
  


  
    
  


  
    Al voltant dels càtars s’ha fabricat una imatge que té poc a veure amb la realitat. El mite ha crescut sense rigor històric i avui dia aquesta imatge domina la gran majoria de llibres, des de l’assaig als best-sellers i la ciència ficció, i fins tot no és difícil trobar algun programa televisiu o radiofònic que hi faci referència.


    Aquest llibre vol ser una història dels càtars a Catalunya a través dels seus documents, fonts i testimonis, els quals ens apropen a la vivència d’homes i dones que van creure en la reforma del cristianisme. La seva proposta va desencadenar la reacció ferotge del poder eclesiàstic i polític i el catarisme va ser condemnat. La conseqüència immediata va ser la creació de la Inquisició i la instauració dels mecanismes repressius que, a partir de llavors, van castigar tothom que s’allunyés del dogma catòlic. Així, els càtars van acabar condemnats per heretges i perseguits arreu d’Europa.


    Però, què en sabem realment dels càtars? Eren vegetarians? Místics? Creien en la reencarnació? Quants n’hi va haver a Catalunya? Quines rutes seguien? Tenien el Grial? I els templers? Quins eren els seus preceptes?


    Un llibre per descobrir la veritable naturalesa dels Bons Homes i la persecució a què han estat sotmesos a través dels segles.
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  Introducció


  Invenció és l’acció d’inventar, un terme que té dues accepcions: la de trobar o descobrir alguna cosa nova, no coneguda abans, o bé la de fabricar raons per convèncer d’alguna cosa. D’acord amb aquest segon significat, podem afirmar que, en efecte, els càtars són una invenció, no perquè no hagin existit mai sinó perquè al seu voltant s’ha fabricat una imatge que ens ha convençut i que té poc a veure amb la realitat.


  Avui dia, els càtars generen tal fascinació que la seva història es fusiona sense fi amb una sèrie de mites i llegendes molt variades. Són moltes les novel·les, assajos literaris, revistes, pàgines webs, blogs i altres tipus de publicacions que tenen aquests mites com a centre de la seva història. De fet, només cal fer una cerca ràpida a Google per adonar-se de la gran quantitat de temes esotèrics que giren al seu voltant, molt allunyats de la seva veritable essència.


  Més enllà dels tòpics, podem afirmar que, sota el nom de catarisme, englobem un moviment religiós cristià que va aparèixer al segle XII en diversos indrets de l’Europa occidental i va finalitzar al segle XIV. El catarisme va tenir presència a França, Renània, Itàlia, Bèlgica, Anglaterra, Catalunya i, fins i tot, esporàdicament a la Corona de Castella. Per aquesta raó no va ser un moviment uniforme, sinó que va adquirir variants en funció dels llocs on es va establir. La seva proposta estava fonamentada en els preceptes dels Evangelis, que aplicaven amb exemplaritat.


  Per aquesta raó, els seus membres eren coneguts pertot arreu com els bons cristians, o també com els bons homes i les bones dones. En canvi, foren etiquetats pels teòlegs catòlics com a càtars, un terme despectiu que fou emprat puntualment en l’època per burlar-se de la seva suposada puresa, malgrat que ells mai van anomenar-se així. L’aparició d’aquestes comunitats cristianes va comportar una ferotge reacció de la jerarquia eclesiàstica i del poder polític. La conseqüència més visible va ser la creació de la Inquisició i la instauració dels mecanismes repressius que, a partir de llavors, van custodiar l’ortodòxia catòlica i van castigar qualsevol tipus de dissidència que s’allunyés del dogma catòlic. Per aquesta raó, els càtars van ser un grup de cristians dissidents que van acabar condemnats com una heretgia i perseguits arreu d’Europa.


  Actualment conservem un gran volum de documentació de l’època que ens permet de conèixer la història dels càtars. Malauradament, hem de tenir present que bona part d’aquesta documentació procedeix de l’àmbit eclesiàstic i, per tant, és tendenciosa, és a dir, fou escrita per condemnar, menysprear i ridiculitzar les seves pràctiques. Això ha llegat una imatge distorsionada dels càtars que té molt poc a veure amb la realitat, carregada de tòpics falsos que han perdurat fins al dia d’avui. A més, a partir del segle XIX, els càtars van rebre l’atenció de grups esotèrics, els quals van conformar una nova mitologia sobre els bons homes des d’una òptica romàntica i mistèrica. Aquí és quan apareix el mite del temple solar de Montsegur, els túnels, el Grial, el tresor dels càtars, la profecia del llorer, etc. Un sense fi de representacions que ha convertit els càtars en un veritable nínxol literari i els ha fornit d’una aurèola de misteri que no ha cessat de créixer amb els anys.


  A Catalunya el fenomen dels càtars també ha picat fort malgrat que el seu impacte va ser menor que en altres regions europees, com per exemple el sud de França o el nord d’Itàlia. A Catalunya als càtars sempre se’ls ha relacionat amb la mort del rei Pere el Catòlic (I de Catalunya i II d’Aragó) en la famosa batalla de Muret, el 12 de setembre de 1213, en el context de la croada contra els albigesos —els càtars del sud de França. El rei Pere va morir en defensa dels seus vassalls occitans, molts dels quals havien donat suport al catarisme en les seves terres, davant dels croats liderats per Simó de Montfort amb el suport del papat. Aquest fet va comportar una primera ruptura del que hom ha denominat el somni occità, el projecte polític comú entre Catalunya i Occitània. Ara bé, els càtars són molt més que la batalla de Muret a Catalunya. Què en sabem realment, dels càtars? Eren vegetarians? Místics? Creien en la reencarnació? Quants n’hi va haver per Catalunya? Quines ciutats i viles visitaven? Quines rutes seguien? Quines doctrines professaven?


  Amb aquest llibre volem explicar la veritable història dels càtars a Catalunya a través dels documents. Això ens conduirà per un sense fi de representacions i invencions d’aquest moviment, de tòpics i de mites que durant molts anys han dominat la seva visió. Per aquesta raó, primerament presentarem els mites que més s’han difós dels càtars i que l’han convertit en el fenomen que avui dia coneixem, captivador de la nostra imaginació. Després presentarem la seva veritable història, com mai ningú l’ha explicada abans, per mitjà dels documents de l’època. Només d’aquesta manera podrem desllorigar la invenció que han sofert els càtars al llarg de la història.


  Tots els documents mencionats al llarg del llibre (excepte els doctrinals) es poden trobar a l’edició documental que hem publicat recentment a la Fundació Noguera: L’herètica pravitat: Documents sobre càtars, valdesos i altres heretges (Barcelona, 2015), amb Eduard Berga i Stefano Cingolani, on es reuneix l’edició de gairebé tres-cents documents vinculats amb els càtars a Catalunya. Que siguin, doncs, els documents els qui ens expliquin aquesta història!


  PRIMERA PART
 Realitat i ficció dels càtars


  1
 La imaginació dels càtars


  La profecia de l’olivera


  Explica una llegenda que, just abans de morir a la foguera l’últim càtar d’Occident, Guillem Belibasta, va pronunciar la profecia següent: «Després de 600 anys, l’olivera tornarà a florir sobre les cendres dels màrtirs» («Mais, aprex sies cents ans, berdejo l’oulibié sul cendrum des Martyrs, a l’escur debrembié»). Aquestes paraules, que alguns autors posen en boca de Belibasta, i altres en boca d’un càtar anònim cremat el 1244 quan fou conquerit el castell de Montsegur, que liderava la defensa dels càtars, han servit com a recurs de moltes novel·les i assajos que els presenten com un moviment rodejat d’un gran misteri. En efecte, aquesta aurèola ha impregnat la història dels càtars des del segle XIX fins al dia d’avui.


  Tanmateix, aquesta profecia no es troba en els documents de l’època. De fet, el text pertany al poema occità d’August Teulié Mountsegur, publicat a la revista occitana Mont-Segur, el qual va servir posteriorment com a prefaci de l’obra de Louis Gaussen Montségur roche tragique (1905), un llibre que ens acosta des d’una òptica dramàtica a la tragèdia de Montsegur. Ara bé, l’aparició de la profecia coincideix, en efecte, amb un interès per recuperar la memòria dels càtars que es va produir a partir del segle XIX. Això es va fer en el marc del felibritge, un moviment cultural nascut a França que es va dedicar a cultivar i protegir la llengua, la cultura i la política occitanes. En aquest context, diversos escriptors, poetes i historiadors van recuperar la memòria dels càtars des d’una perspectiva romàntica i esotèrica de la seva història, fet que va propiciar l’aparició de diversos tòpics i llegendes.


  Per exemple, la visió romàntica veia en els càtars el símbol de la defensa de la llengua i la cultura occitanes. D’aquesta manera, van ser instrumentalitzats en les discussions polítiques del segle XIX per exaltar els valors democràtics i liberals enfront del model centralista de l’Estat francès, i els valors de la llibertat religiosa enfront del catolicisme. En aquest context, els càtars s’erigien com un símbol de les llibertats i per aquesta raó la seva història es va dotar d’un gran dramatisme. Per altra banda, també es va potenciar una visió esotèrica que interpretava els càtars com un moviment mistèric, com a conseqüència dels grups i associacions esotèriques de l’època. En aquest cercle van sorgir moltes de les llegendes que avui dia dominen la mitologia del catarisme, com la del Grial pirenaic, les iniciacions, les coves sagrades del sud de França o, fins i tot, els megàlits d’aquest territori, tècnicament construïts en posicions astronòmiques molt precises, i que també s’han vinculat amb els càtars malgrat que els arqueòlegs hi han atribuït una base paleocristiana molt anterior.


  La Renaixença catalana i els càtars


  El felibritge va trobar a Catalunya el seu equivalent en el moviment cultural de la Renaixença, al segle XIX. En aquest cercle no hi va haver una recuperació polititzada de la memòria dels càtars, sinó que es va posar èmfasi a rememorar un passat comú entre Catalunya i Occitània, amb especial atenció a la tragèdia de la batalla de Muret i la mort del rei Pere el Catòlic el 1213. Aquest episodi de la història també fou interpretat des d’una perspectiva romàntica que va exalçar el sentiment d’identitat nacional català.


  En aquest context van sorgir diverses produccions escèniques on els càtars i els trobadors apareixen esporàdicament. Un exemple és quan, el 1842, Antoni de Bofarull (1821-1892) presentava el drama teatral Pedro el Católico, rey de Aragón: drama en 3 actos y en verso. Malgrat que els càtars no hi apareixen directament, l’obra escenifica el seu univers en el context de la tragèdia de la batalla de Muret. També l’escriptor Víctor Balaguer (1824-1901) va abordar el tema en dues obres de caire romàntic: Lo Comte de Foix i Raig de Lluna. El 1893 hi va afegir un tercer drama, Los Pirineus, també centrat en l’època de la croada i el setge de Montsegur, i en què es presenta Occitània, especialment el comtat de Foix, com un espai de llibertat i de plenitud. Poc després, aquests tres drames de Balaguer foren musicats pel compositor tortosí Felip Pedrell (1841-1922) en la magna òpera Los Pirineus, una extensa trilogia escènica fusionada en tres actes i un pròleg que ocupen més de vuit-centes pàgines de partitures, sota una evident inspiració de la tetralogia wagneriana.


  L’òpera de Pedrell neix amb la intenció de recuperar la cultura catalana dins el marc de la Renaixença i és considerada l’obra que inaugura el naixement del drama líric a Catalunya. De fet, aquesta òpera té una llarga història. A finals del XIX, va guanyar el certamen d’òperes d’autor hispànic al Teatro Real de Madrid, malgrat que per diverses qüestions mai es representaria a la capital. En canvi, el «Pròleg» d’Els Pirineus de Pedrell es va estrenar per primera vegada a Venècia el març de 1897, gràcies a l’interès del seu company musicòleg, Giovanni Tebaldini, i va gaudir d’un gran èxit, segons es desprèn de la premsa de l’època. Però malgrat això, l’òpera sencera tampoc es representaria a Itàlia, i Pedrell encara hauria d’esperar cinc anys més per veure la representació de la seva obra al Gran Teatre del Liceu de Barcelona el gener de 1902, això sí, en llengua italiana. El 1910, l’òpera també es va representar amb força èxit al Teatro Colón de Buenos Aires. Durant els últims anys de la seva vida, Pedrell no va compondre res més, tot i escriure algunes obres literàries, fins que va morir l’any 1922. Vuitanta anys després de la seva mort, la seva òpera va tornar al Liceu, el 17 i el 19 de febrer de 2002, en versió concert aquesta vegada, i per primer cop, en el català original en què fou escrita.


  El tresor dels càtars


  Una altra de les llegendes que va sorgir al segle XIX al voltant dels càtars és la del seu famós tresor. Aquesta llegenda té el seu origen en les declaracions inquisitorials que es van dur a terme després de la caiguda, el març de 1244, del castell de Montsegur, l’últim reducte càtar de l’Arieja, la regió del sud de França que limita amb Andorra. Les declaracions inquisitorials posen en relleu que, efectivament, els càtars tenien un tresor amagat a Montsegur.


  Què en diuen els testimonis? Un dels inculpats, Arnau Roger de Mirapeis, afirmava en la inquisició que se li va dur a terme l’abril de 1244 que, quan els càtars sortien del castell de Montsegur per ser entregats a l’Església i al rei, Pere Roger de Mirapeis va retenir al castell Amiel Aicart i el seu company Hug, i de nit, després que la resta de càtars fossin cremats en massa, Pere Roger els va amagar i es van evadir perquè l’Església dels heretges no perdés el seu tresor, que es va amagar al bosc.


  Un altre testimoni, Berenguer de Lavelanet, relatava que havia sentit dir a Ramon Monic que Amiel Aicart, Peytavi i dos heretges més s’havien amagat sota terra durant la rendició i que —sense donar-ne més detalls— van aconseguir sortir del castell de Montsegur. Per les declaracions inquisitorials queda palès que hi havia un tresor al castell i que es va extreure abans de la rendició. Ara bé, què amagava aquest tresor?


  Un creient càtar, Imbert de Salles, afirmava el març de 1244 que, juntament amb altres càtars, va sortir del castell de Montsegur, d’on van treure l’or, la plata i infinitat de monedes. La descripció d’Imbert és, amb molta probabilitat, la que més s’adequa a la realitat de l’època: el tresor estava constituït per monedes d’or i plata que sufragaven la vida del castell, i potser també per utensilis i altres instruments de valor. Això no és gens estrany, ja que era la caixa que mantenia la vida del castell i dels seus membres, un fet comú en la vida dels castells.


  Per altres declaracions sabem que l’extracció del tresor es va dur a terme en dues ocasions: en la primera, pel Nadal de 1243, el tresor fou extret en el curs del setge del castell amb l’objectiu d’amagar-lo en algun lloc a l’exterior, molt probablement en previsió del tràgic final que estava a punt d’arribar; la segona fou durant la nit del 15 al 16 de març, just abans de la rendició del castell, aquesta vegada per recollir-lo del bosc que rodejava el castell i portar-lo a un nou amagatall. Les declaracions no proporcionen gaires indicacions més sobre això.


  Per aquesta raó, l’emplaçament del tresor també ha sigut objecte de moltes i diverses especulacions, com la que explica que podia haver quedat reclòs en alguna de les coves o grutes que alberguen les muntanyes del Sabartès, situades al sud del comtat de Foix, unes coves que també servien perquè els fugitius s’amaguessin de les autoritats, com en el cas del grup de tres catalans que falsificaven monedes durant la mateixa època i que van acabar en aquest indret. Malauradament no disposem de més informació al respecte.


  De la realitat al mite: Montsegur i Esclarmonda


  L’interès pels càtars al segle XIX va portar a la publicació de les primeres obres d’estudi. Una de les més destacades és la del pastor calvinista francès Napoléon Peyrat, Història dels albigesos, la primera història dels càtars basada en els documents, malgrat que hi predomina la visió romàntica del discurs liberal que va caracteritzar la política del sud de França d’aquell moment. Al mateix temps, Peyrat va formular, per primera vegada, dos mites que des de llavors han tingut molta força en l’imaginari dels càtars.


  El primer és el de la gran Esclarmonda, la sacerdotessa de Montsegur, una construcció que no té cap fonament històric. En aquest cas, Peyrat va fusionar la història d’Esclarmonda de Foix (filla del comte Roger Bernat I de Foix), una gran defensora dels càtars que va morir el 1215 sense tenir cap vincle amb Montsegur, amb una altra Esclarmonda que apareix puntualment en els registres inquisitorials quan va rebre heroicament el consolament a Montsegur, just abans de morir al foc el 1244. Des de llavors, Esclarmonda és l’heroïna càtara, fundadora i protectora de Montsegur, que s’ha idealitzat en una llegenda que, fins i tot, l’arriba a identificar amb el colom que representa el Paràclit o Esperit Sant. D’aquí sorgí el vincle dels càtars amb aquest ocell, tan característic en algunes representacions pictòriques i escultòriques.


  El segon mite que formula és el de Montsegur com la muntanya sagrada dels càtars, amb una complexa estructura de túnels secrets que albergaven el seu tresor, el qual incloïa, a banda de les monedes d’or i pedres precioses, diversos textos mistèrics, malgrat que els registres inquisitorials no en parlen. Aquest fet confereix una aurèola màgica a Montsegur com mai abans l’havia tinguda. A partir de llavors, aquests dos tòpics han dominat una vasta literatura sobre els càtars i, més especialment, sobre Montsegur.


  La naturalesa del tresor dels càtars: el Grial


  Si l’emplaçament del tresor ha sigut objecte de diverses especulacions, també ho ha sigut la seva naturalesa. Una de les hipòtesis més explotades és la que vincula el tresor dels càtars amb el Sant Grial, el calze del Darrer Sopar, que, segons la tradició, fou emprat per recollir la sang de Crist a la creu. A partir del segle XIX, diversos autors van començar a plantejar la hipòtesi que el tresor dels càtars no era altra cosa que el Grial, i per tant, que el tresor no era material, sinó espiritual, i que albergava tot el misteri que encripta el Grial. Aquest lligam ha creat un nínxol literari que ha traspassat totes les fronteres, malgrat que el Grial representa tots aquells elements de la cristiandat que els càtars refusaven.


  Aquesta formulació tampoc es pot entendre sense tenir en consideració la novel·la alemanya del segle XIII Parzival (c. 1240), de Wolfram von Eschenbach, en la qual el Grial, custodiat al castell de Montsalvatge, es presenta sota la forma d’una pedra de la major puresa, anomenada lapis exillis, la pedra de l’exili en virtut de la qual el fènix pot morir i renéixer de nou. A principis del segle XIX, Claude Fauriel (1772-1844), un professor de literatura estrangera de la Universitat de París, va proposar per primera vegada la idea que la literatura artúrica s’havia originat al sud de França i va suggerir que Montsalvatge, el castell que alberga el Grial en la novel·la de Wolfram, estava localitzat als Pirineus. Això situava l’indret de les aventures del Grial al sud de França, una idea que van esprémer molts altres autors.


  Per exemple, anys més tard, l’escriptor francès Joséphin Peladan (1858-1918), autor d’El secret dels trobadors (1906), va establir el lligam entre el castell de Montsalvatge i el de Montsegur. L’obra de Peladan va gaudir d’una gran difusió en cercles esotèrics i va motivar una nova interpretació simbòlica i mitològica dels càtars en establir, entre altres coses, la relació d’aquests amb els trobadors i un paral·lelisme entre els templers històrics i l’orde del Grial. Poc després, el prolífic escriptor i poeta francès Maurice Magre (1877-1941), un fervent defensor de la cultura occitana, va continuar aquesta línia quan va establir definitivament el vincle del tresor dels càtars amb el Grial en el seu llibre Mags i il·luminats (1930), el qual va gaudir d’una gran difusió, tant en francès com en anglès. Magre va difondre les teories de Peyrat en cercles esotèrics i va defensar la influència de la filosofia hindú i budista en els càtars, al temps que situava definitivament l’acció del Grial a Montsegur.


  Aquestes teories van tenir la gran eclosió en la fecunda tasca literària i editora d’un notari de Carcassona, Déodat Roché (1877-1978), fundador dels Cahiers d’Études Cathares, una revista que des de 1949 va publicar un gran volum d’articles centrats en l’espiritualitat del catarisme. A partir de llavors, molts autors van desenvolupar aquestes hipòtesis de formes molt diverses sota una òptica esotèrica i antroposòfica. Un altre escriptor francès, Antonin Gadal (1877-1962), interpretava la doctrina dels càtars com el veritable camí del Sant Grial, és a dir, el camí cap a l’espiritualitat de l’ésser humà, i situava a les coves d’Ussat-Ornolac (Arieja) el lloc on els càtars custodiaven el Grial. La seva privilegiada situació en la Junta de Turisme d’Ussat-Ornolac li va permetre d’explorar tots els racons de la regió, muntar un museu i convertir aquest indret en un dels centres dinamitzadors de la memòria dels càtars. De fet, Gadal havia rebut el mestratge de l’estudiós dels càtars de Tarascó, Adolphe Garrigou (1802-1893), hereu d’una tradició oral de gran importància on culmina la visió espiritual dels càtars custodis del Grial al Sabartès.


  A principis de la dècada dels anys trenta arribés a la regió un jove estudiant alemany, Otto Rahn (1904-1939), interessat a desenvolupar una tesi sobre la relació entre la literatura artúrica del segle XIII (especialment a través de l’obra de Wolfram) i la seva influència en la mentalitat alemanya del segle XX. En aquest cercle, Rahn va poder conèixer de primera mà les llegendes de Montsegur i extreure’n tots els elements necessaris per fornir les seves tesis de mites. Poc després, ja en el marc del nazisme alemany, les seves teories van portar el vincle del Grial i els càtars al punt més àlgid.


  2
 L’explotació comercial


  Otto Rahn: els càtars, el Grial i Montsegur


  Otto Rahn era un estudiós de les llegendes literàries de l’edat mitjana. Havia estudiat filologia i, influenciat per les obres de Magre i Peladan, va viatjar al sud de França, on va conèixer tota la tradició espiritual del catarisme del Sabartès. L’any 1933, quan Hitler accedia al govern a Alemanya, Rahn es trobava a Freiburg, on va publicar el seu primer llibre, La croada contra el Grial, una obra de gran erudició fonamentada en el Parzival de Wolfram von Eschenbach. Rahn exposava que Montsegur era el castell del Grial, amb una llarga tradició com a santuari en l’antiguitat, i els càtars eren els seus protectors, amb Esclarmonda, la dama del Grial, al capdavant com el símbol més excels d’aquesta elucubració. La seva obra va tenir una gran difusió i va contribuir a difondre aquestes teories entre el gran públic. La traducció francesa no es faria esperar. Tot just un any després ja es va publicar, i sobre la taula també hi havia, fins i tot, una oferta per fer-ne una pel·lícula. El llibre de Rahn materialitzava l’univers mitològic de Wolfram (i de tota l’espiritualitat de l’edat mitjana) en la història dels càtars a Montsegur.


  Al cap de poc temps, Rahn fou reclutat per les Schutzstaffel, la policia de seguretat del partit nazi, més conegudes com les SS. És difícil seguir els passos de la seva carrera, però el seu ingrés no és gens estrany, ja que tenia el suport de l’oficial austríac de les SS Karl Maria Wiligut, un reconegut ocultista que, molt probablement, li va fer de padrí, ja que l’ideari mitològic de Rahn era molt suggeridor en el cercle de Wiligut. Aquest cercle no era altre que el de l’Ahnenerbe, la societat nazi que es dedicava a la investigació de l’herència ancestral alemanya, com una secció antropològica i arqueològica integrada per les SS. Aquesta societat buscava els orígens de la raça ària per demostrar-ne la superioritat i justificar, d’aquesta manera, l’ideari nacionalsocialista.


  Rahn va treballar per a la intel·ligència alemanya al sud de França, esprement encara més les seves teories fins a impregnar-se del racisme, l’antisemitisme i el pangermanisme que professava el nacionalsocialisme. Això es va fer molt visible en la seva segona obra, La cort de Llucifer, publicada l’any 1937, on continuava la història dels càtars i del Grial però ara sota l’univers del nacionalsocialisme. Aquí, Rahn explotava una mitologia nova. La cort de Llucifer és un relat de viatges a la recerca de l’altre cristianisme, el no catòlic, un llibre més literari que científic, que va gaudir de força difusió en els cercles més íntims del nazisme. Seguint la tradició de la novel·la de Wolfram, Rahn explica els orígens del Grial, una pedra sagrada dotada de grans poders que havia caigut de la corona de Llucifer quan els àngels rebels van ser derrocats. Així, els càtars no consideraven Llucifer com un déu maligne sinó més aviat com el portador de llum, atès que el seu nom prové de lux (‘llum’), i per aquesta raó custodiava el Grial. D’aquesta manera, l’obra de Rahn exposa la rebel·lió dels càtars contra Roma i el catolicisme com la lluita que, en un pla superior, desenvolupen les forces espirituals del bé contra el mal. Les seves tesis arribaven al punt que també defensava que els mateixos càtars conservaven els orígens ancestrals de la tradició nòrdica i ària que representaven els alemanys, sobretot perquè les primeres comunitats càtares havien aparegut al Rin.


  Rahn tenia material documental per escriure un tercer llibre però no va arribar a fer-ho. Després del segon, les cartes que intercanviava amb els seus amics mostren una progressiva decepció i un fort pessimisme cap al règim nazi. El seu univers s’havia transformat i la seva pàtria havia canviat, fins al punt que, segons confessa per carta, ja no pot viure-hi. Molt probablement van influir a assolir aquest estat d’ànim les tensions i disputes amb altres oficials, que van acabar per arraconar-lo; degradat del seu rang, fou resignat com a guàrdia del camp de concentració (i després d’extermini) de Dachau. En aquest context, Rahn va viure els inicis de la deportació massiva de jueus, que es va començar a incrementar de forma exponencial a finals de 1938. En reiterades ocasions va escriure a Himmler demanant la renúncia a les SS, alhora que va sofrir un procés judicial per demostrar la seva filiació ària, cosa que mai va poder fer per la seva ascendència materna.


  Finalment, Himmler li va concedir la renúncia en una missiva del 17 de març de 1939. Però, malauradament, no sembla que Rahn la rebés, perquè en aquesta data ja havia fugit en direcció als Alps. Solitari i angoixat, segons relaten alguns testimonis de l’època, viatja a Kufstein (Àustria), deixa el seu equipatge a la venda al poble de Söll i decideix travessar el mont Wilden Kaiser. Finalment, amb 35 anys d’edat, va acabar mort en aquestes muntanyes del Tirol, molt probablement com a conseqüència del fred. La seva mort ha sigut objecte de tot tipus d’especulacions que no tenen cap mena de fonament històric, com que la causa fos un enverinament o, fins i tot, que es tractés d’una mort fictícia, mitjançant la qual hauria acabat per adoptar una altra identitat.


  Altres intel·lectuals del nazisme també es van interessar per la història dels càtars, per exemple l’oficial Alfred Rosenberg, autor del llibre Mites del segle XX. Rosenberg estava fascinat per la mitologia, i en el seu assaig va dedicar unes breus línies als càtars, ja que veia en les primeres comunitats que van aparèixer a la zona de Renània els defensors de les llibertats germàniques que s’havien aixecat contra l’opressió catòlica. Les seves tesis mai vinculen el Grial amb els càtars, i menys encara amb Montsegur, malgrat que la seva instrumentalització dels càtars servia per justificar el pangermanisme i l’ideari nazi.


  Els nazis: la culminació del mite


  Durant els últims anys han aparegut diversos guions de cinema, motius de novel·les, temes d’assajos, articles i opinions en revistes i blogs i altres tipus de publicacions en què el Grial deu molt més a la imaginació que a la realitat. Ressonàncies de tot aquest univers nazi es troben en la pel·lícula de Steven Spielberg Indiana Jones i l’última croada (1989). La figura d’Indiana Jones conté, en efecte, reminiscències d’aquest món, en presentar-se com un professor universitari, apassionat per les ciències ocultes, que es dedica plenament a la recerca de les relíquies cristianes, en aquest cas el Grial, amb un perfil desvestit del mètode científic acadèmic, típic de l’expedicionari arqueològic de finals del segle XIX i principis del XX. La recerca del Grial, en aquest cas custodiat pels templers, es duu a terme en una carrera contra els nazis, tot fusionant aspectes històrics que provenen de les novel·les de l’època, com les proves del Grial, amb elements mitològics que forneixen l’imaginari d’aquesta època.


  Aquí és on constatem que l’episodi del nazisme i la recerca del Grial ha propiciat que la ficció acabi per imposar-se a la història i hagi generat un producte dotat de tots els elements necessaris per esdevenir un èxit comercial. En efecte, Rahn va crear un univers que va tenir repercussió més enllà de l’ideari nazi. El punt àlgid de tota aquesta història es va produir amb la visita de Heinrich Himmler al monestir de Montserrat, el dimecres 23 d’octubre de 1940, amb l’objectiu de trobar informació sobre el Grial.


  El Grial a Montserrat?


  Heinrich Himmler va fer el seu viatge a Barcelona el mateix dia de la trobada entre Adolf Hitler i Francisco Franco en una estació a la frontera del territori ocupat al sud de França. Aquest esdeveniment no va passar desapercebut a la premsa de l’època, que se’n va fer ressò i va dedicar-hi pàgines senceres. Mentre que l’ABC publicava una petita notícia de la trobada, La Vanguardia, per exemple, la publicava en portada l’endemà, juntament amb la notícia de la presència de Himmler a Barcelona, que havia arribat en avió a l’aeroport del Prat. El diari també aportava el recorregut de l’oficial alemany de les SS: a les 15:30, després d’un dinar protocol·lari a l’hotel Ritz de la plaça d’Espanya, acompanyat de les autoritats civils i militars del país, el seu seguici es va dirigir en cotxe cap a Montserrat.


  En arribar-hi, de primer van pujar pel funicular fins a Sant Jeroni i després es van dirigir al monestir. Aquell dimecres d’octubre, ni l’abat Antoni Maria Marcet ni el seu coadjutor, Aureli Maria Escarré, van rebre personalment el dirigent nazi; d’això se’n va encarregar Andreu Ripoll, un jove monjo que parlava perfectament alemany i va ser l’encarregat d’acompanyar-lo en la visita del monestir. Més de seixanta anys després, Andreu Ripoll explicava a l’escriptora Montserrat Rico el contingut de la visita en una entrevista, la qual va servir per fornir l’episodi de la novel·la La abadía profanada.


  La visita de Himmler responia a la política de l’Ahnenerbe i no és gens estrany que s’inspirés en la mitologia de Rahn. Per tant, la idea que la muntanya de Montserrat albergués informació sobre la relíquia o, fins i tot, el mateix Grial, era una possibilitat que calia esprémer. Però, per què Montserrat?


  Montserrat: la muntanya màgica de Goethe


  Des del segle XIX, Montserrat havia sigut objecte d’elogis pels grans escriptors i intel·lectuals alemanys que es reunien al cercle de Weimar, com Humboldt, Goethe o Schiller. Un dels primers a visitar la muntanya i descriure la seva experiència va ser l’antropòleg i lingüista prussià Wilhelm von Humboldt (1767-1835), germà de l’eminent naturalista Alexander von Humboldt. L’any 1800, Humboldt va visitar la muntanya de Montserrat i en va quedar tan captivat que, a la tornada, des de París, va escriure un breu assaig, conegut amb el nom de Der Montserrat bei Barcelona («El Montserrat proper de Barcelona»), que va enviar per carta al seu col·lega Goethe.


  En aquest breu assaig, que Humboldt publicaria tres anys després en una revista alemanya d’efemèrides geogràfiques, explica que, en el seu viatge per les ermites de Montserrat, havia viscut el misteri que Goethe presentava en el seu poema Die Geheimnisse («Els misteris»), mitjançant el qual un pelegrí viu una experiència mística en un monestir perdut enmig d’una muntanya. En efecte, Humboldt escriu a Goethe per fer-li saber que havia viscut personalment aquesta experiència mística i havia desxifrat el misteri més profund del poema.


  Tant és així que el mateix Goethe va quedar captivat per la muntanya de Montserrat, fins al punt que en diverses ocasions al llarg de la seva vida hi féu referència; el 1836 afirmava en el Sämmtliche Werke que «l’home completament sol, en el seu propi Montserrat, pot trobar la felicitat i la pau». Una imatge molt reveladora del símbol en què es convertí la muntanya. També el poeta i filòsof alemany Friedrich Schiller (1759-1805) va quedar captivat per l’experiència de Humboldt, fins al punt que interpretà el text en clau mistèrica: Montserrat condueix el visitant a un viatge cap al seu interior. D’aquesta manera, a Weimar, la muntanya de Montserrat es va configurar com un símbol del viatge iniciàtic cap a l’interior de l’individu, a través d’una religiositat naturalista.


  Les grutes de Montserrat


  Un altre element que explica la fascinació per la muntanya són les seves grutes i les cavitats subterrànies que, ja des del segle XVIII, causaven gran admiració als viatgers. El polític i arqueòleg francès Alexandre de Laborde (1773-1842) va visitar el monestir i les seves grutes entre 1794 i 1797, i en va deixar testimoni en el seu llibre de viatges Voyage pittoresque et historique en Espagne (1806). Laborde dedica unes quantes pàgines a explicar la història del monestir de Montserrat, amb una detallada descripció de la muntanya i de les ermites, acompanyada de diversos gravats d’una gran bellesa i realisme. N’hi ha dos de dedicats a la cova del Salnitre, en aquest cas la gruta de les estalactites, que Laborde va visitar personalment, acompanyat d’un grup de deu persones de la vila de Collbató, fet motivat per l’ordenança de l’alcalde de no permetre l’entrada a les coves a cap persona que no s’acompanyés d’un grup que les conegués. Com calia esperar, Laborde va quedar fascinat per la seva sublim bellesa, tal com expressen les seves paraules. Però Laborde, com Humboldt, no era el primer de visitar les grutes i n’era plenament conscient. De fet, ell mateix explica que cap viatger abans havia entrat a les grutes, a excepció d’alguns monjos del convent i de Francisco de Zamora.


  Aquest Francisco de Zamora (1757-1812) era un funcionari i escriptor castellà que va arribar a Barcelona amb el càrrec d’alcalde del crim de l’Audiència de Catalunya. Entre 1785 i 1790 va viatjar pel territori i va anotar dades descriptives molt interessants que ens apropen a una visió antropològica del paisatge. El 1789 va visitar Montserrat i, acompanyat de diversos monjos, va explorar topogràficament les coves del Salnitre. També va encarregar al pintor i dibuixant Pere Pau Muntanya, juntament amb Francesc Remart, una sèrie de gravats de la muntanya, amb la idea que il·lustressin una història natural de Montserrat que ell mateix desitjava que algú realitzés perquè ell no podia fer-ho.


  Potser aquesta història natural que no es va arribar a publicar és el fragment del manuscrit 881 que perdura avui dia al fons d’arxiu del monestir de Montserrat, escrit durant aquesta mateixa època, el qual inclou un seguit d’observacions sobre les cavitats subterrànies i la circulació de les aigües. Malauradament, a principis del segle XIX, la guerra del Francès va portar la invasió del monestir per les tropes napoleòniques i el 1811 la biblioteca fou destruïda, amb bona part del seu fons. Aquest manuscrit es va perdre parcialment i actualment conserva només onze folis que descriuen, entre altres coses, una de les primeres expedicions a les coves del Salnitre.


  El riu subterrani de Montserrat


  El 1867, l’abat del monestir, Miquel Muntades, va publicar un llibre sobre la muntanya de Montserrat on explicava les expedicions del pare Gerard Joana, dutes a terme a finals de segle XIX. Muntades va fonamentar la seva descripció en la informació que proporcionen les restes del manuscrit 881, malgrat que mai el mencioni i que en tergiversi la descripció. Per aquesta raó, hom ha atribuït el manuscrit 881 al pare Gerard Joana. Muntades explica que Joana, farmacèutic de formació, va iniciar una expedició que va arribar fins a un punt que mai va poder franquejar a causa d’un barranc enorme, on escoltava el gran soroll que feien els corrents cabalosos d’aigua, els quals tenien la seva llera en aquell mateix barranc, situada aproximadament sota l’ermita de Santa Anna.


  En la seva descripció, Muntades suggereix la idea de l’existència d’un riu subterrani que Gerard Joana hauria escoltat, malgrat que el testimoni del manuscrit 881 no ho certifica, ja que explica la història de manera una mica diferent. L’autor del manuscrit descriu l’existència d’un soroll d’aigua en una de les cavitats, com si fos un riu que mai va arribar a veure. Això posa en relleu que en aquell temps ja circulava la llegenda en la tradició oral. L’autor també creu en l’existència d’un gran aljub a l’interior de la muntanya, una mena de llac subterrani per les filtracions d’aigua que hi havia al fons de les cavitats. El text del manuscrit també fa referència a gravats que l’acompanyaven, ara perduts, que de ben segur eren els que va encarregar Francisco de Zamora.


  Si fos així, el text procediria d’aquest cercle i no del de Gerard Joana. Sabem per les notes que va deixar Zamora que quan va fer les expedicions anava acompanyat del pare Ametller, cèlebre naturalista, i del pare Grau, un farmacèutic. El primer ha de ser l’eminent Francesc Ametller, un compositor de música religiosa i un gran naturalista, coneixedor de la fauna i la flora de Montserrat, que va estudiar durant molts anys. Ametller era membre de la Reial Acadèmia de Ciències i Arts de Barcelona i se li atribueix l’establiment del jardí botànic de Montserrat, entre moltes altres coses. La seva fama era tal que el 10 de novembre de 1802 va rebre a la seva pròpia cel·la el rei Carles IV i la seva esposa, Maria Lluïsa.


  Per tant, no seria gens estrany que les notes manuscrites fossin les del pare Ametller i que Muntades formulés la seva concepció del riu subterrani a través d’aquestes notes i hi afegís elements de la llegenda que ja circulava en la tradició oral, potser per altres monjos, com Gerard Joana, a qui després establiria com el primer expedicionari, malgrat que n’hi havia hagut d’altres abans. En qualsevol cas, la idea de les grutes i el misteri interior de la muntanya serà decisiu per dotar-la d’una aurèola de misteri, ja que estableix el símil amb el mite de Montsegur que li atribueix una sèrie de túnels subterranis. Ara bé, com hauria arribat el Grial a Montserrat?


  L’assimilació de Montserrat amb Montsalvat


  Si el misteri de la muntanya creixia des del vessant mistèric al cercle de Weimar i fins a l’enigmàtic amb les grutes i els rius, l’òpera Parsifal de Richard Wagner (1813-1883), que va finalitzar al final de la seva vida, va servir per establir el lligam del Grial amb Montserrat. Wagner situa el castell de Montsalvat, la muntanya màgica del Grial, en un indret indeterminat de les muntanyes del nord de l’Espanya visigòtica. Alguns estudiosos havien situat el castell del Grial al Pirineu francès, però ara havia creuat la serralada. De fet, aquesta localització tampoc era nova, ja que hi havia estudiosos de les llegendes artúriques que ja havien situat la terra del Grial en aquesta zona, com l’austríac Albert Schultz (1802-1893). Situar el Grial a Montserrat només era qüestió de poc temps, i més encara si tenim present l’interès per Wagner a la Barcelona de principis del segle XX.


  En efecte, amb el Modernisme va aflorar a Barcelona un moviment prowagnerià, emparat per diversos escriptors i artistes, els quals cercaven en l’edat mitjana la seva font d’inspiració. Això és el que va portar a estrenar al Gran Teatre del Liceu de Barcelona l’òpera de Wagner el 31 de desembre de 1913. L’interès pel compositor alemany va portar a esprémer les seves idees sota un símbol d’identitat nacional, entre elles la identificació del castell de Montsalvat amb Montserrat, una idea que va començar a circular a l’època, fins al punt que l’Enciclopèdia Britànica de 1911 explicava que «en les llegendes medievals alemanyes que van ubicar aquí a Montserrat el castell del Sant Grial, la muntanya s’anomena Monsalwatsch, un nom anàleg al terme català modern de Montsagrat, és a dir, la muntanya sagrada».


