Libération, les Cursillos di Cristianidad, le Chemin néo-catéchuménal, Schonstatt, les Légionnaires
du Christ, le Mouvement pour un Monde Meilleur, I’Institution Thérésienne, le Chemin neuf, le
Mouvement Lumiére-Vie, I’Arche, les Equipes Notre-Dame et ainsi de suite. »**’

194 ors de cette rencontre, quatre fondateurs de réalités ecclésiales récentes sont choisis par le pape afin de témoigner :
il s’agit de Chiara Lubich, Luigi Giussani (Communion et Libération), Kiko Argtello (Chemin néo-catéchuménal) et
Jean Vanier (I’ Arche).

Notons que la veille de la Pentecote 2006, Benoit XVI, a I’instar de son prédécesseur, rencontra les représentants et
membres de 104 mouvements ecclésiaux ou communautés nouvelles. A cette occasion, malgré I’absence de Chiara
Lubich pour des raisons de santé, un message de la fondatrice des Focolari sera lu en introduction. Il sera suivi par les
interventions de Kiko Argiello, d’Andrea Riccardi (fondateur de la Communauté Sant’Egidio) et de don Julian Carron,
le successeur de don Giussani. Le choix de ces fondateurs n’est pas anodin : ils sont a la téte des réalités ecclésiales
récentes les plus importantes ou les plus dynamiques.

1% Retranscription d’un passage de la cassette audio-visuelle Il papa e i movimenti insieme, 30 mai 1998, Massimo
Morelli, audiovideo Messagero di Sant’ Antonio, Padova, Euphon S.p.A.

19 Ces trois réalités ont notamment collaboré afin de promouvoir la journée pour I’Europe & Stuttgart qui eut lieu le 8
mai 2004.

97 La dottrina sprituale, Mondadori, Milan, 2001, p.364.



Depuis peu, il est vrai que la tendance & promouvoir des événements rassemblant plusieurs réalités
ecclésiales -et en général le plus d’individus possible-, s’affirme au sein du Mouvement des
Focolari.*®

De méme, le Mouvement des Focolari s’est récemment rapprocher de I’ Action Catholique, bien que

cette derniére ne puisse pas étre considérée comme une réalité récente’®”.

Soulignons que, depuis 1998, I’un des organes satellites du Mouvement ceuvre a la compréhension
et a I'unité des différentes réalités ecclésiales au niveau local : c’est le mouvement paroissial et
diocésain créé en 1966 «en réponse & un désir de Paul VI »*®. Dans un blog?® adressé aux
animateurs”® de ce mouvement, Chiara Lubich indique qu’une formation & I’Eglise locale d’une

durée de deux ans est indispensable.?®® Chiara Lubich souligne que pour faire des paroisses et des

19 par exemple, un message électronique ayant notamment pour but de mobiliser la communauté jeune de Bologne
autour de la Semaine Monde Uni (SMU) du 14 au 21 octobre 2007, annonce : « Que ce soit la rencontre affectivité-
sexualité ou la rencontre avec les moines de Birmanie, il s’agit de rassembler des multitudes. Pour C. : diffuse cet e-
mail a tout ton répertoire ainsi qu’aux jeunes et transmets-le a R. ou a D. afin qu’il I’envoie a tous les jeunes de I’AC. Si
quelqu’un a des contacts avec des personnes de CL, envoyez-leur aussi. Diffusez I’e-mail a tous les scouts en respectant
leur age. Tres, trés important : mettez au courant toutes vos connaissances, venez nombreux, c’est encore mieux ! Je
vous rappelle que tout le monde peut venir le vendredi 19 ou le samedi 20, nous irons voir les moines tibétains du
monastére de Parme pour les soutenir dans ce moment difficile et pour voir si nous pouvons réellement faire quelque
chose pour eux. Je vous rappelle que ces moines font partie du méme ordre que ceux qui subissent les répressions en
Birmanie. Nous sommes déja trés nombreux a y aller... mais nous voulons réunir encore plus de monde !!!! [...] Il faut
vraiment agir, la situation en Birmanie est vraiment scandaleuse. Rien n’est plus erroné que de penser que ces
rencontres sont faites pour les jeunes qui gravitent autour du Mouvement des Focolari !'!'! Nous les organisons pour
tous, pour tout le monde ! En particulier pour ceux qui sont en dehors des associations ou des mouvements. Mais, nous
voulons aussi inviter les autres mouvements car ainsi nous unissons nos forces pour créer un surplus de culture et de
conscience et surtout afin d’aider au maximum les moines de Birmanie. »

