
  


  
    
  


  
    La història dels templers a Catalunya, els monjos guerrers que van néixer al segle XII per defensar Terra Santa.


    Aquest és un llibre sobre els templers a Catalunya, els famosos frares guerrers de les croades, que desaparegueren de la història deixant una estela de llegendes, rondalles i misteris. Però aquest no és un llibre sobre misteris, és un llibre sobre veritats. A través de les seves pàgines el lector anirà descobrint diversos aspectes de l’orde del Temple, alguns d’ells inaudits, que l’ajudaran a fer-se una idea força assenyada de qui van ser en realitat aquests homes.


    Així, veurem els seus inicis modestos, quan l’orde dels Pobres Cavallers de Crist va ser fundat a Jerusalem l’any 1120; sabrem qui van ser els seus patrocinadors, i també els seus detractors; examinarem el seu dia a dia, les seves vestimentes i el seu armament; sabrem com combatien i en quants fets d’armes van estar; quins eren els seus temors, els seus orgulls i les seves esperances; els veurem viatjar i establir-se a terres catalanes; contemplarem com es van extingir en unes jornades èpiques i a la vegada tràgiques; i, finalment, examinarem amb cura els fets que han portat a parlar d’una llegenda dels templers.
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    Als herois de l’U d’Octubre

  


  ELS ANTECEDENTS


  Començant des del començament


  Els templers van ser un orde religiós de frares guerrers que va néixer a Terra Santa l’any 1120 i que va ser suprimit pel Papa l’any 1312. Això és el que ens diuen els historiadors. Altres persones ens diran que eren una secta, uns mags, un grup d’heretges, una lògia que va precedir els maçons, o fins i tot un conclave de místics que coneixien secrets sobre la religió cristiana i que per això van ser cremats a la foguera. Sobta que avui encara es diguin totes aquestes coses, perquè des de fa temps se sap que la immensa majoria dels templers no van saber mai ni llegir ni escriure; no coneixien el llatí, que era la llengua de cultura del seu moment, i els seus comandants s’havien de fer traduir textos i documents importants per tal de poder-los entendre. Com podien ser aquesta gent mags o dipositaris de tradicions arcanes, si amb prou feines podien seguir la missa? Tot plegat, a la que apliquem una mica de coneixement i de crítica, ens adonem que la major part de les històries que s’expliquen sobre els templers són inversemblants, quan no psicodèliques o al·lucinants.


  Per desfer el fil cal, per tant, començar des del començament, i com que els templers van néixer a Terra Santa el millor serà que ens aturem uns instants en aquells Sants Llocs. Avui els considerem molt llunyans físicament, però per al cristià medieval eren tan propers com les esglésies, els mercats o els castells de la seva contrada, ja que les històries i els exemples bíblics eren part de l’imaginari popular, i eren narrats i explicats en l’art i en els sermons.


  Per què Terra Santa?


  En l’actualitat ens costa comprendre la importància que els cristians medievals donaven a les peregrinacions a Terra Santa i en especial a la ciutat de Jerusalem. La seva popularització va començar amb la normalització del cristianisme com a religió dins de l’imperi Romà, ja en el segle IV després de Crist. Abans les coses havien estat molt diferents. En els seus inicis, el cristianisme era una religió que es vivia tan sols en l’àmbit privat, perquè els cristians eren gent pobra que només es podien reunir a les seves cases. A més a més, l’Estat els perseguia sovint. Això havia fet que els seus espais commemoratius fossin escassos i especialment de tipus fúnebre, com les famoses catacumbes, on només s’enterrava gent i no es feien cerimònies multitudinàries. Només els pagans tenien temples.


  A partir de l’any 250, els cristians són majoria a molts llocs. Ja no només són pobres, sinó que també poden ser gent important. Més gent requeria més organització, i això va comportar el sorgiment d’una estructura territorial i d’una jerarquia basada en bisbes, parròquies i diòcesis, i també la construcció d’esglésies. Al mateix temps, es van començar a commemorar els màrtirs que havien deixat la vida en el testimoni de la seva fe en Crist. Aquest concepte del martiri no és una idea que sorgís del no-res, ja que bevia de la commemoració dels herois que es feia a certs santuaris pagans. I no faltaven herois entre les files dels cristians; molts havien estat llançats als lleons a causa del seu zel religiós. Les persecucions més cruentes es van donar, de fet, quan més cristians hi havia i quan més s’acostaven a ser la fe predominant dins l’Imperi.