  Malauradament, la novel·la alemanya del Grial més important del segle XIII, el Parzival de Wolfram von Eschenbach, mai va ubicar el castell del Grial al nord d’Espanya (tampoc ho va fer al sud de França), tot i que l’autor va extreure la seva història d’un manuscrit àrab de Toledo. En canvi, un altre escriptor alemany de l’època, Albrecht von Scharfenberg, autor del poema El jove Titurel, tracta sobre el Grial i els seus guardians i en situa el castell a Espanya. Aquesta obra és la continuació d’un altre romanç de Wolfram, el Titurel, i per aquesta raó durant molts anys ha sigut considerada com una obra d’aquell. Avui dia, els estudiosos l’han atribuïda al seu veritable autor, Albrecht von Scharfenberg; la novel·la situa la història prèvia del Grial, segons la qual el llinatge dels reis del Grial hauria arribat des d’Orient a Espanya amb la introducció del cristianisme.


  Tots aquests elements que, en definitiva, neixen en la literatura alemanya, des de Wolfram a Goethe, des de Scharfenberg a Wagner, han contribuït a establir l’emplaçament del Grial a Espanya i a mitificar la muntanya de Montserrat. Finalment, la visita de Himmler va ser vana perquè no va trobar res, ni relíquies ni manuscrits. En acabar la visita, va sortir de l’abadia i es va dirigir a la recepció que el cònsol general d’Alemanya oferia a la seva residència. La visita de Himmler a Montserrat, com es podia esperar, també ha propiciat diverses especulacions sense fonament històric que associen el dirigent nazi amb maletes misterioses, plànols secrets del monestir i, fins i tot, la idea d’un complot.


  Chrétien de Troyes i la formulació del Grial


  La teoria que el tresor dels càtars era el Grial és molt difícil de sostenir documentalment. El Grial és un producte literari de les novel·les de cavalleria que explica l’evolució i cristianització d’un cavaller, i els motius centrals de les novel·les del Grial giren al voltant de la missa, l’eucaristia i la resurrecció, és a dir, tot el que refusaven els càtars. A més, des dels seus inicis, els escriptors que van desenvolupar el Grial van conferir-li qualitats curatives i santificadores, fins al punt que sempre va estar rodejat de misteri.


  Entre 1190 i 1240 apareixen les principals novel·les del Grial a Europa, com un motiu del romanç en prosa. El primer autor a concebre el Grial va ser Chrétien de Troyes. Chrétien era un escriptor vinculat a la cort de Maria de Xampanya, filla d’Elionor d’Aquitània, i a la cort de Felip d’Alsàcia, comte de Flandes. En la seva joventut havia traduït les Metamorfosis del poeta Ovidi i al llarg de la seva vida va escriure cinc novel·les de cavalleria, entre elles el Perceval o el Conte del Grial. Aquesta història, escrita al voltant de 1190, està centrada en les aventures de Perceval, l’heroi del Grial, i Galvany, i el Grial apareix en dues escenes que marcaran la seva naturalesa en totes les novel·les posteriors.


  La primera succeeix en el castell màgic del Rei Pescador, un rei tolit a l’entrecuix. Aquí, Perceval té l’ocasió de passar-hi una nit i el privilegi de veure amb els seus ulls el seguici del Grial durant el sopar. Chrétien presenta el Grial com un plat d’or pur, amb pedres precioses de moltes classes, del mar i de la terra, i el defineix com una cosa molt santa. El Grial, conduït per una donzella, s’assimila amb l’abundància, i el precedeix una llança, de la punta de la qual brota una gota de sang. Perceval veu la processó, però per prudència i pel temor d’errar decideix no preguntar res de tot allò tan misteriós que veu. L’endemà, quan es desperta, el castell ha desaparegut i el misteri ha quedat obert.


  Les seves aventures continuen entrellaçades amb les de Galvany fins que, al final de la novel·la, apareix la segona escena del Grial. D’ençà de l’experiència al castell del Grial, Perceval porta una vida errant en busca de la resposta, fins que un dia es troba amb un ermità que li explica el misteri del Grial. Aquest alberga una hòstia sagrada i està vinculat amb la missa. Aquella nit, en no preguntar què era el Grial i a qui servia, Perceval va cometre un gran error. La pregunta hauria manifestat la preocupació pel dolor del rei Pescador i l’hauria portat a viure un amor pur. El Grial, per tant, serveix el Rei Pescador i té la finalitat de restablir la fertilitat de la terra i del mateix rei. El sermó de l’ermità representa la reconversió d’un cavaller cristià indigne, que amb la missa assoleix la maduresa i la comprensió dels seus pecats. Ara bé, Chrétien va deixar inconclusa la novel·la a causa de la seva mort i això va donar lloc que diversos autors escrivissin pròlegs i continuacions i altres novel·les per resoldre la naturalesa del Grial i aportar noves perspectives.


  El regne d’Ultramar: la història que explica el Grial


  La història i els personatges que presenta Chrétien escenifiquen els problemes de la seva època, sobretot els del regne d’Ultramar, és a dir, el regne cristià de Jerusalem. El regne cristià de Terra Santa es va establir el 1099, després de la conquesta d’aquest territori en el context de la primera croada. Durant el segle XII, el regne va créixer i va incloure ciutats com Acre i Beirut, sempre amb contínues guerres per defensar el territori. A finals del mateix segle, però, l’avanç de Saladí, el soldà d’Egipte que va liderar les forces musulmanes, va reduir el regne de Jerusalem considerablement. El rei de Jerusalem, Balduí IV, sofria lepra i va morir el 1185, i la crisi successòria demanava un nou regent per dominar el regne.


  Felip de Flandes, el mecenes de Chrétien, era, en efecte, un dels pretendents; el seu prestigi i el seu parentesc amb Balduí el feien un candidat ideal. De fet, Chrétien dedica la novel·la a Felip de Flandes, el cosí germà de Balduí, com el rei tolit del conte del Grial ho era de Perceval. Però Felip va renunciar al tron de Jerusalem i va dirigir-se cap a Antioquia, on va sofrir una derrota que el va fer recular i oblidar-se del projecte de Terra Santa. Això va tenir un efecte molt negatiu en la mentalitat de l’època i Chrétien ho trasllada al seu conte, concretament amb la primera trobada de Perceval amb el rei del Grial, el qual, en lloc de ser leprós com ho era Balduí, està ferit entre les cuixes i això afecta la seva fertilitat i la de la terra.


  Tots dos regnes, el del Rei Pescador i el de Jerusalem, tenen una gran similitud, ja que ambdós estaven en decadència i necessitaven un rei fort. L’arribada de Felip era l’esperança per retornar el regne a l’època d’esplendor. Una vegada Jerusalem va caure a mans de Saladí i el papa Urbà III va promulgar la tercera croada a Terra Santa, Felip va tornar-hi per segona vegada, com Perceval es retroba amb el misteri del Grial per segona vegada amb l’ermità, amb qui pren consciència i madura cristianament. Tanmateix, Felip de Flandes no va tornar d’aquesta croada, ja que va morir a Sant Joan d’Acre el juny de 1191. Paradoxalment, ni Chrétien ni Felip van poder culminar el seu darrer projecte.


  En definitiva, els càtars tenien el Grial?


  Queda palès que Chrétien va trobar en els problemes de la seva època tots els elements necessaris per fornir la seva novel·la i, al mateix temps, inaugurar un nou mite d’Occident, potser un dels més poderosos, el del Grial. Molt poc després, diversos escriptors hi aportaran una nova formulació i l’inseriran plenament en la tradició cristiana de l’època. Per exemple, Robert de Boron va convertir el Grial en el calze del Darrer Sopar, mitjançant el qual Josep d’Arimatea va recollir la sang de Crist.


  Al marge de les moltes novel·les franceses sobre el Grial que van aparèixer durant aquest període, n’hi ha una en alemany, de la qual ja hem parlat breument, que ofereix una concepció molt diferent del Grial: és el Parzival de Wolfram von Eschenbach. Wolfram era un gran coneixedor de l’obra de Chrétien i de les novel·les franceses del Grial, fins al punt que afirmava que mai portaria la seva dona a la cort d’Artús perquè sabia que apareixeria algun cavaller que li xiuxiuejaria coses a l’orella i li prometria amor etern si posava fi al seu sofriment.


  Wolfram es basa en un univers que es distancia del romanç francès i s’insereix en una tradició pagana; segons explica, va conèixer la veritable història del Grial a través d’un text pagà de Toledo, d’un tal Kyot, que el va instruir sobre el Grial. Aquest és una pedra (lapis exillis) que té el poder de prolongar la joventut i retardar la mort. També hi ha una companyia del Grial, que rep el nom de templeise, un terme que probablement es refereix als membres d’un temple més que no a l’orde dels cavallers del Temple. En aquesta obra, el poder del Grial va més enllà de l’individu i esdevé un símbol per guarir tota la societat.


  Tot i les diferències entre els escriptors del Grial, en termes generals tots el presenten amb poders sobrenaturals, vinculat amb l’abundància i la longevitat. Excepte en l’obra de Wolfram, un dels motius centrals del Grial és la missa, l’eucaristia i la resurrecció, tots els elements que els càtars repudiaven; així, doncs, no hi ha elements que vinculin el Grial amb els càtars. El que ens hauríem de preguntar és com escriptors laics podien parlar del misteri més important de la religió. Així, doncs, la tradició del Grial és literària, i dóna lloc al que es coneix com el romanç en prosa —l’arqueologia del Grial apareixerà més tard—, mentre que els càtars són un moviment cristià amb una vocació de reflexionar sobre problemes teològics i filosòfics, sempre basant-se en les Sagrades Escriptures i no en els rituals catòlics.


  Així, doncs, la tradició del Grial té molts més elements per oposar-se als càtars que per trobar-hi afinitats, sobretot si el que intenta avalar és la missa. Per tant, la tradició del Grial té poc a veure amb la reflexió dels càtars. A més, tampoc hi ha documents de l’època que estableixin aquesta relació; el lligam entre els càtars i el Grial sorgeix al segle XIX, quan s’interpreta la història dels càtars des d’un punt de vista esotèric i això crea un nou imaginari en la seva història, el del sentit espiritual.


  Els càtars i els trobadors


  Un dels tòpics més estesos és el vincle doctrinal entre els càtars i els trobadors, un moviment poètic que ha llegat un bell i ric patrimoni literari i musical, destinat a ser difós pel cant dels joglars durant l’edat mitjana. En efecte, tots dos moviments van compartir una mateixa regió geogràfica i, en determinats indrets, tots dos van tenir una gran repercussió, especialment a Tolosa, Foix i Carcassona. També van gaudir de protectors comuns i molts trobadors criticaven i satiritzaven l’Església de Roma i els ordes de predicadors per defensar una opció política.


  Durant molts anys hi ha hagut la tendència a vincular tots dos moviments, especialment pels elements que comparteixen. Aquesta associació apareix al segle XIX; una de les primeres obres d’establir aquest vincle va ser la del polític francès Eugène Aroux (1793-1859) Els misteris de la cavalleria, on l’autor proposava que la literatura cavalleresca de l’edat mitjana era, en realitat, una creació dels càtars i que l’amor cortès era una forma d’amor platònic. Aquesta relació s’ha emfatitzat amb l’obra de l’escriptor suís Denis de Rougemont (1906-1985), i més concretament amb el seu llibre L’amor a Occident (1939), on l’autor presenta tots els elements possibles per establir el vincle entre l’amor cortès, conegut com a fin’amor, i l’amor càtar, i proposar, d’aquesta manera, la seva relació doctrinal. També l’alemany Otto Rahn defensava aquesta mateixa relació, o l’italià Julius Evola (1898-1974) en El misteri del grial, on, a més, hi vinculava els templers, en un corrent iniciàtic anomenat els fidels d’amor.


  Tanmateix, aquest vincle se situa en el pla espiritual més que en l’històric. Tot i els elements comuns que comparteixen uns i altres, l’amor cortès és un motiu literari, molt ben descrit en un ritual en què el trobador lloa l’amor de l’estimada, però també és un amor insatisfet, fins al punt que fou considerat com una malaltia per alguns metges, com Arnau de Vilanova. Per aquesta raó, el metge català va escriure el seu Tractat sobre l’amor heroic, per medicalitzar aquesta patologia, quan un amic seu li va demanar consell. En canvi, l’amor dels càtars se situa en un altre pla, el religiós, i es reflecteix en una concepció cristiana de l’altruisme, que veu en la caritat una de les seves màximes expressions.


  Per aquesta raó, avui dia els grans especialistes mantenen un consens a diferenciar els dos moviments i situar-los en el seu pla d’actuació. Això no vol dir que no hi hagi casos puntuals en què s’estableixi algun tipus de relació; un exemple és el del trobador Peire Cardinal, que va viure a Tolosa quan el catarisme estava en ple auge. Peire Cardinal era catòlic però tot i això va alçar la paraula contra la croada, els clergues i la Inquisició, ja que transformaven negativament el món que havia conegut. El seu anticlericalisme es percep en la composició poètica coneguda amb el nom de Clergue si fan pastor, on el trobador tolosà qüestiona la hipocresia dels clergues i la seva ambició pel poder.


  En canvi, és una altra composició poètica la que, de forma atípica, està marcada per una clara influència càtara; és l’exemple del sirventès de mitjan segle XIII conegut amb el nom d’Al nom de senhor dreturier, el qual invoca el Dieu dreturier, el Déu just. Aquesta expressió és la mateixa que empraven els predicadors càtars, i fou la mateixa que el creient càtar Joan Mauri va utilitzar en recitar la pregària càtara en occità del Payre Sant a Lleida, gairebé un segle després, on lloava el mateix Dieu dreturier. Càtars i trobadors comparteixen, en efecte, un mateix espai, una mateixa època i, fins i tot, uns mateixos motius literaris, però no comparteixen una mateixa doctrina o pràctica.


  I els càtars i els templers?


  Un altre dels tòpics que predomina en l’imaginari càtar és la seva relació amb els templers. El Temple va ser un orde militar cristià que va conviure en el temps i en l’espai amb els càtars però, en canvi, tots dos moviments tampoc no van establir vincles doctrinals o iniciàtics, i menys encara a Catalunya. De fet, en aquest cas els templers mai van donar suport als càtars; només cal donar un cop d’ull als membres que van participar en la constitució de 1235 a Tarragona promulgada per Jaume I contra els heretges càtars, on s’establia el funcionament de la Inquisició, per veure que els mestres del Temple hi estaven presents amb la resta de la jerarquia eclesiàstica. I, per si fos poc, l’any 1221 el papa Honori III havia constituït la Militia Iesu Christi, un nou orde militar a imatge dels templers amb l’objectiu d’expurgar l’heretgia de les terres de l’arquebisbat de Narbona i de les províncies veïnes.


  Hi ha altres casos a Catalunya que distancien encara més els dos moviments. Una disposició d’Urbà IV de l’any 1261, dirigida als templers de la Corona d’Aragó, establia que si algun feudatari o altra persona sobre qui l’orde tingués jurisdicció temporal cometés el crim d’heretgia i se li confisquessin els béns, els feus havien de tornar a la milícia amb la condició que no els donessin a l’heretge o als seus hereus. I una disposició de finals del segle XIII, promulgada a Horta de Sant Joan, establia que si algú era jutjat com a heretge havia de ser cremat al foc i els seus béns confiscats pel Temple.


  Amb aquests exemples queda palès que, almenys a Catalunya, la legislació repressiva de l’època no va contribuir gaire a establir lligams entre càtars i templers. De fet, aquest vincle és difícil de sustentar en l’època perquè no hi ha cap document que els vinculi doctrinalment. El moment en què es potencia és a partir del segle XIX, a través d’una interpretació mística d’aquests dos moviments, on els templers es presentaven com els garants del Grial i els càtars com els hereus d’una tradició oculta, potenciada per molts autors, dels quals ja hem parlat amb anterioritat.


  El temple solar de Montsegur


  Després de la Segona Guerra Mundial van aparèixer noves teories sobre Montsegur. Una de les més destacades és la hipòtesi que és un temple solar construït pels càtars, una teoria que avui dia encara segueix dominant alguns cercles literaris. L’enginyer i historiador de Besiers Fernand Niel fou un dels impulsors d’aquesta hipòtesi durant els anys cinquanta. Niel va presentar una sèrie de treballs amb mesures detallades i càlculs precisos per concloure que, en efecte, Montsegur era en realitat un temple solar i zodiacal meticulosament preparat pels càtars, capaç de detectar els solsticis i els equinoccis amb l’alineació dels murs.


  Posteriorment, els treballs arqueològics que s’han dut a terme a Montsegur han posat en relleu que, tot i existir aquesta concepció solar en la construcció del temple, la fortalesa fou derruïda l’any 1244 i actualment no es conserva la planta ni la construcció de la ciutadella anterior, sinó que les restes que avui dia s’aixequen són el resultat de la reconstrucció posterior del castell pel seu hereu catòlic, Gui II de Levis, el responsable de concebre el castell amb aquesta nova distribució. Per tant, és cert que Montsegur encripta característiques d’un culte solar, però no per obra dels càtars.


  Els llocs de la memòria


  Als anys seixanta del segle XX es va difondre entre el gran públic la història dels càtars i la caiguda de Montsegur sota una gran càrrega de dramatisme. D’ençà de llavors el pelegrinatge a la muntanya s’ha convertit en una etapa indispensable per conèixer la història dels càtars. A això va contribuir en bona mesura un documental que es va emetre per primera vegada la nit del dimarts 29 de març de 1966 a la televisió francesa, on s’escenificava la dramàtica història dels càtars que van morir a Montsegur el 1244. Aquesta escena va consolidar el Camp dels Cremats, que s’estén al peu de la muntanya i on van morir més de dos-cents quaranta càtars, com el lloc de culte més important de la memòria dels càtars, amb l’estela commemorativa que recorda els fets.


  Des de llavors, Montsegur és la muntanya dels càtars. Avui dia, el castell s’ha convertit en un lloc de pelegrinatge que recull turistes d’arreu. També s’ha convertit en el lloc de culte de diversos grups religiosos i místics que glorifiquen la religió dels càtars, a pesar que, com hem vist, el culte solar és posterior. Montsegur és, en definitiva, la muntanya màgica del sud de França gràcies als càtars.


  El veritable rostre dels càtars


  Paral·lelament, durant la segona meitat del segle XX, diversos estudiosos de França van començar a tractar els càtars com un fenomen històric i van buscar en els textos de l’època la seva veritable essència. A partir dels anys vuitanta, els estudis del catarisme es van consolidar amb la fundació del Centre d’Estudis Càtars de Carcassona, a càrrec de René Nelli, i la publicació de la revista Heresis, la primera revista científica especialitzada en les heretgies medievals, i més concretament en el catarisme. Des de llavors, aquesta revista i el Centre han sigut una plataforma per dinamitzar l’estudi del catarisme, amb contribucions fonamentals per entendre aquest moviment. Malauradament, el gener de 2011, després de trenta anys d’activitat, el Centre d’Estudis Càtars va acabar per tancar les portes per problemes financers que ningú va poder resoldre.


  Noms com Jean Duvernoy, Michel Roquebert, Anne Brenon o Pilar Jiménez, entre molts altres, han impulsat durant els últims trenta anys els estudis dels càtars basant-se en la tradició cristiana, a partir d’un estudi crític dels documents de l’època i un esforç de síntesi per explicar la història i la doctrina dels càtars a tots els públics. En l’àmbit català, el ressorgir acadèmic dels càtars el va iniciar l’historiador i economista Jordi Ventura a principis dels anys seixanta, en publicar una sèrie d’articles i llibres sobre els càtars catalans, per primera vegada, amb documents de l’època. D’ençà de llavors, s’ha escrit molt sobre els càtars, però en la majoria de casos des d’àmbits no universitaris, fet que ha contribuït notablement al fet que circuli un sense fi de tòpics i llegendes que es reprodueixen contínuament d’obra en obra.


  Ara bé, la divulgació dels càtars a Catalunya va arribar a la dècada dels noranta amb la publicació de l’assaig de Jesús Mestre Els càtars. Problema religiós, pretext polític (1994). Aquest llibre es va convertir ràpidament en un autèntic best-seller; avui dia se n’han fet més de setze edicions, a pesar que, abans de publicar-se, el llibre va haver d’esperar un parell d’anys i va patir una bona escurçada, ja que l’editor de Grup 62, Josep M. Castellet, tenia dubtes sobre l’èxit de l’obra, fins que finalment va decidir-se a publicar-la. En molt poc temps, es va constatar l’èxit exponencial de vendes d’un fenomen que, des de llavors, no pararia de créixer amb escreix.


  No podem concloure aquest apartat sense esmentar un altre escriptor amb qui s’associa també la divulgació dels càtars; és Antoni Dalmau, autor de diversos assajos i novel·les sobre aquest domini. De totes destaca, principalment, la novel·la Terra d’oblit. El vell camí dels càtars (1997), guanyadora del I Premi Nèstor Luján de Novel·la Històrica. Amb tretze edicions i més de quaranta mil exemplars venuts, Terra d’oblit fusiona magistralment el coneixement històric amb l’art de la literatura alhora que consolida l’èxit dels càtars en la novel·la històrica.


  Les representacions dels càtars


  Durant molts anys, l’estudi dels càtars ha sigut monopoli de la historiografia catòlica i això ha provocat reaccions molt diverses, ja que n’ha condicionat la visió. A França, per exemple, el lloc on els càtars han viscut el seu floriment literari, ha sorgit una reacció revisionista de tot allò del que s’ha dit fins ara, fins al punt que també ha qüestionat l’existència històrica dels càtars. La situació ha arribat a l’extrem que són cada vegada més els autors (també d’Estats Units o d’Anglaterra) que defensen la hipòtesi que els càtars mai van existir i els consideren una pura representació literària, és a dir, una construcció dels clergues i teòlegs.


  Aquesta anàlisi porta a l’extrem una situació complicada i delicada de la primera època dels càtars, just abans de conformar-se la Inquisició, en què les discussions a través dels llibres construeixen una realitat imaginada de l’heretgia. Així, doncs, és cert que els escrits de l’època presenten un grau important de representació de l’heretgia, és a dir, de construcció o invenció d’una imatge, però no hem de perdre mai de vista que els rituals, els tractats i les declaracions inquisitorials dels càtars reflecteixen la realitat d’aquest moviment. Podem apropar-nos a la construcció literària dels clergues i teòlegs com una representació, però sense perdre mai de vista els testimonis de l’època que posen en evidència l’existència del catarisme en les seves diverses expressions.


  El País Càtar


  Avui dia, la memòria dels càtars també va associada al turisme i a l’explotació comercial. Això ha tingut conseqüències molt positives per a determinades regions del Pirineu, especialment al sud de França, però també a Catalunya. D’aquesta manera, s’ha pogut recuperar la memòria dels càtars en indrets concrets i establir un model turístic que ha servit per desenvolupar econòmicament el territori.


  El cas més conegut és el de l’Aude, País Càtar, que engloba el departament francès d’Aude, amb els territoris històrics del Carcassès, el Lauraguès, el Rasès, el Narbonès o el País de Salt, un espai que reuneix les regions que van ser més proclius a la recepció de l’heretgia i on s’estenen diversos castells al llarg del paisatge. En aquesta regió s’ha promocionat la marca País Càtar per desenvolupar i potenciar un turisme que no només ha configurat una ruta de castells, sinó també tota una sèrie de productes vinculats amb la memòria dels càtars, malgrat que en la majoria d’ocasions estan més en relació amb la cultura medieval que amb els mateixos càtars; hom pot trobar menjar càtar, vi càtar i molts altres objectes càtars.


  Per altra banda, no hem d’oblidar que tota aquesta construcció també ha portat a una representació dels càtars que en ocasions els allunya de la seva essència. El mateix Guillem Belibasta es preguntava si algun cristià podia adorar la creu quan fou el lloc i el símbol del martiri de Nostre Senyor. Els càtars veien en la creu el símbol del ritual catòlic i per aquesta raó renegaven de les seves representacions. Les creus que avui dia es denominen càtares i que caracteritzen la història del sud de França són, en realitat, les creus dels senyors occitans dissidents que van lluitar contra la monarquia.


  En realitat no existeixen els castells càtars ni les creus càtares; els seus tractats i les declaracions inquisitorials dels creients expliquen que la divinitat no podia ser representada i per això renegaven de tot el que era del món, un lloc que consideraven la presó de les seves ànimes. Tampoc hi ha menjar càtar, és el menjar del territori, tant de càtars com de catòlics. De fet, si féssim la dieta càtara, de ben segur que faríem un règim extrem característic dels ordes monàstics durant la quaresma. El mateix podem dir dels castells; la majoria són fortaleses on els càtars van romandre, encara que mai de forma exclusiva. Montsegur s’ha convertit en una icona de la defensa dels càtars en la guerra, però veritablement il·lustra la seva essència? Un fenomen similar passa amb les esteles discoïdals del sud de França, malgrat que els estudis arqueològics més recents posen en relleu el seu origen simbòlic paleocristià.


  La Festa dels Càtars


  A pesar de tot, aquest model ha funcionat molt bé per al desenvolupament turístic del territori. Al Pirineu català també s’ha produït una recuperació de la memòria dels càtars, però de forma molt diferent de com es va fer al sud de França; aquí, la recuperació ha sigut molt més tardana i mai ha estat vinculada amb un discurs polític, com va passar a Occitània, sinó que respon al desenvolupament econòmic i al projecte turístic de la regió.


  Un exemple és Gósol i Josa de Cadí, indrets on anualment se celebren activitats relacionades amb la memòria dels càtars. A Josa de Cadí, per exemple, es va començar a celebrar la «Festa dels Càtars» a finals dels anys noranta, amb una fira, espectacles, menjar popular i xerrades. Això ha permès la recuperació de la memòria del catarisme, sobretot en l’àmbit local, amb la figura de Ramon de Josa i el seu entorn. Aquest exemple es pot aplicar igualment a Gósol, on també s’organitza una sèrie d’activitats relacionades amb la història dels càtars, que ha permès de donar a conèixer aquest petit poblet i la seva història i situar-la en un àmbit més universal.


  El Camí dels Bons Homes


  El febrer de 1998 es va constituir el Consell Regulador del Camí dels Bons Homes, un organisme autònom que va néixer amb la voluntat de dinamitzar el que coneixem avui dia com el Camí dels Bons Homes. El Consell està format pels consells comarcals de les comarques implicades en la ruta del camí, amb la col·laboració d’altres institucions públiques i més de seixanta-cinc empreses del sector turístic. El seu objectiu és el de potenciar el desenvolupament socioeconòmic del territori per on passa la ruta i protegir la marca Camí dels Bons Homes i la qualitat dels serveis i productes que se’n deriven. La seva creació, per tant, no la podem desvincular d’aquest model turístic, que es desenvolupa basant-se en els càtars i que té el seu origen al sud de França.


  El Camí dels Bons Homes és un itinerari turístic transpirinenc d’aproximadament dos-cents kilòmetres, que va des del santuari de Queralt, a Berga, al castell de Montsegur, i que passa per quatre comarques pirenaiques de Catalunya: l’Alt Urgell, el Berguedà, el Solsonès i la Cerdanya. Els indrets més representatius són els pobles de Josa, Gósol i Bagà, i tots tres van gaudir de presència càtara. Aquest itinerari rememora l’exili dels càtars occitans i s’ha convertit en una travessia turística configurada per una xarxa de camins que es poden recórrer a peu o amb bicicleta, i algunes parts fins i tot a cavall.


  Les localitats que configuren la ruta dels càtars, igual com ha passat a França, han acabat per desenvolupar la marca dels càtars per potenciar el Festival Càtar del Pirineu català (enguany se’n celebra la vintena edició), amb una programació completa d’activitats culturals que es duu a terme durant els mesos d’estiu, on s’ofereixen xerrades, música, obres de teatre o jornades gastronòmiques, entre moltes altres coses. Tot plegat contribueix a recordar el nostre passat sota el nom dels càtars.


  Tanmateix, el Camí dels Bons Homes no és només una ruta d’exili dels càtars, és molt més que això. El santuari de Queralt, per exemple, ubicat a la comarca del Berguedà, és una construcció originària del segle XIV, molt allunyat de la història dels càtars, malgrat que anys abans s’hi ubiqués el castell del trobador Guillem de Berguedà. La presència de comunitats càtares en moltes d’aquestes regions està documentada molt abans que s’iniciï la guerra contra elles, i aquests indrets no són espais de fugida o reclusió dels càtars perseguits, sinó indrets d’intercanvi entre els pobles i les cultures, que de ben segur ja albergaven la seva presència temps abans de l’inici de la croada. Aquests camins configuraven una ruta característica de l’època, que utilitzaven pastors, artesans, mercaders i molta altra gent, per dirigir-se de nord a sud i de sud a nord, tot creuant els Pirineus, en un flux comercial molt ric.


  3
 L’aparició dels càtars


  Què són els càtars?


  Vist tot aquest món que des del segle XIX fins al dia d’avui s’ha creat al seu voltant, és el moment de preguntar-nos què són els càtars. El que avui dia designem com a catarisme va ser un moviment religiós cristià que va aparèixer a mitjan segle XII a Alemanya, Itàlia, França, Flandes, Anglaterra, Catalunya i de forma puntual a Castella. Els càtars convivien amb altres moviments cristians que s’estenien per l’Europa oriental i amb qui van compartir diversos elements. Les comunitats càtares van perviure fins a principis del segle XIV, especialment al sud de França, Catalunya i el nord d’Itàlia. Els càtars qüestionaven fermament el missatge de l’Església, els seus dogmes i rituals, perquè s’havien allunyat —afirmaven— de l’ideal cristià. Aquestes comunitats tenien en comú una base cristiana que girava al voltant d’un únic ritual, conegut amb el nom de consolament, el ritual d’imposició de mans que s’acompanyava de la lectura del Nou Testament i de la pregària del Pare Sant.


  Els càtars predicaven el missatge evangèlic pertot arreu en qualitat de clergues, formats en escoles i revestits del sagrament del consolament, que els legitimava com a predicadors, davant les reiterades prohibicions de l’Església, que els acusava de no tenir legitimitat i d’haver usurpat el seu monopoli. Els predicadors càtars tenien una vasta cultura teològica i per això eren uns terribles adversaris per als clergues, la majoria dels quals patien d’una gran incultura i eren incapaços de contradir el seu missatge. Per aquesta raó, els teòlegs van formar-se en la controvèrsia contra els càtars i les altres heretgies, i d’aquí va sorgir un gran nombre de tractats de refutació de les doctrines càtares.


  Els càtars no propugnaven una reforma sinó més aviat una ruptura radical, i per aquesta raó van establir l’Església de Déu, una Església alternativa a la catòlica de Roma. Els càtars remuntaven l’origen de la seva Església a les primeres comunitats d’apòstols cristians, i d’aquesta manera la legitimaven com l’única que podia oferir la salvació a través del seu sagrament. Per tant, els càtars no eren uns simples heretges que predicaven errors o reivindicaven el dret de predicar, com feien molts altres en l’època, sinó que s’havien convertit en una nova forma d’entendre el cristianisme estructurada en una nova Església, amb la seva eclesiologia, els seus sagraments i rituals, el seu missatge de salvació i de revelació i, també, amb una metafísica dualista, és a dir, una reflexió filosòfica que confronta la bondat i la maldat.


  Com s’organitzaven?


  Aquesta Església era un conjunt d’esglésies autònomes que coexistien sota llaços de germanor i estaven administrades pels bisbes càtars, els quals tenien poc a veure amb els bisbes catòlics, ja que vivien en la itinerància i en la pobresa i recorrien el territori predicant la paraula divina i atorgant el consolament allà on fos requerit. Les seves esglésies tampoc tenien un lloc de culte concret on ubicar-se, sinó que eren esglésies metafòriques que servien per administrar espiritualment un territori i es mantenien vives en la mesura que els seus membres les representaven i oficiaven el ritual. Els càtars organitzaven les seves predicacions a través de les cases càtares, cases de creients que obrien les seves portes per escoltar les predicacions i oferir hostalatge.


  A principis del segle XIII, al sud de França hi havia tres esglésies càtares: la d’Albi, la de Carcassona i la de Tolosa. Amb el temps, i com a conseqüència del desenvolupament de la croada contra els albigesos, es van crear dues esglésies més: la del Rasès, amb l’objectiu de rebre tots aquells fugitius del territori, i la d’Agen, situada al nord de França. També cal destacar que a mitjan segle XII hi havia l’Església càtara d’Aran, que aglutinava els creients càtars de la Vall d’Aran, malgrat que va tenir una vida curta, ja que sembla que a finals de segle va acabar per desaparèixer.


  Pel que fa a Itàlia, hi havia sis esglésies o bisbats càtars, molt actives en els debats doctrinals, sobretot després de la croada, ja que diversos càtars van emigrar cap a aquesta regió, especialment a Llombardia. Els càtars italians eren protegits per grans famílies nobles, especialment la gibel·lina, és a dir, els partidaris de l’emperador Frederic II contra els güelfs del partit pontifici, en el marc del gran conflicte que va assolar Itàlia durant el segle XIII.


  Els càtars de Catalunya depenien de l’Església de Tolosa, tot i que cap al 1220 es constata la presència d’un diaca instal·lat a Castellbò, Guillem Clergue. Els diaques eren una figura que estava jeràrquicament per sota del bisbe, i organitzaven les predicacions i administraven el territori quan el bisbe no hi era, malgrat no perdre mai el vincle amb el bisbat del qual depenien.


  Els primers càtars


  L’aparició dels primers càtars se situa entre 1135 i 1145 a la regió de Renània, a la Xampanya francesa, al sud de França i a Lieja. Són comunitats que apareixen de forma simultània. Cal tenir present que aquestes comunitats van estar precedides de l’aparició de diversos grups que, a partir de l’any mil, van proclamar un retorn a la puresa evangèlica i una forta crítica a la validesa dels sagraments i dels rituals catòlics. Aquests grups van aparèixer en diversos indrets d’Europa, van acabar condemnats com una heretgia i molts dels seus integrants van ser, fins i tot, cremats a la foguera.


  El fet més curiós és que algunes d’aquestes comunitats feien unes pràctiques religioses molt similars a les dels càtars, justament en les mateixes zones. Tot i això, ens haurem d’esperar a mitjan segle XII per trobar les primeres comunitats càtares organitzades a Occident, malgrat que els moviments del segle XI contenen moltes de les seves característiques, tot i que sense la seva organització. Per aquesta raó, la historiadora Anne Brenon ha definit les comunitats de l’any mil com un protocatarisme, ja que integren molts dels elements que caracteritzen els càtars. Aquestes comunitats van aparèixer de forma esporàdica i sense una organització unitària després de l’any mil en diversos indrets d’Europa.


  L’any mil i la fi del món


  El mil·lenarisme va cobrar força en difondre la creença que l’arribada del judici final coincidia amb els mil anys de vida del cristianisme. Però amb el pas del primer mil·lenni, Europa va constatar que el món no s’acabava, malgrat les diverses teories apocalíptiques i escatològiques que s’havien propagat. Això va donar lloc al sorgiment d’una nova espiritualitat i d’una nova forma d’entendre el cristianisme. Moltes d’aquestes persones i comunitats que van sorgir van ser titllades d’herètiques per l’Església catòlica perquè qüestionaven el dogma i focalitzaven la seva crítica en la institució eclesiàstica.


  Durant aquest període, els cronistes francs Ademar de Chabannes, Raül Glaber i André de Fleury denuncien l’aparició dels primers heretges entre el 1020 i el 1040 en diversos indrets com Tolosa, Aquitània, la Xampanya, Orleans, Arràs, Milà, Lieja, etc. En termes generals, aquests dissidents negaven la doctrina catòlica i els seus rituals, rebutjaven el baptisme i l’eucaristia, predicaven l’abstinència, s’abocaven a una vida de pobresa i de predicació del missatge diví, fonamentat en les Sagrades Escriptures, i practicaven la imposició de mans.


  Tot plegat fou un fenomen que va caracteritzar el pas del primer mil·lenni, les inquietuds espirituals de l’època i la formació de les societats europees i, per aquesta raó, la gran majoria oposaven frontalment la realitat de la matèria amb el món espiritual. Per tant, cal situar el sorgiment dels càtars en aquest corrent d’efervescència religiosa i espiritual de la nova Europa del segle XI, malgrat que haurem d’esperar un segle més per trobar aquest moviment organitzat i estructurat en el que coneixem com a catarisme.


  La situació de l’Església


  Tots aquests moviments van sorgir com una reacció a la situació de l’Església i als rituals que imposava. Al segle XII, l’Església estava caracteritzada per una alta jerarquia que s’enriquia com un poder feudal, carregada de sumptuositat i molt allunyada de l’ideal de pobresa cristià. També hi havia un clergat regular aïllat en abadies i allunyat de la societat, i un clergat secular —és a dir, els capellans dels pobles i les viles— sumit en la incultura i el desconeixement del llatí i que, en el seu conjunt, no podia donar resposta als canvis produïts en el si de la societat de l’edat mitjana, una societat en plena efervescència i ebullició.


  Aquesta situació posava en entredit el missatge de salvació de l’Església i donava lloc a una imatge de descrèdit. Davant d’aquesta situació, clergues i laics sortien al carrer a predicar i en la majoria d’ocasions amb una vida de pobresa exemplar, tot imitant la dels primers apòstols. Per pal·liar aquesta situació, l’Església va impulsar la reforma gregoriana, amb l’objectiu d’implementar una sèrie de mesures que pretenien unificar el culte sota les directrius de la Seu Apostòlica i reformar el clergat. Alguns dels efectes més visibles van ser la reglamentació del matrimoni com a sagrament per als laics i el sorgiment de nous ordes monàstics, com ara els cistercencs, caracteritzats pels hàbits blancs i amb un rol més actiu sobre el terreny, especialment a través de la predicació. Hi destaca, per exemple, el principal difusor de l’orde al segle XII, Bernat de Claravall, el qual és venerat com a sant. També es va produir la reforma dels benedictins, l’orde fonamentat en la regla de Sant Benet i dedicat a l’estudi teològic a les abadies.


  Per tant, no és gens estrany que els primers càtars fossin clergues que sorgissin en aquest context i arremetessin contra els rituals de l’Església. Tant és així que el Cister es va convertir, justament, en l’enemic més ferotge dels càtars, sobretot en predicar la croada. Al mateix temps, els càtars, amb barba i vestits amb hàbits negres en contraposició als blancs del Cister, recorrien els carrers i les places amb el Nou Testament sota el braç per predicar la seva doctrina.


  Aquest predicadors eren itinerants i en moltes ocasions eren ben rebuts per la població perquè predicaven amb l’exemple. A més, el fet d’estar formats amb una gran cultura teològica, que aprenien en les escoles d’estudi, els permetia de difondre el missatge cristià pertot arreu. Aquest model fou imitat per l’Església quan va formalitzar els ordes de predicadors, com els dominics o els franciscans, fonamentats en l’estudi, la pobresa i la predicació, amb la voluntat d’adaptar-se als nous reptes de la societat cristiana de l’edat mitjana.


  El context europeu de l’època


  En el sorgiment del moviment càtar tampoc podem deixar de banda els canvis socioeconòmics. Els segles XII i XIII són un període de creixement generalitzat a Europa. Les ciutats van viure un augment de la població i l’expansió dels seus límits urbanístics. El comerç també va viure un important desenvolupament, amb fires i mercats arreu, i rutes comercials que s’estenien d’un extrem a l’altre. Això va permetre l’accés al poder de les classes mercantils i les oligarquies urbanes i establir una societat més mòbil del que comunament pot semblar. Al sud de França, el desenvolupament de la indústria tèxtil, amb gremis i professionals especialitzats, va tenir una gran repercussió en la recepció de l’heretgia, fins al punt que en alguns indrets els càtars eren coneguts com a teixidors.