199 Dans un des numéros de la revue focolarine Citta Nuova (An LXVIII, n°4, du 25 février 2004), une page est
consacrée aux « preuves de communion entre I’Action Catholique et le Mouvement des Focolari qui ont un intérét
réciprogue, font ensemble des priéres et échangent des dons. » L’article indique que le 4 janvier 2004, au siége du
Mouvement (& Rocca di Papa), «la joie était palpable » quand Chiara Lubich a rencontré Paola Bignardi (alors
présidente de I’Action Catholique) et que ce fut un « moment de dialogue et de connaissance réciproque, un moment
d’ouverture ». Ensuite, les focolarins se sont rendus sur des lieux chers a I’Action Catholique. Des membres de I’AC
ont été invités le 8 mai 2004 au Rassemblement Européen pour I’Ecuménisme organisé par les focolarins ainsi qu’au
pélerinage a Lorette qui a lieu chaque année en septembre. 1l s’agit selon le journaliste focolarin d’une « fraternité »,
d’une « nouvelle saison pour I’Eglise-communion » grace a la spiritualité de communion que promeut le Mouvement
des Focolari.
20 jysqu’en 2007, ce mouvement se décomposait en deux ramifications distinctes. Si dans les Statuts et dans le
Réglement cette ramification apparait sous le nom de Mouvement Paroissial, a I’origine il était appelé « Mouvement
Paroisses Nouvelles », c’est pourquoi il continue a étre nommé ainsi a I’intérieur du Mouvement.
201 hitp://movparoc.blogspot.com

2 Ce mouvement est animé par des membres a part entiére. Dans ce blog, nous apprenons I’existence des « engagés »
qui apparaissent comme des membres externes dans la mesure ou ils n’appartiennent a aucune branche mais sont trés
actifs et ont fait leur la spiritualité de I’unité. Les animateurs doivent posséder une formation biblique, théologique,
catéchétique, morale et culturelle « qui les rend capable d’agir avec compétence et efficacité dans les structures de
I’Eglise locale et qui leur permet de dialoguer avec les hommes de notre temps. »
203 programme de la premiére année : La paroisse : histoire, signification, fonction : 1.Qu’est-ce qu’une paroisse ?
2.Comment est-elle née ? 3.La paroisse selon Vatican Il et selon Jean-Paul 11 4.Clercs et laics dans la communauté
paroissiale 5.Connaissance de sa propre paroisse (saints vénérés, traditions, moments forts, histoire...) 6.Rapport de la
paroisse et du diocese 7.Son propre diocese 8.Vers une paroisse nouvelle.
Programme de la deuxiéme année : 1.Economie et solidarit¢ 2.Evangélisation et mission 3.Vie spirituelle et vie
liturgique 4.Soin de la vie physique (vacances, sport, assistance aux malades) 5.Soin des édifices paroissiaux et des



diocéses des communautés vivantes, il faut valoriser la tradition, les structures et s’inculturer, se

« faire un avec I’environnement, avec les caractéristiques de la vie religieuse et sociale du lieu. »

Sur un mode synthétique, depuis le début de I’année 2007, on peut lire sur le site Internet officiel du
Mouvement, que les focolarins proposent, comme voies pour parvenir a I'unité, ces différents
dialogues :

« A lintérieur de I’Eglise : entre les mouvements ecclésiaux, les nouvelles communautés et les
associations de laics, avec les charismes antiques et nouveaux des congrégations religieuses pour
approfondir la communion ;

- entre les diverses Eglises chrétiennes pour tisser des rapports de communion fraternelle et de
témoignages communs qui font tomber les préjugés et ouvrent le dialogue de la vie, du peuple,
comme le levain qui accélere le chemin vers I’unité visible des chrétiens ;