  A partir de l’any 306, l’emperador Constantí va canviar la fesomia de l’Estat; no només es va declarar cristià, sinó que finalment va autoritzar el cristianisme com a religió imperial, fins al punt de fer-la gairebé oficial. Aquest prestigi dels cristians va donar lloc a una conversió en massa de gent rica, nobles, cortesans, dames, alts funcionaris i militars. Les petites esglésies i els oratoris van ser substituïts per grans basíliques i la commemoració als màrtirs va adquirir dimensions enormes i triomfals. La gent peregrinava a les seves tombes i en venerava les relíquies com a vencedors de la mort i el paganisme. En un ambient d’exaltació de la fe triomfadora, no es va trigar a buscar els vestigis dels temps inicials de la religió, quan Jesucrist encara caminava entre els homes.


  L’any 326, Helena, la mare de l’emperador Constantí, va visitar Terra Santa i es va dedicar a identificar (alguns escèptics en dirien inventar) els llocs de la vida i passió de Crist. La tradició li atribueix la troballa de diverses i importants relíquies, com la Vera Creu o els claus de la crucifixió. Al viatge d’Helena va seguir la construcció de santuaris commemoratius, tals com la basílica del Sant Sepulcre a Jerusalem o la de la Nativitat a Betlem. Aquestes eren construccions pensades per acollir-hi la gran massa de pelegrins que ben aviat van començar a arribar-hi des de tots els punts de l’Imperi.


  Els pelegrins viatjaven a Terra Santa no només per presenciar els llocs de la vida de Crist, de la Verge o els apòstols, també ho feien en busca d’alguna gràcia: netejar els seus pecats, la curació d’una malaltia o fins i tot una benedicció o una guia per al seu futur. Aquests viatges els emprenien tant les persones riques com les més modestes, sovint en grup, per donar-se protecció i ajudar-se en la llarga ruta. A cada lloc sant hi havia alguna mena de santuari, des de simples capelles fins a la gran Rotonda de la Resurrecció que coronava el Sant Sepulcre, l’indret on Crist va ressuscitar. Cada santuari era un lloc d’experiència i perfeccionament per als pelegrins. Només dos altres enclavaments de la cristiandat assolirien similar importància: Roma i Sant Jaume de Compostel·la. La terra per on Crist havia caminat i on els seus deixebles havien prosperat es va convertir així en Terra Santa.


  La tradició de peregrinar no es va aturar ni en temps difícils ni amb la caiguda de l’imperi Romà d’Occident l’any 476. L’imperi Romà d’Orient, on estava Terra Santa, va continuar prosperant com si res, tot i que pel període medieval el coneixerem com a imperi Bizantí perquè la seva capital, Constantinoble, es deia Bizanci en grec, i perquè el component ètnic principal de l’estat era la població grega. Els emperadors, però, es consideraven ells mateixos i eren considerats pels estrangers com a romans i els successors de la passada grandesa imperial de Roma. Els sotracs més importants de Terra Santa no s’esdevingueren fins a l’any 614, quan els perses van capturar Jerusalem, van incendiar el Sant Sepulcre i van apoderar-se de la Vera Creu, i part d’aquesta relíquia va ser cremada.


  L’emperador Heracli va derrotar els perses i el 629 va recobrar la ciutat i la creu. Per commemorar-ho va reunir les cendres de la relíquia i les va barrejar amb fang, i va fabricar amb això unes medalletes de la Vera Creu que causaren furor entre els fidels. Però ben aviat, després del triomf, es va veure que la guerra entre bizantins i perses havia deixat els dos imperis debilitats per enfrontar-se als exèrcits musulmans, sorgits com si res del desert per conquerir la Terra en nom d’Al·là. L’imperi Persa va ser destruït i Bizanci va perdre les seves possessions a Síria, Mesopotàmia, Terra Santa, Egipte i el nord d’Àfrica. Heracli, que tan enèrgic havia estat en la seva lluita contra els perses i que no havia parat fins a reconquerir Jerusalem i la creu, ara estava quiet, paralitzat, reclòs lluny de la zona de combat mentre discutia de filosofia amb els seus amics i cortesans.