  A més, hem de tenir present que el catarisme permetia al conjunt de creients de tenir una relació amb el diner molt diferent de com la plantejava l’Església. Per exemple, la usura, el cobrament d’interessos que podia generar un préstec, estava condemnat per l’Església, mentre que els càtars, malgrat condemnar tot el que provenia del món, permetien als seus creients de continuar amb les seves vides fins que no rebessin el consolament. Per tant, tampoc no ens ha d’estranyar que fossin els mercaders i comerciants un dels sectors que veiés amb bons ulls l’heretgia, perquè la seva pràctica comercial no era condemnada directament, atès que ja ho estava tot el món.


  Els càtars no eren l’únic moviment que va alçar-se davant d’aquesta situació, sinó que n’hi va haver molts altres, com per exemple els valdesos, coneguts també com els pobres de Lió, els quals també van ser condemnats com una heretgia. A pesar de les diferències, la seva història està estretament vinculada amb els càtars fins al punt que, en diverses ocasions, es confonen els uns amb els altres, i aquest fenomen fou molt comú a Catalunya. En aquest context, no és estrany que el seu fundador fos un ric comerciant de Lió que busqués una nova via d’entendre el cristianisme per a la salvació de la seva ànima.


  Els valdesos o pobres de Lió


  Els valdesos tenen el seu origen a la ciutat de Lió. Les cròniques expliquen que, a finals del segle XII, un ric ciutadà que es dedicava al comerç, anomenat Valdès, va viure una crisi de consciència després de la mort sobtada d’un amic seu. Aquesta situació el va portar a reflexionar sobre la salvació de l’ànima fins que un dia, absort, caminant pels carrers de Lió, va escoltar un joglar cantar la vida de sant Aleix, un poema hagiogràfic del segle XI que explica la vida d’Aleix, el fill d’un ric senador romà, Eufimià, que va abandonar la seva vida quan el seu pare va imposar-li el matrimoni; va repartir els seus béns entre els pobres i es va consagrar a una vida de penitència en la més absoluta pobresa.


  El seu exemple va motivar Valdès a fer un canvi de rumb dràstic en la seva vida per a la salvació de l’ànima. Va preguntar a un clergue què havia de fer, i aquest el va remetre al verset de Mateu en què un jove anà a trobar Jesús i va preguntar-li: «Mestre, quina cosa bona haig de fer per a obtenir la vida eterna? I Jesús respongué: Si vols ser perfecte, vés, ven tot el que tens i dóna-ho als pobres, i tindràs un tresor al cel. Després vine i segueix-me» (Mt 19,21). I, seguint les paraules del clergue i l’exemple de la vida d’Aleix, així ho va fer. Valdès va dividir els seus béns en quatre parts: una per a la seva dona, una altra per a les seves dues filles, una altra per als pobres de la ciutat i l’última per a les víctimes que les seves activitats com a comerciant havien generat. Llavors, va encarregar a un gramàtic la traducció de la Bíblia i altres textos de la patrística al francès per poder-la llegir, ja que no havia estudiat llatí i, sumit en la pobresa evangèlica, va sortir al carrer a predicar la paraula divina per a la salvació de les ànimes.


  La conversió de Valdès es va produir entre 1170 i 1173, segons les cròniques de l’època. En molt poc temps, Valdès va aglutinar al seu voltant un grup d’homes i dones, clergues i laics, en una comunitat que predicava pels carrers de la ciutat de Lió. El seu grup no va ser condemnat per l’arquebisbe de la ciutat, un fet que no deixa de sorprendre, ja que durant aquest mateix període els càtars ja tenien problemes per atribuir-se el dret i la legitimitat de predicar la paraula divina. Per aquesta raó, tot sembla indicar que les relacions entre Valdès i l’arquebisbe Guichard de Lió no eren dolentes, sinó més aviat al contrari. Tant és així que potser va ser el mateix arquebisbe qui els va recomanar de visitar el papa perquè fossin reconeguts oficialment i establissin la seva regla de la comunitat.


  I així ho van fer. L’any 1179, Valdès i els seus van viatjar a Roma per presentar-se davant del papa. Aquesta trobada la relata l’historiador anglès Walter Map, present en aquell moment a la cort pontifícia i que ens explica que Valdès va ser ben rebut pel papa. De fet, els valdesos no van ser condemnats en el III concili del Laterà, celebrat aquell mateix any, mentre que els càtars sí que van rebre una condemna. Segurament, d’aquella trobada amb el papa, Valdès va sortir amb instruccions, ja que l’any següent, el 1180, es va presentar al sínode de Lió amb una regla de fe que definia els preceptes de la seva nova comunitat: Valdès havia fundat una comunitat on es reunien clergues i laics sumits en la pobresa evangèlica, raó per la qual també foren coneguts com els pobres de Lió. El gramàtic flamenc de l’època Ebrard de Béthune, autor d’un llibre per combatre les seves pràctiques, explica que també eren coneguts com els ensabatats, perquè portaven un signe distintiu a la part superior de les sabates que els caracteritzava. Les cròniques posteriors van atribuir el nom de Pere al seu fundador, molt probablement el nom de conversió, per passar a la història com a Pere Valdès.


  Tanmateix, l’any 1183, amb l’arribada a Lió del nou arquebisbe, Jean Bellesmains, la situació va canviar radicalment. L’arquebisbe els va ordenar que deixessin de predicar però Valdès en va fer cas omís tot argüint les paraules dels Fets dels Apòstols (5, 29): «Cal obeir Déu abans que els homes». Així, doncs, els valdesos van continuar predicant fins que l’arquebisbe els va fer expulsar de Lió, i, l’any següent, foren condemnats al concili de Verona, juntament amb els càtars. A partir de llavors, el valdesos es van estendre cap al nord d’Itàlia i el sud de França; l’any 1190 eren condemnats a Narbona i el 1194 Alfons el Trobador, rei d’Aragó, comte de Barcelona i marquès de Provença, els condemnava a Lleida. Els valdesos havien arribat a Catalunya.


  4
 Un moviment religiós cristià


  Els escrits càtars


  Han perdurat molt pocs escrits elaborats pels càtars, i això no és gens estrany si tenim en consideració la intensa repressió que van sofrir. Per aquesta raó, fins a mitjan segle XX només coneixíem la seva doctrina a través dels documents que procedien dels clergues i dels teòlegs que van combatre els seus ideals. A partir dels anys cinquanta, però, es van descobrir diversos escrits càtars i això ha permès de conèixer de primera mà la seva doctrina. Actualment conservem cinc manuscrits d’origen càtar: dos tractats teològics i tres rituals que descriuen el consolament.


  Comencem pels tractats teològics. El primer és un tractat càtar escrit per un autor anònim del sud de França, que conservem gràcies al fet que un teòleg catòlic el va copiar íntegrament per refutar-lo capítol per capítol cap al 1220. El tractat es conserva inclòs en un llibre que s’anomena Llibre contra els maniqueus, atribuït a Duran d’Osca, i reflecteix la doctrina dels càtars del sud de França, que contraposa dues creacions, una de bona i una de dolenta. Aquesta tendència és la que, amb molta probabilitat, van professar els càtars catalans.


  L’altre tractat càtar és el famós Llibre dels dos principis, escrit al nord d’Itàlia per Joan de Lugio, de la ciutat de Bèrgam, al voltant de 1230. Aquest llibre conté diferències molt significatives amb l’anterior, ja que aquest és un tractat filosòfic que desenvolupa la doctrina del dualisme més radical o absolut, és a dir, la creació del món espiritual i material entesa a partir de dos principis oposats i irreconciliables entre si, el del bé i el del mal. Aquest llibre és l’únic testimoni que exposa filosòficament el dualisme en termes de principis absoluts i va aparèixer com a conseqüència de les discussions internes de les escoles càtares italianes per fer front als atacs dels catòlics.


  Pel que fa als rituals, conservem tres còpies manuscrites del consolament. Una còpia del ritual en occità es conserva juntament amb la traducció del Nou Testament de Lió, que inclou els quatre Evangelis, els Fets dels Apòstols i les cartes canòniques. Aquesta còpia està datada a la segona meitat del segle XIII i contextualitzada a la zona del comtat de Foix o del vescomtat de Carcassona. Aquest Nou Testament fou conegut per primera vegada a mitjan segle XIX i té marcades diferències amb les traduccions que realitzaven els valdesos, ja que la traducció anava en concordança no només amb la gramàtica sinó també amb la interpretació. Dues còpies més es conserven en el ritual llatí de Florència i el ritual occità de Dublín, el qual s’acompanya d’altres tractats religiosos, com l’Església de Déu i una Glosa del Pare nostre. Aquests rituals descriuen l’ofici religiós amb el ritual del consolament i els preceptes que defineixen el bon cristià. Al marge d’aquests cinc escrits, també val la pena destacar la pregària càtara del parenostre en occità, conegut com el Payre Sant, que només conservem en la declaració que Joan Mauri va fer a Lleida l’any 1323, l’únic testimoni en occità d’aquesta oració, ja que tots els altres són en llatí. Aquesta oració tenia un paper molt important en el ritual dels càtars, ja que consideraven que l’havia ensenyada directament Jesucrist.


  A més, algunes comunitats càtares també feien ús de llibres apòcrifs, com per exemple la Visió d’Isaïes o El sopar secret, tots dos utilitzats per complementar l’explicació de la seva doctrina cristiana. Els llibres apòcrifs són el conjunt de textos que no van formar part del cànon oficial de la Bíblia però que pertanyen a la mateixa època i al mateix context en què foren elaborats els evangelis canònics. La gran majoria de les doctrines que en formen part van ser condemnades com a heretgies. La Visió d’Isaïes és un text apòcrif cristià del segle II, en què el profeta Isaïes relata l’ascensió a través dels set cels acompanyat d’un àngel fins al setè cel, on apareix la visió de la glòria del Senyor, i el seu consegüent descens fins a arribar a la terra en forma humana. En canvi, El sopar secret és un llibre de tradició apocalíptica que estableix un diàleg entre Jesús i Joan Baptista durant el Sant Sopar, on el mestre instrueix el deixeble sobre el misteri de la creació del món fins al seu final.


  Els preceptes càtars


  El catarisme és, abans de tot, un moviment religiós cristià fonamentat en els preceptes evangèlics. Els càtars duien una vida evangèlica exemplar, sumida en la pobresa, i respectaven al peu de la lletra els preceptes de l’Evangeli: no matar, no jurar en va, no mentir ni blasfemar, no robar ni fer a l’altre allò que no vols que et facin, etc. També pronunciaven vots d’abstinència i s’abstenien dels productes greixosos i de qualsevol aliment d’origen animal, com la carn, els ous, el formatge o la llet. La raó era que rebutjaven tots aquells aliments que procedien (o derivaven) del coit. L’excepció de la seva dieta era el peix, perquè a l’època consideraven que naixia per escissiparitat dins de l’aigua. Tanmateix, el vegetarianisme era una regla comuna en els ordes monàstics cristians, especialment en la quaresma, però la diferència és que els càtars l’aplicaven fil per randa en la seva vida diària.


  Els preceptes càtars es fonamentaven en la Bíblia. Aquesta Bíblia era, en realitat, el Nou Testament, que havien traduït i que establia la base dels preceptes evangèlics. De tots els llibres que en formen part, els càtars atorgaven un paper preponderant a l’Evangeli de Joan, i més concretament al seu pròleg. Ja des de l’antiguitat, aquest Evangeli, que conté un missatge summament simbòlic, havia sigut objecte d’interès de comunitats cristianes com els gnòstics, el conjunt de comunitats que, en els primers segles del cristianisme, creien que la gnosi o el coneixement adquirit per mitjà d’una experimentació interna directa era el veritable camí que podia salvar els homes.


  Amb el temps, la doctrina dels càtars es va difondre entre grups socials més heterogenis i va integrar elements religiosos de la tradició popular, fet que va configurar un mosaic molt diversificat de creences. Això ho constatem en les declaracions inquisitorials dels milers d’inculpats que no tenien formació teològica, que barregen molts elements distants. Per aquesta raó, el catarisme no va ser uniforme sinó que va adquirir peculiaritats en funció de les regions.


  Així, un creient càtar de Montalhon que va viure part de la seva vida a Catalunya, Joan Mauri, explicava que els càtars no podien matar cap animal que hi hagués sobre la terra, a excepció dels rèptils —perquè consideraven que no s’hi encarnaven les ànimes. Els càtars també podien oficiar el matrimoni entre un home i una dona, i desfer-lo si era necessari, ara bé, sempre amb l’acord de les dues parts. La vida dels càtars estava fonamentada en una vida cristiana exemplar. Per què, doncs, un moviment així es va convertir en un perill tan gran per a l’Església?


  El problema del mal: el dualisme


  Els càtars van oferir una nova resposta al problema del mal fonamentada en el dualisme metafísic i ontològic. D’aquesta manera van confrontar dues realitats, una d’espiritual i una de material, a diferència dels catòlics, que utilitzaven el dualisme per distingir el bé i el mal en el sentit moral. Ara bé, un moviment tan heterogeni també comprenia diverses maneres de presentar aquesta reflexió; en termes generals, podem distingir dues grans tendències dins del catarisme, que formulen un dualisme radical i un de més moderat.


  La gran majoria de càtars eren dualistes moderats, és a dir, monoteistes que creien en una única divinitat o principi, de la qual derivaven dues creacions, una de bona i una de dolenta. Fins aquí, aquesta concepció era igual que la que presentava el dogma catòlic. El problema venia quan els càtars atribuïen la creació bona al déu del Nou Testament, conegut com el Payre Sant, i la dolenta a un altre déu, el Déu estrany, que associaven al diable i a la divinitat de l’Antic Testament. Els doctors càtars entenien que el món era obra d’un déu que creava la venjança, la còlera i la mort i utilitzaven l’Antic Testament en sentit al·legòric per justificar la maldat. Aquest dualisme portava a un rebuig del món i de tot el que li pertany, considerat com una burda còpia imperfecta de la realitat divina. Així, només el Nou Testament tenia la categoria de llibre sagrat, revelat directament pel Payre Sant, i representava el principi del ser i de l’etern.


  Ara bé, amb el temps va sorgir una altra tendència, més extrema. L’escissió es va produir cap al 1230, quan un mestre càtar de l’Església italiana de Desenzano, Joan de Lugio, o un deixeble seu, va provocar un cisma entre les escoles italianes i va proposar un nou corpus doctrinal que presentava un dualisme més radical, és a dir, una explicació fonamentada en l’existència de dos principis irreconciliables entre si, dels quals es derivaven sengles creacions, una de bona i una de dolenta. D’aquí sorgí el Llibre dels dos principis, l’únic testimoni conegut que proporciona una confrontació tan radical dels dos principis. Ara bé, malgrat la seva excepcionalitat, aquesta doctrina ha sigut la que més ha prevalgut a l’hora d’interpretar les creences dualistes dels càtars perquè aquest llibre va ser imprès a partir del segle XVI en molts manuals que combatien les heretgies.


  Joan de Lugio va escriure aquesta magna obra per rebutjar les contradiccions de la doctrina càtara que facilitaven la crítica dels teòlegs i oposar-se obertament a la tesi que explica un sol principi primordial. El que avui dia conservem d’aquest llibre és un resum de l’escrit original fet per l’inquisidor de Milà Ranier Sacconi, molt més breu i que se centra en la creació i el món. De fet, Sacconi coneixia molt bé la doctrina càtara perquè durant més de disset anys havia sigut un heresiarca càtar, fins que un dia va convertir-se al catolicisme i va esdevenir el terrible inquisidor de Llombardia. Llavors es va dedicar a perseguir els seus antics companys i escriure un compendi o Summa de la doctrina del càtars, on proporciona informació molt precisa sobre les comunitats càtares italianes.


  En definitiva, Joan de Lugio ofereix un esforç racional per explicar filosòficament l’oposició entre el principi del bé i el del mal. En aquest sentit, exclou la divinitat del mal i, per tant, atribueix al principi del bé una qualitat eterna, fins i tot una existència anterior a la creació del món. Amb aquesta reflexió qüestiona la llibertat individual i nega el lliure arbitri, ja que els homes i les dones no són lliures d’escollir, sinó que esdevenen immòbils com a instruments predestinats d’aquests principis universals.


  El lliure arbitri


  El lliure arbitri fou un tema d’aferrissades discussions; només cal pensar en la polèmica entre Erasme i Luter al segle XVI, que va reflectir les dues visions oposades sobre aquest problema, la que creu en la llibertat humana per escollir i salvar-se i la que no. A l’edat mitjana, aquest tema també va enfrontar càtars, catòlics i valdesos. El teòleg Duran d’Osca, autor del Llibre contra els maniqueus, afirmava que l’existència de dos déus, un d’omnipotent i un altre de maligne, com propugnaven els càtars, és un sentiment contrari a totes les Sagrades Escriptures, ja que aquestes parlen només d’un únic déu: tot esperit, bo i dolent, és modelat per Déu, i si algun àngel va caure, ho va fer per pròpia voluntat i no per persuasió de ningú. El món es pot salvar, proclama Duran, però els que van abandonar la morada del Pare en la caiguda dels àngels no poden salvar-se perquè estan condemnats per l’eternitat.


  A diferència de Joan de Lugio, Duran d’Osca defensa la llibertat que confereix a l’individu la capacitat de salvar-se, el lliure albir. Duran mai acceptaria un individu immòbil davant de dues creacions, predestinat a un món de destrucció, perquè creia que el món es podia salvar. En canvi, els càtars negaven el lliure arbitri perquè excloïen la responsabilitat de la caiguda de la naturalesa humana i creien que el món no es podia salvar. Per això només creien en les coses de l’altre món. Aquesta fou la raó per la qual els teòlegs de l’època es van alçar per defensar el món i la llibertat humana i explicar de diferent manera la caiguda de l’ànima en el món de la matèria.


  El mite de la caiguda


  Els càtars explicaven la caiguda de les ànimes de diverses maneres. Una de les més esteses és la que trobem als registres inquisitorials del sud de França, segons la qual un àngel, que no era altre que Llucifer, es va rebel·lar contra el Pare Sant per supèrbia i va crear el món que coneixem, on va posar les ànimes dels sers divins en cossos terrenals.


  El creient càtar Joan Mauri explicava que havia escoltat dir al seu pare que els esperits i les ànimes havien sigut fetes al cel pel Pare Sant dels bons esperits i que allí habitava amb ells la bondat sense cap mal. En veure això, el Déu estrany, conegut com el diable, els va dir que els donaria dones, que estimarien molt i que serien estimats; alguns serien reis, altres comtes i emperadors i altres senyors dels altres homes; i si creien en ell i el seguien també els donaria el bé i el mal i tots els béns d’aquest món. Alguns d’aquests esperits van creure en el diable perquè pensaven que els oferia una cosa millor del que tenien, uns altres no van oposar-s’hi directament i uns altres van refusar creure-hi.


  A continuació, el diable va fer un cel de cristall on va pujar-hi amb tots els qui havien cregut en ell; llavors, el cel es va trencar i van caure, juntament amb els que s’havien aproximat a aquest desordre, és a dir, aquells que no s’hi havien oposat directament. Durant seixanta dies i seixanta nits no parava de caure una multitud d’esperits per un forat del cel com gotes de pluja fins que el Pare celestial, en veure el seu regne desposseït, es va aixecar del seu tron i va posar un peu per tapar el forat i va jurar pels segles dels segles que aquell qui fes un sol pas no tindria ni treva ni descans. I així va néixer el món, i les ànimes dels homes i les dones foren encarcerades a la presó del cos. Només els esperits que s’hi van oposar van romandre al cel amb el Pare dels bons esperits.


  El mite de la caiguda de les ànimes és molt significatiu perquè explica que el món terrenal és el resultat del desordre, és a dir, de la corrupció de les ànimes per la seducció del diable, de manera que quedaren empresonades en els cossos sense recordar el seu origen.


  El gran problema: el món


  Així, doncs, els esperits van caure al món terrenal, que, segons els càtars, tenia un origen maligne. «Nosaltres no som d’aquest món —proclama l’autor del tractat càtar occità—, i afirmem certament que existeix un altre món, on hi ha altres criatures incorruptibles i eternes sobre les quals reposa la nostra fe». L’atribució del món al Déu estrany va portar els càtars a un refús de la matèria i de tot allò que provenia del món. Els càtars eren, en definitiva, uns exiliats que anhelaven retornar a la seva pàtria.


  Com a conseqüència, presentaven una oposició frontal entre les dues creacions: «La creació del Déu estrany —diu l’autor del tractat càtar— inclou totes les coses banals i corruptibles que, sense cap mena de dubte, són les que han de tornar al no-res, ja que del no-res van venir». El concepte del no-res és, per a aquests càtars, la creació dolenta. Per tant, si tots els esperits malvats i els homes malvats i totes les coses visibles en aquest món són no-res perquè no tenen caritat, llavors vol dir que han sigut fetes sense Déu, segons el versicle del pròleg de Joan (Jn 1,3) «sine ipso factum est nihil». Els càtars traduïen aquest versicle com «sense ell s’ha fet el no-res», a diferència de la traducció tradicional, que establia que «res no ha estat fet sense ell». Aquesta petita discrepància és el que marca la diferència entre les traduccions i la peculiaritat de la doctrina dels càtars, perquè així el món on vivien provenia del no-res, que en occità esdevé nient.


  Els càtars contraposaven aquesta realitat del no-res amb l’essència més profunda del món espiritual i diví, que aquest tractat càtar assimila amb la caritat. Així, segons l’expressió de sant Pau (1Cor 13,2), «si ja no em queda caritat sóc el no-res». Els càtars hi donaven aquest sentit afirmatiu, en lloc del «si ja no em queda caritat no sóc res» de la traducció tradicional. L’home, per tant, havia d’abandonar el món dels sentits, que el lligaven a la presó del món del no-res, i convertir-se en un vertader cristià, un bon cristià, a través de la caritat, la màxima expressió de l’amor.


  Així, doncs, la doctrina càtara era un viatge de retorn cap al món espiritual. Aquesta era l’ensenyança dels càtars, que hom anomenava l’entendesa del bé, la que recordava l’origen diví dels homes i les dones per a la salvació de les seves ànimes. L’ànima d’aquell qui s’esmerçava a dur a terme els preceptes cristians i rebia el consolament, el baptisme espiritual, podia tornar a la pàtria celestial. Aquests eren els càtars ordenats, coneguts com a ancians. També hi havia un grup, molt més nombrós, que creia en aquesta concepció però sense dedicar-se a viure plenament els preceptes cristians, i que eren coneguts com els creients. D’aquests n’hi havia molts i eren nobles i comerciants, laics en matrimoni, etc. Els documents parlen d’un altre grup, els oïdors, aquells que escoltaven les prèdiques però encara no hi creien.


  El ritual del bon cristià: el consolament


  Els rituals càtars que han perdurat ens expliquen l’ofici religiós, el qual es duia a terme dins de l’Església de Déu. En el ritual occità conservat al manuscrit de Dublín, l’ancià càtar diu que «aquesta Església és l’assemblea de fidels on es troba Jesucrist fins al final dels segles, i no és de pedra ni de fusta, ni de res fet per la mà de l’home, ja que l’Altíssim no habita en cap edifici fet per mans d’home».


  En aquesta Església de Déu és on els càtars duen a terme el sagrament més important: el consolament. Aquest ritual és descrit en els tres documents que el transmeten, dos en occità i un en llatí, i representa el baptisme espiritual que es fa amb la imposició de mans i el llibre sagrat. El consolament es donava en dues situacions: al creient que després d’un procés d’aprenentatge el rebia i es convertia en un bon cristià (un càtar), i als moribunds que el demanaven i als quals permetia l’alliberació de la seva ànima.


  En el primer cas, s’atorgava dins del sevisi (l’ofici religiós) al creient que, després d’un llarg procés d’estudi i de formació, el rebia en una cerimònia amb el servei de consagració. Aquest ritual consistia en dues parts. Primerament, la transmissió de l’oració sagrada, el Pater noster, juntament amb la lectura del pròleg de l’Evangeli de Joan, i, en segon lloc, el ritual del consolament, el baptisme espiritual pel qual es dóna el Sant Esperit en l’Església de Déu amb la santa oració i la imposició de les mans dels bons homes.


  Aquest baptisme tenia una altra gran diferència amb el catòlic i és que no hi havia aigua beneïda; per això, el ritual dels càtars era conegut com el baptisme de foc, representat per l’Esperit Sant, en contraposició amb el baptisme d’aigua. De fet, el baptisme d’imposició de mans estava plenament fonamentat en les Escriptures; l’apòstol Joan ja l’havia anunciat i els catòlics l’utilitzaven per a l’ordenació dels bisbes, mentre que els valdesos el recollien com un segon baptisme. Per als càtars representava un nou estat de consciència cristiana i per aquesta raó afirmaven que no era útil als nens petits, perquè no tenen consciència del que significa.


  El baptisme fou un dels punts que va provocar més aferrissades discussions amb els catòlics. D’aquí va sorgir la necessitat de refermar el baptisme enfront dels càtars: el primer cànon del IV concili del Laterà, de 1215, va establir el sagrament del baptisme consagrat per la invocació de l’aigua com l’únic que procurava la salvació, tant als nens com als adults, quan és administrat, això sí, seguint la fórmula de l’Església.


  La negació de la missa


  La missa era un dels focus de les crítiques dels càtars perquè consideraven que en la missa catòlica no es duia a terme el misteri de la transsubstanciació, és a dir, la conversió del pa i del vi en el cos i la sang de Jesucrist en l’eucaristia, segons la teologia catòlica. Els càtars feien una lectura més al·legòrica que literal dels Evangelis. Això queda palès en l’audiència que el 1204 el rei Pere el Catòlic va concedir a Carcassona al bisbe càtar Bernat de Cimorra, juntament amb altres càtars. Quan foren preguntats pels legats pontificis si creien en un sol Déu totpoderós sense principi ni fi, creador de tot el visible i invisible, donador de la Llei de Moisès i del Nou Testament, els càtars van respondre públicament que hi havia tres déus, referint-se a la Trinitat, i que totes les coses visibles foren creades pel Déu malvat, el mateix que va donar la Llei a Moisès. També van confessar que Jesús va tenir un pare humà i una dona com a mare i van negar els sagraments del baptisme i de l’altar, així com la resurrecció futura de tots els cossos. A més, professaven que la Verge Maria no havia sigut engendrada segons la carn i li donaven un caràcter més metafòric que literal.


  Aquest caràcter al·legòric també el tenia la mort a la creu, ja que no la veien com un acte de redempció del pecat original sinó més aviat com un símbol de la mort i del nou naixement en el sentit espiritual del terme. El misteri de la transsubstanciació era, per als càtars, el de rebre el coneixement diví que permetia al creient de convertir-se en el mateix Crist. Així, doncs, la salvació només era possible en la mesura en què hom vivia l’experiència del Crist dins seu, i aquesta alliberació passava pel sagrament del baptisme de l’Esperit, el consolament.


  Per aquesta raó, la missa no tenia cap mena de sentit, fins al punt que la ridiculitzaven: «No veus —preguntava Guillem Belibasta— el que fan els de l’Església romana? Mostren el pa, el mengen i diuen: “és el cos de Déu”, i tanmateix no és més que pa. En canvi, el pa beneït nosaltres l’anomenem senzillament així, mentre que ells l’anomenen el cos de Crist». Un altre occità, Gerard de Rodes, afirmava que sobre l’hòstia sagrada havia escoltat que era només pa i que si es deixaven ratolins amb ella se la menjarien. I com a conseqüència, els càtars asseguraven que els ratolins es menjarien el cos de Crist, ja que l’hòstia és, segons els clergues, el veritable cos de Crist.


  Un altre testimoni, el cavaller Pere de Sant Miquel, explicava en la seva declaració que Fizas, la dama de companyia de la princesa Elionor, muller del comte Ramon VI de Tolosa i germana del rei Pere el Catòlic, va acompanyar-la en un viatge a Roma i va portar amb ella alguns ancians càtars. La situació va arribar al punt que en el curs d’una missa a l’església de Roma oficiada pel mateix papa, el seu escuder, Pere de Castlar, introduïa els diaques càtars vestits amb hàbits de pelegrins perquè Fizas aparentés ser una bona catòlica a la missa malgrat que prestava culte al diaca càtar que l’acompanyava.


  La transmigració de les ànimes


  Alguns càtars també creien en la metempsicosi, és a dir, la transmigració o reencarnació de les ànimes entre els cossos. Cal tenir present que aquest és un motiu tardà. Els primers testimonis que desenvolupen aquesta idea sorgeixen en les discussions filosòfiques italianes. Per exemple, Joan de Lugio defensava la doctrina de la metempsicosi i deia que les ànimes de Déu transmigren de cos en cos fins que al final totes serien alliberades de la pena o de la culpa. Això també ho confirmava l’inquisidor de Milà Ranier Sacconi, quan advertia que els càtars deien que el diable és qui introdueix els esperits diàriament als cossos dels humans i dels animals, i els fa transmigrar entre cossos fins que tots siguin tornats al cel.


  Aquesta mateixa tendència la constatem al sud de França i a Catalunya a principis del segle XIV. Pere Mauri explica que havia sentit dir al càtar Jaume Autier que totes les ànimes dels bons homes que van ser, són i seran, han sigut fetes al cel pel Déu Pare, i després de ser seduïdes pel diable i caure al món van veure que havien sigut enganyades i van implorar al Déu Pare que les perdonés i les retornés al cel. Veient això, el Déu malvat va dir que els faria túniques, és a dir, cossos perquè oblidessin els béns que havien tingut al cel, i així el diable va fer els cossos, que són les «túniques per oblidar el retorn», i des de llavors les ànimes van de túnica en túnica, és a dir, de cos en cos, fins que arribin a una túnica on puguin ser salvades una vegada que assoleixin un estat de veritat i de justícia.


  El judici final i la salvació de totes les ànimes


  El judici final també forma part de l’escatologia càtara, però segons ells només arribarà en la mesura que totes les ànimes reconeguin el seu origen diví i renunciïn al món maligne. Per aquesta raó, a diferència dels catòlics els càtars no conceben un infern etern, perquè a la fi dels temps totes les ànimes seran salvades. Només el consolament atura aquest cicle i connecta l’ànima amb el seu origen etern.


  Això ha portat a mal interpretar el concepte de la mort en l’univers càtar, i més especialment l’endura. Aquest terme, que els teòlegs catòlics no van dubtar d’assimilar a un dejuni radical que culmina amb la mort de la persona, una mena de suïcidi, en realitat té un significat molt més ric. El concepte ens remet a ‘suportar’, i fa referència al procés de despreniment del món material per esdevenir un bon cristià. D’aquí la importància del dejuni, ja que tendia a fer oblidar de mica en mica l’apetit (diabòlic) del menjar.


  Ara bé, amb aquesta imatge pot semblar que els càtars tendien a condemnar la humanitat i els naixements, però no és així. La castedat càtara no condemnava la humanitat a l’extinció, o almenys no de forma diferent de com ho feia la castedat catòlica, malgrat condemnar la institució del matrimoni. El naixement de nous cossos possibilitava, de fet, el receptacle per a les ànimes que encara no s’havien alliberat, i n’hi havia moltes, malgrat que en termes generals, els càtars veien en la carn, tant dels homes com de les dones, la creació demoníaca.


  Això també donava un respir al paper de la dona, especialment perquè la tradició catòlica hi veia la causa del pecat original, mentre que els càtars desviaven aquesta causa a un altre nivell i situaven l’home i la dona al mateix estat. En aquest sentit, els càtars van aportar una visió molt més equitativa del problema del pecat i, en definitiva, del gènere. Per aquesta raó, les dones podien rebre el consolament i, fins i tot, predicar, com en el cas d’Esclarmonda de Foix. Això no va impedir, tanmateix, que alguns càtars, com Belibasta, entenguessin que l’última reencarnació abans de l’alliberació s’havia de produir en un cos masculí.


  5
 La construcció dels càtars


  Un testimoni genuí dels càtars


  Ara que ja coneixem què són els càtars i quin era el seu missatge, passem a veure la imatge que els contemporanis van crear o inventar d’aquest moviment cristià. Aquest procés s’inicia a mitjan segle XII a Renània i en qüestió de pocs anys constatem com els càtars es converteixen en una cosa molt diferent del que hem vist fins ara. Un dels primers testimonis que reflecteixen la doctrina més genuïna dels càtars és el que trobem en la carta que el prebost dels premonstratencs de Renània, Evervin de Steinfield, escriu al voltant de 1147 al cap del Cister, Bernat de Claravall, per explicar-li uns fets que va veure en persona i van trasbalsar-lo, fins al punt que busca el seu consol. Aquest document és un testimoni personal i, per tant, fou escrit amb una finalitat molt diferent de la que podria tenir un tractat o un sermó que pretén combatre o refutar els suposats errors doctrinals d’aquests cristians. Per aquesta raó, s’apropa molt més a la realitat dels càtars.


  Evervin explica que recentment s’havien descobert heretges a Colònia, alguns dels quals es van reintegrar dins l’Església i uns altres, en canvi, es van enfrontar obertament contra els catòlics en una assemblea de clergues i laics, tot defensant la seva heretgia amb les paraules de Crist i dels apòstols. Després de ser amonestats tres vegades i refusar de retractar-se de les seves paraules van ser abrivats a la foguera per un poble carregat de zel, molt a pesar de l’opinió contrària dels clergues que volien rebatre els seus arguments. Però el més admirable de tot —continua— és que van entrar al foc i van suportar els seus turments no només amb paciència sinó fins i tot amb alegria. Com podia ser —es pregunta Evervin— que aquests fills del diable trobessin en la seva heretgia la força que la fe del Crist inspira en els verdaders religiosos?


  El problema d’Evervin posa sobre la taula una qüestió molt important de la mentalitat de l’època: el fet de considerar l’heretgia com una desviació de la veritat; per aquesta raó, no pot entendre com aquests cristians dissidents poden trobar la mateixa fe que ell troba en l’Església quan defensen l’error doctrinal. Evervin també descriu la seva doctrina: diuen de si mateixos que són l’Església perquè són els únics que segueixen el Crist i els veritables deixebles de la vida apostòlica, perquè no busquen el món ni posseeixen cap casa, ni camps ni diners; així com Crist no va posseir res, tampoc els seus deixebles ho fan. Porten una vida molt santa i estricta, de dejunis i d’abstinències, de pregàries i de treball, de dia i de nit, només amb allò necessari per a la vida. I ho suporten tot perquè afirmen que no són del món, mentre que «vosaltres, en canvi, que estimeu el món, esteu en pau perquè hi pertanyeu». Són els que afirmen que no és necessari batejar els nens ni resar pels morts, com tampoc demanar ajuda als sants, i no creuen en el purgatori després de la mort.


  Evervin també descriu el ritual del consolament que practiquen, que els identifica definitivament amb els càtars, malgrat que mai els anomena així. Aquest grup bateja i és batejat amb el foc i l’Esperit i no amb l’aigua, invocant el testimoni de Joan quan afirma que «aquell damunt el qual veuràs que l’Esperit baixa i es posa és el qui bateja amb l’Esperit Sant» (Jn 1,33). Aquest baptisme es fa amb la imposició de mans i aquell que és batejats així es coneix com escollit i diuen que té el poder de batejar altres persones que siguin dignes de rebre’l, i de consagrar el cos i la sang de Crist a la taula.


  També explica que hi ha un grup de creients i un d’oients, i que, a més, entre ells, hi ha dones, vídues, esposes i verges, unes amb el nom d’escollides, d’altres amb el nom de creients, i ho justifiquen amb l’exemple dels apòstols, els quals podien portar dones. Evervin proporciona una descripció de les comunitats càtares. També en descriu el ritual i posa en relleu el seu rebuig del món; aquest és el seu dualisme. A més, és el testimoni d’un grup d’heretges amb la consciència de ser els successors dels apòstols i de pertànyer a una Església universal que reivindicava la successió apostòlica.


  Ara bé, aquesta imatge d’Evervin es capgirarà en molt poc temps. Vint anys més tard, també a Colònia, uns acusats d’heretgia van ser cremats davant d’un cementiri jueu sota la mirada inquisitiva del canonge de la catedral de Bonn, Eckbert de Schönau, el qual havia parlat amb ells i havia anotat els seus arguments. Poc després, Eckbert, que es va convertir en abat de l’abadia de Schönau, va polemitzar amb quaranta heretges més a Magúncia i els va fer expulsar de la ciutat. Amb el temps i pel suggeriment de l’arquebisbe de Colònia, Rainald de Dassel, va decidir escriure un tractat per refutar les seves doctrines, el Llibre contra els Càtars (també conegut com a Sermons), l’obra que dotarà els càtars dels tòpics més comuns que caracteritzaran la seva història.


  La invenció dels càtars a Renània


  A mitjan segle XII, la presència de l’heretgia a Colònia era un problema que preocupava no només els clergues sinó també monges benedictines, com Hildegarda de Bingen o Elisabet de Schönau. La mateixa Hildegarda de Bingen va escriure quatre textos de caràcter místic per alertar del perill de l’heretgia i proclamava la voluntat de Déu de perseguir-la, encara que sense violència. Les seves visions van motivar que la seva companya benedictina i confident, Elisabet de Schönau, germana d’Eckbert de Schönau, escrivís l’any 1157 una resposta al clam d’Hildegarda, el Llibre de les vies de Déu, una breu epístola en què presenta una visió apocalíptica de l’època com a conseqüència dels errors de l’heretgia.


  La novetat és que Elisabet anomena aquests heretges càtars, potser la primera vegada que apareixia el terme en aquest cercle. De fet, era comú que Elisabet es recolzés en la ploma del seu germà per escriure les seves visions, i això explica que Eckbert de Schönau apliqui el terme càtars per descriure els heretges de Renània, ja que no queda clar fins a quin punt és idea de l’una o de l’altre. En qualsevol cas, el seu Llibre contra els Càtars, de 1163, va ser el primer tractat teològic de gran importància per dues qüestions: primerament, perquè els anomena càtars i, en segon lloc, perquè els dota del dualisme maniqueu.


  La primera característica del seu tractat és que Eckbert recupera el nom de càtars que Agustí d’Hipona va donar a una secta cristiana del segle V, que es designava a si mateixa amb aquest nom pel seu rigorós ascetisme i es caracteritzava per no admetre les segones núpcies, pel seu amor a la puresa i per la seva oposició a la penitència. Per aquesta raó, foren atacats per la seva supèrbia i anomenats càtars, és a dir, ‘purs’. Aquesta secta no tenia cap mena de vincle amb els cristians dissidents del segle XII, malgrat que Eckbert de Schönau els anomena igual i dedica el primer capítol del seu llibre a refutar, justament, la desaprovació de la vida conjugal i de les segones núpcies.


  La segona característica és que també els associa amb els maniqueus dualistes de l’antiguitat, malgrat que tampoc hi tenien res a veure. Ara bé, anomenar els heretges maniqueus era un recurs molt pràctic i eficaç perquè era una acusació molt greu, ja que despertava l’antiga heretgia de l’antiguitat, i els arguments es podien reproduir fàcilment. Això va tenir una conseqüència immediata, i és que a partir de llavors les summes i els tractats teològics anomenarien aquests dissidents càtars i nous maniqueus.


  Els càtars eren maniqueus?