- avec la religion juive: pour refermer les blessures des siécles précédents et redécouvrir le
patrimoine et les racines communes®® ;

- entre les fideles des diverses religions : pour construire un monde fraternel basé sur les valeurs de
I’esprit ;

- avec les personnes détenant des convictions non religieuses : pour travailler ensemble sur la base
des valeurs universellement partagées dans le domaine de la solidarité, de la paix et de la justice
pour construire la fraternité dans le monde entier. »

Ces dialogues se basent sur: la mise en lumiére des points positifs et des valeurs de chacun,
notamment de celles qui sont communes a tous ; L’apprentissage de la mise en application des
valeurs communes telles que la solidarité, I’égalité, la paix, la fraternité ; Le don du meilleur de soi
aux autres dans la fidélité explicite a son identité, a ses propres convictions, en accueillant I’autre,
en ayant conscience des richesses propres a chaque individu et a chaque culture ; La réduction du
prosélytisme : « C’est un rapport a I’autre qui doit se construire, non une conquéte », le dialogue se
fonde sur le profond respect et sur I’action, selon sa propre conscience (que I’on doit s’efforcer de
suivre avec cohérence) ; I’engagement doit se répercuter concretement, se voir dans la société par le
partage des expériences et I’action commune : la transformation des environnements doit aboutir a
la construction « d’une unité entre croyants et non croyants permettant un témoignage fort pour les

autres ».

ceuvres sociales 6.Catéchese et culture religieuse 7.Moyens de communication 8.Les différents dialogues dans la
paroisse et I’esprit qui les animent 9.Une paroisse ouverte a I’Eglise universelle et & I’humanité.

204 Remarquons qu’avant 2007, le Mouvement ne parlait que de quatre dialogues, celui avec « la religion juive » étant
jusqu’alors inséré dans le dialogue interreligieux. Cela semble annoncer une volonté d’intensification des relations avec
les juifs.



De I’abolition des barrieres de genre, d’état, a la négation des frontieres géographiques,
confessionnelles, religieuses et politiques, voici comment, désormais, le but revendiqué des
focolarins est de « contribuer & la fraternité universelle pour unir, dans la diversité, la famille

humaine ».

Les buts et principes sont affirmés, les intuitions se font certitudes. La spiritualité de I’unité se
présente désormais comme un instrument de recrutement universel. Elle est la base vitale,
« I’humus » de I’organisation, les racines qui permettent ses développements concrets. Le
Mouvement est donc a la recherche d’un fond commun de valeurs religieuses ou non qui, par leur
extériorisation, permettrait I'unité et la conservation des particularités. L’ecclésiologie de
Communion cherche donc son mode d’étre dans I’élaboration d’une synthese nouvelle. Cela
permettrait d’atténuer la tension entre « dialogue » et « annonce »2*.

Cependant, méme si le Mouvement se permet certaines initiatives?®, il semble avoir conscience
qu’il doit se mouvoir entre les bornes fixées par I’institution. Ainsi, il s’agira de définir clairement
et d’approfondir plusieurs points afin que I’Eglise confirme le bien fondé du Mouvement et accepte
ses évolutions. De méme, il faudra doter cette ‘spiritualité diffuse’ d’une assise ‘rationnelle’ pour

que ‘tous’ puissent se I’approprier.

205 jean Delumeau, Un christianisme pour demain, guetter I’aurore, Hachette Littératures, 2003, p.182.
26 Chiara Lubich est la seule femme blanche chrétienne a avoir parlé dans une mosquée ou devant des moines
bouddhistes.



CHAPITRE Il : LE MOUVEMENT DES FOCOLARI, PRODROME D’UNE PROFONDE
REFORME DE L’EGLISE ?

Dans ce chapitre, nous chercherons a articuler notre réflexion sur la genése de cette communauté
religieuse innovante selon son rapport particulier et évolutif, voire radicalement changeant, a
I’autorité ecclésiale avant de nous tourner vers les conséquences de son institutionnalisation.

Apres avoir determiné les différentes visions du concept d’utopie, notamment dans le rapport qu’il
entretient avec la religion au sens large, nous reprendrons les grandes étapes du processus qui mene
de la contestation & I’homologation réciproque du Mouvement et de I’Eglise.

Dans un second temps, nous nous interrogerons sur les répercussions que ce Mouvement et ceux qui
suivront ont eu sur I’institution ecclésiale. Ces considérations nous améneront & une réflexion sur la

physionomie actuelle de I’Eglise.

1. L’utopie intra-ecclesiam, du conflit & la réforme

a. Utopie et religion

Qu’est-ce qu’une utopie ? Une telle question, de par la pluralité des définitions du concept qui
existe et les controverses qu’elle provoque, améne a de vastes considérations. Il ne s’agira pas ici de
chercher a énoncer les définitions de maniere exhaustive, mais de donner un cadre conceptuel et
pratique qui nous permettra d’étudier la réalité focolarine sous son aspect utopique, étant donné
qu’elle appartient indubitablement a ce domaine. L’acception ‘vulgaire’ du mot utopie la définit
comme « un idéal politique ou social séduisant mais irréalisable, dans lequel on ne tient pas compte
des faits réels, de la nature de I’'homme et des conditions de la vie »*°". Selon Karl Mannheim, peut
étre défini d’utopie « tout ce qui tend & changer ou & retourner un ordre social déterminé » 2%, Mais

alors, on peut penser que tout ce qui touche de prés ou de loin au changement participe de I’utopie.
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Par conséquent, nous nous intéresserons plus spécifiqguement aux rapports qui existent entre I’utopie
et la religion.

Dans son Histoire de I’utopie?®, Jean Servier (pour qui Iutopie est avant tout un projet de société
autre, né de I'imagination d’un individu) distingue utopie et millénarisme. Selon lui, les
communautés religieuses « peuvent paraitre procéder d’une certaine conception utopique » mais
elles ne sont pas des utopies. Afin de soutenir cette affirmation, il prend I’exemple d’une
communauté religieuse comme celle des Shakers expliquant que « la contrainte d’une foi religieuse
certaine y est stricte, comme aussi la séparation des sexes et le célibat. Nous sommes loin de Platon,
de Thomas More, de Rabelais, de Fourier et d’Owen. » De plus, « leur principe ‘économique’ est un
verset des Actes des ap6tres (2, 44-46) : “Tous ceux qui croyaient étaient dans le méme lieu et ils
avaient tout en commun. lls vendaient leur propriété et leurs biens et ils en partageaient le produit
entre tous, selon les besoins de chacun. Ils étaient tous assidus au Temple, ils rompaient le pain dans
les maisons et prenaient leur nourriture avec joie et simplicité de cceur louant Dieu... et le Seigneur
ajoutait chaque jour & I’Eglise ceux qui étaient sauvés’.»**°

Il affirme donc que, si la pratique d’une forme de communisme, de collectivisme, est présente dans
bon nombre de millénarismes et d’utopies, elle ne suffit pas a les confondre. Surtout, c’est la notion
méme de contrainte de nature religieuse qui exclut de toute optique utopique les communautés
religieuses. La croyance n’est pas utopie car elle n’est pas de I’ordre de I’imaginaire (qui est une des
caractéristiques fondamentales de I’utopie selon lui): «La cité parfaite qui sera donnée aux
hommes a la fin des temps -selon certaines croyances- appartient a un registre qui est bien différent
de I’imaginaire. Le pays ou coulent le lait et le miel est bien différent de la cité aux lois justes, avec

ses journées de travail, courtes mais obligatoires pour tous. »***

Ainsi, I’utopie, en tant que
construction imaginaire d’une société, renferme la notion de contrainte inhérente a la vie en
collectivité : c’est une cité terrestre composée d’individus imparfaits dont la vie doit étre régulée.