  Des de sempre hom ha afirmat que els càtars són descendents dels maniqueus, però això és una invenció que neix amb els teòlegs de l’època dels càtars, ja que no té cap mena de fonament històric. El maniqueisme va ser una religió del segle III fundada pel persa Mani (o Manes), amb elements cristians que es fusionaven amb els d’altres religions (les de Zaratustra i Buda). El maniqueisme estava caracteritzat per una concepció dualista de la divinitat que confrontava dues realitats, una d’espiritual i una de material, i d’aquí sorgí l’adjectiu maniqueu per anomenar el qui defensava aquesta oposició.


  El mateix Agustí d’Hipona explica en les seves Confessions, una mena de memòries personals, que durant la seva estada a Cartago es va adherir al maniqueisme i va ser un fidel seguidor d’aquestes doctrines. Tanmateix, amb el temps va acabar per convertir-se al catolicisme i va esdevenir bisbe d’Hipona. Llavors va mantenir aferrissades discussions amb els seus adversaris, especialment amb els maniqueus i la doctrina dualista que tan bé coneixia.


  Segles després, Eckbert de Schönau va recuperar els arguments d’Agustí d’Hipona contra els maniqueus per refutar les doctrines dels seus heretges. Així, el rebuig del món tan exacerbat d’aquests dissidents es va convertir en un dualisme radical hereu de la tradició dels maniqueus i el vincle entre tots dos moviments es va estendre ràpidament arreu d’Europa. Tant és així que l’inquisidor italià Anselm d’Alexandria afirmava que Manes, el fundador del maniqueisme, que propugnava dos principis, era qui va ensenyar la doctrina a les esglésies de Bulgària i Tessalònica, d’on haurien sorgit els càtars.


  Però malgrat les similituds que poden existir entre els dos moviments, cal tenir present que els càtars no eren maniqueus. De fet, en els escrits càtars no hi ha cap rastre del maniqueisme o de les seves fonts, a voltes molt variades, com tampoc n’hi ha en els milers de declaracions inquisitorials que es conserven, i encara menys cap d’elles situa l’origen de la seva doctrina en Manes. Per tant, cal cercar l’origen del vincle entre els dos moviments en aquests tractats teològics de l’època més que no pas en la doctrina càtara, malgrat que aquest tòpic es repetirà al llarg de la història.


  Els bogomils: l’origen oriental dels càtars?


  A Constantinoble, Macedònia i Bulgària els heretges dualistes són anomenats bogomils. Un altre dels tòpics que ha prevalgut des de sempre és l’origen bogomil dels càtars, fet que en situaria l’origen a Orient. Però, com veurem a continuació, aquesta hipòtesi avui dia és molt qüestionable. Novament, hem de tornar als tractats de l’època per trobar-hi l’origen. Per exemple, el mateix inquisidor Anselm d’Alexandria, que ja havia establert el lligam dels càtars amb els maniqueus, també va establir fermament que els càtars procedien de les esglésies bogomils de Bulgària. Un altre inquisidor italià, Ranier Sacconi, també emfatitzava la importància de les esglésies búlgares en l’organització de les comunitats càtares d’Occident, especialment arran de la segona croada, duta a terme entre 1147 i 1149, en què els contactes entre les comunitats llatines de Constantinoble i les comunitats búlgares de la regió van establir els vincles.


  El bogomilisme va ser un moviment cristià dualista que va aparèixer a finals del segle X a l’Europa oriental. Cap a l’any 970, el sacerdot Cosmas descriu en uns sermons una nova heretgia dualista que un sacerdot búlgar, Bogomil (que significa ‘l’amic de Déu’) predicava a Bizanci i a Bulgària. La seva doctrina es caracteritzava per un cristianisme de tradició ascètica i dualista que va adquirir la llengua eslava per expressar els seus rituals i els sagraments, i va aglutinar capes socials molt diversificades. Per aquesta raó hi havia una tendència molt més teòrica i ascètica dedicada a la reflexió teològica, més afí amb els càtars, i una de més reivindicativa i subversiva enfront dels poders tradicionals (Església i monarquia), amb un caràcter més popular.


  La princesa bizantina Anna Comnè també parla de la forta implantació dels bogomils a Bizanci en L’Alexíada, l’obra que explica la vida i el regne del seu pare, Aleix I Comnè. De fet, els heresiarques bogomils predicaven en moltes localitats de Constantinoble, fins al punt que el cristianisme ortodox era el minoritari.


  Els bogomils compartien molts elements amb els càtars: l’atribució de la realitat material al diable, el refús del baptisme de Joan, l’ús de llibres apòcrifs i, fins i tot, el ritual d’imposició de mans, conegut com a téléiôsis. Situar l’origen dels càtars en aquest moviment pressuposa que, en efecte, els primers càtars provenien d’Orient i que professaven un dualisme d’origen bogomil. Aquesta interpretació és molt qüestionable per dos motius.


  Primerament, els testimonis que han perdurat del sud de França i de Renània de mitjan segle XII no mencionen per res el dualisme sinó que posen l’accent en el refús del món. A més, quan els càtars descriuen el consolament, tampoc ho fan basant-se en les esglésies d’Orient, sinó a partir d’una tradició cristiana que recupera el baptisme d’imposició de mans característic dels primers apòstols, utilitzant el Nou Testament per legitimar-ho. En segon lloc, no hem de perdre de vista que els dos moviments sorgeixen gairebé al mateix moment a Europa; malgrat que no constatem càtars organitzats fins a mitjan segle XII, els primers testimonis que formen part del mateix corrent que els càtars, amb totes les característiques dels moviments de l’any mil que hem vist anteriorment, apareixen a l’Europa occidental cap al 1020, just poques dècades després que el bogomilisme s’instal·li a les esglésies de Macedònia i de Bulgària.


  De fet, al segle XI es va produir un despertar espiritual de forma simultània arreu d’Europa, des del sud de França fins a l’Àsia Menor, caracteritzat per un refús del món de la matèria i una crítica de la jerarquia eclesiàstica i dels rituals de l’Església. A Occident són grups sense una aparent organització i haurem d’esperar un segle per veure’ls organitzats, mentre que a Orient això succeeix just quan es formen. A més, no hem de perdre de vista que la filiació dels càtars amb els bogomils és una construcció dels teòlegs italians de la segona meitat del segle XIII, és a dir, una època molt tardana, i s’estableix just després de la formulació del Llibre dels dos principis de Joan de Lugio, l’obra que esprem el dualisme filosòfic més radical. Segurament, això va ser el que va portar els teòlegs a identificar tot el moviment càtar anterior amb aquesta particularitat. Molt probablement, els càtars i els bogomils parteixen de la tradició cristiana per donar respostes diferents a un mateix problema que, a partir de l’any mil, assola tot Europa, tant a Occident com a Orient.


  Mentrestant, al sud de França…


  Això també queda palès amb els càtars del sud de França. Si donem un cop d’ull als testimonis d’aquesta zona de mitjan segle XII podem constatar que els càtars no tenen res a veure amb el dualisme maniqueu ni bogomil, sinó que es caracteritzen per un gran rebuig del món de la matèria, igual com feien els renans. L’any 1145, el cap del Cister, Bernat de Claravall, va viatjar a la regió de Tolosa per predicar contra l’heretgia d’Enric de Lausana (conegut també com a Enric de Bruys), un monjo benedictí que, sense el consentiment de l’Església, predicava el Nou Testament, rebutjava el baptisme dels nens, negava el pecat original i els sagraments conferits per l’Església i criticava durament la riquesa del clergat. Pocs anys abans, havien aparegut altres casos similars, com el de Pere de Bruys.


  Però quan Bernat va arribar a Albi, acompanyat del seu cronista Geoffroy d’Auxerre, no va trobar el monjo Enric, sinó una multitud contaminada per una nova heretgia. Bernat va constatar que ja no era qüestió d’un monjo aïllat que predicava errors sinó d’una nova heretgia de «teixidors arrians» que gaudia del suport de la petita i de la mitjana noblesa. Aquests heretges eren, en efecte, els càtars i n’hi havia tants a Albi que el terme albigesos va passar, per extensió, a designar tots els càtars del sud de França.


  Aquesta realitat va esdevenir encara més significativa quan, l’abril de 1145, el monjo de l’abadia de Canterbury Eadwine va deixar constància del pas del cometa Halley pels cels d’Europa en un dels folis del seu psalteri, acompanyat d’una representació pictòrica de la cua molt similar a la imatge que el cometa va mostrar el 1986. A més, per si fos poc, l’albirament del cometa succeïa dos mesos després de la mort del papa Luci II. El cometa va representar una mena de presagi apocalíptic per als temps venidors, i més concretament després que Bernat de Claravall constatés el gran arrelament de l’heretgia a Tolosa.


  Pocs anys després, l’any 1165, just el moment en què Eckbert de Schönau feia maniqueus i dualistes els heretges de Renània, el bisbe Gerard d’Albi convocava una assemblea al castell de Lombers, on es van reunir representants del poder civil, autoritats eclesiàstiques i els cristians dissidents. El concili celebrat a la regió albigesa aporta informació sobre les doctrines dels qui eren anomenats bons homes, els quals només acceptaven els Evangelis, renegaven de la Llei de Moisès i predicaven la desobediència als clergues de l’Església de Roma. Aquesta és la primera menció dels bons homes al sud de França, però en uns termes molt diferents dels que presenten els tractats teològics de la mateixa època, com el d’Eckbert de Schönau.


  Ara bé, tota aquesta situació i expansió dels heretges càtars per diversos indrets d’Europa va propiciar que en la celebració del III concili ecumènic del Laterà, de 1179, la jerarquia eclesiàstica dediqués un cànon a condemnar de manera oficial els càtars, ara vinculats al dualisme filosòfic. Poc després, el 1184, a Itàlia, el papa Luci III va promulgar una important butlla, Ad abolendam (‘Cap a l’abolició’), amb el suport de Frederic I de Hohenstaufen, conegut com a Barba-roja, en què es condemnava els càtars italians, coneguts com a patarins, i també associats amb els maniqueus. Què havia passat entre 1145 i 1179? Molt probablement la concepció de l’heretgia d’Eckbert de Schönau, on els heretges eren càtars i maniqueus, va tenir gran repercussió, i més especialment perquè aquesta obra estava dedicada a l’arquebisbe de Colònia, Rainald de Dassel, el qual també era el canceller d’Itàlia. No és estrany, doncs, que aquesta mateixa concepció dels càtars hagués arribat en poc temps a Itàlia. En qualsevol cas, a finals del segle XII els bons homes s’havien convertit en els càtars dualistes a Renània, en els albigesos dualistes al sud de França i en els patarins dualistes a Itàlia, tots ells hereus dels maniqueus, malgrat que els testimonis anteriors tinguin poc o res a veure amb aquesta construcció.


  El mal nom dels càtars


  No és gens estrany que aquests heretges fossin coneguts amb noms molt diversos. Avui dia els coneixem com els càtars, malgrat que aquest terme conté connotacions pejoratives i va ser molt poc utilitzat en l’època perquè va circular en ambients molt reduïts. El terme càtar prové del grec katharoi i significa literalment ‘pur’. Ja hem vist que Agustí d’Hipona l’havia utilitzat per catalogar una heretgia del segle V, caracteritzada per la seva puresa i per la negació de les segones núpcies.


  Al segle VIII, Isidor de Sevilla explicava l’origen etimològic d’aquesta paraula en les seves Etimologies: «Els càtars, anomenats així per la seva puresa, es vanaglorien dels seus mèrits, neguen el perdó dels seus pecats als penitents, a les vídues que es casen les consideren com a adúlteres i es creuen més purs que tots els altres. Si aquests veritablement volguessin conèixer el seu nom, més aviat haurien d’anomenar-se mundans que purs». Al segle XII, Eckbert de Schönau va recuperar el terme d’Agustí, en l’accepció pejorativa d’Isidor, per anomenar els dissidents del seu temps i, a partir de llavors, foren coneguts amb el nom de càtars, per l’expressió d’orgull desmesurat de la seva puresa.


  Una altra accepció de la paraula és la que explica el teòleg Alà de Lilla a finals del segle XII, on remunta l’origen de la paraula al mot gat, catus en llatí. Aquest terme, també amb connotacions despectives, era conseqüència que els teòlegs catòlics es burlaven dels heretges acusant-los de ser adoradors d’un animal diabòlic com era el gat, perquè darrere d’aquest símbol s’amagaven els rituals que feien a Llucifer. Per tant, segons explica el teòleg, el nom provenia de les seves pràctiques associades al diable i al gat. De fet, hem de tenir present que alguns textos utilitzen de forma puntual la paraula catti, de la qual prové la paraula alemanya ketter (‘càtar’) i potser també ketzer (‘heretge’).


  L’herètica pravitat o la perversió herètica


  Avui dia el terme càtars és el que ha acabat imposant-se per anomenar aquests cristians, malgrat que en l’època eren coneguts arreu d’Europa amb una gran diversitat de noms que varien en funció de la regió on van aparèixer. Una llista ens la proporciona un inquisidor dominic de mitjan segle XIII, Esteve de Borbó, autor d’un tractat sobre la predicació, on explica que eren coneguts com a patarins a Itàlia, pifles a Flandes, bugres a Borgonya i al nord de França, teixidors a la Gàl·lia (Bernat de Claravall també els anomenava teixidors a Albi), càtars a la zona alemanya del Rin i albigesos al sud de França.


  Com podem veure, aquest grup reuneix una gran diversitat de noms, alguns de genèrics que denominen la regió de procedència, com ara albigesos, i d’altres de procedents de l’àmbit gremial, com el de teixidors, un fet que posa en relleu la base social receptora de la dissidència. Ara bé, la falta d’un nom comú que englobi totes les variants de les comunitats càtares va propiciar que, amb el temps, el terme d’heretge acabés per designar l’ancià càtar en oposició a les altres confessions religioses cristianes, com podien ser els valdesos.


  El termes més comuns en els documents inquisitorials són els d’herètica pravitat i perversió herètica. Així, doncs, heretge és un terme que designa l’heretgia en general, és a dir, qualsevol dissidència cristiana condemnada, però també, i de forma específica, l’ancià càtar, conegut també com a revestit o perfecte en els registres inquisitorials, un terme amb evidents connotacions pejoratives per burlar-se d’aquells que seguien la puresa i representaven ser perfectes.


  No oblidem els arrians


  Un altre terme que es va assimilar amb el de càtars va ser el d’arrians, malgrat tampoc tenir-hi res a veure. L’arrianisme fou un moviment cristià que va aparèixer al segle IV de la mà d’Arri d’Alexandria (Egipte). L’arrianisme fou condemnat com una heretgia després de la mort del seu fundador per atemptar contra determinats dogmes, com el de negar la divinitat de Jesús com a fill de Déu, una doctrina condemnada al Primer Concili de Nicea (Àsia Menor), del 325.


  A partir del segle XI, aquest nom fou recuperat per anomenar alguns cristians dissidents que apareixen en determinades regions, com Aquitània i el sud de França, especialment perquè supeditaven la importància de Jesús al missatge de la salvació. A partir dels segles XII i XIII, diversos autors també van anomenar els heretges càtars arrians. Un exemple és l’abat de l’abadia premonstratenca de Fontcalda, Bernat, el qual feia servir el nom d’arrians en el títol de la seva obra per discutir amb els càtars de Narbona. No obstant això, el concepte no va reeixir per designar-los com a conseqüència de les grans diferències que hi havia entre els dos moviments i va romandre en l’oblit.


  Tanmateix, això no va impedir que al segle XV un cavaller català, Pere Tomic, anomenés arrians els heretges que van romandre a la diòcesi d’Urgell, concretament a Castellbò. Malauradament, l’autor situa aquests esdeveniments al segle XI, quan no hi havia ni arrians ni càtars al Pirineu català, tot i que l’episodi podria descriure els esdeveniments del vescomtat de Castellbò d’un segle després, els quals sí que van estar relacionats amb els càtars.


  6
 Les noves comunitats religioses


  La conversió dels laics


  L’efervescència religiosa de l’edat mitjana va portar molts laics a predicar la paraula divina, molt sovint amb una vida de pobresa que exemplifica l’ideal cristià. L’impuls que s’amaga al darrere d’un canvi de vida tan radical i sobtat, mitjançant el qual hom deixa la vida mundana i familiar per abocar-se plenament a difondre el missatge cristià durant la resta de la seva vida, és un fet comú en l’època.


  Hem parlat de Valdès, però també podem pensar en un personatge com Ramon Llull. Segons explica en la seva autobiografia, la Vida coetània, cap al 1263 es produeix un canvi en la seva vida com a conseqüència d’una visió. Aquest fet el va impulsar a deixar la vida mundana i a dedicar-se a la predicació a través de la conversió de penitència, és a dir, l’adopció d’una vida caracteritzada per la caritat i la penitència sense deixar de ser laic, però distingit per vestir una mena d’hàbit religiós. En canvi, altres personatges de l’època, com Arnau de Vilanova, també imbuïts de la necessitat de donar a conèixer una reforma del cristianisme, van escriure i van dedicar-se a difondre les seves tesis però sense cap conversió ni sense deixar de banda la seva pràctica diària, en aquest cas la mèdica. Valdès, en canvi, és un laic que, com Llull, és cridat a una nova vida de predicació.


  Llull i Arnau reflecteixen l’interès a donar a conèixer la cultura religiosa al poble, un saber que fins llavors era monopoli del clergat. Per aquesta raó escriuran en català. Aquest interès en els textos religiosos de l’època cal traslladar-lo també als textos científics; d’aquí sorgiran traduccions al català d’obres de l’àmbit de la ciència per divulgar-ne el contingut. En realitat, es tracta d’un fenomen transversal, no només religiós sinó també científic, que trenca amb les barreres socials i la formació cultural de l’època.


  Arnau de Vilanova i la caritat


  Arnau de Vilanova va ser el metge més important del món llatí de l’edat mitjana, i va ser metge personal de papes i reis. També va exercir com a professor de medicina a Montpeller a finals del segle XIII i va conrear tots els gèneres de la literatura mèdica. La seva producció fou molt important per establir la medicina com una ciència en el sentit escolàstic del terme i potenciar una pràctica on l’experiència tenia un paper destacat en la producció del coneixement. Per altra banda, Arnau també va escriure sobre religió per promoure una reforma del cristianisme i va iniciar una intensa i aferrissada discussió amb els dominics sobre la vinguda de l’Anticrist, unes tesis que li van valdre la condemna inquisitorial pòstuma. De fet, el seu clam profètic amagava una profunda crítica dels dominics, que associava amb el mateix Anticrist, alhora que buscava difondre la necessitat d’una reforma de la cristiandat.


  En aquest context, Arnau de Vilanova va escriure tres obres en defensa de l’estil de vida dels beguins, l’orde terciari dels franciscans, com a conseqüència dels atacs que rebien de la ploma i de la paraula dels dominics. Una d’aquestes obres, escrita el 1310, és l’Alia informatio beguinorum (‘Una segona informació dels beguins’) on defensava i justificava les opcions de vida dels beguins davant d’una possible enquesta inquisitorial. En la versió catalana d’aquesta obra hom constata certes expressions que provenen del tractat càtar anònim occità que hem conegut anteriorment. Aquests elements s’expressen en el menyspreu de tots els béns d’aquest món, la presentació de la mort com una alliberació o l’ús de la paraula consolació, això sí, en un altre sentit del que li donaven els càtars. Però de tots ells, n’hi ha un de molt explícit i és la traducció gairebé literal del llatí al català d’una secció del tractat càtar, que exposa el sentit de la caritat i la seva falta en les coses del món, especialment a partir de l’Evangeli de Joan.


  L’ús d’un fragment del tractat càtar per defensar la vida dels beguins és molt comprensible en la mesura que les opcions d’aquests inclouen la mendicitat, la pobresa radical, la renúncia a la propietat, l’amor a Déu i el menyspreu del món, la marginació social o el rebuig de la ciència humana. També tenien com a llibre de capçalera el Nou Testament, que traduïen a la llengua vulgar. «Nosaltres som paraires» —afirma el pròleg de l’Alia informatio beguinorum. Molts eren, en efecte, menestrals, una indústria que va estar vinculada amb l’expansió de les doctrines dels càtars. ¿Podria ser que alguns càtars fugitius trobessin en aquest tipus de moviment un espai on poder viure un tipus de vida plenament cristiana? Quina relació hi ha entre càtars i beguins?


  Amb aquesta obra queda palès que, al voltant de 1310, Arnau de Vilanova va consultar el tractat càtar per desenvolupar la seva concepció de la caritat. Però aquesta no era la primera vegada que ho feia. Pocs anys abans, entre l’estiu de 1305 i el 1308, Arnau va escriure un tractat religiós en forma d’epístola que va dedicar a una monja, Ad priorissam, vel caritate (‘A la priora, sobre la caritat’) amb l’objectiu de definir la caritat cristiana en comparació amb l’amor fraternal. Aquí, la caritat és per a Arnau una forma superior d’amor, la màxima expressió de l’amor de Déu i la cosa més necessària per a la salvació de tot cristià. Són els signes de la caritat els que permeten d’identificar els vertaders cristians.


  Un desenvolupament de la caritat en aquest sentit té una font molt clara, i més encara quan molt poc després parafraseja un fragment del tractat en una altra obra. Recordem, tal com hem vist, que el tractat càtar anònim presenta una oposició frontal entre el concepte del no-res i el de la caritat. El tractat càtar està fornit de citacions bíbliques que justifiquen els temes que desenvolupa i distingeix dues creacions oposades, de les quals només el món superior posseeix la plenitud del ser. L’autor identifica el món on vivim amb el no-res i el contraposa amb el que constitueix l’essència més profunda del ser, la caritas o caritat.


  L’autor del tractat justifica aquesta concepció del no-res com la falta de divinitat a través de diverses sentències de l’apòstol en els Corintis, com per exemple «Si tingués el do de profecia i penetrés tots els designis amagats de Déu i tot el coneixement, si tingués tanta fe que fos capaç de moure les muntanyes, però sense caritat, llavors no seria res» (1Cor 13,2). Així, doncs, en resulta que si el no-res és el que no té caritat, tot allò que no té caritat és no-res.


  Aquesta és la concepció de la caritat que desenvolupa Arnau de Vilanova en el seu Ad priorissam, i aquest és el fragment que tradueix per a l’Alia informatio beguinorum molt poc després. Arnau tenia fresca la informació per esprémer aquesta idea en més d’una obra religiosa. ¿Podia ser que Arnau trobés en el tractat càtar elements no només per defensar els beguins sinó també per entendre la caritat des de l’òptica dels càtars? Segurament sí. Justament ara és quan Arnau de Vilanova entén la caritat com una forma superior d’amor, la màxima expressió de l’amor de Déu i la cosa més necessària per a la salvació de tot cristià, quan parafraseja el tractat càtar anònim.


  Duran d’Osca i l’escissió dels valdesos


  Un dels molts seguidors que va tenir Valdès va ser Duran d’Osca, de qui ja hem parlat breument. No disposem de gaires dades sobre la seva vida, malgrat que se li atribueixen diversos llibres que discuteixen aferrissadament contra la doctrina càtara. Els seus orígens es perden en el temps; només tenim constància que l’any 1181 hi havia un escrivà a la catedral d’Osca que s’anomenava Duran. Podia ser ell? Potser sí. L’única certesa que tenim és que totes les cartes del papa Innocenci III el situen com a natural d’Osca i algunes cròniques estableixen la seva activitat a Catalunya.


  Duran va ser un fidel seguidor de Valdès i va participar activament en les discussions que es van produir dins del moviment una vegada mort aquell, i que van radicalitzar-lo. Cap al 1205, a Itàlia va tenir lloc un intens debat que va desencadenar l’escissió dels valdesos en dos grups confrontats: els pobres ultramuntans i els pobres llombards. Aquesta divisió va tenir repercussió en el moviment valdès del sud de França.


  Explica l’inquisidor Ranier Sacconi que els primers afirmaven que en el Nou Testament estava prohibit tot jurament, qualificat com un pecat mortal, i deien que a la justícia secular —és a dir, els reis i els seus oficials— no li era permès de castigar els malfactors. Afirmaven, fins i tot, que un simple laic podia consagrar el cos del Senyor a la missa i probablement també podien fer-ho les dones, malgrat que aquest últim punt no l’hi havien confirmat directament.


  Els segons coincidien amb els primers en la crítica del jurament i la justícia secular, però afirmaven uns errors encara pitjors sobre el cos del Senyor, argüint que estava permès que tot home que no estigués en pecat mortal el consagrés, és a dir, que qualsevol laic podia oficiar la missa. Aquests eren els que també deien que l’Església romana era l’Església dels malvats, la bèstia i la prostituta de l’Apocalipsi, i per aquesta raó sostenien que no era pecat trencar els preceptes de menjar carn durant la quaresma i el divendres, amb la condició de no escandalitzar els altres.


  Duran d’Osca formava part del grup més moderat, el qual es va establir al sud de França. També va participar en aquestes discussions amb un llibre on va reunir l’eclesiologia dels valdesos i els seus punts de vista. Per a Duran, només tenia potestat per consagrar l’eucaristia el sacerdot ordenat, i això el situava en una posició més moderada. De fet, aquesta qüestió era un punt neuràlgic en les discussions de l’època, un aspecte que va motivar, fins i tot, un cànon en el IV concili del Laterà, per intentar reconduir la situació i prohibir que els laics tinguessin potestat per consagrar la missa. Els càtars, en canvi, no tenien aquest problema, ja que ho havien resolt maleint la missa i atribuint només a l’ancià càtar la potestat d’atorgar el consolament.


  La conversió de Duran d’Osca


  A Duran d’Osca se li atribueixen diversos tractats contra l’heretgia. El seu testimoni posa en relleu la importància de les discussions no només entre els catòlics i els heretges sinó també entre els valdesos i els càtars, sobretot pel model d’Església que proposaven, que diferia considerablement. El llibre més primerenc que se li atribueix és el Llibre contra les heretgies, de l’última dècada del segle XII. La versió més antiga d’aquest tractat, conservat a la Biblioteca Nacional d’Espanya, inclou la professió de Valdès en el pròleg, l’única còpia que es conserva manuscrita de l’època, i fusiona en un mateix volum dos llibres diferents, un escrit per un teòleg valdès que presenta el seu model d’eclesiologia per fer front a la dissidència, i un segon elaborat per un teòleg catòlic que concentra en cinc capítols els punts principals del debat contra l’heretgia càtara. Aquesta mescla convida a pensar en diverses mans en la redacció final del llibre.


  Una altra obra que se li atribueix és el Llibre contra els maniqueus, escrita al voltant de 1224, on l’autor reprodueix el tractat càtar anònim, que refuta íntegrament. Aquest llibre i l’anterior contenen moltes similituds, d’aquí l’atribució comuna, però també algunes diferències significatives que suggereixen la participació d’altres mans en l’elaboració final. En qualsevol cas, aquests llibres tenien l’objectiu de fornir els predicadors dels arguments necessaris per a les discussions contra els heretges. Al mateix temps, posen en relleu la importància de les discrepàncies teològiques entre valdesos i càtars al sud de França durant aquest període.


  Un d’aquests col·loquis que va reunir catòlics, valdesos i càtars es va celebrar el 1207 a Pàmies. Aquest tipus de discussions fonamentaven la seva argumentació en les autoritats i els seus textos, un mètode que era la base del saber cultural universitari de l’època. També era comú que aquestes disputes no donessin lloc a cap conclusió clara; si més no, la victòria dels uns sobre els altres sempre era relativa. En moltes ocasions, aquests debats no arribaven a un consens i es produïa una discussió inacabable sobre formes diverses d’interpretar les Sagrades Escriptures. Una de les solucions era, com explicava el frare dominic Jordà de Saxònia, escriure els punts de la fe i llançar-los al foc: si un d’ells no es consumia significava que indubtablement contenia la veritat de la fe. En molt poc temps, els punts escrits en paper van passar a ser persones.


  El debat de Pàmies va reunir els principals protagonistes de la regió. Entre els catòlics hi havia, per exemple, Diego de Osma, i molt probablement el seu company, Domènec de Guzmán. Entre els càtars hi havia ni més ni menys que Esclarmonda de Foix, a qui el clergue Esteve de Metz recriminava la seva presència i aconsellava que tornés a casa per complir amb les obligacions femenines. Però ella era allà, com una càtara consolada, al capdavant del col·loqui. També hi havia un grup de valdesos, entre els quals Duran d’Osca. L’àrbitre del col·loqui era el clergue Arnau de Campragna, segons sembla amb certa predilecció pels valdesos. Tanmateix, això no va servir de res, perquè finalment aquest col·loqui va acabar favorablement als catòlics i aquell dia es van produir diverses conversions, entre les quals hi havia la del mateix Arnau de Campragna i, molt probablement, la de Duran d’Osca i els seus companys.


  En efecte, l’any següent, Duran d’Osca, acompanyat de tres companys, es va dirigir a Roma, com havia fet Valdès uns anys abans, i va presentar una nova professió de fe que establia els fonaments de la seva nova comunitat, els pobres catòlics, de la qual Duran seria el prior. El desembre de 1208, el papa Innocenci III aprovava la regla de la comunitat i escrivia a l’arquebisbe de Tarragona per fer-li saber que una nova comunitat havia nascut amb la intenció d’instaurar-se en el seu territori.


  Els pobres catòlics contra els càtars


  Els preceptes de Duran d’Osca eren molt similars als que Valdès havia presentat trenta anys abans. Ara, però, Duran havia adaptat tots aquells elements que podien ser susceptibles de condemna, segurament pel viratge dels valdesos, però sense oblidar mai els seus orígens més genuïns. Els preceptes de Duran estableixen que la seva comunitat creu en un sol déu, creador de totes les coses físiques i espirituals, visibles i invisibles, autor de l’Antic i el Nou Testament. També creuen en la salvació d’una Església no herètica, santa i romana, no refusen els sagraments ni condemnen les segones núpcies, aproven el baptisme dels nens i afirmen que el pa i el vi, després de la consagració, són el cos verdader i la sang de Crist.


  Els arguments de Duran eren una refermança de tot allò que els càtars rebutjaven i la seva comunitat es trobava plenament en l’ortodòxia catòlica. A més, la comunitat també tenia un caràcter combatent, ja que establia que allà on trobessin heretges manifestos que refusessin l’Església, creien en la discussió a través de la paraula per exhortar-los i confondre’ls per oposar-se a la seva doctrina fins on fos necessari, això sí, sense utilitzar mai la violència. Aquestes paraules reflecteixen l’esperit combatent de la seva comunitat. El papa Innocenci era molt conscient de la seva efectivitat en la predicació i, per aquesta raó, els va donar suport plenament, fins i tot en els moments més delicats de la seva existència, en què eren denunciats pels bisbes d’Occitània.


  Com es podia esperar, els problemes van arribar aviat. No havia passat ni mig any que, el juliol de 1209, l’arquebisbe Berenguer de Narbona, juntament amb els bisbes de Besiers, Usès, Nimes i Carcassona, escrivia al papa Innocenci III per denunciar que Duran d’Osca i la seva comunitat eludien les disciplines canòniques, estaven corromputs pels seus vincles amb els valdesos i protegien els clergues que fugien dels monestirs. El papa els va respondre immediatament i els va instar a procedir amb la màxima cautela en la reconciliació de Duran, per les seves complicitats amb l’heretgia, alhora que recordava que la professió de fe demostrava la seva reconciliació. També va escriure al mateix Duran per recordar-li el seu compromís amb la fe.


  A pesar de les queixes, l’efectivitat d’aquesta comunitat en la conversió d’heretges no deixava marge per al dubte. L’abril de 1209, Innocenci III escrivia a l’arquebisbe de Milà per alegrar-se que, des de la seva fundació fins llavors, els pobres catòlics havien convertit més d’un centenar de valdesos al catolicisme. També l’informava de la seva intenció de constituir escoles d’estudi, encara que, per altra banda, també l’advertia que observés el seu treball amb les degudes cauteles, perquè hi havia el perill de la corrupció. Els pobres catòlics es van establir a Narbona, Barcelona, Tarragona, Osca i especialment Elna, un poble molt proper a Perpinyà, situat als Pirineus orientals, on sembla que van establir un dels seus centres d’activitat.


  D’aquesta comunitat va sortir, en paraules de Christine Thouzellier, una veritable oficina de textos i llibres a Catalunya. Alguns estaven pensats com a manuals de discussió; altres, en canvi, estaven destinats a la formació dels nous clergues de la comunitat. Però tots els escrits foren elaborats amb una única finalitat: combatre doctrinalment els adversaris de l’Església, els càtars —els valdesos, com es podia esperar, no hi surten—, i dotar els predicadors dels arguments necessaris per fer-ho amb la màxima efectivitat. Amb el temps, però, els pobres catòlics no van arribar a perdurar, sobretot després de la mort de Duran. A mitjan segle XIII foren integrats dins l’orde mendicant dels agustins, i el seu caràcter proselitista va deixar lloc a una pràctica més eremítica i contemplativa. El relleu l’havien pres els dominics amb la Inquisició, i les discussions acalorades en base als manuals s’havien convertit en judicis sense escapatòria.


  Els dominics i la predicació


  L’esperit de la comunitat de Duran d’Osca va influir en la formació d’altres comunitats, com ara els dominics —coneguts també com a frares predicadors— i els franciscans. Explica Jordà de Saxònia, el company i primer biògraf de Domènec de Guzmán, que el mateix Domènec havia advertit els legats pontificis que estaven al capdavant de la croada al sud de França sobre la necessitat de canviar el seu model de vida, ja que no podien competir contra els heretges; cada vegada que predicaven, els càtars i els valdesos se’n burlaven amb comentaris sobre l’escandalosa vida dels clergues, de manera que si volien corregir la situació, havien d’entregar-se a la predicació, renunciar a les seves propietats i predicar amb l’exemple de la pobresa evangèlica. En cas contrari, no farien res, només el ridícul.


  Probablement per aquesta raó, el novembre de 1206 el papa Innocenci III escrivia al legat pontifici, Radolf de Fontfreda, per demanar-li que instruís predicadors a la província de Narbona seguint el model de Diego de Osma i Domènec de Guzmán. Darrere d’aquesta petició s’amagava la voluntat d’aplicar el model de pobresa i exemplaritat amb què predicaven els heretges en les comunitats catòliques. De fet, els càtars van establir un model de predicació molt eficaç, format per grups de dos, un ancià (el creient que havia rebut el sagrament) i un soci (que l’acompanyava pertot arreu aprenent i predicant). En moltes ocasions els predicadors càtars eren ben rebuts per la població, però en d’altres també eren incriminats, insultats o, fins i tot, agredits, igual que els catòlics. Tanmateix, això els permetia de difondre el missatge cristià per tots els carrers i places dels pobles i ciutats per on anaven, dotats d’una gran formació teològica que els permetia posar en entredit els clergues.


  7
 El problema de l’heretgia


  L’elecció


  Isidor de Sevilla descriu en les seves Etimologies que la paraula heretgia prové del grec i significa literalment ‘elecció’, precisament perquè cadascú escull el que li sembla millor seguint els seus propis criteris. Per tant, l’heretgia és una elecció que està directament relacionada amb una manera d’interpretar la religió cristiana. Un heretge és un cristià, mentre que un jueu o un musulmà és un infidel; per aquesta raó, Nicolau Eimeric reivindicà el dret de la Inquisició a actuar contra els infidels si obraven contra la fe cristiana.


  El perfil de l’heretge sorgeix a mitjan segle II, fonamentalment per la resposta que els teòlegs Ireneu, Hipòlit i Tertul·lià donen al gnosticisme (els gnòstics). Per exemple, Ireneu de Lió, un apologeta que va esdevenir bisbe de Lió, va escriure a finals del segle II un tractat de gran importància en aquest domini, Contra les heretgies, per exposar i refutar la «falsa gnosi». La idea que s’hi amaga és la de refutar els errors de la doctrina dins el marc de les discussions que es produeixen entre les primeres escoles cristianes. Aquí és on es configura la categoria de l’heretge com un cristià dissident (o un moviment cristià). De fet, en el Nou Testament ja trobem aquesta idea quan l’apòstol Pau afirma que «aquell qui anunciï un evangeli diferent del que us vam anunciar que sigui maleït» (Gal 1,9).


  Amb el temps, aquesta maledicció és convertirà en un anatema, és a dir, una condemna que expulsa el cristià de la comunitat de fidels i l’impedeix de rebre els sagraments. L’heretgia com un element divergent neix, per tant, de les discussions entre les comunitats o escoles cristianes que reflexionen sobre la veritat del dogma, tot i que aquesta discussió també és extensible als rituals i a l’estructura de l’Església. Val a dir, emperò, que no tota divergència és heretgia; el mateix apòstol Pau ens diu que «certament cal que hi hagi grups oposats, perquè es vegi qui resisteix la prova» (1Cor 11,19). Per tant, l’heretgia també remet a uns determinats errors que l’Església configurarà al llarg del temps i la construcció de l’heretgia està, doncs, en relació directa amb l’establiment de l’ortodòxia religiosa de l’Església romana.


  La construcció de l’ortodòxia religiosa


  Les discussions dins la comunitat cristiana foren constants des dels primers segles, i més encara quan el cristianisme va deixar de ser una religió perseguida. El punt d’inflexió es va esdevenir amb l’edicte de Constantí el Gran de l’any 313, quan la llibertat de culte dins de l’Imperi Romà fou permesa i, amb el temps, el cristianisme es convertí en la religió oficial de l’Estat. Això va ser un pas transcendental per definir i imposar el seu dogma per sobre les altres alternatives.


  A partir de llavors, diversos concilis van establir l’ortodòxia religiosa, al temps que l’Església es constituïa com una institució patriarcal i jerarquitzada on el bisbe tenia la màxima autoritat. Les discussions sobre el dogma i el ritual van produir la gran ruptura entre l’Església d’Occident i la d’Orient. Amb el temps, el bisbe de Roma va adquirir preponderància per sobre dels altres i la seva Església es va constituir com el centre eclesiàstic més important de l’Europa occidental. Durant l’edat mitjana, aquest procés va culminar amb la voluntat d’Innocenci III, el papa que va promulgar la croada contra els albigesos, d’establir una teocràcia pontifícia, on el poder espiritual s’erigia per sobre del poder temporal. Ningú podia discutir l’autoritat de l’Església o del papa, i qualsevol cristià o laic que s’atrevís a fer-ho podia ser condemnat com a heretge.


  Com quedava legitimada aquesta condemna? La preocupació per l’estatus de l’heretge és un domini del dret canònic. Durant l’Imperi Romà es van publicar un seguit de lleis contra els heretges, molt variades, que estipulaven la forma d’actuar i els principals càstigs. La recopilació més important fou el Codi de Teodosi, compilat per l’emperador Teodosi II l’any 438 i en el qual s’estipulen seixanta-cinc decrets contra els heretges i es reuneixen les constitucions imperials promulgades des de l’any 326 fins aquell moment. Aquesta legislació fou complementada amb el Codi de Justinià, de l’any 534. Ambdues recopilacions foren la base de la legislació dels juristes de l’edat mitjana, amb lleis que castiguen els heretges amb la infàmia, l’expropiació de béns i, en els casos que no sigui possible la reconciliació, la condemna a la mort a la foguera.


  Agustí d’Hipona i els heretges


  Durant l’antiguitat, hi havia un conjunt de lleis contra els heretges que castigaven els acusats, però en canvi no existia una conceptualització sobre l’heretgia. Amb el temps, la divergència religiosa es va convertir en un problema creixent i diversos teòlegs van escriure tractats contra les heretgies, un gènere literari que tingué un gran floriment, molt especialment durant l’edat mitjana. De tots els tractats de l’antiguitat destaca, per la seva importància i transcendència, el Contra les heretgies d’Agustí d’Hipona.


  Agustí és una de les grans figures del cristianisme i un prolífic escriptor. Als últims anys de la seva vida un col·lega li va demanar d’escriure una obra que reunís tota la informació sobre les heretgies, una fita que fins llavors mai ningú no havia complert malgrat algunes temptatives que s’hi aproximaven.


  Agustí va començar a escriure cap al 429 però malauradament no va poder completar el projecte perquè l’any següent va morir. Inicialment havia concebut l’obra en dos llibres: el primer és una recopilació en forma de catàleg de les heretgies, des de Simó el Mag (un dels primers cristians considerat com a heretge, a finals del segle I) fins a Pelagi (un cristià del segle IV que va mantenir extenses disputes sobre el lliure arbitri amb el mateix Agustí); el segon, que no va arribar a completar, presentava una definició de l’heretge i les raons que el porten a prendre aquesta errònia elecció. Però, en no poder acabar aquesta part, la qüestió quedà inconclusa. Els còdexs d’aquesta obra van tenir una gran difusió arreu d’Europa, i molt especialment durant l’edat mitjana; els estudiosos n’han catalogat uns vuitanta exemplars, una xifra que indica l’enorme projecció d’aquest tipus d’obra manuscrita que, atesa la seva temàtica, és prou significativa.


  Com neix, doncs, l’heretgia? Per a Agustí, el primer element que caracteritza l’heretgia és l’error sobre una veritat. No tot error és heretgia, malgrat que tota heretgia neix per algun error. Agustí diu que l’heretgia neix de l’odi a la veritat dels apòstols, per un judici fals mantingut per l’obstinació sobre una veritat de la regla de fe o per un cisma, ja que tot cisma comporta una oposició, separació, divisió o desacord, i una ruptura de la unitat de l’Església.


  La condemna de l’heretgia


  La definició d’Agustí va tenir un gran impacte en molts altres autors, com ara Isidor de Sevilla. D’entre totes les matèries que aborda en les seves Etimologies, cal destacar el llibre vuitè, dedicat a les heretgies cristianes, un llibre que podria haver circulat, fins i tot, de forma autònoma. Isidor de Sevilla parteix de l’obra d’Agustí i descriu l’heretge com aquell que no només cau en l’error sinó que també s’hi obstina i hi perdura. Aquesta obstinació serà la característica fonamental que servirà per condemnar un acusat com a heretge.


  Així, doncs, durant l’alta edat mitjana els teòlegs havien vinculat l’heretgia amb l’obstinació de l’error contra una veritat, un error que calia perseguir amb el recurs de la violència, si era necessari. Però per legitimar la condemna no només n’hi havia prou de legislar, sinó que també calia refutar els errors doctrinals, i d’això es van encarregar els teòlegs en traçar el seu vincle amb les heretgies de l’antiguitat. Una vegada establerta la filiació doctrinal, només calia justificar la guerra contra els heretges.


  A això va contribuir, en gran mesura, que els clergues i els legats papals projectessin la imatge del sud de França com un territori emmalaltit pel virus de l’heretgia, que calia purgar. Així, l’heretgia s’assimila a una malaltia, concretament al càncer, que corroeix la vinya del Senyor. Amb tot aquest procés el catarisme es va convertir en una de les heretgies més importants de l’edat mitjana.


  SEGONA PART
 La veritable història dels càtars a Catalunya
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 Càtars a Catalunya abans d’hora?


  Què en sabem?


  Ara que ja hem vist què són els càtars i com es converteixen en la gran heretgia de l’edat mitjana, ens podem preguntar quin va ser el seu impacte a Catalunya. Abordar la presència dels càtars en aquest territori significa abordar, novament, tòpics que durant molts anys han perdurat en la seva interpretació. El principal problema que ens trobem a l’hora de conèixer la seva història és l’escassa documentació que ha perdurat a causa, en bona mesura, que el seu impacte va ser molt menor del que va tenir al sud de França, però també perquè la gran majoria de documentació s’ha perdut. Aquí no es conserven tractats doctrinals càtars que s’hagin produït en aquest territori, o registres inquisitorials tan rics i extensos com els que han perdurat al sud de França.


  En canvi, conservem un gran volum de documentació relacionada amb la persecució de l’heretgia (legislació, butlles, cartes, etc.) que posa en relleu com, efectivament, durant el segle XIII, l’heretgia va esdevenir una gran preocupació a Catalunya. Malauradament, en la gran majoria dels casos els documents no especifiquen el tipus d’heretgia a què es refereixen; alguns poden remetre als càtars, d’altres als valdesos o ensabatats, i d’altres a errors doctrinals professats per qualsevol persona, home o dona, sense necessitat de representar una comunitat herètica destacada. Fins i tot, alguns d’aquests processos poden no tenir res a veure amb la dissidència religiosa.


  Actualment conservem diverses inquisicions que aporten informació rellevant sobre la presència dels càtars a Catalunya. També es conserva un gran volum de cartes i butlles que fa ressaltar la necessitat de legislar sobre el problema de la dissidència, malgrat que aquests documents ens diuen ben poc o gairebé res sobre la naturalesa de l’heretgia, és a dir, les seves creences o rituals. Així, doncs, el volum més important de documentació procedeix de l’àmbit eclesiàstic i això representa un gran problema, perquè reforça la propaganda que els clergues i teòlegs van projectar o inventar sobre l’heretgia. Al mateix temps, aquests documents ens expliquen els mecanismes repressius de la societat de l’edat mitjana, una societat que referma l’ortodòxia religiosa, condemna el dissident religiós, crema bíblies traduïdes al català, destrueix les cases on hi havia heretges i formula unes lleis que impediran durant molts anys el debat religiós.


  Els fons documentals


  Per conèixer la història dels càtars a Catalunya tenim, principalment, dos fons documentals. El primer es conserva a la col·lecció Doat de la Biblioteca Nacional de França i proporciona informació sobre els càtars de principis del segle XIII. Aquest extensíssim fons inclou 258 volums copiats entre 1661 i 1670, sota la coordinació de Jean Doat, president de la Cambra dels comtes de Navarra, a instàncies del ministre del rei de França, Jean-Baptiste Colbert, i des del volum 21 al 37 es recull una gran varietat de documents que provenen dels antics arxius de Carcassona, Narbona, Foix, Tolosa, etc. La majoria d’aquests documents només els coneixem per aquestes còpies perquè els originals s’han perdut; per exemple, l’antic arxiu de la Inquisició de Carcassona es va destruir a finals del segle XVIII com a conseqüència de l’incendi que es va produir a la ciutat. Aquí és on trobem els testimonis més importants que descriuen les rutes dels càtars per Catalunya durant la primera meitat del segle XIII, com ara la d’Arnau Bretós, un català de Berga que fou creient càtar, o la de l’occità Joan Ramon d’Albi.


  El segon fons és el còdex 4030 de la Biblioteca Vaticana, un manuscrit del segle XIV que inclou la còpia de les declaracions inquisitorials del bisbe de Pàmies Jacme Fournier, que esdevindria el 1334 el papa Benet XII, amb seu a Avinyó. En el seu registre inclou inquisicions des de 1320 a 1324 i la còpia d’una altra inquisició, feta per l’inquisidor Bernat de Puigcercós i Guillem Costa, al convent dels predicadors de Lleida, als creients càtars Joan i Pere Mauri, Mateua i Asperta l’estiu de 1323. Aquesta inquisició, que després fou tramesa a Jacme Fournier, és la més llarga i rica de què disposem per conèixer la història i la doctrina dels creients càtars que van estar al costat d’un dels últims càtars coneguts, Guillem Belibasta, el qual va viure gran part de la seva vida entre València i Catalunya. El registre inclou diverses declaracions d’un gran nombre de creients càtars de Montalhon que, en el seu conjunt, són d’una bellíssima riquesa, perquè ens acosten no només a la història i la doctrina dels càtars, sinó també a l’univers de la mentalitat i de la cultura popular de l’edat mitjana.


  Ara bé, hem de tenir present que aquests dos fons documentals, mitjançant els quals podem conèixer la història dels càtars a Catalunya, no són testimonis neutres, car és una interrogació i els seus protagonistes diuen allò que consideren rellevant, alhora que poden amagar els detalls que els convingui, potser per interès propi, potser per no implicar tercers. En altres ocasions, la delació no vacil·la a incriminar persones concretes. Per aquesta raó, les declaracions inquisitorials posen sobre la taula un problema important, i és el de saber fins a quin punt els testimonis són sincers en allò que expressen. Fins a quin punt relaten la veritat o creen una ficció per intentar salvar-se de la condemna? Fins a quin punt la memòria és precisa quan es relaten fets que van passar fa més de vint anys? Amb quin grau de credibilitat hem de contrastar aquestes dades per tenir una visió objectiva?


  Totes aquestes preguntes han portat a un revisionisme dels documents, fins al punt que alguns estudiosos han arribat a qüestionar la veracitat d’alguns testimonis i a considerar-los com un frau històric, és a dir, una invenció. El punt àlgid d’aquesta discussió el trobem en el document que transcriu les actes del primer concili càtar conegut, el concili de Sant Fèlix de Caramany. La discussió ha arribat al punt que alguns especialistes han qüestionat, fins i tot, l’existència del mateix concili. D’altra banda, la celebració d’aquest concili ens interessa especialment, perquè una nova lectura de les actes posa en relleu que els càtars van arribar a Catalunya molt abans del que tradicionalment s’estipula.


  El concili càtar de Sant Fèlix de Caramany


  El concili càtar de Sant Fèlix de Caramany (o Lauraguès), celebrat el mes de maig de 1167, és el primer concili càtar que es coneix, on el papa Niquinta de l’Església herètica oriental va arribar per consagrar els bisbes de les diòcesis càtares amb el consolament. A Sant Fèlix es van reunir els bisbes càtars Sicard Celler, bisbe d’Albi; Robert de Spernone, bisbe de França; Marco, de l’Església de Llombardia, i Bernat Català, bisbe de Carcassona, tots amb els seus respectius consells. També hi havia el consell de l’Església d’Aran, el qual va escollir Ramon de Casalis com a bisbe de la diòcesi d’Aran, i els representants de l’Església de Tolosa, que escolliren Bernat Ramon com a bisbe. En el concili també es van establir els límits territorials d’aquestes dues noves diòcesis, la de Tolosa i la de Carcassona.


  Aquest concili és un dels esdeveniments més polèmics dins de la història del catarisme. El problema comença amb les actes, ja que només es conserven en una còpia publicada l’any 1660 per Guillaume Besse en la seva Història dels ducs, marquesos i comtes de Narbona, la qual transcriu una altra còpia, del dilluns 14 d’agost de l’any 1232, feta per encàrrec de Pere Isarn, el bisbe càtar de Carcassona, per deixar constància del concili, que va tenir lloc l’any 1167. La història es complica encara més quan dues altres còpies d’aquest document situen l’any de la transcripció el 1223 l’una, i el 1233 l’altra. Per la similitud de les dates, sembla una confusió més que no pas una errada voluntària, ja que si tenim present que Pere Isarn fou capturat l’any 1226, la data més probable de la còpia és la de 1223.


  Si la transmissió del document ja és complexa, cal afegir-hi altres problemes; per exemple, no hi ha cap altre testimoni de l’època que faci referència al concili, a pesar de tenir una gran transcendència en l’organització de les esglésies càtares d’Occident. A més, de tots els dignataris càtars que hi apareixen, només dos es poden contrastar puntualment amb altres fonts de l’època. Aquesta situació va portar a la celebració d’un congrés a Niça l’any 1999 per estudiar i debatre la veracitat del document, fins al punt que alguns especialistes el titllaren d’un fals històric, és a dir, d’una invenció del segle XVII, malgrat que l’estudi crític del text no posa en dubte que sigui de l’època.


  Més enllà de les qüestions que estan sobre la taula, el que ens interessa destacar és la importància d’aquest concili per al desenvolupament del catarisme a Catalunya, perquè és el primer testimoni que podria fer referència a la penetració dels càtars molt abans del que tradicionalment s’estipula i, d’aquesta manera, podríem situar la presència dels bons homes en terres catalanes durant la segona meitat del segle XII en lloc de principis del segle XIII com sempre s’ha afirmat.


  L’Església càtara de la Vall d’Aran


  Una altra de les discussions es deu a la menció d’una Església càtara de la Vall d’Aran, una referència que, com es podia esperar, tampoc apareix en cap altre document. Per aquesta raó, la seva existència ha sigut qüestionada per alguns autors francesos, argüint un error de transcripció del copista: on el text diu Aran, hauria d’haver dit Agen, una Església càtara situada al nord de França. Això s’explica perquè l’inquisidor Anselm d’Alexandria afirmava, al voltant de 1270, que les províncies veïnes de França s’havien corromput i havien creat quatre bisbats: el de Carcassona, el d’Albi, el de Tolosa i el d’Agen.


  Tanmateix, sabem que l’Església d’Agen va existir, però fou creada com a conseqüència de la croada contra els albigesos molts anys després amb l’objectiu d’atendre els càtars que fugien de les persecucions. A més, cal tenir present que quan se celebrava el concili, les terres d’Aran depenien del senyor de Comenge i no del comte de Tolosa, i això explica la creació d’una diòcesi càtara al marge de la de Tolosa que inclogués el territori d’Aran. Així, doncs, les paraules de l’inquisidor Anselm d’Alexandria reflectirien la situació de les esglésies càtares de principis del segle XIII, però en cap cas la de les del segle anterior.


  Hi ha un altre argument important a favor de l’Església d’Aran. Potser sí que hi ha un error de transcripció, però no el que hem presentat, sinó el del nom del seu bisbe, Ramon de Casalis, el qual és molt probable que fos Casaus, i que denominés el seu lloc de procedència, un poblet de la Vall d’Aran. Això dóna un altre sentit sobre l’origen del bisbe, que procediria de la mateixa regió de l’Aran. Però com es podia esperar, sobre aquest bisbe no hi ha més referències, a excepció d’una crònica posterior que afirma que un tal Ramon de Beymiac fou el seu successor com a bisbe a l’Església d’Aran, el qual va abjurar de l’heretgia l’any 1181 per convertir-se en canonge de la catedral de Tolosa. De tot plegat, l’únic que en podem extreure és que la seva conversió podria explicar el desenllaç de l’Església càtara d’Aran.


  Lleida i Tortosa en les diòcesis càtares


  El segon element que ens interessa destacar és la possible menció de Tortosa com un dels límits de la diòcesi càtara de Tolosa, especialment perquè aquest bisbat administrava bona part del territori català. El document descriu els límits de l’Església de Tolosa, «que van des del bisbat del Rasès, situat al sud de França, fins a Lleida, en direcció a Tolosa». Tanmateix, la menció de la ciutat de Tolosa en aquest punt no té coherència en el text perquè la ruta del Rasès fins a Lleida no continua en direcció a Tolosa sinó al contrari; en canvi té més lògica pensar en una ciutat com Tortosa; així, segons l’historiador Bernard Hamilton, el copista hauria escrit Tolosa en lloc de Tortosa.


  Això voldria dir que durant la segona meitat del segle XII, els càtars recorrien les ciutats de la diòcesi càtara de Tolosa, que s’estenia cap a Lleida i fins a Tortosa, mentre que els càtars de la diòcesi càtara de Carcassona ho feien per la part més septentrional del territori català. De fet, el concili de Sant Fèlix i la menció de Lleida com un dels punts neuràlgics de les diòcesis càtares que s’estenen al sud dels Pirineus coincideixen amb les primeres condemnes contra l’heretgia que es promulguen a Lleida, conquerida als musulmans tot just l’any 1149.


  Després de la conquesta de Lleida, la jerarquia eclesiàstica va promulgar una condemna contra els heresiarques i les ordenacions fetes per ells. Uns anys més tard, el 1173, es va dur a terme un altre concili a Lleida, presidit pel cardenal i legat pontifici Jacint Bobone, molt probablement el responsable del concili anterior, acompanyat de l’arquebisbe de Tarragona i altres membres de la jerarquia eclesiàstica, i en el qual s’estableix la deposició per autoritat apostòlica dels heresiarques i d’aquells ordenats per ells. És probable, doncs, que les reiterades condemnes fossin la resposta a la presència dels càtars itinerants que predicaven des de Lleida fins a Tortosa.


  Les cròniques angleses


  La condemna que es duu a terme a Lleida no surt del no-res. El concili de Tours celebrat l’any 1163 havia denunciat l’extensió de l’heretgia per Tolosa, Gascunya i les seves «províncies veïnes». Ara bé, quines eren aquestes províncies veïnes? Podien ser Catalunya i Aragó? És molt probable que sí, perquè a través d’algunes cròniques angleses sabem que durant aquest període l’heretgia estava present a la Corona d’Aragó.


  En efecte, la crònica anglesa Història dels reis anglesos, de Guillem de Newburgh, explica que «l’error dels publicans arriba a terres angleses cap al 1160, procedent de la Gàl·lia, Hispània, Itàlia i Germània, terres que es trobaven plenament infectades per aquesta pesta». Una altra crònica anònima, la Crònica anglesa, corrobora aquest fet i denuncia la presència dels cismàtics d’Alemanya i dels heretges d’Aragó, justament l’any de la celebració del concili de Tours.


  La denúncia dels heretges de Catalunya i Aragó en cròniques angleses tampoc ens ha d’estranyar, ja que Gascunya formava part dels dominis del rei d’Anglaterra i, per tant, des de 1152 eren les seves províncies veïnes esmentades en el concili de Tours. I encara menys quan aquests fets coincidien amb la celebració del concili càtar de Sant Fèlix de Caramany, que situava Lleida com un punt neuràlgic dels bisbats càtars. Així, doncs, podem situar la presència de càtars a Catalunya a partir de la segona meitat del segle XII, molt abans de l’inici de la croada contra els albigesos, seguint el curs natural del territori a través dels Pirineus que, de mica en mica, anava conquerint territori als musulmans.


  Les primeres mesures repressives
 contra els heretges a Catalunya


  La presència dels càtars durant la segona meitat del segle XII a Catalunya queda palesa per les condemnes que es van produir a finals d’aquell segle, quan van arribar les primeres mesures repressives. L’octubre de 1194, Alfons el Trobador, rei d’Aragó, comte de Barcelona i marquès de Provença, va promulgar a Lleida un edicte d’expulsió dels valdesos i de totes les altres heretgies mitjançant el qual prohibia ajudar, amagar o encobrir els heretges.


  La legislació també preveia l’expropiació dels béns i la condemna com a reus de lesa majestat per als culpables, és a dir, l’acusació d’un crim contra la dignitat o l’autoritat del poder sobirà. Aquesta era la primera vegada que es promulgava una legislació de tanta severitat. El rei també ordenava als bisbes i els governants que donessin a conèixer el decret els diumenges a totes les esglésies, i advertia que aquells que no ho fessin podrien patir les mateixes penes. Els heretges tenien fins al primer de novembre, el dia de Tots Sants, per sortir lliurement del territori, i passada la data, en cas que encara n’hi hagués, declarava que qualsevol persona els podia infligir el càstig, amb l’excepció de la mutilació de les extremitats o la mort. Aquesta legislació va ser incitada per la presència del cardenal i legat pontifici, Gregori de Sant’Angelo, el qual va impulsar el decret. Hem de remarcar que aquesta legislació de Lleida, igual que les condemnes anteriors de la mateixa ciutat, foren impulsades per legats pontificis que començaven a establir les primeres mesures legislatives contra els heretges.


  L’abril de 1196, el rei Alfons va morir i el seu fill Pere, dit el Catòlic, va heretar el regne. Dos anys més tard, el febrer de 1198, el rei Pere va promulgar un nou decret contra els heretges, seguint el mateix esquema del seu pare, en què obligava a sortir del seu regne tots els valdesos, vulgarment anomenats ensabatats i pobres de Lió, i tots els altres heretges de qualsevol secta o nom, catalogats com a enemics de la creu de Crist, violadors de la fe catòlica i enemics públics del rei i del regne.


  El monarca deixava fins al diumenge de Passió perquè els senyors expulsessin els heretges de les seves terres i, si després en fos trobat algun, els seus béns serien expropiats i les propietats es dividirien en tres parts: una s’entregava al denunciant i les altres dues quedaven en possessió de la Corona. Aquells qui amaguessin, rebessin o afavorissin l’heretgia també serien castigats amb les mateixes penes que els heretges. A més, els governadors i els jutges també havien de jurar davant dels bisbes que complirien amb la seva missió, i en cas de no fer-ho, serien castigats igualment.


  El rei feia extensiva la mateixa responsabilitat a la resta de ciutadans i establia que els senyors fessin fora els heretges de les seves terres sense subsidi en el termini de tres dies; en cas de no obeir, els homes de les viles podien perseguir el reu a les terres dels senyors sense obligació de pagar els danys que causessin. Els ciutadans tenien un termini de vuit dies per jurar sobre els Evangelis que complirien fidelment aquesta tasca. Qui no ho fes, pagaria una multa de dues-centes monedes d’or, mentre que la persona que es negués a perseguir-los incorreria en la indignació del rei i en pagaria vint. A partir d’aquest moment el rei establia que tothom qui rebés heretges a casa seva o escoltés les seves funestes predicacions, els donés aliment o els defensés, seria condemnat, sense cap mena d’apel·lació, com a reu de lesa majestat i els seus béns serien confiscats. El rei es reservava el dret d’aplicar la pena de mort als culpables.


  Aquest decret era, com podem veure, molt sever, especialment perquè equipara l’heretge a un reu de lesa majestat, cosa que ja feia el d’Alfons. Ara bé, aquesta legislació és una novetat a Europa, perquè encara no hi havia cap llei que fes aquest símil. De tota manera, tot i la petició de donar a conèixer el decret els diumenges a les esglésies, ens hem de preguntar sobre l’abast d’aquesta legislació, especialment perquè no ha perdurat cap condemna ni procés d’expropiació, així que molt probablement va quedar en paper mullat. De fet, no hem de perdre de vista que la promulgació del decret coincidia amb l’arribada al pontificat de Lotari Segni, el papa Innocenci III, impulsor de mesures repressives contra els heretges com mai abans s’havia fet, i més especialment, de la croada contra els albigesos al sud de França. Si el nou papa arribava al pontificat el gener, el rei promulgava el decret a principis de febrer. Casualitat?


  9
 La croada contra els albigesos
 (1209-1229)


  El context


  La història dels càtars està estretament relacionada amb la croada contra els albigesos (1209-1229), la guerra que el papat i la Corona francesa van dur a terme contra els nobles dissidents del sud de França amb l’excusa d’eliminar l’heretgia. Aquest episodi va ser decisiu per a la història de Catalunya, ja que el rei Pere el Catòlic va morir en la famosa batalla de Muret de 1213. Quan la guerra va finalitzar, el 1229, gairebé tot el territori del sud de França va passar sota sobirania francesa. Finalment, amb el tractat de Corbeil, de 1258, signat entre el rei Jaume I i el rei de França, el rei Jaume renunciava als seus drets sobre Occitània, excepte la senyoria de Montpeller i el vescomtat de Carlat, ambdós sota possessió seva. També quedaven sota els seus dominis els territoris del comtat del Rosselló (que incloïa el Vallespir, el Conflent i el Capcir) i mitja Cerdanya, els quals van romandre en possessió de Catalunya fins al tractat dels Pirineus de 1659, entre Espanya i França, moment en què van quedar definitivament sota sobirania francesa.


  Per què es va promulgar una croada al sud de França? A principis del segle XIII, Occitània vivia una situació molt tensa per diversos motius. El sud de França era un territori dividit en diferents comtats i senyories que, sense un poder unitari, es feien la guerra els uns als altres. De tots, el comtat de Tolosa és el que tenia una major primacia sobre la resta, perquè albergava el centre més gran i important de la regió: Tolosa. Però malauradament, el comte Ramon VI de Tolosa mai va poder imposar un control ferm sobre els seus veïns i aquesta situació va permetre l’accés de poders forans a la regió, com la monarquia dels Capets, reis de França, amb seu a París; la monarquia dels Plantagenet, reis d’Anglaterra i titulars del ducat d’Aquitània, amb centre a Poitiers, o la Corona d’Aragó, amb seu a Barcelona.


  La situació política del territori i les pugnes pel seu domini van propiciar que gran part de la petita i mitjana noblesa, juntament amb l’oligarquia urbana, donessin suport a l’heretgia per enfrontar-se als poders tradicionals. Aquest fet va desencadenar fortes tensions, en un context en què les predicacions càtares s’havien estès arreu, molt especialment a Carcassona, Albi i Besiers. La situació de l’Església en aquest indret tampoc era ideal; els bisbes de les metròpolis estaven allunyats de les directrius papals i molts veien amb bons ulls el debat religiós i, fins i tot, la presència dels càtars. Davant d’aquesta situació, el papat va impulsar una purga de la jerarquia eclesiàstica del sud de França i va substituir els seus bisbes per altres de molt més combatents i fidels a Roma, especialment legats pontificis, els quals duien a terme una tasca molt destacada en la predicació contra els heretges, alhora que pressionaven els nobles perquè prenguessin mesures contra la seva expansió.


  La croada contra els albigesos


  Aquesta situació va esclatar el 14 de gener de 1208 amb l’assassinat del legat pontifici Pere de Castellnou a mans d’un escuder de la casa de Tolosa. Aquest crim fou el desencadenant de la crida papal a la croada contra els heretges albigesos i, més concretament, contra aquells nobles que els feien costat. El comte Ramon VI de Tolosa era sobre qui requeien totes les mirades de l’Església com el culpable del crim, malgrat que va negar la seva implicació. La situació s’havia convertit en un casus belli, és a dir, un motiu de guerra legítima. Segons explica el poeta navarrès Guillem de Tudela, autor de la Cançó de la croada contra els albigesos, la causa de la guerra va ser la follia de l’heretgia que havia envaït el país.


  Per aquesta raó, el 10 de març el papa Innocenci III anunciava a tots els nobles, comtes, barons i habitants la mort del legat i feia una crida perquè tots els cristians s’unissin a les files per combatre la dissidència. També ordenava als bisbes que prestessin tota la seva ajuda als legats apostòlics que predicaven la croada al sud de França i excomuniquessin els heretges i els seus còmplices. A la primavera de 1209, l’exèrcit croat ja estava reunit; la majoria dels seus integrants eren cavallers motivats per l’art de la guerra; a d’altres, en canvi, els motivava el sentiment religiós per participar en una guerra considerada santa, i d’altres eren mercenaris que se sumaven a l’exèrcit per fer fortuna i recollir part del botí de guerra. L’exèrcit estava dirigit per Simó de Montfort i liderat espiritualment pels legats pontificis, com Arnau Amalric.


  L’exèrcit croat aglutinava, doncs, un grup molt heterogeni de soldats i mercenaris units per diverses motivacions. La majoria procedien del nord de França però també n’hi havia de Normandia, Bretanya, Germània i el nord d’Itàlia. També hi havia occitans que s’hi van unir motivats per les tensions i els conflictes veïnals. Per exemple, davant la situació imminent de guerra, el comte de Tolosa va abocar les culpes de la situació en el vescomte de Carcassona, Ramon Roger Trencavell, i es va unir al contingent militar per assetjar la seva plaça, potser pensant, ingènuament, que després la situació no es giraria en contra seva.


  Per tot això, el conflicte no va ser pròpiament una guerra del nord contra el sud, encara que els contemporanis així ho percebessin, sinó més aviat una guerra civil amb tota la tragèdia que comporta una guerra entre veïns. Els occitans, en canvi, veien els croats com a invasors del nord que venien a conquerir el país, i aquesta percepció es va aguditzar com a conseqüència de la violència i el terror que va caracteritzar la guerra, especialment perquè acabava una època i en començava una de nova.


  Un exemple és el carnatge de Besiers, la primera campanya, feta l’estiu de 1209, al vescomtat de Carcassona. Quan els croats van arribar a les portes del castell, el 22 de juliol, van exigir que fossin entregats els 223 heretges que tenien anotats en una llista, però la guarnició s’hi va negar. Sembla que fou la negligència en el tancament de la porta durant les negociacions el que va permetre l’entrada dels croats. En dues o tres hores —afirmava el papa Innocenci en una carta pocs dies després— la ciutat fou presa i els croats, sense mirar l’estat, l’edat o el sexe, van passar a espasa quasi vint mil persones. Després, la ciutat fou saquejada i cremada.


  La xifra que proporciona el papa és, amb molta certesa, exagerada per a una plaça com la de Besiers en aquesta època, però el que queda palès és que aquell dia de juliol no va quedar ningú viu a Besiers, ni tan sols els clergues, les dones i els nens que s’havien reclòs a l’església. Besiers va tenir un gran efecte en la mentalitat de l’època. Una crònica alemanya, posterior als fets, va atribuir al legat apostòlic, Arnau Amalric, la famosa frase que va donar als croats quan, en preguntar-li com distingirien els catòlics dels heretges, aquest va respondre: «Mateu a tothom, que Déu ja distingirà els seus».


  Després de Besiers fou el torn de Carcassona, amb l’heroica defensa del vescomte Ramon Roger Trencavell, que, per salvar la població va rendir-se per acabar, al cap de pocs dies, mort a la torre del castell, on va quedar empresonat. Després fou el torn de les altres ciutats i viles que la circumdaven, en direcció a l’objectiu real dels croats, la ciutat més important del sud de França: Tolosa. Algunes ciutats obrien les portes a l’exèrcit i els rebien sota clams; altres, en canvi, com Termes o Minerva, oposaven resistència i finalment eren derruïdes amb extrema violència per fer saber a tothom que els croats havien arribat. La desorganització i la falta d’un front comú facilitava el seu avanç, que, amb el temps, va limitar considerablement els dominis de Tolosa. El discurs religiós havia deixat pas al fanatisme de la guerra i reflectia el problema de fons: la situació política d’Occitània.


  La batalla de Muret (1213)


  Des de l’inici de la guerra, el rei Pere mai s’hi havia implicat directament, tot i participar en diverses ocasions per fer de mediador en el conflicte a favor del seus vassalls occitans. Les victòries de Simó de Montfort van portar el rei a reconèixer-lo com a senyor de Carcassona i Besiers; això explica que deixés com a penyora el seu fill Jaume a Montpeller, amb la intenció de contraure matrimoni amb la filla de Simó de Montfort. Si per una banda reconeixia Simó com a senyor legítim del territori conquerit, per l’altra també era una forma d’aturar el seu avanç cap a Tolosa. Malauradament, aquesta estratègia no va reeixir i els croats van arribar molt a prop de la capital.


  Tanmateix, la situació va canviar a finals de 1212 quan, després de la gran victòria del rei Pere contra els musulmans a la famosa batalla de Las Navas de Tolosa, va decidir entrar al conflicte occità i portar les tropes catalanoaragoneses a la regió. El gener de 1213 es va celebrar el concili de Lavaur, on el rei Pere va rebre el vassallatge dels principals senyors de la regió: el comte Ramon VI de Tolosa, Bernat IV de Comenge, Ramon Roger I de Foix i Gastó IV, vescomte de Bearn. Aquest fet va ser de gran transcendència i va constituir el que Martín Alvira ha denominat la «Gran Corona d’Aragó», el moment de màxima expansió de la Corona d’Aragó a la regió occitana, en què reconeixien el rei Pere com el seu legítim senyor feudal. Amb el rei i les tropes al territori, la tensió creixia amb escreix i, sense un acord possible, la batalla era imminent. Finalment, es va produir al setembre de 1213 a Muret, on l’exèrcit del rei Pere, amb les tropes catalanes, castellanes i occitanes, s’enfrontava, amb majoria absoluta i amb pronòstics clarament favorables, a un exèrcit croat que, tot i que en clara minoria, no cessava d’avançar.


  La batalla de Muret va ser una batalla campal que va tenir lloc el 12 de setembre de 1213 i va tenir un tràgic final per al rei Pere, que va morir abatut per una llança. El cop va ser tan contundent que els ossos del tors van quedar totalment esclafats, tal com es va constatar el 1565 quan es va obrir el sepulcre del rei al monestir de Santa Maria de Sixena (Osca). Malgrat la seva gran constitució, de gairebé dos metres d’alçada, el rei va ser abatut amb contundència, de tal manera que, molt probablement, va caure a terra ja moribund.


  La situació s’havia agreujat pel fet que cap enemic no el va reconèixer en la batalla, ja que s’havia canviat l’armadura per la d’un altre oficial. Això era comú en aquest tipus de batalles, en què els oficials de major rang eren l’objectiu prioritari. Per aquesta raó va canviar d’armadura i de posició. No obstant això, el rei es va situar al capdavant dels contingents de la segona fila, probablement a causa d’una necessitat tàctica, malgrat que això el va portar a ser un objectiu exposat, una vegada els croats van trencar les primeres files. Quan fou abatut, el seu exèrcit es va dispersar i els croats de Simó de Montfort van aconseguir el miracle, guanyar una batalla que tenien en contra.


  Amb la mort del rei també es desfeia l’interès dels monarques catalans pel territori occità, allò que hom ha anomenat el somni occità. El seu fill, l’infant Jaume, de només cinc anys d’edat, estava reclòs a Montpeller, i amb els anys va dirigir la mirada cap a l’expansió vers Mallorca, València i la Mediterrània per oblidar, definitivament, Occitània.


  El rei Pere el Catòlic i el seu suport als heretges


  El rei Pere mai va ser un heretge, malgrat que va fer costat als senyors feudals que defensaven l’heretgia a les seves terres. La seva mort en una batalla contra l’exèrcit croat que tenia el suport del papat, ha contribuït a marcar un tabú sobre la relació del rei amb els seus súbdits, excomunicats, i ha promogut una memòria tergiversada dels fets, perquè gairebé totes les cròniques que els rememoren tendeixen a ometre el paper del rei amb l’heretgia i exalten la imatge d’un monarca catòlic: Pere, dit el Catòlic. Fins a quin punt el rei va estar vinculat amb els heretges càtars? La seva mort va repercutir en la presència dels càtars a Catalunya?


  El rei Pere era, en efecte, de confessió catòlica. El seu interès cap a la institució eclesiàstica fou constant al llarg del seu regnat, tal com ho posa en relleu el gran nombre de privilegis i donacions que va fer per protegir l’Església. També va condemnar l’heretgia en més d’una ocasió i va legislar-hi severament. La primera ocasió va ser a principis de 1198 a Girona i, poc després, al febrer de 1204, el rei va condemnar les doctrines que va escoltar de Bernat de Cimorra i altres càtars a Carcassona, acompanyat dels legats apostòlics de la regió.


  Ara bé, malgrat condemnar l’heretgia, tot sembla indicar que el rei no va dur a terme cap persecució contra els càtars ni els valdesos. A més, quan es va involucrar en la croada contra els albigesos, va prendre partit a favor dels nobles que havien sigut excomunicats i acusats de defensar l’heretgia, contra un exèrcit liderat espiritualment pel papa. Això va produir un xoc important en la mentalitat de l’època, perquè ni el papa ni els legats entenien aquest fet, i encara menys quan el mateix papa l’havia coronat a Roma a finals de 1204 com un rei catòlic, que havia jurat protegir la fe catòlica i perseguir l’heretgia. Com es pot justificar, doncs, el suport del rei als heretges, o més ben dit, als nobles que donaven suport a l’heretgia?


  El suport del rei als heretges és, en realitat, el suport als vassalls occitans, i això posa en relleu una cosa molt important: els interessos polítics i feudals estaven per sobre de tot, fins i tot de l’heretgia, que passava a un segon pla. De fet, el rei Pere segueix la mateixa tradició de l’època mitjançant la qual emperadors i monarques són considerats com els protectors de l’Església, malgrat que la política acabi per dominar els seus interessos. Un cas similar es produeix amb l’emperador Frederic I de Hohenstaufen, que també va donar suport a la duríssima decretal del papa Luci III contra els heretges d’Itàlia el 1184, tot i no iniciar cap persecució contra els dissidents. El mateix cas el trobem amb Frederic II de Hohenstaufen i els heretges de Torí, o Otó IV i els heretges de Ferrara. Tots van legislar contra l’heretgia malgrat que a la pràctica no la van perseguir. El rei Pere se situa en aquesta mateixa línia.


  Davant d’aquesta situació és comprensible que la mort del rei portés els cronistes de l’època a l’ocultació del problema de l’heretgia i a la refermança de la imatge d’un rei ortodox, un rei catòlic. Jaume I recordava al Llibre dels Fets que el seu pare havia passat la nit prèvia de la batalla de Muret festejant amb dones de tal manera que al matí no podia ni mantenir-se dempeus a la missa, enfront de Simó de Montfort que, sense dormir, s’havia passat tota la nit resant perquè succeís el miracle. Aquesta imatge, independent del que va passar durant la nit prèvia, volia minimitzar el desastre de Muret i justificar la mort del pare.


  Una altra crònica, del segle XVI, la Crònica dels Comtes de Barcelona, descriu el rei Pere com un amador singular de la santa Església, molt liberal, el qual morí desventuradament en el setge del castell de Muret, alguns diuen en batalla pel seu gran coratge, i d’altres abandonat pel comte de Tolosa i de Foix. En definitiva, tot era un discurs per minimitzar el desastre de Muret.


  Conseqüències de la croada per als càtars


  La mort del rei va tenir conseqüències directes per als heretges catalans que no es van fer esperar. L’any 1214, el cardenal i legat pontifici, Pere de Benevento, va organitzar unes Corts generals a Lleida amb la intenció de presentar l’infant Jaume a la noblesa com el successor legítim del rei. D’aquesta manera va conformar un consell de regència que havia de vetllar per la transició del poder reial, ja que la mort del rei i la minoria d’edat del seu fill comportaven una situació d’incertesa per a la successió, acrescuda per les diverses faccions nobiliàries que lluitaven per aconseguir el control del territori.


  Les Corts de Lleida van condemnar per primera vegada l’heretgia i tots aquells que l’afavorissin, juntament amb els lladres i altres infractors de la llei, com mai abans havien fet unes constitucions. Una altra vegada a Lleida, i una altra vegada mesures impulsades per un legat pontifici. A partir d’aquí, la gran majoria de constitucions que es van promulgar en indrets de Catalunya, com el Rosselló, Tortosa, Barcelona o Vilafranca del Penedès, entre d’altres, van condemnar l’heretgia i van excomunicar els seus seguidors.


  Això vol dir que hi havia heretges en aquestes ciutats? No ho sabem. El que sí queda palès és la voluntat de legislar contra l’heretgia en les constitucions i, encara més important, la tendència a assimilar els heretges als malfactors i lladres que atemptaven contra la seguretat dels ciutadans. Així, doncs, la figura de l’heretge s’associava a un pertorbador de la pau i quedava desemparada del dret de protecció que el rei oferia als ciutadans.


  Més repercussions de la croada


  El desenvolupament de la croada va tenir més repercussions. El 28 de gener de 1226, el rei Lluís VIII va reunir un parlament a París de gran transcendència, on el legat apostòlic Aumarí de Montfort va excomunicar per autoritat papal el nou comte de Tolosa, Ramon VII, conegut com Ramon el Jove o Ramonet, i els seus còmplices que lluitaven amb els rebels per mantenir el seu poder. Segurament, si només s’hagués produït l’excomunicació del comte, una condemna més de les moltes que havia rebut des de l’inici de la croada, i més especialment el seu pare, no hauria tingut més transcendència, però en aquest parlament va passar un fet nou que va capgirar el destí de la croada: el legat apostòlic també confirmava al mateix rei de França els drets que tenia sobre el territori de Tolosa, i això significava que el rei esdevenia el nou senyor feudal del territori.


  La conseqüència més immediata d’aquest fet fou que, el 20 de març, el rei Lluís VIII preparava tota la seva host per entrar en la guerra contra els heretges per posar sota control el seu legítim territori. Tanmateix, el monarca va morir per disenteria el 8 de novembre i les hostilitats van quedar aturades per un temps, malgrat que el concili ja havia tingut les conseqüències desitjades pels legats: la mobilització de les tropes reials va provocar la conversió de diversos nobles, fins i tot catalans, fet que va propiciar un canvi de rumb en la croada contra els albigesos.