De plus, il semble que I'utopie soit un ensemble d’innovations destinées a provoquer un
changement, donc I’application de I’Evangile ou d’une partie des Ecritures ne rentrerait pas dans ce
cadre. Récusant la théorie de Mannheim, il indique que nombre de communautés religieuses (il
prend I’exemple des Amishs et des Huttérites) « fermées sur le monde extérieur et le redoutant, sont
bien loin de constituer un modéle capable de changer le monde »**2. Si nous concordons avec lui sur
le fait que tout projet désirant modifier ou améliorer « la société ne procéde pas nécessairement
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d’un projet utopique »“°, la définition qu’il propose du millénarisme nous semble réductrice. Se
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référant a I’expérience de Thomas Miintzer, il indique que les mouvements millénaristes sont
« moins intéresses par la nature de la société future que par I’extermination qui devait la précéder ».
Or, on ne peut réduire le millénarisme & I’exemple de Minzer et des mouvements millénaristes
historiques (auxquels I’auteur se référe principalement) car il existait des groupes anabaptistes
pacifiques et non révolutionnaires au 16°™ siécle. 1l convient donc de proposer une définition du
millénarisme plus large. Le millénarisme suppose un espoir, une attente de paix qui est incluse dans
le cours de I’histoire humaine et qui est fondée sur une intervention directe de Dieu. C’est donc un
mouvement d’abord religieux qui peut progressivement s’orienter vers un horizon socio-
économique et devenir protestataire. 11 cherche soit a établir le royaume de Dieu, soit a retourner a
un age d’or.

Pour Jean Servier, aucune communauté religieuse (monachisme inclus) n’est porteuse d’utopie car
« une lecture simple de toutes les utopies met en évidence le caractére vague de la religion qui y est
pratiquée, lorsqu’elle est mentionnée. »*** Cela ne I’empéche pas de penser que I’utopie procéde de
la religion : « Une histoire des religions qui reste encore a écrire nous montrerait I’étonnante unicité
de la pensée humaine et la répétition d’une cosmogenese analogue a la Genese biblique dont les
hommes ont tiré, ici ou la dans le monde, les conséquences sociales et économiques [..] A une date
historique, I’Occident a été marqué par la double promesse d’un Dieu, le distinguant, I’isolant du
reste de I’humanité. [...] La pensée occidentale est née au cours de la marche d’Israél vers la Terre
Promise et pendant I’attente du Messie, le Roi issu de la race de David. Cette croyance singuliére a
animé une conception nouvelle de la cité. [...] Libérée de toute enceinte consacrée, la cité nouvelle
est la réunion des hommes de bonne volonté ; elle porte en elle un dynamisme qui lui est propre : la
certitude du salut de chaque homme par la promesse de Dieu, I’attente de I’avenement du Christ a la
fin des temps : une espérance qui reprend et résume le double espoir d’Israél. »**°

Si I’on considére que I’'utopie consiste a penser I’organisation d’une société différente, le concept
précede le terme. De nombreux auteurs voient des sources ou matrices d’utopies dans la mythologie
antique et dans la philosophie grecque. Toutefois, I’utopie est intrinsequement liée a la notion de
temps : elle est projection dans un ailleurs -localisé ou non, insulaire ou non- et bien que la notion
de temporalité soit généralement floue, elle renvoie a un futur potentiel. Ainsi, si I’on peut voir des
archétypes du genre utopique dans le monde antique du fait de I’émergence de représentations
imaginaires de I’Etat, il semble que I’utopie ne peut étre pensée que lorsque le temps devient une
notion évolutive, linéaire et non plus cyclique, circulaire. Ainsi, et bien que Platon apparaisse

comme un précurseur des utopies, « les philosophes [grecs] n’ont cherché qu’a mieux ancrer leur
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société dans le présent, & assurer son immortalité. »**° De méme, I’absence de la notion de progrés
ne permettrait pas de parler d’utopie.

La réflexion que meéne l'auteur autour de la pensée de saint Augustin compromet la distinction qu’il
élabore entre utopie et millénarisme. En effet, « La cité de Dieu n’est pas un refuge devant les
passions du siecle ; elle est, au contraire, un théeme d’action pour les dmes fortes capables de
combattre le bon combat : sa réalisation est I’accomplissement des promesses de I’ Apocalypse. [...]
Elle est acquise par les mérites des hommes, au bout d’une longue marche dans le désert : une

aventure dont s’inspireront tous les millénarismes. »**’

En méme temps, suite a saint Augustin, « la
Cité de Dieu, qui est le réve tenace de I’égalité des hommes et de la mise en commun des biens [...]
d’une fraternité universelle placée sous le signe de I'amour de Dieu et du 