  Un dels primers de fer aquest gest va ser el comte Hug IV d’Empúries, quan, el 10 de març de 1226, es va sotmetre als mandats del bisbe de Girona per tots els delictes pels quals havia estat excomunicat. Tanmateix, la submissió del comte anava més enllà de reparar els danys causats a l’Església de Girona, ja que també responia per tots els seus súbdits, sota unes condicions molt dures imposades pel bisbe. Per tant, la submissió al bisbe comportava l’acceptació d’un nou escenari. Molt poc després, el 16 de març, un altre noble de gran poder dels Pirineus, Bernat d’Alió, amb territoris al País de d’Alió, al Rosselló i a Catalunya (el Donesà, el Capcir, el Conflent i la Cerdanya), jurà fidelitat al rei de França i també se sotmeté a l’Església. A l’abril va fer el mateix gest Bernat de Niort, senyor del Laurac i del País de Salt, juntament amb molts altres senyors feudals que tenien propietats al nord de Catalunya.


  Què havia passat? L’entrada del rei de França va comportar un canvi de perspectiva en el conflicte, ja que amb aquest nou escenari la majoria dels nobles occitans i del nord de Catalunya que lluitaven contra els croats veien perillar els seus dominis, amenaçats per una nova invasió del territori a càrrec d’un dels exèrcits més importants i imponents d’Europa, el del rei de França. El cas d’Hug IV d’Empúries fou l’inici d’una cadena de conversions. La seva conversió també planteja fins a quin punt hi havia heretges càtars en els seus territoris que lluitaven contra els croats. No seria estrany que entre les seves files hi haguessin diversos cavallers afins a l’heretgia, i potser per aquesta raó el rei Jaume I va fer una crida perquè els seus vassalls no rebessin ni ajudessin els heretges albigesos per cap concepte. Malauradament, no disposem d’informació més precisa sobre el paper d’aquests cavallers.


  Finalment, l’exèrcit reial va entrar en el conflicte. La guerra va continuar durant tres anys més, fins que el mes d’abril de 1229 la regent de França, Blanca de Castella, i el comte Ramon VII de Tolosa van signar el tractat de París, mitjançant el qual el territori del sud de França quedava sota domini de la monarquia francesa al temps que finalitzava oficialment la croada.


  La gran repercussió: el tractat de París (1229)


  La conseqüència més immediata d’aquest fet fou la creació de la Universitat de Tolosa, establerta per formar clergues per predicar contra l’heretgia, en un moment en què el catarisme encara estava plenament vigent en el territori. La pau de París, que no va posar fi definitivament a la guerra ja que les faccions dels nobles rebels van continuar lluitant, també va permetre el desenvolupament de la Inquisició a Tolosa i altres regions del sud de França i de Catalunya.


  Amb aquesta nova etapa, la jerarquia eclesiàstica catalana també va promulgar diversos concilis eclesiàstics on es condemnava els heretges. Al mateix temps, teòlegs i juristes van desenvolupar un marc jurídic on encabir el procés judicial contra l’heretge, la seva reconciliació i els càstigs que li pertocaven. Com s’havia de procedir davant dels heretges? S’havia de tractat igual a un fervent heretge que a un penedit? Moltes d’aquestes preguntes van generar una important producció legislativa que establia el procediment inquisitorial, i que va donar lloc a un nou gènere literari que començà a florir a partir d’aquest moment: el manual inquisitorial.


  En termes generals, l’heretge era excomunicat, els seus béns expropiats i, en cas de penedir-se, havia de fer una penitència amb l’objectiu de redreçar la seva vida que variava en funció de la seva implicació en l’heretgia. En cas de no fer-ho, els acusats eren lliurats al poder secular, encarregat d’executar la pena màxima, la mort al foc com a via de purificació. A mitjan segle XIII, aquesta legislació repressiva es desenvolupa amb escreix a Catalunya encara que, per altra banda, també és el moment en què constatem la presència organitzada de càtars a través de les declaracions inquisitorials de dos acusats: Arnau Bretós de Berga i Ramon Joan d’Albi.
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 Els primers càtars


  La declaració d’Arnau Bretós de Berga


  La primera declaració inquisitorial que situa la presència de càtars a Catalunya és la d’Arnau Bretós, un creient càtar de Berga que fou capturat amb el seu company Pere Giberga quan, a principis de 1244, es dirigia a Llombardia. Arnau fou interrogat per l’inquisidor fra Ferrer el 19 de maig i en la seva deposició confessa ser creient dels heretges des dels dotze anys. També situa la presència dels càtars a Catalunya per primera vegada a la vila de Berga cap al 1214, quan la seva mare, Guillemeta, estava greument malalta i la seva família va cercar càtars a Puigvert per tal que pogués rebre el consolament abans de morir.


  Així és com els càtars Pons i el seu company van arribar a Berga i van demanar a Guillemeta que s’entregués a Déu, als Evangelis i als bons homes. Ella va prometre que no menjaria carn, ni ous, a excepció d’oli i peixos. També va prometre que no mentiria ni juraria ni es llençaria a la luxúria. Dit això, els heretges van posar les mans sobre el cap de Guillemeta, juntament amb el Llibre, i llegiren, oraren i s’agenollaren d’acord amb el ritus del benedicite, tot recitant el parenostre per donar-li la pau. A continuació, van menjar amb les paraules del càtar, que va beneir el pa i que es va quedar durant vuit dies fins que va partir amb el seu company.


  Aquesta és la primera descripció documentada de la presència de càtars a Catalunya. La declaració d’Arnau també explica que al voltant de 1224 es trobava una comunitat més organitzada a la vila de Castellbò, administrada pel diaca càtar Guillem Clergue, el qual predicava públicament amb el consentiment del vescomte Arnau de Castellbò. Pocs anys després, Arnau Bretós situa les predicacions del diaca càtar Pere de Corona al castell de Josa, amb el senyor Ramon de Josa, la seva dona i altres persones de la regió. A través de les seves paraules constatem que durant aquesta etapa els càtars es concentraven principalment a Castellbò i a Josa de Cadí, i tenien el vistiplau dels seus respectius senyors feudals, que permetien obertament les predicacions públiques.


  Cap al 1240, Arnau va viatjar a Montsegur i va rebre el consolament de la mà del bisbe càtar Bertran Martí. Tot seguit va iniciar un viatge de tres anys per diverses ciutats catalanes; Arnau va visitar Vallporrera, Tarragona, Castellverdú i les muntanyes de Siurana, on va romandre a casa de diversos creients càtars, tot predicant amb el seu company, fins que fou detingut quan es dirigia a Llombardia, molt probablement seguint el camí de molts altres càtars que fugien després de la caiguda de Montsegur.


  La declaració d’Arnau posa en relleu diverses coses, com per exemple les ciutats i les persones que participen en les predicacions càtares d’aquesta etapa. El seu testimoni també reflecteix la dependència dels càtars catalans dels occitans i els vincles que s’establiren entre ells; són diversos els catalans presents a Montsegur que participen en la seva defensa durant el setge de 1244.


  Ramon Joan d’Albi i els viatges de Lleida


  L’altra declaració inquisitorial que proporciona informació sobre els càtars a Catalunya durant aquest període és la de Ramon Joan d’Albi, un occità capturat el 1238. Ramon Joan declara davant de l’inquisidor fra Ferrer a Tolosa i li explica els seus viatges amb els càtars per diversos indrets d’Occitània i de Catalunya. A la primavera de 1225, Ramon Joan va assistir al concili càtar de Pieussa, arran del qual es va crear el bisbat del Rasès.


  A continuació, Ramon Joan va acompanyar el diaca Pere Corona en un viatge cap a Catalunya. Des dels Pirineus, van anar a Querol i a Josa, on van veure Ramon de Josa i altres cavallers, que els adoraren; durant la seva estada al castell van ser testimonis del naixement del fill de Ramon de Josa. Després, es van dirigir a Cervera, Berga i la Cerdanya, on van residir un any a casa d’Arnau de Lagentis. D’allà, explica que anaven sovint a Lleida per visitar diverses persones, de les quals no recorda el nom, i obtenien abundants recursos de la ciutat. L’any 1229 va retornar a les seves terres com a conseqüència del tractat de París, que posava fi a la croada contra els albigesos. Uns quants anys més tard fou capturat per ser un creient càtar.


  Els espais de difusió del catarisme


  Hi ha dos tòpics que han caracteritzat la història dels càtars catalans: el primer és el model de difusió de les doctrines càtares de nord a sud del territori de forma cronològica, i el segon que Catalunya fou una terra d’acollida dels càtars fugitius. Ara bé, amb la informació presentada fins aquí es fa evident que l’expansió del catarisme no va seguir, com tradicionalment s’ha estipulat, un esquema de difusió gradual del nord cap al sud del territori, ja que hi ha indrets, especialment Lleida, on la presència càtara defineix un nou paradigma, més meridional que septentrional. D’altra banda, Catalunya no va ser pas una terra d’acollida, sinó que en realitat albergava nuclis càtars actius molt abans de l’inici de la croada.


  Un dels indrets amb més presència càtara a Catalunya és Lleida. Això no és pas estrany si prenem en consideració que aquesta ciutat fou un punt neuràlgic per a les connexions comercials entre el nord i el sud, entre l’est i l’oest. A Lleida es van promulgar les primeres mesures contra l’heretgia impulsades pels legats pontificis. També, per si fos poc, fou on el rei Alfons el Trobador va emetre el primer decret contra l’heretgia, aquell que establia l’expulsió dels heretges del territori i vinculava per primer cop l’heretgia amb el crim de lesa majestat. La declaració de Ramon Joan situa Lleida com un dels espais de les seves predicacions i, a partir de mitjan segle XIII, veurem que hi ha certa activitat inquisitorial a la ciutat que podria estar vinculada amb els càtars. Tant és així que, l’any 1248, el papa Innocenci IV va concedir al bisbe de Lleida la facultat d’aixecar l’excomunicació als heretges de la diòcesi que espontàniament tornessin al si de l’Església. També les muntanyes de Siurana i Prades van ser espais amb presència càtara de forma continuada en el temps.


  L’altre gran centre dels càtars a Catalunya fou el Pirineu, concretament la vall de Castellbò, Gósol i Josa. Són diverses les declaracions inquisitorials que situen una intensa activitat càtara en aquesta zona, com a mínim a partir de 1214. Aquest mateix any, Ramon de Josa fou reconciliat amb l’Església en el curs de l’estada del cardenal i legat pontifici, Pere de Benevento, quan va establir les constitucions de Pau i Treva en nom del rei Jaume. Així, doncs, és probable que la presència de càtars fos anterior, i potser el lloc on Arnau Bretós va anar a cercar els primers càtars l’any 1214 no era el Puivert occità sinó el Puigverd de Lleida, com va proposar Anne Cazenave. En qualsevol cas, durant la primera meitat del segle XIII els documents posen en relleu que Castellbò va tenir, fins i tot, un diaca càtar instal·lat al territori, Guillem Clergue, que predicava públicament. Aquest no fou l’únic diaca a Catalunya; també van romandre pel territori Pere Corona i Felip Català.


  Arnau de Castellbò i les predicacions càtares


  L’expansió del catarisme a la vall de Castellbò va estar vinculada amb la unió dinàstica de la família dels Castellbò i la dels Foix, la qual va configurar un extens territori que va destacar per les seves guerres contra el bisbe d’Urgell. Les aliances entre ambdues famílies s’estableixen a finals del segle XII, quan Arnau de Castellbò participa amb el comte Ramon Roger I de Foix, juntament amb el seu fill Roger Bernat II, en les lluites pel domini de les rendes del territori contra el comte Ermengol VIII d’Urgell i l’Església d’Urgell.


  La mort del comte d’Urgell, l’any 1209, va deixar un buit de poder que Arnau va aprofitar per comprometre la seva filla, Ermessenda de Castellbò, amb l’hereu del comtat de Foix, Roger Bernat II, cosa que el comte d’Urgell mai hauria permès en vida. D’aquesta manera, els drets senyorials del vescomtat de Castellbò, amb la vall de Sant Joan, la vall de Cabó i Andorra, requeien sobre el comte de Foix, que, a falta d’un futur hereu, va acabar per administrar el territori i permetre la lliure circulació dels càtars, com havien fet els seus predecessors.


  Aquest context hostil entre la família de Castellbò i els Foix contra l’Església d’Urgell va facilitar l’arrelament del catarisme. Però el seu arrelament no es pot entendre sense tenir en compte la tensa situació social que vivia el territori, molt castigat per la pobresa, que es va agreujar amb la reforma gregoriana i la restitució dels delmes per part de l’Església. L’augment del delme va comportar una ferotge reacció contra l’Església d’Urgell i, en aquest context, els catarisme va trobar un espai on expandir-se; el seu missatge contra l’Església va revifar l’anticlericalisme, molt present en el territori. Un exemple el trobem amb la dessacralització de les esglésies com a espais de culte o l’atac a la mateixa església d’Urgell, perpetrat entre la primavera de 1195 i l’estiu de 1196 pel comte de Foix i, qui sap, potser també per Arnau de Castellbò, i en què es va produir la mort de diversos religiosos i el saqueig d’objectes litúrgics. D’aquí sorgí El memorial de danys donats per lo comte de Foyx i bescomte de Castellbò a la iglesia de Urgell, que reuneix cinc documents que descriuen els atacs i els robatoris comesos entre 1195 i 1239 pel comte de Foix i Arnau de Castellbò a l’església d’Urgell.


  Així, doncs, no és gens estrany que les doctrines càtares es convertissin en un catalitzador d’aquesta tensió social i que tinguessin el suport dels senyors de la regió com una alternativa a l’Església. De fet, són diversos els testimonis que posen en relleu el suport d’Arnau de Castellbò als càtars. Per exemple, el cavaller Pere Guillem d’Arvinhan declarava que Arnau de Castellbò es trobava present en el concili càtar de Mirapeis de 1221, juntament amb el comte de Pallars i Roger de Comenge. Un altre testimoni, Dyas de Deyme, la muller de Bernat de Montaut, explica en la seva deposició a fra Ferrer que cap al 1220 es trobava a la casa d’Arnau de París, situada a Castellbò, i escoltava les predicacions dels càtars. En aquestes reunions assistien Ermessenda de Castellbò, Berenguela de Corneilhan, Timbors, esposa de Ramon de Josa, i d’altres senyors feudals.


  Un cavaller de Mirapeis, Guy de Castilhon, explica que el seu germà Isarn es va fer heretge abans de morir de malaltia a Castellbò i va llegar el seu cavall als càtars, amb la voluntat que poguessin desplaçar-se. Al voltant de 1234, quan el seu germà ja havia mort, Guy va desplaçar-se a Castellbò per reclamar el cavall als càtars. El suport d’Isarn als heretges també el certifica el batlle de Tarascó, Pere de Gavarret, quan explica que va veure a Castellbò com un perfecte càtar el consolava. Totes aquestes experiències faran que Castellbò es percebi com un niu d’heretges, un fet que les cròniques dels dominics no es cansaran de repetir.


  La conquesta de Mallorca i els càtars


  Les terres de conquesta eren una bona opció per a aquells acusats d’heretgia que volien fer una penitència o cercar nous espais per buscar oportunitats. La conquesta de Mallorca de Jaume I va culminar l’any 1231, i va tenir la participació de contingents molt variats, entre els quals alguns dels cavallers que havien sortit de la croada contra els albigesos, com el comte Hug d’Empúries. De fet, el comte va participar-hi amb setanta cavallers armats i fou designat com un dels repartidors de l’illa. Potser per aquesta raó, tot just després de la conquesta, el rei Jaume I atorga als pobladors de les illes la Carta de franqueses, l’acta d’ordenament administratiu i jurídic que té l’objectiu d’estimular l’assentament dels pobladors, en un dels apartats de la qual es condemna l’heretgia, assimilada a un crim enorme, castigat amb pena de mort o corporal.


  Tanmateix, aquesta legislació no va impedir la presència de la dissidència. L’any 1240, el papa Gregori IX va respondre al bisbe de Mallorca, Ramon de Torrelles, per les queixes transmeses sobre l’atac físic que havien sofert els clergues a mans d’altres clergues i laics, els quals havien ajudat els albigesos contra l’Església i havien venut als sarraïns productes sense tenir permís per fer-ho. Per aquesta raó, el papa concedia directament al bisbe la potestat d’absoldre de l’excomunicació els heretges que tornessin a reintegrar-se a l’Església.


  En les declaracions inquisitorials occitanes trobem alguns noms d’aquests heretges que van romandre a Mallorca. És el cas de la declaració de Ramona, muller de Bosolens, quan explica a l’inquisidor Pere Cellan de Montauban que va veure heretges moltes vegades a la casa del seu marit a Mallorca, els va adorar i va menjar amb ells. També Duran de Broille confirma que n’havia vist a Mallorca, i que havia menjat amb ells a la mateixa taula.


  Hi havia càtars a Barcelona?


  No disposem de referències d’una comunitat càtara a la Ciutat Comtal, però alguns testimonis deixen la porta oberta a una hipotètica comunitat. La presència d’heretges es constata per primera vegada durant la dècada dels anys vint del segle XIII, quan el bisbe de Barcelona va dur a terme la reconciliació d’un matrimoni de valdesos. Poc després, des de Barcelona, el rei Jaume I ordenava als seus súbdits que no ajudessin ni rebessin els heretges albigesos. Ara bé, aquesta crida venia motivada per l’entrada al conflicte del rei de França més que per la presència concreta d’heretges a la ciutat.


  Aquesta voluntat es va materialitzar en les Corts de Barcelona de 1228, en què el rei excloïa de la pau els heretges manifestos, els seus creients, fautors i defensors, igual que els lladres, tots castigats amb la pena d’excomunicació pública. Anys després, entre 1240 i 1241, sabem que Barcelona va centralitzar una inquisició a càrrec del veguer de la ciutat, la qual va acabar amb alguns detinguts, tot i que la majoria d’ells eren ciutadans d’altres viles.


  Durant aquest període sembla que no hi havia cap grup organitzat d’heretges a Barcelona; ho posa en relleu el testimoni, de 1246, d’Arnau Godera, conservat a Tolosa, on afirma que no n’havia vist a Barcelona, com tampoc a Lleida ni a Saragossa. Per això, el 1254 el papa Innocenci IV va escriure al rei… per informar-lo que delegava la inquisició de les terres de Barcelona, Lleida i Perpinyà en els frares predicadors que estaven instal·lats a l’antic convent de Santa Caterina de Barcelona.


  A principis del segle XIV la situació podia haver canviat, perquè es conserven dues declaracions inquisitorials que situen la presència de bons homes a Barcelona. La primera és la de Guillema Clergue, la dona de Pere Clergue. Explica en la seva declaració, de 1320, que el germà de la seva mare, l’heretge Prades Tavernier, i Estefania de Castellverdú van vendre tots els seus béns perquè volien anar a Barcelona per estar a prop de la «bona gent», és a dir, d’aquells que anomenen heretges.


  Dos anys després era Sibil·la, la dona de Ramon Pere d’Arqués, qui afirmava en la seva declaració que el mateix heretge Prades Tavernier havia explicat al seu marit que, quan encara era creient, va anar a Barcelona amb Estefania i la seva filla per buscar els heretges que hi vivien. Durant un bon temps van viure a Barcelona amb ells, fins que finalment foren detinguts i van perdre gran part dels seus béns. Malauradament no tenim més informació al respecte, però no podia ser gaire més enllà dels primers anys del segle XIV, ja que quan Pere Mauri va anar a Barcelona no hi va trobar heretges, o almenys així ho va confessar davant del bisbe de Pàmies.
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 Les inquisicions catalanes:
 càtars o valdesos?


  Una vegada vistos els primers testimonis que situen la presència de càtars a Catalunya, com són Arnau Bretós i Ramon Joan, tenim constància de quatre inquisicions en territori català que proporcionen informació rellevant sobre la seva història: la inquisició de 1237 a Castellbò, la del veguer Pere Ferrer de Barcelona de 1241, l’informe de Gósol de 1250 i la inquisició de Lleida de 1321 dels germans Mauri. Cap d’elles menciona explícitament el nom de càtars però, com veurem, podem estar segurs que aquestes inquisicions estaven relacionades amb ells. Ara bé, algunes van ser atribuïdes als valdesos pels cronistes dominics quan van recordar-ne els fets, i això ha portat a dues conseqüències importants: la primera és la preponderància dels valdesos a Catalunya, com l’única heretgia que va existir, i la segona és l’oblit dels càtars en totes les cròniques posteriors. Això ha potenciat una memòria que minimitza l’impacte dels càtars a Catalunya.


  La inquisició de 1237 a Castellbò


  El 1237 va ser un any dur per als càtars, perquè els inquisidors van actuar en diversos indrets. A principis d’any, el papa ordenava al seu legat apostòlic que es desplacés a Montpeller per iniciar una enquesta i saber el nombre d’heretges que hi havia a la ciutat. També li permetia que absolgués, sota determinades condicions, aquells que tornessin a la fe. Aquesta inquisició va donar els seus fruits, ja que el papa va tornar a escriure-li al setembre per anunciar-li que prenia els habitants de Montpeller sota la seva protecció i l’avisava que els inquisidors no cometessin errors condemnant ciutadans sota falsos testimonis. Com es podia esperar, les inquisicions havien fet aflorar les rivalitats veïnals, que es manifestaven en denúncies. Un cas similar va succeir a la diòcesi de Narbona i Elna, quan fra Ferrer va començar una inquisició prometent impunitat a tots aquells que confessessin. La seva frenètica activitat va desencadenar les queixes dels ciutadans i dels cònsols de la ciutat de Narbona, fins al punt que va haver d’aturar-la.


  A Catalunya també hi va haver activitat. El maig de 1237 es va dur a terme una important inquisició, concretament a Castellbò, que va acabar amb diversos detinguts. Coneixem els fets gràcies a dos documents de l’època: el primer és una carta emesa per Guillem de Montgrí, arquebisbe electe de Tarragona, on certifica des de Solsona que el vescomte Roger IV de Castellbò ha permès l’entrada dels inquisidors a Castellbò, amb el consentiment del seu pare, Roger Bernat II de Foix. El resultat d’aquesta inquisició va ser de setanta-vuit inculpats i dos fugitius, els quals es buscava per emetre la condemna; entre aquests inculpats hi va haver quaranta-cinc persones detingudes, divuit condemnes a persones difuntes i quinze condemnes en contumàcia.


  Una carta posterior, escrita en aquesta ocasió pel bisbe d’Urgell, Ponç de Vilamur, recordava l’entrada dels inquisidors a Castellbò, on hi havia més de seixanta heretges i creients, els quals van ser condemnats pels prelats en presència del comte de Foix i del seu fill. A més, també van ser derruïdes dues cases on es duien a terme les reunions, conegudes en l’època com a albergs. D’aquests n’hi havia diversos al Pirineu català, i apareixen documentats el 1237 i el 1250.


  Ja hem vist que no era estrany que hi hagués una inquisició a Castellbò. L’any 1237, tant Arnau de Castellbò com la seva filla Ermessenda ja havien mort i el territori estava administrat per Roger Bernat II de Foix. Les predicacions càtares continuaven com anys abans, fins al punt que van ser un motiu més de tensió entre el comte i l’Església d’Urgell. El fet de permetre l’entrada dels inquisidors era un gest de bona voluntat del comte per intentar arreglar les coses amb l’Església.


  Però, en realitat, això va servir de poc. El juny d’aquell any, els inquisidors iniciaven el procediment contra el comte de Foix a Sant Sadurní de Tavèrnoles, i va ser excomunicat amb una sentència que l’acusava de defensor i fautor dels heretges, amb el bisbe d’Urgell i l’arquebisbe de Tarragona presents. El comte de Foix va demanar al bisbe d’Urgell que li aixequés l’excomunicació imposada, ja que mai havia cregut en les doctrines herètiques i argüia que la sentència del bisbe no era legítima, perquè l’havia feta sense que ell hagués pogut defensar-se. A més, també denunciava que el territori ja no era de la seva jurisdicció, perquè l’havia traspassat al seu fill, Roger IV de Foix.


  El bisbe, en canvi, es mantenia ferm en la condemna i denunciava la violència i la inseguretat que vivia en el seu territori, que arribava fins al punt que ni tan sols podia caminar segur, ja que havien intentat atemptar contra la seva vida en dues ocasions. Així, el bisbe ratificava que en la decisió del comte de permetre l’entrada dels inquisidors a la seva terra en realitat no hi havia bones intencions, sinó més aviat el contrari, ja que els heretges havien crescut amb el temps. Finalment, la sentència no fou aixecada.


  Ara bé, després de la trobada de Sant Sadurní de Tavèrnoles alguna cosa va passar, ja que el 2 de juny de 1240 el bisbe d’Urgell aixecava l’excomunicació del comte i el reconeixia com un bon i lleial catòlic. La reconciliació es va dur a terme molt poc abans de la mort del comte, just després d’escriure una carta on reconeixia haver ajudat els heretges, tot i no haver-ne compartit les creences.


  La manipulació de la memòria dels fets de 1237


  Després de tot el que hem vist, queda palès que la inquisició de l’any 1237 a Castellbò estava vinculada amb els càtars. Aquesta inquisició fou de gran importància perquè sembla que va ser motivada per la mort d’un inquisidor, Ponç de Planés. Per aquesta raó, la inquisició de Castellbò fou recordada en diverses cròniques escrites posteriorment pels dominics. Ara bé, aquestes cròniques, quan recorden els fets, els vinculen amb els heretges valdesos i releguen els càtars a l’oblit més profund.


  El primer és el cronista de l’orde de predicadors de Barcelona, Pere Marsili, el qual va recordar aquesta inquisició en la seva lliure traducció llatina del Llibre dels Fets de Jaume I, que va dur a terme a principis del segle XIV. Marsili explicava que, en aquesta època, la vila de Castellbò era coneguda com un niu d’heretges i per aquesta raó van ser expulsats; uns quants foren condemnats a presó perpètua i altres al foc. Marsili va ser molt genèric en la seva descripció i no va especificar el tipus d’heretgia; en canvi, el cronista dominic Francisco Diago, quan va editar aquest fragment a principis del segle XVII, no va vacil·lar a imputar els esdeveniments als heretges valdesos o ensabatats, alhora que oblidava la presència dels càtars a Catalunya. Diago no va ser l’únic d’interpretar-ho així. Un altre teòleg de la mateixa època, Francisco Peña, va establir el mateix símil quan comentava els fets de Castellbò de 1237; els heretges condemnats eren els valdesos, els heretges que habitaven a Catalunya i, en canvi, ni rastre dels càtars.


  Aquesta vinculació potser no hauria tingut més transcendència si tots dos autors no haguessin tingut la importància que van tenir, ja que les seves obres foren conegudes arreu, el primer per escriure la primera crònica de l’orde de predicadors de la Corona d’Aragó i el segon per editar el manual inquisitorial de Nicolau Eimeric, que va convertir aquest tractat gairebé en un best-seller en l’època, amb diverses reedicions. A partir de llavors, gairebé totes les cròniques religioses que van publicar els dominics van assumir aquest vincle dels heretges catalans amb els valdesos. Aquest fet ha contribuït a construir una memòria que ha exaltat la presència dels valdesos i ha oblidat els càtars, fins al punt de considerar-los inexistents a Catalunya.


  Els comptes inquisitorials del veguer Pere Ferrer
 de Barcelona


  Recentment, Damian Smith i Stefano Cingolani han analitzat un llibret de comptes del veguer de Barcelona Pere Ferrer, de 1240, on s’anoten les despeses que havia generat la inquisició duta a terme a la mateixa Ciutat Comtal. La importància d’aquest llibret és gran, ja que és l’únic testimoni del segle XIII d’una inquisició gestionada per un veguer on s’anoten les despeses; tota la resta de referències inquisitorials provenen de documents eclesiàstics i no proporcionen aquest tipus de detalls.


  Què diuen els comptes de Pere Ferrer? Els seus comptes reflecteixen una inquisició realitzada a Barcelona entre el novembre de 1240 i el juliol de 1241, una activitat que fou compartida entre el representant del bisbe de Barcelona, Pere de Trilers, els dominics, que exercien d’inquisidors, i els oficials del rei.


  Aquesta inquisició es va iniciar amb la captura dels heretges Arnau de Cardona i Joan, aquest últim molt probablement ferit durant la captura. Al febrer, fou arrestat Pere Domènec del Llobregat, acusat de còmplice dels heretges i d’haver consentit les seves creences. Tots tres foren interrogats pels frares dominics de Barcelona, que, a més, van sol·licitar que Pere de Trilers es desplacés a Tortosa, ja que segons havien sabut dels acusats, hi havia més heretges. També es van organitzar viatges a Sant Pere de Ribes i a Vilafranca del Penedès, mentre que l’assistent del veguer Pere Ferrer detenia altres acusats de les rodalies de Barcelona. En conjunt hi va haver diverses detencions, entre les quals les d’unes quantes dones, que foren interrogades, com Bona de Vilafranca del Penedès o Ermessenda de Tarragona.


  Els comptes detallen la despesa de la inquisició. Hem de tenir present que fer inquisició és una activitat nova i encara no hi ha una infraestructura o un espai adequat per dur a terme les interrogacions. Per això, s’han de llogar espais i el mobiliari i pagar el sou dels col·laboradors i les despeses dels desplaçaments. En aquest cas, l’espai on es va dur a terme l’activitat era propietat de Quintino i va costar vint sous, mentre que els bancs, les cadires i els coixins on seien els inquisidors eren propietat de Pere de Cardedol i van costar-ne cinc. L’escrivà va rebre dotze sous, dels quals setanta-dos denaris eren pel paper i tres per la bossa on guardar els documents i llibres. La missió de Pere de Trilers a Tortosa va costar cinquanta sous, i la sortida al Camp de Tarragona en va costar vint. L’heretge Joan va costar al veguer quinze sous en menjar pels mesos que va estar retingut; entre altres coses es van gastar set denaris per quatre formatges i quinze denaris per calçat. Bernat en va rebre quinze per custodiar l’heretge Arnau de Cardona i Pere de Mata en va rebre sis per custodiar els animals de l’acusat mentre era interrogat a Barcelona. El càlcul del que el veguer es va gastar en tota l’activitat inquisitorial era de 1.271 sous i tres denaris.


  Qui finançava aquesta activitat? L’entrada de diners corria a càrrec dels acusats. Així, doncs, el veguer va rebre 280 sous dels heretges Arnau de Cardona i Joan, no sabem si per redimir l’acusació. També hi havia altres entrades de diners. Per exemple, el comandant dels hospitalers i el membre d’una important família de Barcelona, Jaume Gruny, van participar-hi finançant part de les despeses que costava portar els inculpats a Barcelona per ser interrogats. La seva aportació cobria la major part de la despesa que havien invertit, però sembla que no la totalitat. Tampoc no la cobrien els frares dominics. A més, hem de tenir present que els inquisidors també proveïen els heretges capturats; en una dona de Vilafranca que fou capturada per error, el veguer va gastar dos sous i quatre denaris, i quan fou absolta en va rebre dotze més com a compensació.


  Qui eren aquests heretges? Els acusats són inculpats d’heretgia, sense especificar-ne el tipus. Hem de suposar, doncs, que eren càtars? És probable que sí, perquè l’acusat d’heretgia Arnau venia de Cardona, una vila relativament a prop de Berga, on poc després hi haurà testimonis de càtars. Alguns dels inculpats tenien animals i propietats, un fet que els vincula més amb creients càtars que amb valdesos. Ara bé, aquesta inquisició de Barcelona va coincidir amb una altra d’iniciada pel bisbe de Barcelona, Berenguer de Palou, però que no va arribar a concloure com a conseqüència de la seva mort, a finals de 1241. Per aquesta raó, l’arquebisbe de Tarragona, Pere d’Albalat, va decidir fermament de continuar-la no només a Barcelona, sinó en altres indrets de Tarragona.


  L’informe de Gósol de 1250


  L’any 1250, l’inquisidor Guillem Clergue va dur a terme una enquesta per conèixer els heretges d’un poblet del Berguedà, Gósol. Aquest és l’únic document que conservem escrit en català que explica breument alguns elements de la doctrina dels heretges a Catalunya. El text, com sempre, no parla de càtars, però en canvi els heretges són anomenats bons homes i els elements que exposen permeten d’establir el vincle amb ells. Aquest informe està elaborat gràcies al testimoni de diverses persones, principalment el de Maria Pocha.


  Maria explica que aquests heretges eren anomenats bons homes i pregaven a Déu amb les mans cobertes i de genolls. També explica que Guillem Clergue es va desplaçar a casa de Ferrer Draper de Balaguer i aquest li va dir: «Si cap clergue es pot salvar a si mateix, com és possible llavors que pugui salvar el seu poble?». Això era, en efecte, una crítica furibunda al paper dels clergues i al problema de la salvació de les ànimes. També diu que en van venir quatre de Montsià el dia de Sant Valentí, perquè un tal Soler estava malalt, i que d’aquells bons homes n’hi havia a Josa, Solsona, Agramunt, Lleida, Sanaüja i a les muntanyes de Prades. A més, afegeix que pocs albergs hi havia a Gósol que no tinguessin heretges.


  Si fem cas de les paraules de Maria Pocha ens trobem davant d’un mapa molt ric de comunitats càtares esteses arreu del territori català. Aquests, doncs, sembla que eren els veritables càtars catalans, un moviment de base que a mitjan segle XIII s’estenia per totes aquestes ciutats. Què va passar després d’aquesta indagació? Es va realitzar alguna inquisició?


  L’informe va tenir conseqüències per als càtars. Tenim constància que entre 1250 i 1256 es va dur a terme una inquisició a Gósol que va acabar amb diversos detinguts. Aquesta inquisició es va realitzar quan els problemes interns de l’Església d’Urgell havien deixat la seu vacant i això va comportar, al seu torn, nous problemes. A partir de 1251, el bisbe d’Urgell, Ponç de Vilamur, es va veure involucrat en un procés de disputes internes del capítol que va culminar amb la seva deposició el 1254, i com a conseqüència, la seu va estar vacant fins l’11 d’agost de 1257, moment en què el papa designava Abril Peláez com a nou bisbe.


  El cas és que Ponç de Vilamur havia iniciat una inquisició, però la seva deposició posava sobre la taula el problema de la legalitat de les actuacions dels inquisidors Pere Tenes i F. de Villarrubea, ja que sense el bisbe ningú sabia si entraven en la legalitat del dret canònic. Davant d’aquesta situació, l’arquebisbe de Tarragona, Benet Rocabertí, la màxima autoritat eclesiàstica, va plantejar per carta al dominic i eminent jurista Ramon de Penyafort el dubte que tenia sobre la legalitat de l’actuació inquisitorial amb la seu vacant, i aquest li va respondre que l’arquebisbe estava plenament facultat per continuar-la, i que desatendre-la seria, fins i tot, perjudicial per al negoci de la fe al bisbat d’Urgell.


  Així, doncs, la inquisició va continuar a Gósol, però sense més informació. En canvi, per una crònica posterior sabem que aquesta inquisició va acabar amb diversos detinguts. El cronista dominic Pablo Vidal explica en uns Annals de l’any 1624 que Pere Tenes va absoldre 168 heretges a la diòcesi d’Urgell, concretament a la vila de Berga, on hi havia homes i dones. Es referia Pablo Vidal a la inquisició de Gósol, una vila del Berguedà? Segons explica, va extreure la dada dels processos que va consultar a l’arxiu de l’arquebisbat de Tarragona, abans que es perdessin per l’incendi que l’arxiu va sofrir durant la guerra del Francès, on, malauradament, es van perdre la gran majoria de documents d’aquesta època. Eren els mateixos heretges de Gósol? O era una altra inquisició?


  També sabem que durant aquests anys, Galceran de Pinós, senyor de Bagà, va manllevar tretze heretges de Gósol a l’arquebisbe de Tarragona, Benet Rocabertí, els quals estaven empresonats a Tarragona, i prometia retornar-los si eren reclamats. Així, doncs, podem concloure que, efectivament, l’informe de Gósol de 1250 va tenir conseqüències tràgiques per als càtars catalans, amb nombroses detencions. Alguns van ser empresonats a la presó arquebisbal de Tarragona i altres potser cremats, segons insinuen les cròniques posteriors, tot i que no tenim més constància d’aquest fet.


  Els últims creients càtars de 1323 a Lleida


  Després de l’informe de Gósol desapareixen les dades sobre la presència de càtars a Catalunya i haurem d’esperar fins a principis del segle XIV per trobar nous testimonis, aquesta vegada vinculats amb la comunitat del càtar Guillem Belibasta. El dijous 12 de juny de 1323, l’inquisidor Bernat de Puigcercós va dur a terme la declaració dels creients càtars Joan i Pere Mauri de Montalhon, Mateua i Asperta al convent dels predicadors de Lleida. Pere Mauri havia estat capturat a Flix aquell mateix estiu, i el seu germà Joan a Castelldans, on residia amb Mateua i Asperta. Poc després, els inculpats foren reclamats pel bisbe de Pàmies, Jacme Fournier, i interrogats novament fins que, finalment, els dos germans Pere i Joan Mauri foren condemnats a presó perpètua al Mur de Carcassona. Tot aquest grup formava part d’una petita comunitat de creients càtars exiliats que girava al voltant de Guillem Belibasta, i la seva detenció es va produir poc després de la captura d’aquest.


  De les seves declaracions podem extreure diverses conclusions. Pere Mauri, un dels primers de ser interrogats, reconeix que fa divuit anys que és creient i confessa les seves creences en busca de l’absolució, en un discurs precís on descriu el recorregut de la seva vida, tant a casa com a l’exili. Tant Pere com Joan Mauri són occitans que provenen de Montalhon, igual que la majoria dels seus companys. A partir de 1310, inicien l’exili com a conseqüència de les persecucions inquisitorials, igual que molts altres occitans de l’època, amb els quals es retroben en diversos indrets de Catalunya. La gran majoria són pastors itinerants, artesans i gent d’altres oficis. Les rutes que ressegueixen ens permeten de conèixer les principals vies transhumants del període i les relacions comercials entre ambdós costats del Pirineu, ja que el contacte amb la seva cultura és continu malgrat viure a l’exili.


  Tot i ser un pastor, sense formació teològica, la seva declaració ofereix una descripció de la doctrina càtara de molta qualitat. Molt pròxim a Belibasta, però també molt crític amb ell, Pere es va formar amb els germans Autier, els càtars que van revifar clandestinament l’Església càtara al comtat de Foix després d’aprendre la doctrina dels grans mestres càtars que encara ensenyaven en les escoles italianes.


  Pere Mauri treballa molt condicionat per les temporades d’estiu i les d’hivern, a través d’una xarxa social que encara perdura avui dia en algunes viles de muntanya. Als hiverns, per exemple, predomina l’estada al sud del territori de Catalunya, València i Aragó, amb ports i valls que s’estenen des de Benasc fins a Peníscola, des de Sant Mateu fins a Morella; als estius, en canvi, predomina més l’estada als Pirineus catalans i francesos; un dels ports principals és Puigcerdà, com també la serra del Cadí, amb els ports de Bagà i el coll de Pal i, com és habitual, bona part de la vall de l’Arieja, el seu territori natal.


  Al marge de les rutes de transhumància també podem traçar les rutes d’exili. Les migracions d’occitans són constants des del segle XI, amb el procés de repoblació, i fins al segle XVII. A principis del segle XIV trobem un flux important motivat, principalment, per les represes de la Inquisició al sud de França i el rebrot del catarisme. Molts occitans emigren cap al sud dels Pirineus i estenen els seus llaços de solidaritat cap a tots aquells compatriotes que viuen situacions similars.


  Guillem Belibasta s’instal·la en una casa a Morella, a la serra del Maestrat (regne de València) amb Ramona de Junac i la seva filla Guillemeta. Guillemeta Mauri i els seus dos fills s’instal·len en una casa a Sant Mateu, també a València, mentre que Mersenda i el seu marit, amb la seva filla Joana, s’instal·len a Beseit (Aragó). A Prades, a les muntanyes de Siurana, habitarà Comdors de Junac, fugitiva per heretgia; Guillem Berto s’instal·la a Querol i el càtar Ramon de Tolosa a la Granadella, mentre que Bernard Servel i la seva dona, Asperta de Tarascó, s’instal·len a Juncosa (Lleida). Encara que no tots ells eren creients, tots participaven d’aquesta xarxa social.


  El grup més pròxim a Guillem Belibasta subsistia amb el temor constant de ser denunciat per la seva complicitat amb el catarisme, no només per romandre al costat d’un càtar sinó també per haver participat d’un passat comú a Montalhon. Això condicionava la mentalitat del grup. Tant és així que en la declaració de Pere Mauri es percep la voluntat de desvincular el seu germà petit de l’heretgia; però malgrat els seus intents, el cert és que Joan Mauri, tot i ser més jove, coneixia la doctrina càtara a fons. De fet, és ell qui descriu mestrívolament el mite de la caiguda dels bons esperits d’una forma molt clarificadora i senzilla, i també qui transmet l’única pregària càtara conservada en occità, el Payre Sant, relatada a Lleida: «Payre sant, Dieu dreiturier de bons speritz, qui hanc no falhist ni mentist ni errest ni duptest per paor de mort a prendre al mon de Dieu estranh, car nos no em del mon, ni·l mon no es de nos; e dona nos a conoysher so que tu conoyshes, et amar so que tu amas».


  Aquesta pregària reflecteix la doctrina de l’oposició dels mons, de les dues creacions, de les dues divinitats. Té paral·lelismes amb el sirventès moral, la composició poètica del trobador tolosà Pere Cardenal que porta per títol Al nom del senhor dreiturier. En aquest cas, l’aplicació del mateix adjectiu, dreiturier, que vol dir ‘just’, s’aplica al Déu dels bons esperitz, i ens aproxima a aquest Déu a través de l’amor. Un vers del mateix trobador ens acosta a aquesta realitat quan afirma «Dats mi poder qu’eu am so que amatz». Una pregària que no deixa de ser una metàfora de la vida d’aquesta comunitat, una vida molt condicionada per la por de ser descoberts, un temor que reflecteix la por de morir en el món del Déu estrany.
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 La propaganda i la construcció
 d’estereotips


  La gran confusió de l’època


  Fins aquí hem conegut els principals documents sobre els càtars a Catalunya i hem destacat alguns dels problemes que se’n deriven. Un dels més complicats de resoldre és el d’esbrinar el tipus d’heretgia a què fan referència els documents, és a dir, si la dels càtars, la dels valdesos o altres dissidències, ja que en la majoria d’ocasions són genèrics i no especifiquen a quina es refereixen. Fins ara n’hem presentat alguns exemples, però n’hi ha molts altres que posen de relleu aquest problema.


  Un dels més primerencs apareix el juliol de 1200, quan a la diòcesi d’Urgell el clergue A. de Puigverd jura fidelitat i obediència al bisbe, Bernat de Vilamur, i promet no ajudar els heretges ni els ensabatats, ja sigui de paraula o amb fets. El clam d’aquest clergue sorgeix en el context de les guerres feudals entre el vescomte Arnau de Castellbò i el bisbe d’Urgell, on el catarisme va trobar un espai idoni per expandir-se. Ara bé, si els heretges eren els càtars, a quin dels dos moviments es referia en mencionar «ni heretges ni ensabatats»?


  Seguim amb el problema. Cap al 1220, el bisbe de Barcelona Berenguer de Palou va dur a terme la reconciliació d’un matrimoni d’heretges. El document es conserva en una edició manuscrita de la Summa de penitència de Ramon de Penyafort i inclou una fórmula d’abjuració d’un matrimoni d’heretges. Aquest és un dels primers casos coneguts a Catalunya d’una reconciliació abans d’establir-se la Inquisició. En aquest cas, els elements que descriu el text són característics dels valdesos: com que cap sacerdot sota pecat pot conferir el cos de Crist a l’altar, qualsevol home ordenat pot conferir la missa; o bé que als poders seculars no els és permès d’emprar la violència contra els lladres, homicides o heretges, de manera que resten sota pecat mortal sense poder salvar-se fins que no facin penitència. Aquests heretges de Barcelona són valdesos.


  Un últim exemple de la mateixa època. El desembre de 1220, justament l’època en què es produeix la reconciliació dels valdesos a Barcelona, l’arquebisbe de Tarragona, Aspàreg de la Barca, atorga una donació a Randulf, prior d’Escala Dei, en recompensa pel seu treball d’expel·lir l’heretgia de la diòcesi. Com és habitual, no tenim més dades per contrastar quins heretges podien ser, perquè el document no ho especifica. Tradicionalment, hom ha associat aquest fet als càtars perquè sabem que, posteriorment, van tenir presència en aquest indret, sobretot a Prades. Tanmateix, l’any 1739, el canonge de Tarragona Josep Blanc tenia clar que el treball de la cartoixa d’Escala Dei estava relacionat amb expel·lir els heretges valdesos. El cas de Josep Blanc és una mostra més de la tradició d’imputar els fets dels heretges catalans als valdesos en lloc dels càtars, una constant en la memòria dels esdeveniments.


  Els heretges catalans eren càtars o valdesos?


  Arribats en aquest punt ens hem de preguntar fins on arriba la confusió de l’època en barrejar els càtars amb els valdesos. Ja hem vist que els primers documents parlen de «valdesos i altres heretgies» i, en canvi, el mot càtar no apareix enlloc. Aquesta preponderància té una explicació lògica. A finals del segle XII, l’heretgia valdesa havia arribat a Narbona. Cap al 1190, es va produir una discussió pública entre la jerarquia eclesiàstica i alguns heretges, els quals foren anomenats per Bernat de Fontcalda valdesos. Això coincidia amb el fet que, l’agost de 1191, el papa Celestí III confirmava el trasllat del bisbe de Lleida, Guillem Berenguer de Barcelona (?-1212), fill il·legítim del comte Ramon Berenguer IV de Barcelona i oncle del rei Pere el Catòlic, com a nou arquebisbe a la metròpoli narbonesa, que, segons el papa, estava plena d’heretges. Sembla que els valdesos tenien una forta presència a Narbona.


  Això explicaria que, tres anys més tard, el decret contra els heretges d’Alfons el Trobador, impulsat per un legat papal, focalitzés la seva atenció principalment en els valdesos. Ara bé, a Narbona també hi havia càtars. De fet, el mateix Bernat de Fontcalda hi polemitza, però, com es podia esperar, els anomena els altres heretges i fins i tot arrians. El concili de Montpeller també utilitza el terme heretges per separar-los dels valdesos. Així, doncs, el problema va ser que a l’hora d’anomenar els heretges, va prevaldre el nom de valdesos, per la senzilla raó que era un nom, un grup, identificat, mentre que els càtars no tenien un nom genèric, sinó que eren anomenats de diverses formes i per això foren coneguts com els «altres heretges». Per aquesta raó, el decret d’Alfons el Trobador, i poc després el de Pere el Catòlic, utilitzen justament aquests dos conceptes que havien aflorat a Narbona i a Montpeller.


  Això va tenir la conseqüència que els heretges de Catalunya fossin anomenats valdesos, malgrat referir-se a uns o altres. Per aquesta raó, el mot valdès té un pes important en els documents de Catalunya. Tant és així que Ramon de Penyafort menciona en diverses ocasions els valdesos, malgrat que moltes de les característiques que els imputa són assimilables als càtars. Podia ser que confonguessin els càtars amb els valdesos? De ben segur que en més d’una ocasió va ser així.


  Els motius literaris


  Un altre problema dels documents és el grau de representació que presenten. Si els tractats teològics construeixen la filiació dels càtars amb els maniqueus i els bogomils, altres documents de l’època ofereixen una sèrie de motius que contribuiran a la creació d’un estereotip. En el cas de Catalunya, es conserven algunes cartes papals que tenen molta força en projectar una imatge degenerativa, d’immoralitat, de perversió, d’homosexualitat i de malaltia assimilada als heretges. Com a conseqüència, es proclamava la necessitat de purgar la terra de la depravació de l’heretgia, un dels majors mals del moment, que s’associava metafòricament a la corrupció, al verí i a la mort.


  Un dels exemples és la carta que el papa Innocenci III escriu l’any 1198 a l’arquebisbe de Tarragona i a les diòcesis que li eren sufragànies perquè prestessin ajuda als legats pontificis Ranieri i Guidone. El papa es lamentava del gran dolor que sentia per aquells que pretenien construir diverses esglésies —o més aviat sinagogues de Satanàs— que alteraven la doctrina evangèlica amb l’objectiu de defensar el seu error. Es referia a aquells que refusaven el magisteri de l’Església de Roma i seduïen els crèduls i poc instruïts per contaminar, de forma astuta, amb el virus de la seva iniquitat. Eren els heretges anomenats valdesos, càtars i patarins, que es movien de tal manera que ja havien infectat, amb les trampes i el ferment del seu error, innumerables pobles, entre ells la província de Tarragona.


  El papa expressava la seva deploració amb aquests termes. A més, ordenava a l’arquebisbe de Tarragona que donés suport als legats Ranieri i Guidone perquè poguessin emetre sentència d’excomunió contra els heretges. També feia extensible aquesta petició als prínceps, nobles, comtes i a tots els barons i magnats establerts a la seva diòcesi, i els exhortava que, per la remissió dels seus pecats, ajudessin l’arquebisbe en aquesta tasca i si algun dels «ministres de Satanàs» no pogués ser convertit, ordenava que fos exclòs de la seva frontera, expulsat de la terra i que els seus béns fossin confiscats per sentència d’excomunicació.


  El llenguatge d’aquesta carta és molt característic i posa en relleu la mentalitat de l’època en relació amb l’heretgia, la qual era considerada com una plaga, un virus que infectava la terra i que, per aquesta raó, s’havia de purgar. L’heretge atemptava, en definitiva, contra l’ordre social.


  El càncer de l’heretgia


  Un dels tòpics literaris que apareixen en aquestes cartes és l’ús del llenguatge mèdic aplicat a l’heretgia, especialment amb referències a malalties com el càncer. Una de les primeres la trobem en el concili de Tours de 1167, on s’establia que els heretges s’estenien des de Tolosa i les províncies veïnes com un càncer. A Catalunya també trobem diversos testimonis que estableixen aquest símil. Per exemple, el 1232, el papa Gregori IX es lamentava a l’arquebisbe de Tarragona que, apropant-se l’ocàs del món, s’havia activat la malícia dels homes que participaven de la corrupció del món, i que la malaltia de la corrupció herètica s’havia propagat a poc a poc, com un càncer, fins a infectar alguns llocs de la província de Tarragona.


  La idea del càncer i de la infecció assimilada a la plaga de l’heretgia fou recurrent en alguns autors. Per exemple, l’any 1314, el teòleg del convent dominic de Barcelona, Pere Marsili, explicava en la seva traducció llatina del Llibre dels Fets de Jaume I que alguns heretges fugitius de Tolosa, Besiers i Carcassona es van estendre cap a diferents parts de Catalunya com un càncer que corroeix moltes parts de la terra. El símil del text amb la butlla papal és evident. Aquesta mateixa idea també la va utilitzar el teòleg barcelonès del segle XVI Francisco Diago, quan afirmava en la seva Crònica de l’orde dels Predicadors, tot parafrasejant la butlla anterior, que l’heretgia s’havia estès a poc a poc fins a infectar les províncies de Tarragona.


  De tot això resulta l’aplicació d’un llenguatge mèdic a la categoria de l’heretgia, qualificada de plaga, pesta, infecció, lepra o càncer. Per tant, l’heretge és un malalt, alhora que és un virus que infecta i, com a tal, s’ha de purificar, de primer per voluntat pròpia, és a dir, amb la conversió, i segonament, en cas que no ho vulgui, exterminant-lo al foc per purificar-lo. Devem, això sí, aquesta purificació a la institució que durant aquest període es va formar per dur a terme aquesta tasca, i que no és altra que la Inquisició.
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 La Inquisició i els seus mites


  La Inquisició


  La Inquisició sempre ha estat rodejada de mites i tòpics, sobretot arran de la imatge del «Gran inquisidor», aquell inquisidor general dotat d’un poder il·limitat que ha traspassat totes les fronteres de la imaginació. Però en realitat, la Inquisició de l’edat mitjana té molt poc a veure amb la d’època moderna, la que van institucionalitzar els Reis Catòlics. La paraula inquisició prové del terme llatí inquisitio, i el seu significat ens remet a ‘inquirir, investigar, indagar’. La inquisició neix, per tant, durant l’edat mitjana com un procediment per investigar coses, entre elles la dissidència cristiana. Amb el temps, fer inquisició designarà la tasca de recerca d’heretges, i la paraula acabarà per denominar la institució que duu a terme aquest ofici. Des dels seus inicis, la Inquisició comptarà amb el suport i la complicitat del poder polític, i això explica, en part, el seu èxit.


  Aquest procés fou institucionalitzat amb els Reis Catòlics el 1478, quan el papa Sixt IV va promulgar la butlla Exigit sincerae devotionis, amb la qual pretenia combatre les pràctiques dels jueus conversos espanyols. Poc després, davant l’amenaça del protestantisme, fou creada la Congregació del Sant Ofici pel papa Pau II el 1542, un organisme que consolidava permanentment la congregació de cardenals i prelats per controlar l’ortodòxia religiosa. Amb aquesta institució, el control quedava al marge del bisbe, el qual havia tingut un paper molt important durant l’edat mitjana, i el seu protagonista esdevenia pròpiament la figura de l’inquisidor, dotada d’una gran autoritat.


  El fet d’instaurar una congregació permanent que vetlli per l’ortodòxia va significar un pas molt important en el procediment inquisitorial de cara al futur: començava una nova etapa inquisitorial a Europa, que també es va estendre a Amèrica, per perseguir i condemnar tota forma d’organització i de pensament religiós que atemptés contra la integritat de la fe catòlica, de forma autònoma del poder polític.


  Durant gairebé tres segles, la Inquisició espanyola va impedir el debat religiós, va perseguir l’heterodòxia i va condemnar milers d’homes i dones que van veure les seves vides abocades a la reclusió en presons, en el pitjor dels casos sota una condemna perpètua si es reconciliaven o amb una tràgica mort a la foguera en cas de no fer-ho. La Inquisició espanyola no fou abolida fins al 15 de juliol de 1834, durant el regnat d’Isabel II, però tot i això, la Inquisició romana ha perviscut, fins que l’any 1965 fou reconvertida en la Congregació per a la Doctrina de la Fe per Pau VI. Avui dia, la Congregació vetlla, principalment, per l’ortodòxia dins la mateixa institució eclesiàstica.


  Els orígens de la Inquisició medieval


  Durant els segles XII i XIII, diversos juristes van elaborar el marc legal per tractar el problema de l’heretgia emparat sota el dret canònic. Aquesta legislació va viure un floriment gràcies al desenvolupament de les famoses escoles de dret, principalment les de Bolonya i Montpeller. A mitjan segle XII, un monjo i professor de dret de Bolonya, Gracià, va escriure una de les obres de més difusió i transcendència del dret canònic: el Decretum.


  L’obra de Gracià és la recopilació de lleis canòniques més important de l’època, la qual va regir el dret canònic durant molts segles. Com és habitual, l’obra també dedica un apartat al problema de l’heretgia i estableix les penes principals. En aquest sentit, també justifica el dret de l’Església a la coerció física i, fins i tot, l’ús de la violència perquè els heretges es reintegrin a la confessió catòlica, sobretot en el cas que s’hi neguin. Altres juristes de l’època, com el dominic català Ramon de Penyafort, també docent a l’escola de dret de Bolonya, encara que per un període molt breu de temps, va ser de gran importància en definir el procediment inquisitorial i el mètode de les conversions, sobretot en l’àmbit del dret català.


  Paral·lelament, el papat va impulsar els grans concilis ecumènics per establir les noves línies d’actuació. La primera vegada que apareix la qüestió de l’heretgia és en el III concili del Laterà, de 1179. Aquí s’estipulava que els defensors i els protectors dels heretges fossin castigats amb un anatema, alhora que es prohibia als habitants del regne fer cap tracte comercial amb ells. També es feia una crida a tots els fidels perquè s’aixequessin en armes contra ells i que els seus béns fossin confiscats i, fins i tot, es permetia als prínceps que poguessin reduir els heretges a l’esclavitud.


  Poc després, aquesta legislació es va complementar amb dues butlles molt importants que instauren una nova etapa en el procediment inquisitorial. La primera és la decretal Ad abolendam, promulgada el novembre de 1184, on s’imposava un anatema contra quatre tipologies d’heretgies, entre les quals hi havia els càtars i els valdesos. La importància d’aquesta decretal és doble: de primer, perquè obligava els religiosos a inspeccionar les zones que fossin sospitoses d’heretgia, i segonament, perquè feia una crida al braç secular perquè s’alcés contra els heretges, amb l’amenaça de rebre l’excomunicació en cas de no fer-ho. Aquesta era la primera vegada que s’ordenava la inspecció dels llocs a la recerca d’heretges, la pràctica embrionària de la Inquisició.


  Poc després, el 1199, Innocenci III promulgava la decretal Vergentis in senium, on insistia sobre la mateixa qüestió i estipulava les mateixes penes que els heretges per a aquells que senzillament els haguessin escoltat, rebut o ajudat, fins i tot sense ser-ne conscients. Per això, no és gens estrany que, anys més tard, quan Ramon de Penyafort va editar les decretals per encàrrec de Gregori IX, fes petites modificacions que suavitzaven aquest tipus de legislació. A més, aquesta decretal refermava l’associació de l’heretgia amb el crim de lesa majestat i convertia l’atac contra un dogma en un atemptat contra el regne. Aquest tipus de legislació és la que, de mica en mica, converteix l’heretge no només en un problema religiós sinó també polític.


  El següent pas important en matèria inquisitorial es va produir en el IV concili del Laterà, de 1215. Les disposicions del concili ratificaven el paper del bisbe com a garant de l’ortodòxia i l’advertien de l’obligació de buscar els heretges en la seva diòcesi i que, si fos negligent, podria incórrer en les mateixes penes. Al Laterà també s’estipulava la necessitat d’establir un procés inquisitorial per castigar i corregir els crims contra l’Església.


  El procediment inquisitorial


  El naixement de la Inquisició també va portar al desenvolupament d’un marc jurídic per dur a terme els judicis per qüestions de fe, que fins llavors no existia. El IV concili del Laterà va dedicar un capítol a definir aquest procediment. La premissa es fonamentava en una butlla de 1206, la Qualiter et quando, ratificada en el IV concili del Laterà, que definia el «com» i el «quan» del procés inquisitorial. La butlla estipulava que la fama era el que iniciava el procés judicial, és a dir, davant de qualsevol infamació per un assumpte de fe era necessari iniciar una investigació amb un procés judicial per trobar la veritat. Aquest procediment es fonamentava en un triple eix: l’acusació, la denúncia i la inquisició.


  El concili estableix les primeres normes per procedir. En aquest sentit, estipula que els noms dels testimonis i les seves declaracions han de fer-se públiques perquè hom pugui defensar-se i no incórrer en falses acusacions. També ordena que l’acusat estigui present quan s’emeti una sentència. El jutge era el bisbe, la persona que podia condemnar o commutar legítimament la sentència; per això, la Inquisició d’aquest període es coneix amb el nom d’Inquisició episcopal, perquè, tot i l’existència dels inquisidors, el bisbe era la màxima autoritat. La Inquisició es va establir al sud de França l’any 1229, concretament a Tolosa, quan va finalitzar la croada contra els albigesos. A partir de llavors, es va instal·lar en diverses ciutats de la regió i, l’any 1232, ho feia a la Corona d’Aragó a través d’una butlla papal que instava a iniciar aquest procediment.


  La Inquisició a Catalunya


  Quan neix la Inquisició a Catalunya? La primera butlla que engega el procés inquisitorial és la del 26 de maig de 1232, mitjançant la qual el papa Gregori IX ordenava a l’arquebisbe de Tarragona i a tots els bisbes de les diòcesis sufragànies que procedissin contra els heretges i contra tots aquells que els protegissin o els encobrissin en qualsevol lloc del territori, d’acord amb els estatuts promulgats recentment.


  Molt poc després, el 1235, el rei Jaume I establia una constitució que dedicava vuit estatuts a estructurar el funcionament del procés inquisitorial. Aquesta constitució estipula que cap persona s’atreveixi a discutir ni públicament ni privadament sobre la fe catòlica i que, aquell qui ho fes, havia de ser excomunicat pel seu bisbe i devia aplicar-se-li una purga com a sospitós d’heretgia. Si després d’un any continuava en l’error, havia de ser declarat heretge.


  La constitució també estableix que als llocs sospitosos d’heretgia s’hi desplaci un clergue, escollit pel bisbe, i dos o tres laics, escollits pel veguer o el batlle, perquè s’ocupin d’inquirir a la recerca d’heretges i dels seus seguidors i col·laboradors, amb el permís d’entrar i escorcollar qualsevol lloc. Quan aquests inquisidors trobin heretges, creients, fautors o receptors, els reclouran perquè no fugin i avisaran les autoritats; i si tots plegats fossin negligents a executar el seu ofici seran castigats, el clergue amb la privació del seu benefici i els laics amb una multa imposada pel batlle.


  La constitució també ordena que qualsevol persona que empari de ciència certa els heretges, els ajudi amb diners o per qualsevol altre motiu permeti que habitin en els seus dominis, perdrà tots els seus béns; si són feus tornaran al seu senyor, i si són alous seran confiscats pel poder reial. També estableix que el difamat o sospitós d’heretgia no sigui admès en cap càrrec públic i, a fi d’assegurar que no siguin castigats els innocents o els merament calumniats d’heretgia, també estableix que només puguin dictar les penes els bisbes o les persones que rebin la seva potestat.


  Amb aquesta constitució, el rei delegava l’autoritat en el bisbe per actuar contra aquells qui atemptessin contra la fe, alhora que establia les normes per procedir. L’any 1235 quedava plenament instaurat el procediment inquisitorial a Catalunya. La llei establia que si algú era trobat en l’heretgia calia excomunicar-lo i castigar-lo amb una penitència. Si després d’un any encara perdurava en l’error, seria considerat un heretge.


  Les penes i els càstigs


  Ramon de Penyafort havia sigut nomenat per Gregori IX el seu penitenciari i tenia la plena confiança del papa per resoldre les qüestions de fe més delicades, no només a Catalunya sinó també arreu d’Europa. A partir de 1235 comencen les primeres inquisicions, i això va generar els primers dubtes sobre com tractar els acusats i, en aquest context, Ramon de Penyafort va proporcionar les primeres directrius sobre com actuar: els heretges han de ser empresonats en una presó de muralla forta i els presos han de ser custodiats per catòlics fidels que els indueixin a la penitència. La presó on anaven els heretges era la presó arquebisbal de Tarragona, que, a partir d’aquesta època, comença a omplir-se ràpidament.


  Els presos acusats d’heretgia poden estar junts en una mateixa presó; en canvi, era important que els homes no es barregessin amb les dones, i que els reconciliats d’heretgia tampoc ho fessin amb presos d’altres delictes. Aquesta normativa també estableix que l’esposa que fos de la mateixa condició que l’espòs, és a dir, convertida d’heretgia, s’havia de recloure en la mateixa presó amb ell, però, al mateix temps, separada dels altres presos, i en el cas que ella no hagués estat heretge, podia, fins i tot, tenir un tracte freqüent amb el seu marit per evitar l’adulteri.


  Què passava amb aquells que es penedien? Aquells que fossin reconciliats de l’heretgia havien de ser rebuts segons el criteri del bisbe del lloc. En termes generals, havien d’abjurar de l’error i prometre i afirmar, fins i tot per escrit, que a partir de llavors s’atindrien fermament a la fe catòlica. Però en el cas que després de l’abjuració de l’error es descobrís que havien tornat a l’heretgia, havien de ser lliurats a un judici civil sense cap audiència, i, en aquest cas, ja no podrien recuperar els béns malgrat rebre els sagraments.


  Aquestes disposicions no van ser suficients, i amb les successives inquisicions van sorgir més dubtes. En aquest context, l’any 1242, Ramon de Penyafort va redactar el primer manual d’inquisidors, una guia per als bisbes que servia per a la reconciliació dels heretges. Aquest text era el primer manual que apareixia sobre aquest domini a Europa, i d’una importància cabdal, ja que era la primera vegada que s’establia una divisió en categories, que variaven en funció de la responsabilitat que els inculpats tenien en la recepció de l’heretgia. La guia divideix els acusats en els sospitosos, els creients, els fautors, els encobridors, els defensors i els relapses d’heretgia, és a dir, els heretges.


  La majoria d’aquestes categories ja estaven presents en la legislació prèvia; de fet, totes les decretals feien referència a aquesta classificació d’una manera o altra, però cap proporcionava el mode de procedir en cada cas; al contrari, en la majoria dels casos això generava confusió, ja que les lleis precedents tendien a assimilar els defensors als mateixos heretges. Això era una acusació molt severa, perquè establia la mateixa responsabilitat per a aquells qui predicaven l’heretgia i per a aquells qui ajudaven els heretges, els rebien a casa o senzillament escoltaven el que deien al carrer, una cosa molt habitual a l’època, ja que molts dels inculpats eren persones que, en la majoria dels casos, no sabien llegir ni escriure i la cultura religiosa que tenien procedia d’escoltar predicar al clergue o a l’heretge.


  La legislació prèvia, per tant, no resolia aquesta qüestió, sinó que tendia a assimilar gran part dels que donaven suport a l’heretgia, encara que fos inconscientment, als mateixos heretges. Una de les aportacions del manual de Ramon de Penyafort va ser establir diverses categories perquè cadascú rebés un càstig o penitència en funció de la seva responsabilitat, un fet que va servir perquè altres inquisidors utilitzessin aquesta divisió, com el gironí Nicolau Eimeric en el seu famós manual per als inquisidors.


  Quines són les penitències? Ramon de Penyafort estableix que el càstig per a aquells que no són considerats heretges però els han escoltat, els han rebut o han participat dels seus rituals era una penitència que variava en funció de si ho havien denunciat prèviament, si el confessor donava testimoni de la seva fe, si hi havien participat activament, etc. Una de les penitències més comunes era l’assistència a les processons de la catedral, durant els dies festius, sense camisa (excepte les dones) i amb els braços nus per tal que fossin reconciliats i disciplinats públicament.


  Aquestes penitències variaven segons el criteri del bisbe i podien durar entre tres anys, per als sospitosos d’heretgia, fins als deu per als creients i el reincidents. En alguns casos, també havien de portar dues creus al pit de diferent color que el vestit perquè fossin identificats, i tenien la prohibició d’entrar a l’església durant la quaresma. El problema venia quan un acusat era declarat relapse, és a dir, reincident en l’heretgia. En aquest cas, els heretges penedits que volguessin convertir-se novament al catolicisme feien una abjuració pública dels errors i eren absolts, però havien de ser empresonats per sempre, segons establien els cànons de l’Església. En canvi, els heretges que perseveraven en l’error i no volien fer penitència havien de ser lliurats al braç secular perquè executés la sentència, que era la mort a la foguera com a mesura de purificació.


  La infamació


  Per iniciar un procés inquisitorial ja hem vist que era molt important la fama. Ara bé, què passava quan hi havia dubtes? Ramon de Penyafort va establir que en cas de dubte no es podia acusar la persona. Coneixem un cas de Puigcerdà que posa en relleu el problema de la fama. Jordana de la Creu era una dona que havia estat infamada d’heretgia, i que per demostrar la seva innocència es va desplaçar a l’església de Puigcerdà per confessar-se davant de l’inquisidor Ponç de Planés i demostrar que no era una heretge.


  Coneixem els fets perquè un escrivà va prendre declaració a un mínim de quinze persones que van veure Jordana de la Creu arribar a l’església per parlar amb l’inquisidor. Un testimoni, de nom Uliana, explicava que Jordana havia vingut del carrer de Santa Maria acompanyada d’un home de Tolosa, mentre que un altre, de nom Segarra, explicava que Jordana va esperar-se a la porta de l’església per ser rebuda i confessar, però que no va ser atesa perquè l’inquisidor tenia altres assumptes, tot i enviar-li un missatge que ho faria més tard. Ricsenda, en canvi, afirmava que Jordana no havia tingut resposta de l’inquisidor, mentre que Escriba va dir que l’havia vist confessar-se davant de Ponç de Planés pel crim d’heretgia. Un altre testimoni, Llobet, que un temps abans havia fet remissió de l’heretgia, explicava que hi havia més persones a l’església esperant veure l’inquisidor i que aquell dia es van produir altercats, tot i que no en sabem més detalls.


  Queda palès que els testimonis no coneixien Jordana malgrat que tots donen fe de la bona voluntat de confessar-se i netejar els rumors sobre la seva fe. Sembla, doncs, que al final Jordana va poder parlar amb l’inquisidor, però el seu testimoni posa en relleu el paper de la fama a l’hora d’acusar algú d’heretgia i el paper del confessor —en aquest cas l’inquisidor— per absoldre l’acusat de qualsevol causa.


  Estatuts que estipulen la crema


  Al marge d’aquesta legislació, es conserven diverses constitucions que estipulen el foc per als heretges. En el decret del rei Alfons de 1194 apareixen per primera vegada mesures violentes contra ells, en establir que qualsevol persona podia infligir el càstig, excepte la mutilació o la mort. Sembla, però, que les coses es van anar adreçant i el desenvolupament del dret inquisitorial garantia un judici amb unes certes condicions, malgrat que s’establís el mateix purgatori, com una cadena perpètua en alguns casos, a la presó arquebisbal de Tarragona.


  La condemna del foc apareix en algunes constitucions de Catalunya, totes emeses pel poder polític. Per exemple, l’any 1228, quan el cònsol Guillem Botet redacta els Costums de Lleida, estipula en un dels seus capítols que si el bisbe, com els seus clergues, els envia algú per castigar-lo com a heretge, hi ha el costum de lliurar-lo a les flames per cremar-lo. No sabem si aquest costum s’havia aplicat en alguna ocasió, però es fonamentava en les lleis romanes, que ja establien aquesta pena.


  L’any 1261 eren els Furs de València que condemnaven els heretges i els sodomites al foc, igual que si algun cristià es feia jueu o sarraí. I a finals del mateix segle eren els Costums d’Horta de Sant Joan els que disposaven en un cànon que, si alguna persona era jutjada com a heretge, havia de ser cremada amb flames o foc i els seus béns confiscats pel Temple. Tenim documentada la crema d’algun heretge, com la de Bernat de Sautó i Bernat d’Alió, quan, el 1258, foren entregats al batlle de Perpinyà per ser cremats, davant del rei Jaume I. Al marge d’aquest cas, durant aquest període a Catalunya no es coneixen altres condemnes al foc a causa del crim d’heretgia.


  La tortura


  En principi, la Inquisició del segle XIII no torturava, tot i haver-hi lleis que ho permetien. Totes les declaracions inquisitorials d’aquest període es duen a terme davant d’un notari que copia i certifica la confessió de l’acusat. Aquest procediment i la normativa precedent garantien que, d’entrada, les declaracions no es fessin sota tortura. Una cosa diferent fou la guerra que es va lliurar a Occitània i la crema dels heretges en el context d’una violència extrema i exacerbada.


  Ara bé, ja hem vist que la legislació eclesiàstica i política justificava la violència en els casos en què l’acusat no volgués abjurar dels seus errors i tornar al si de l’Església. Tanmateix, això era molt genèric i a la pràctica les coses eren diferents, sobretot a Catalunya. Segons les prescripcions de Ramon de Penyafort de l’any 1235, a l’heretge empresonat no se l’ha de torturar, sinó al contrari, se l’ha de tractar amb paciència i no li pot mancar el necessari per viure, ja que l’objectiu és el de corregir la conducta humana. Les condicions de la presó —continua— han de ser bones i amb garanties de seguretat. Així, doncs, no hem de perdre de vista la importància dels consells de Ramon de Penyafort, perquè per als religiosos catalans era la persona de referència en aquest domini. D’aquesta manera, podem deduir que, almenys durant el segle XIII, els seus consells s’aplicaven, almenys en l’àmbit català.


  Per altra banda, però, la legislació eclesiàstica promulgava lleis repressives que incitaven a la tortura per justificar el retorn de l’heretge o, fins i tot, per extreure’n informació. La butlla que estableix aquest procediment és l’Ad extirpanda (‘Cap a l’extirpació’), del 15 de maig de 1252. La llei sisena d’aquesta butlla estableix que les declaracions dels funcionaris seran fidelment acceptades en qualsevol afer relacionat amb llur càrrec i no seran permeses les proves que tendeixin al contrari. Això legitimava la declaració del funcionari en detriment de la de l’acusat.


  La llei més severa és la vint-i-cinquena, la qual estableix que l’autoritat o el governant obligarà a confessar llurs errors a tots els heretges que hagi detingut, sempre que ho faci sense disminució de llurs membres ni perill de mort, com ara als delinqüents, els assassins d’ànimes i els lladres dels sagraments de Déu i la fe cristiana, així com donar a conèixer públicament llurs errors i acusar altres heretges que coneguin. És a dir, a mitjan segle XIII la llei permetia la violència en l’interrogatori sempre que no hi hagués mutilació ni perill de mort per extreure la informació. Ara bé, no sabem el grau d’aplicació d’aquesta llei per als assassins d’ànimes.


  Com es finança la Inquisició?


  Fer inquisició neix al segle XIII com una activitat que van monopolitzar els dominics. Ara bé, aquesta activitat necessita finançar-se perquè, com hem vist, genera una despesa extra, no prevista en l’activitat diària de la comunitat; els desplaçaments, les interrogacions i la custòdia dels acusats tenen un cost que algú ha d’assumir. Els primers inquisidors hauran de buscar formes de finançament, sobretot amb el poder polític. Amb el temps, els inquisidors rebran un sou dels oficials del rei, és a dir, rebran una manutenció perquè exerceixin el seu ofici. Aquest és el cas de Jaume II el Just (1291-1327), el qual assigna cent lliures com a sou anual per a l’ofici d’inquisidor. Els diners surten dels béns confiscats als heretges o bé del pagament de la commutació de la sentència, que cobra el mateix rei. Ara bé, cal tenir en compte que, en moltes ocasions, els inquisidors no cobraven, i això va ser motiu de diverses queixes del rei als seus oficials perquè executessin el pagament als inquisidors.


  A mitjan segle XIV, la situació canvia. El sou desapareix i la institució es farà econòmicament autònoma. L’entrada de diners s’aconseguirà mitjançant les multes i les expropiacions de béns que, a partir d’ara, cobrarà directament la institució a càrrec d’un inquisidor general. Aquesta autonomia tenia una altra cara de la moneda, ja que la institució no podia deixar de funcionar, perquè el finançament s’obtenia de la mateixa activitat. Per tant, calia trobar heretges.


  La persecució dels llibres i el retrocés de la cultura


  La Inquisició de l’edat mitjana també va perseguir els llibres, en aquest cas manuscrits. Un dels estatuts de la constitució de 1235 que va promulgar Jaume I a Tarragona prohibia als clergues i als laics la possessió de traduccions del Nou Testament en llengua vulgar, és a dir, la llengua del poble, i aquells qui en tinguessin havien de lliurar-les al bisbe de la seva diòcesi en el termini de vuit dies. Però com es podia esperar, no han perdurat bíblies en català d’aquesta època. Ara bé, aquest decret incita a pensar en una hipotètica circulació del Nou Testament en català durant els primers anys del segle XIII, en aquest cas duta a terme per alguns dels membres dels dos moviments que les traduïen, els càtars o els valdesos.


  No hem de perdre de vista que aquesta prohibició és la mateixa que es va promulgar a Tolosa quan es van emetre els estatuts de 1229, una vegada finalitzada la croada contra els albigesos. Per tant, ¿la llei catalana era l’extensió dels estatuts de Tolosa o bé les traduccions del Nou Testament en català eren un problema? No ho sabem; les úniques traduccions del Nou Testament que han perdurat d’aquesta època són en occità i en francès. D’aquestes n’ha perdurat una de càtara i cinc de valdeses. Anys més tard, aquesta legislació va repetir-se novament a Catalunya, quan el concili eclesiàstic celebrat a Tarragona l’any 1318 va emetre un estatut que prohibia explícitament als beguins, les comunitats o associacions de laics cristians que vivien en la pobresa, de posseir bíblies en llengua vulgar.


  Per altra banda, cal destacar que han perdurat alguns testimonis de la traducció de bíblies en català, fet que posa en relleu la circulació d’aquestes versions. Sabem que, al voltant de 1290, Alfons II d’Aragó va encarregar al jurista hebreu Jaume de Montjuïc una traducció de la Bíblia al català. A principis del segle XIV, el notari d’Ax, Pere Autier, demanava a un creient càtar que li procurés una bíblia traduïda a preu normal, unes vint lliures, i el creient, de qui no coneixem el nom, es proposava trobar-la a ciutats com Montpeller o Lleida, ambdues ciutats de la Corona d’Aragó on, segons sembla, es podia aconseguir.


  La Bíblia que tots coneixem com la primera en llengua vulgar és la que va traduir Luter a l’alemany, datada de l’any 1534, però en canvi els càtars i els valdesos ja la traduïen durant l’edat mitjana. També Jan Hus havia traduït la Bíblia al txec al segle XIV, una traducció que fou molt important no només per a la cultura sinó també per a la llengua txeca, en establir termes que fins aquell moment encara no havien estat traduïts. Tanmateix, les bíblies catalana, occitana i francesa de l’edat mitjana romanen més en l’oblit, a pesar de conservar-se’n diversos testimonis parcials i fragmentaris.


  Ja hem vist que les traduccions càtares diferien puntualment de les traduccions catòliques (i també valdeses), perquè la seva reflexió metafísica es convertia en una lectura dualista del Nou Testament (concretament en el pròleg de l’Evangeli de Joan, o en les Epístoles de Pau). Ara bé, en conjunt no hi havia grans diferències, perquè el seu text també partia d’un original llatí de la Vulgata, la traducció llatina de la Bíblia hebrea i grega que va dur a terme sant Jeroni a finals del segle IV, la qual també va ser emprada pels valdesos i per a altres traduccions ortodoxes.


  L’assassinat dels inquisidors a Urgell


  Els inquisidors no sempre eren ben vistos per la població, ans al contrari: en moltes ocasions les seves actuacions causaven recel i odi. Durant aquest període, hi va haver problemes amb els inquisidors arreu i això va desencadenar la mort violenta de diversos frares i inquisidors dominics a ciutats com Tolosa, Montpeller o Narbona. Catalunya tampoc en va ser una excepció, i això posa en relleu que aquests esdeveniments no eren casos aïllats.


  Al segle XIII, hi ha un mínim de tres inquisidors dominics que van morir assassinats, tots ells a la Seu d’Urgell. El primer inquisidor català que fou assassinat va ser Ponç de Planés, segons explica el cronista Francisco Diago, per enverinament. Tot i això, sembla que no va ser el verí el que va posar fi a la seva vida, sinó el cop que es va donar en caure, que li va provocar una ferida mortal que el féu dessagnar-se. La seva mort no va quedar impune; l’assassinat va ser la causa, segons sembla, de la inquisició que es va dur a terme a Castellbò. Les cròniques situen aquest esdeveniment l’any 1242, però si realment la seva mort va motivar la inquisició de l’any 1237 a Castellbò, això vol dir que l’inquisidor va morir assassinat a principis d’aquest any, ja que la investigació es va dur a terme al maig. Ponç de Planés va ser el mateix inquisidor que va atendre a la infamada d’heretgia Jordana de la Creu a l’església de Puigcerdà, segurament molt poc abans de morir.


  A la mort de Ponç va seguir, alguns anys més tard, l’assassinat a ganivetades de l’inquisidor Bernat de Travesseres, que actuava al voltant de 1260 també a la Seu d’Urgell. Les restes d’aquests dos religiosos van rebre el culte de màrtirs a la catedral fins que el 1273 es va fundar el convent de Sant Domènec de la Seu d’Urgell. Amb el temps, les coses no van anar a millor per als inquisidors dominics de la regió, ja que cap al 1277 va morir assassinat un altre inquisidor, Pere de la Cadireta, que uns quants anys abans havia declarat heretge el vescomte Arnau de Castellbò i la seva filla, Ermessenda de Castellbò, des del convent de dominics de Barcelona. Al retorn a la Seu d’Urgell, les seves actuacions no es van perdonar.
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 Els càtars a l’època de Jaume I
 (1213-1276)


  Entre la condemna i el perdó


  El regnat de Jaume I (1213-1276) fou un dels més extensos dels reis catalans com a conseqüència de la mort prematura del seu pare i del sobtat accés al regnat amb la minoria d’edat. Durant el regne de Jaume I fou quan es va produir la gran expansió dels càtars, alhora que també es va desplegar l’orde de predicadors per perseguir-los amb la Inquisició. El rei Jaume fou catòlic i va condemnar l’heretgia en diverses ocasions. Ja hem vist que l’any 1226 ordenava des de Barcelona als seus súbdits que no rebessin ni ajudessin els heretges albigesos, i el 1235 presidia a Tarragona l’assemblea que establia el funcionament de la Inquisició.


  Però, per altra banda, el rei també va mantenir una relació favorable amb alguns acusats d’heretgia, bé perquè la remissió de la condemna es convertia en una entrada de diners per a la Corona, bé perquè els processos comportaven la queixa d’alguns ciutadans adinerats. Això és el que degué passar l’any 1257 a Lleida quan Jaume I va emetre un document per perdonar tots els culpables, vius i difunts, i tornar a la ciutat de Lleida i a tots els seus naturals la bona fama, tocada perquè en temps passats alguns van caure en l’herètica pravitat i van ser trobats culpables, sospitosos, fautors, receptors o ocultadors pels inquisidors de la diòcesi de Lleida Berenguer d’Eril, Pere d’Albalat, Ramon de Siscar i Guillem de Barberà. Aquest document és interessant, ja que no conservem cap procés inquisitorial d’aquests bisbes, a excepció dels que va dirigir l’arquebisbe de Tarragona Pere d’Albalat.


  Amb aquest gest, el rei perdonava tots els culpables, vius i difunts, i ordenava que de cap manera els seus béns i els dels seus hereus fossin expropiats. El rei protegia les propietats d’aquells que havien sigut considerats heretges. També reconeixia, per aquest acte de perdó i de generositat envers aquells que havien tornat a la fe catòlica, que havia rebut el pagament de dos mil morabatins alfonsins. En efecte, la compensació econòmica fou un dels motius cabdals per atorgar el perdó als acusats. De fet, això no és gens estrany, perquè el rei Jaume va tenir una actitud similar amb els jueus adinerats, els quals eren perdonats després de rebre una compensació econòmica.


  En aquest sentit, el rei va promulgar diverses absolucions. Per exemple, l’any 1257, el rei absol el ciutadà de Lleida Joan Espaer del delicte d’heretgia pel qual havia estat condemnat i empresonat, encara que havia aconseguit escapar-se. Fins i tot s’havia desplaçat a la cúria papal per defensar la seva innocència. Poc després, el rei restituïa els béns de Ponç de Vernet, condemnat com a fautor dels heretges per Pere de la Cadireta i Bernat de Bac, al seu fill, també dit Ponç de Vernet, per vint-i-dos mil sous de Magalona. Els inquisidors van reconèixer el gest del rei i li van retornar els béns que havien estat del seu pare. Poc després, Jaume I concedia a Guillem de So la possibilitat de recuperar les terres que havien estat del seu pare, Bernat d’Alió, i de poder ser fet cavaller i emetre testament, malgrat que el seu pare hagués estat condemnat per heretgia.


  Durant el regnat del rei Jaume I també es van emetre diverses sentències eclesiàstiques contra nobles i senyors feudals. A Perpinyà, el 1235, l’inquisidor fra Ferrer condemnava Catbert de Barbaira com a heretge. Catbert havia estat un senyor feudal que havia donat suport als càtars. Després de la croada, havia estat al servei de Nunó Sanç, comte del Rosselló i de la Cerdanya, com a comandant de la guarnició de Perpinyà, va participar en la conquesta de Mallorca i també va donar suport als intents dels Trencavell per recuperar Carcassona.


  L’any següent, els inquisidors van emetre sentències de condemna per heretgia contra Bernat Otó de Niort, els seus germans Guillem de Niort, Guillem Bernat i Guerau, i la seva mare, Esclarmonda. Bernat també va ser un senyor amb possessions al nord de Catalunya que va participar en la croada contra els albigesos tot defensant els càtars a les seves terres. També va participar a la batalla de Muret i finalment fou condemnat a la mort al foc com a heretge el 1236 a Carcassona.


  Uns anys més tard, el 1243, l’inquisidor fra Ferrer emetia la condemna que declarava el ciutadà de Perpinyà Arnau de Mutació heretge i ordenava exhumar-ne les restes. Totes aquestes condemnes tenien el seu origen en el temps de la croada contra els albigesos i la majoria van ser impulsades pel primer inquisidor de Narbona, fra Ferrer. Aquest, nascut a Perpinyà, va iniciar processos en diverses ciutats de la província de Narbona i del nord de Catalunya, i la seva activitat va reunir més de set-centes deposicions, que va dur a terme conjuntament amb dos inquisidors més. Ferrer va ser qui va interrogar els càtars de Montsegur, i, entre ells, Arnau Bretós i Ramon Joan. Finalment, va deixar l’ofici d’inquisidor i va esdevenir prior dels dominics de Carcassona i Besiers, per acabar els seus dies a Perpinyà.


  Tanmateix, la gran ofensiva a Catalunya no va arribar fins a mitjan segle XIII, de la mà de l’orde de predicadors de Barcelona, quan els inquisidors Pere Tenes i Pere de la Cadireta declaraven heretge Ramon de Josa amb Jaume I present. De ben segur que hi havia suficients testimonis que justificaven la condemna. I encara més quan, el 2 de novembre de 1269, els inquisidors Pere de la Cadireta i Guillem de Calonge declaraven heretge el vescomte Arnau de Castellbò i la seva filla Ermessenda, vescomtessa de Castellbó i comtessa de Foix, i ordenaven que els seus ossos fossin exhumats del cementiri.


  La condemna d’Arnau també era molt previsible. Davant d’aquesta situació, el rei Jaume va intervenir-hi, probablement per l’amistat que havia tingut amb el mateix Arnau durant els últims anys de la seva vida, ja que havia exercit com a conseller del rei. Així, doncs, uns mesos abans, l’11 de maig, el rei Jaume I concedia a Roger Bernat III, comte de Foix i vescomte de Castellbò, els drets que tenia sobre el vescomtat de Castellbò, herència d’Arnau de Castellbò i de la seva filla Ermessenda, a canvi de quaranta-cinc mil sous de Barcelona. Amb aquest gest, el rei facilitava que els territoris no poguessin ser expropiats a la família de Foix com a conseqüència de la sentència.


  El rei Jaume també va concedir territoris expropiats als heretges. En aquest cas, com en molts altres, no tenim constància dels processos ni de les sentències, sinó que només ha perdurat el registre de la Cancelleria del rei amb la cessió de les terres expropiades. Entre els anys 1260 i 1266 tenim constància de disset documents que cedeixen terres, masos i altres béns expropiats a heretges a la Febró, Arbolí, Morvedre, Lleida, Prades, Cornudella de Montsant, Morella, Xàtiva, Castelló, Calp i Parestortes. En conjunt ofereixen un panorama molt interessant sobre els espais de difusió de l’heretgia durant aquests anys, tot i que no disposem de més detalls, ni tan sols del tipus d’heretgia a què es referien, ja que tots ells són per condemnes, com es podia esperar, d’herètica pravitat.


  Un dels casos més paradigmàtics d’aquest període és el del ciutadà Guillem de Sant Melió, quan l’any 1262 el rei Jaume el va absoldre i va renunciar a prosseguir amb altres causes obertes per tot allò que fins al moment s’havia trobat en contra d’ell pel crim d’heretgia. Qui era Guillem de Sant Melió? I per què el rei renunciava a continuar cap causa?


  Guillem de Sant Melió i l’herètica pravitat


  Guillem de Sant Melió fou un ciutadà adinerat amb importants rendes i feus, el qual va esdevenir un destacat prestador del rei Jaume I. Va participar en la conquesta de València i va contraure matrimoni amb Berenguera, filla de Berenguer Dalmau, el batlle de València. L’any 1238 el rei Jaume li atorga, amb altres conqueridors, entre els quals es troba un germà seu, Berenguer de Melió, un carrer de la ciutat de València anomenat Xepolella; sembla que era un carrer al qual s’accedia per la plaça de la Congregació i que arribava fins a Sant Joan de l’Hospital, part de l’anomenat Trinquet de Cavallers.


  La gran majoria de documents vinculats amb Guillem de Sant Melió descriuen la seva activitat comercial a València. Ara bé, l’any 1257, un germà seu, Eimeric, es trobava a la presó a causa d’heretgia, quan el rei va concedir la llicència a Guillem de Sant Melió per detenir el seu germà si aquest fugia de la presó. No sabem què va passar en els anys següents, però el novembre de 1262 el rei absol Guillem i renuncia a prosseguir totes les causes civils i criminals que se li puguin fer com a conseqüència de tot allò que s’ha trobat en contra d’ell pel del crim d’herètica pravitat. El rei també ordena a tots els seus súbdits i oficials, jutges, batlles i veguers que observin aquesta absolució. Malauradament, no conservem ni la condemna ni el procés inquisitorial per tenir-ne més detalls.


  Això sí, sabem que deu anys més tard, el juny de 1271, el rei renuncia novament a moure qualsevol causa civil o criminal contra Guillem de Sant Melió per raó de la seva muller Berenguera, de les queixes del seu pare, Berenguer Dalmau, o bé de la seva família. En aquest cas, la causa d’heretgia ja no apareixia. Què havia passat amb la condemna? Els problemes van venir després de la seva mort, especialment per la confiscació dels béns com a conseqüència de la condemna que havia rebut anys abans. Aquest procés es va iniciar tot just després de la mort del rei Jaume I, el seu principal valedor.


  Les expropiacions de les propietats


  Una vegada mort Guillem de Sant Melió, i també el rei Jaume I, l’any 1278 el rei Pere II cedia a Eudòxia Làscaris, esposa de Guglielmo Pietro I, comte de Ventimiglia, l’alqueria que el difunt Guillem de Sant Melió tenia a Russafa, a prop de València, i que li havia estat confiscada per haver estat condemnat per heretgia. Dos anys després el rei Pere II ordenava a Pere de Libià, justícia de València, que obligués tots aquells que tenien algun cens de Guillem de Sant Melió que hi responguessin pagant a Eudòxia Làscaris. També ordenava al jutge Albert de Lavània que comprovés l’afirmació de Bernat Escrivà que, de la confiscació dels béns de Guillem de Sant Melió, s’havia d’excloure allò que servís per pagar el prevere que va instituir a la capella del Temple a València.


  El procés que va sofrir la figura de Guillem de Sant Melió no va ser un cas aïllat; durant els anys seixanta del segle XIII hi ha altres testimonis de processos d’expropiació de béns per aquest delicte, especialment a València. Per exemple, l’any 1261, el rei Jaume ven a Bernat Escrivà, batlle de València, per vuit mil sous anuals, tots els ingressos del castell i del terme de Morvedre, excepte els que provenen de béns d’heretges condemnats, tot i que en aquest cas no sabem quins eren. A Morella també hi ha diversos exemples similars del mateix any, i els casos s’estenen a localitats com Xàtiva i Castelló.


  Jaume I també havia concedit diverses propietats confiscades a heretges en terres catalanes; per exemple, els béns confiscats a Pere de Segarra a Arbolí i el mas que Pere Català tenia a Cornudella de Montsant són cedits a Joan de Tàrrega; els béns de Pericó de Botzenig i la seva dona, heretges fugitius, que tenien a Prades, a Bernat de Costa, notari i escrivà de la Inquisició; les propietats que Bernat Lorda i Joan de Segarra, condemnats com a heretges, tenien al terme d’Arbolí, a Guillem de Perpinyà i als seus hereus. Ara bé, quin tipus d’heretges eren? Eren càtars o valdesos?


  Una comunitat càtara?


  Les expropiacions i cessions de béns posen en relleu que a mitjan segle XIII es van dur a terme diversos processos inquisitorials contra heretges, focalitzats a la regió del Montsant, principalment a Arbolí, Prades i Siurana, així com al regne de València, com ara a Morvedre, Morella, Xàtiva o Castelló. Ara bé, amb la documentació de què disposem, no tenim més informació al respecte. Hi havia comunitats càtares? No ho sabem, però és significatiu que siguin acusats amb propietats.


  El cas de Guillem de Sant Melió mostra com un ric comerciant i home de negocis va tenir un problema amb un assumpte de fe que va acabar amb una condemna pel crim d’herètica pravitat. Malauradament no en sabem res més, a pesar que, uns anys abans, el seu germà havia estat reclòs a la presó pel mateix crim. Ara bé, no hem de perdre de vista que les seves activitats d’usura també generaven conflictes. Per exemple, l’any 1271, el rei Jaume concedia al seu adobador Pascasi els béns de Pere Mallol que li havien estat expropiats per la seva condemna del crim de traïció contra Guillem de Sant Melió. Guillem també havia fet donacions al Temple i havia reconegut haver rebut de Guillem de Montgrí, comanador del Temple de Tortosa, dues-centes masmudines.


  De fet, Guillem de Sant Melió havia prestat molts diners al rei; l’any 1274, Jaume I reconeixia que li devia deu mil sous reials de València que Guillem havia bestret per pagar les despeses del seu seguici i dos mil més que li havia donat a Alzira, a més dels dotze mil sous que li havia donat en precedència; per pagar la suma de vint-i-quatre mil sous resultant li cedeix el castell i la vila de Sogorb, amb totes les seves rendes, fins que s’hagi extingit el deute. L’any següent, el rei reconeixia un deute de cinc-cents morabatins alfonsins d’or que li havia bestret a causa de la guerra que hi havia a Catalunya.


  Tots aquests documents posen en relleu el paper de Guillem com a home de negocis, però en canvi no ens expliquen res del seu vincle amb l’heretgia. Així, doncs, els documents no inviten a pensar en un Guillem de Sant Melió creient càtar, malgrat que tradicionalment se l’ha associat amb el catarisme. Haurem d’esperar, doncs, a veure si un dia trobem el seu procés o la seva confessió per aportar més llum a la seva figura i establir, definitivament, la seva heterodòxia religiosa.


  De la mateixa època, es conserva un testimoni d’un comerciant que va reconèixer formar part d’una comunitat d’heretges, encara que molt allunyat de València. Coneixem el cas per una carta del 25 de setembre de 1238 en què el papa Gregori IX escriu al bisbe de Burgos en relació amb la confessió del ciutadà Vital d’Arvial amb el grup d’heretges amb qui havia format una comunitat. Tanmateix, Vital se’n desdiu i busca l’absolució contra qualsevol càstig que se li pogués imputar. Aquest és un dels pocs casos que trobem en el marc peninsular d’un comerciant que forma part d’una comunitat d’heretges. Tots apareixen en un moment en què l’Església legitimava la seva ortodòxia alhora que impulsava una ofensiva important contra els heretges del territori. Les sentències no han perdurat, però sí el testimoni dels processos.


  El tractat de Corbeil (1258) i les competències
 dels inquisidors


  El tractat de Corbeil, signat l’11 de maig de 1258 entre Lluís IX de França i Jaume I va comportar, d’una banda, la renúncia del rei francès als seus drets successoris sobre els comtats catalans, i de l’altra, la renúncia del rei Jaume als drets sobre les terres occitanes, que ara quedaven definitivament sota sobirania del rei de França. Aquesta nova situació política va portar a reobrir actuacions inquisitorials al sud de França, especialment en els territoris que havien format part de la Corona d’Aragó anys enrere, com per exemple la Fenolleda.


  Un dels processos que es van iniciar com a conseqüència de la nova situació política va ser el de Pere V de Fenollet, dit també Pere de Saissac. Pere de Fenollet va lluitar contra els croats i va defensar els heretges en la croada contra els albigesos. Una vegada finalitzada la guerra, l’any 1229, Pere fou acusat d’heretgia i desposseït de les seves terres, les quals van passar a mans de Nunó Sanç, comte del Rosselló i de la Cerdanya. L’any 1240 va fer costat al vescomte Ramon II Trencavell amb la intenció de recuperar part del territori expropiat i va prestar homenatge al vescomte de Narbona per la Fenolleda. Finalment, i sense recuperar les terres, Pere va passar els seus últims dies a la comanda de Masdéu dels Templers.


  L’any 1262 ja havia mort i l’inquisidor de Narbona, Pons de Pouget, va iniciar el procés inquisitorial contra la seva memòria. Dos anys més tard, Beatriu d’Urtx, la vídua del fill de Pere de Fenollet, Hug de Saissac, va reclamar sense èxit la restitució del vescomtat i la revocació de la sentència. Per fer-ho, Beatriu al·legava que les competències en matèria de justícia d’aquest territori requeien sobre el rei d’Aragó. La qüestió s’havia convertit en un problema de competències entre inquisidors, els quals actuaven en una causa que, en el moment de produir-se, afectava a les competències del rei d’Aragó, i ara, que formava part dels dominis del rei de França, els seus inquisidors l’havien reobert per jutjar-la novament. Beatriu d’Urtx va reclamar la incompatibilitat de les actuacions inquisitorials, però malauradament la maniobra no va funcionar i la condemna fou promulgada. Tot i això, les queixes van continuar i a partir del 8 de novembre de 1308 es va dur a terme el procés de revocació de la sentència inquisitorial contra la memòria de Pere de Fenollet, que finalment el va exonerar de la condemna el juny de 1309, quan va finalitzar.


  Un altre dels acusats d’heretgia que no es va beneficiar del tractat de Corbeil va ser Bernat d’Alió, senyor de part de la Cerdanya, del Donesà i del Capcir. Bernat havia heretat un extens territori que va ser molt favorable a l’expansió de l’heretgia càtara. A més, era familiar dels germans Niort, també inculpats per la seva defensa de l’heretgia. Amb el tractat de Corbeil, el seu territori va esdevenir feudatari del rei de França, i ara els inquisidors francesos hi podien actuar amb legitimitat. Això no es va fer esperar; aquell mateix any, els inquisidors van reobrir el procés contra ell i el seu germà i tots dos foren condemnats per heretgia de la mà de l’inquisidor Pere de Tenes. Bernat d’Alió va ser cremat viu a Perpinyà el 1258.


  Tanmateix, el seu fill Guillem va aconseguir que el juliol de 1264 el rei Jaume restablís la fama al seu pare i a la seva mare, sabent que el seu pare havia estat acusat d’herètica pravitat i la seva mare, Esclarmonda, era una «herètica perfecta» reconeguda, és a dir, consolada o revestida pels càtars. Amb això, el rei també li restablia les terres del Donesà i del Capcir que pertanyien a la seva família, les quals havien sigut expropiades per heretgia, i d’aquesta manera va poder solucionar un problema més que la croada contra els albigesos havia generat i el tractat de Corbeil havia complicat encara més.


  15
 Guillem Belibasta i l’ocàs
 dels últims càtars


  La situació d’Occitània al segle XIV


  Gairebé cent anys després de l’inici de la croada contra els càtars del sud de França, la situació política del territori havia canviat molt. La Inquisició havia desplegat totes les seves armes i la seva intensa i frenètica activitat va conduir a la desarticulació de l’Església càtara d’Occitània. Tanmateix, el catarisme encara pervivia en altres regions, com el nord d’Itàlia. Per aquesta raó, a principis del segle XIV un notari de la vila d’Ax, Pere Autier, en un viatge al nord d’Itàlia va conèixer els grans mestres càtars que ensenyaven encara en escoles, va decidir convertir-se, juntament amb el seu germà, i va organitzar novament l’Església càtara al sud de França de forma clandestina. Uns anys abans de la conversió, trobem Pere Autier com a notari en la signatura del primer Pariatge d’Andorra, el qual va configurar la base de l’estatut polític d’Andorra.


  Tots els testimonis que han perdurat dels germans Autier coincideixen en la gran qualitat de les seves ensenyances. En poc temps van ser capaços de reactivar l’Església càtara en diversos indrets. La seva activitat va desencadenar una important contraofensiva; l’inquisidor Bernat Gui actuava a la diòcesi de Tolosa i l’inquisidor Geoffrey d’Ablis ho feia al comtat de Foix, especialment a Montalhon. El 1308, aquesta vila havia sofert una detenció massiva de tots els homes i dones majors de catorze anys. A pesar d’això, el catarisme no va quedar desarrelat, tal com ho constata la segona inquisició massiva, que es va dur a terme cap al 1320, en aquest cas a càrrec de Jacme Fournier, el bisbe de Pàmies.


  Aquesta activitat va portar a la captura de Pere Autier el 1308. A l’abril de l’any següent, els inquisidors van emetre la sentència perquè fos cremat viu a Tolosa. Els testimonis expliquen que, just abans de morir al foc, Pere encara va tenir temps de proclamar que si el deixaven parlar convertiria tota la gent que tenia al davant. I de ben segur que ho hauria fet, perquè la seva vivència s’encomanava. Com a conseqüència de la desarticulació de l’Església dels germans Autier, diversos creients càtars van fugir a través dels Pirineus per instal·lar-se a Catalunya, una terra que els oferia, a pesar de tot, una mica més de llibertat. Un d’aquests fugitius va ser Guillem Belibasta, juntament amb els seus companys Pere i Joan Mauri, de qui ja hem parlat.


  Guillem Belibasta: l’últim càtar d’Occident?


  Guillem Belibasta era un d’aquells homes que interpretaven el catarisme a la seva manera. El jurista Jean Duvernoy, que ha transcrit tot el registre inquisitorial de Jacme Fournier, el definia com un home sense vocació ni caràcter, indigne i conscient de ser-ho. A la declaració que Pere Mauri va fer a Lleida, retreia a l’inquisidor Bernat de Puigcercós que l’ensenyança de Guillem poc tenia a veure amb el que predicaven els Autier. Però a pesar d’això, el testimoni de la seva doctrina també és de gran qualitat, tot i que en ocasions contrasta amb els seus sentiments i les seves passions, que l’empenyien a actuar, de vegades, en benefici propi i abocar-se a situacions rocambolesques. El seu exemple ens ajuda a desmitificar els càtars; molts d’ells seguien al peu de la lletra els preceptes evangèlics, però en diversos casos les seves passions acabaven per superposar-se a les creences, sobretot en les situacions complicades, un fet que ens recorda que abans que càtars eren éssers humans i que la puresa és quelcom molt relatiu.


  Guillem va néixer cap al 1280 en el si d’una família que pertanyia a la burgesia camperola de l’Aude. Per algun motiu que desconeixem, cap al 1306 es va veure involucrat en una baralla a les propietats de l’arquebisbe de Narbona, a Vila-roja del Termenès, que va posar fi a la vida d’un catòlic, Bartomeu Garnier. El mateix arquebisbe va iniciar un procés inquisitorial contra el crim de Guillem, el qual fou declarat culpable d’assassinat el 1307, tot i que va aconseguir fugir. No sabem si després d’aquest esdeveniment es va fer càtar i va viure en la clandestinitat o bé ja ho era i l’assassinat el va desencadenar el fet que fos descobert com un heretge a la mateixa residència de l’arquebisbe. Qui sap. El cert és que Belibasta tenia diversos germans que havien abraçat el catarisme: un d’ells, Arnau, va ser condemnat per heretgia el 1312, i un altre, Bernat, va morir a Puigcerdà el 1310.


  Guillem va conviure amb els germans Autier, de qui va aprendre la doctrina. També es feia anomenar Pere, el seu nom de baptisme. Amb els processos inquisitorials de la regió, Belibasta fou detingut el 1308 i empresonat al Mur de Carcassona, on estaven reclosos els heretges. L’any següent, el seu tutor, Felip d’Alayrac, i ell mateix van aconseguir evadir-se de la presó, potser no d’una forma tan espectacular com la fugida de Giacomo Casanova dels Ploms de Venècia, però segur que no tenia res a envejar ja que el Mur de Carcassona no deixava de ser una imponent fortalesa. Sigui com sigui, aquí comença l’exili de Guillem, quan va creuar els Pirineus en direcció a Empúries.


  Guillem mai es va guanyar la vida molt bé. Al llarg del seu exili va treballar en diferents oficis, principalment fent pintes per a teixits i cistells, i per aquesta raó també fou conegut com a Pere Pentiner. Durant un temps també va treballar com a pastor al costat del seu company, Pere Mauri. Va estar per Prades, Lleida i Tortosa, fins a instal·lar-se definitivament a Morella cap al 1315, potser fins i tot abans, juntament amb Ramona Martí de Junac, amb la idea de passar desapercebut sota els ulls d’una vida conjugal.


  L’any següent va morir un altre càtar fugitiu, a la Granadella, Ramon de Tolosa, i això va deixar Guillem com l’últim càtar a l’exili, hereu de l’Església dels bons homes, l’Església de Déu. Des de llavors, va viure una vida de relativa calma de persecucions, amb els problemes de la vida quotidiana, predicant només davant dels seus companys i amb la voluntat de refermar els llaços d’una comunitat càtara a Catalunya que subsistia a través de la seva consagració. Tanmateix, tot va canviar quan Arnau Sicre es va creuar en la seva vida.


  La traïció: l’arribada d’Arnau Sicre


  Cap al 1318, Arnau Sicre —també conegut com a Arnau Batlle, per la seva mare— es troba amb els membres de la comunitat que rodegen Belibasta. Arnau era fill de Sibil·la d’en Batlle, una dona càtara molt propera als Autier, que havia mort a la foguera defensant el catarisme fins a l’últim alè. Per aquesta raó, les seves possessions van ser expropiades. Un germà d’Arnau, Pons Batlle, també va ser ordenat pels Autier, atrapat i condemnat a mort. Per tant, Arnau tenia una llarga història familiar vinculada amb els càtars, malgrat que mai n’havia format part.


  Arnau era un bon sabater, però vivia una situació de pobresa que el va empènyer a buscar opcions per recuperar els béns expropiats a la seva mare. Aquesta va ser la causa que va argüir quan va pactar amb el bisbe de Pàmies, Jacme Fournier, la restitució de les propietats si aconseguia atrapar algun dels càtars fugitius que s’havien exiliat a Catalunya. Després de diversos viatges infructuosos a través del territori català, un dia es va topar amb Mateua Mauri. Mateua el va reconèixer com a paisà i, de fet, coneixia la seva mare, cosa que li va obrir la seva confiança. De mica en mica, Arnau va establir i refermar els llaços amb els membres de la comunitat.


  En la seva declaració, relata diverses anècdotes amb què es va trobar; per exemple, un dia, explica Arnau, va sentir com Pere Mauri i Guillem Belibasta dubtaven d’ell i van pactar de beure vi tots plegats fins que Arnau estigués tan ebri que, en preguntar-li per detalls de la seva vida, acabés per confessar un interès ocult per trair-los. Hem de tenir present que aquest grup vivia amb el temor de perdre allò que tot just ara havien començat a construir, una nova vida a l’exili. Arnau, però, coneixedor del seu propòsit, va beure fins a fer-se l’ebri però sense expressar els seus motius, sinó tot el contrari: va potenciar el seu sentiment de defensa cap als càtars per guanyar-se la seva confiança.


  Tanmateix, el seu veritable objectiu era conduir Guillem Belibasta en un indret del nord de Catalunya on l’inquisidor de Carcassona tingués competències per apressar-lo perquè fos jutjat pel bisbe de Pàmies. Arnau va trobar ben aviat l’excusa ideal perquè Guillem es desplacés al nord: una parenta seva, que vivia a la Seu d’Urgell, estava malalta i no volia morir sense rebre abans el consolament. La situació era perillosa i Guillem ho sabia. De fet, en diverses ocasions va dubtar de fer el viatge però, finalment, la seva responsabilitat com a càtar el va fer decidir-se a emprendre el trajecte. Belibasta, acompanyat d’Arnau i de Pere, va partir cap al nord en un viatge que va durar vuit dies i van travessar ciutats i viles com Ascó, Flix, Lleida, Agramunt, Ponts i Castellbò fins a Tírvia, on fou capturat.


  El final de la història de Belibasta és tràgic. Traït per Arnau, va passar les seves últimes hores de captiveri. En aquests instants, Guillem va mostrar una fe irrompible, una mena de remissió de les seves actuacions més egoistes i, assumint el seu destí, encara va tenir temps d’intentar convèncer Arnau, sense èxit, que es convertís a la veritable fe cristiana per salvar-se, la doctrina càtara.


  Al cap de pocs dies, Belibasta va passar a disposició de Jacme Fournier. No s’ha conservat la seva interrogació inquisitorial; segurament se li va fer, malgrat que també és possible que no. De fet, en el catàleg de la llista de manuscrits de la biblioteca pontifical d’Avinyó, on residia Jacme Fournier quan va esdevenir Benet XII, consta que hi havia dos volums amb els processos inquisitorials que el papa havia dut a terme quan era bisbe de Pàmies, dels quals avui dia només se’n conserva un.


  Finalment, Belibasta va ser entregat a l’arquebisbe de Narbona i cremat el 24 d’agost de 1321 a la residència d’aquell, el castell de Vila-roja del Termenès, sense renunciar a la seva fe. La història de Belibasta no deixa de tenir un punt de sarcasme: Guillem va morir al mateix lloc on més de quinze anys enrere havia de ser executat per la condemna d’assassinat; per quin dels dos crims moria a la foguera aquell dia, per assassí o per heretge?


  L’oblit dels càtars


  Després de la mort de Belibasta, el catarisme va desaparèixer d’Occident, excepte en indrets molt específics, com ara Bòsnia, on va tenir un gran impacte. Avui dia, els historiadors no es posen d’acord sobre la naturalesa dels cristians bosnians, els quals van gaudir d’un lloc destacat entre els catòlics i els ortodoxos. Aquest cristians van establir contactes amb els patarins italians, van professar un dualisme moderat i la seva Església va gaudir d’una gran autonomia, amb una estructura molt similar a la dels càtars. També van desenvolupar un important paper polític i diplomàtic, amb el suport del ban, el sobirà de Bòsnia, fet que va permetre l’expansió de les seves doctrines entre la gran majoria de la població. Per altra banda, també tenien elements discordants, com ara la utilització d’uns ritus de tradició ortodoxa oriental.


  Tanmateix, la situació va canviar radicalment amb la caiguda de Constantinoble el 1453 i l’avanç dels turcs otomans cap a Occident. Després de Constantinoble, Bòsnia era el següent objectiu per la seva estratègica situació geogràfica als Balcans. Això va portar el ban de Bòsnia, Esteve Tomàs, a convertir-se al catolicisme a canvi d’obtenir el suport del papat i de les potències cristianes europees per fer front a l’expansió dels turcs. La seva conversió va comportar l’èxode de milers de persones, moltes de les quals foren acollides pels senyors de les terres veïnes, com el duc d’Herzegovina. Al mateix temps, va iniciar processos contra els heretges cristians per guanyar-se el favor del papat.


  Mentre això succeïa, el teòleg de Valladolid Juan de Torquemada, germà del famós inquisidor Tomás de Torquemada, es trobava a Roma com a cardenal. Juan de Torquemada va rebre l’encàrrec del papa de convertir tres nobles bosnians que s’havien negat a cedir en les conversions forçades i que el ban de Bòsnia havia posat a disposició del papa. A través del seu testimoni oral, Torquemada va elaborar un llibre on recull les seves creences; era l’heretgia anomenada maniquea, que afirma l’existència de dues divinitats, una de bona i una de dolenta, i que tenia tots els elements possibles per ser considerada com una heretgia molt similar a la dels càtars, això sí, assimilada a la dels maniqueus. Finalment, els turcs otomans van conquerir Bòsnia el 1463 i van assentar el seu domini sobre els Balcans. A partir de llavors, l’heretgia va deixar de ser el problema per deixar lloc al nou enemic d’Europa: els turcs otomans. Amb la repressió d’aquestes terres, podem considerar que els càtars desapareixen.


  La seva memòria va quedar soterrada durant anys fins que el seu testimoni va sortir puntualment en el marc de les discussions entre els catòlics i els protestants durant l’època de la Reforma, al segle XVI. Per exemple, quan l’inquisidor Bernat de Luxemburg va publicar el 1522 un catàleg amb les principals heretgies que havien existit, acusava Luter de fer reviure les heretgies medievals que dormien, com la dels càtars i la dels valdesos. Per altra banda, tampoc faltaven els protestants que reconeixien la mateixa posició que els càtars i buscaven els seus orígens en les dissidències medievals, com feia Maties Flaci. Fins i tot, el procurador de la Cort de Tolosa, Jean Gay, va fer un discurs el 1561 en què reconeixia que els calvinistes estaven en la mateixa posició religiosa que els càtars. Les discussions entre catòlics i protestants van conduir a aquesta associació, malgrat que el vincle entre càtars i protestants tampoc tingui cap mena de fonament històric.


  A Catalunya va passar una cosa molt diferent, i és que els càtars van desaparèixer completament de les històries religioses dels dominics, que van exaltar la presència dels valdesos fins a l’extrem de considerar-los com l’única heretgia de Catalunya. Això ha portat a una minimització dels càtars, fins al punt que en ocasions es considera que mai van existir. Haurem d’esperar fins al segle XIX per trobar la primera recuperació de la memòria dels càtars i de la seva presència en terres catalanes, amb els estudis de Joaquim Miret i Sans o Marcelino Menéndez y Pelayo, encara que només en base a fonts eclesiàstiques, ja que els documents càtars i els registres inquisitorials encara no s’havien descobert i, per tant, la seva imatge responia als antics tòpics que havien prevalgut fins llavors.


  Conclusions


  La història dels càtars encara no ha acabat. Si bé els càtars com a fenomen històric van desaparèixer al segle XIV a l’Europa occidental, aquest moviment no ha parat de viure representacions molt variades que han consolidat diverses formes d’entendre’l fins al dia d’avui. El catarisme ha sigut descrit com un moviment hereu de la gnosi, de moviments paleocristians, del neoplatonisme, de l’agustinisme, de l’origenisme, del maniqueisme, del bogomilisme, de la càbala jueva, del sufisme o, fins i tot, del budisme. En efecte, si estirem el fil trobarem elements que vinculen alguna característica amb tots aquests moviments, com el dualisme, la reencarnació, l’espiritualitat, els mites, etc. Però això no significa que el catarisme tingui les arrels en aquests moviments, sinó que tots són moviments espirituals i religiosos que ofereixen respostes als mateixos problemes i inquietuds dels éssers humans.


  El catarisme va néixer al segle XII com a conseqüència de la situació de l’època i va aportar una reflexió nova que tenia poc a veure amb els moviments que l’havien precedit perquè respon als problemes de la societat europea de la seva època. De fet, la seva història ens parla de religiositat i d’espiritualitat, de comprensió, de respecte, de reflexió i de racionalització d’allò que no pot ser racionalitzat, com són les nostres creences més profundes. Però també dóna testimoni de l’altra cara de la moneda, ja que també és una història de violència, de repressió, de guerra i de la part més fosca de l’ésser humà, incapaç de respectar el diàleg i l’alteritat. Què hi ha més actual que això?


  La història dels càtars posa en relleu la comprensió d’aquell que és diferent, és a dir, de l’altre. La comprensió de l’alteritat és una de les arrels del problema de la guerra i dels conflictes que se’n deriven. L’intel·lectual búlgar Tzvetan Todorov ha manifestat en diversos assajos que l’alteritat ens serveix per reflexionar sobre la diversitat cultural i, per tant, sobre tots aquells elements que hi estan relacionats. Els càtars són un dels exemples més significatius de la comprensió de l’altre, o, en aquest cas, de la incomprensió. Però en el fons, aquest problema va més enllà dels càtars i és extensible a molts altres moviments.


  Potser per aquesta raó, els càtars s’han convertit en un nínxol literari. De fet, el seu interès s’explica per diverses causes. La primera és la fascinació del món medieval i de tot allò que li pertany. En efecte, el món medieval captiva la nostra imaginació de forma irracional: pel·lícules, llibres, teatre, etc., tot un sense fi de representacions que ens transporta a un altre moment de la nostra història que invita a fusionar, fàcilment, realitat i mite.


  La segona raó és la mateixa història dels càtars, i no em refereixo a la de la guerra, que ja de per si té un valor, sinó al seu vessant filosòfic. La seva proposta d’entendre el cristianisme comporta un retorn a les fonts, en un moment de perversió i d’incoherència del missatge religiós. Els càtars cercaven en la vida apostòlica dels primers cristians un model de vida, amb una proposta transgressora i una reflexió més racional que literal de les Sagrades Escriptures. I ho feien amb la senzillesa de la vida apostòlica. No calien grans floritures, sinó només seguir els preceptes cristians i viure una vida cristiana.


  La tercera raó és que la història dels càtars ha quedat impregnada d’un misteri que l’ha vinculat amb un sense fi de llegendes, tot arraconant la seva veritable essència: la vida cristiana en el sentit més pur. Tanmateix, el seu final és tràgic, especialment per la guerra i la Inquisició, amb el naixement de tots els seus mecanismes repressius. Aquesta realitat ha construït un univers captivador que ha sigut cabdal per explicar-ne l’èxit, ja que confronta un binomi molt present en la nostra societat: llibertat i repressió.


  Tot plegat ha construït una imatge dels càtars que, malgrat que té poc a veure amb la seva història, també en forma part, ja que no podem entendre el seu èxit sense aquesta mitologia que el rodeja. A Catalunya, els càtars també han deixat empremta. Un dels elements més distintius és la ruta dels bons homes, que ha configurat un bell camí a través dels Pirineus, especialment per indrets on els càtars van tenir una forta presència.


  Ara bé, no hem de perdre de vista que els primers càtars que van predicar per Catalunya van emprar altres vies, com la que creua el territori per la part més meridional, des dels Pirineus fins a Lleida i, qui sap, potser fins a Tortosa. I encara més quan Lleida i les seves rodalies van esdevenir un dels punts neuràlgics per a la difusió del catarisme, especialment cap al sud, amb una presència com a cap altre lloc del territori. Paradoxalment, aquesta ruta és la que avui dia configura la ruta del Cister, amb el triple eix de Poblet, Santes Creus i Vallbona. A Catalunya, el monjos del Cister no va tenir el mateix paper que els del sud de França, que van predicar amb esma i fervor la croada contra els heretges, però de totes maneres queda palès que en aquesta ruta ja no hi ha lloc per als càtars, malgrat ser la zona on van tenir més presència. Aquest silenci perdura fins a finals del segle XX i principis del XXI, quan el catarisme entrarà als ambients acadèmics i això portarà a una renovació de la seva interpretació, això és, com un moviment plenament cristià gràcies a totes les aportacions i estudis previs, sense els quals avui no podríem explicar que els càtars eren una religió cristiana que oferia la salvació a través del seu sagrament i l’aplicació dels preceptes dels Evangelis en la vida diària. Aquesta era la seva primera i última reflexió.
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