  Jerusalem va ser conquerida pels musulmans l’any 638. Des de llavors els pelegrins viatjarien a una Terra Santa dominada per governants que no eren de fe cristiana i que, a més a més, veurien Jerusalem com el tercer lloc sant més important de la seva religió, després de la Meca i Medina. La tradició islàmica hi va situar el punt on Mahoma va ascendir al cel muntat en una bèstia angelical. Per commemorar-ho es van construir l’oratori de la Roca i la mesquita d’Al-Aqsa sobre l’indret de l’antic temple jueu de Jerusalem. L’islam es convertia així en la tercera religió a apreciar la santedat de la ciutat, després del judaisme i el cristianisme.


  Les autoritats musulmanes respectaren els santuaris cristians. Els monarques bizantins encara mantenien un alt prestigi polític com a successors de la Roma imperial i patrons de tots els cristians orientals. Així, pogueren pactar el reconeixement d’un statu quo en què els pelegrins i els seus santuaris en teoria no havien de ser molestats. Els cristians occidentals, malgrat els temps difícils de l’alta edat mitjana, també continuaren fent el llarg camí fins a Jerusalem.


  Una prova de la vitalitat de les peregrinacions cristianes és l’abundància d’ampolletes d’argila trobades en jaciments arqueològics o conservades en els tresors de catedrals i monestirs. Aquests petits contenidors s’omplien amb aigua beneita o olis sagrats recollits als llocs visitats i es portaven orgullosament de retorn a la terra dels pelegrins. Aquests objectes tenien fama de posseir tota mena de gràcies i propietats màgiques. Aquells que en portaven eren acollits després del viatge com a veritables herois locals. D’altres, però, tornaven sense les apreciades ampolletes, ja que era costum llançar-les al mar si el vaixell en què es viatjava era sorprès per una tempesta. Se sospita que el remei no funcionava al cent per cent, però com que només els que van sobreviure van tornar per explicar-ho, hom va continuar creient en les grans propietats d’aquells petits recipients.


  Més important era encara el tràfic de les relíquies portades des dels Sants Llocs. Eren molt importants per als temples; no només eren necessàries per tal de consagrar les esglésies i els altars, sinó que servien per atraure devots. Una col·lecció de relíquies de Terra Santa servia per prestigiar i acréixer la fama de la catedral o el monestir que les acollia; amb les relíquies aconseguien un augment de les donacions de terres o diners.


  Les relíquies més apreciades eren les que tenien a veure amb Crist o la Verge Maria. Com que, segons la tradició cristiana, tots dos havien ascendit al cel en cos, no es va donar el tràfic de parts anatòmiques que va caracteritzar la devoció cap a altres sants. Com a mínim de les parts que tots dos encara conservaven en el moment de l’ascensió, ja que com que Jesús havia estat circumcidat, van existir (i encara existeixen) diverses relíquies del prepuci de Nostre Senyor. D’altres personatges relacionats amb Terra Santa patiren un tràfic de relíquies no menys imaginatiu i intens. D’aquesta manera, pel que fa als dits de sant Joan Baptista, es va arribar a la xifra de seixanta i escaig.


  Altres relíquies que van adquirir notorietat van ser la Santa Llança que va travessar el cos de Crist (n’hi hagué com a mínim tres), fragments de la corona d’espines, o de la llet i els cabells de la Verge. També es prodigaren les peces de vestir o el calçat de Jesús i Maria. Un clàssic portat de Terra Santa van ser les estelles de fusta de la Vera Creu; devien ser de la part que els perses no van cremar…


  Els pelegrins més modestos devien conformar-se amb pedretes del Gòlgota, l’indret de la crucifixió, o de la cova de Betlem, així com souvenirs com l’aigua del riu Jordà o l’oli que cremava a les llànties de la basílica del Sant Sepulcre. Molts d’aquests objectes de devoció arribaven a Europa per ser comercialitzats o intercanviats en un mercat que no es va aturar mai i que es va afegir al tràfic dels vestigis dels sants locals. Els fragments més notables es van guardar en reliquiaris molt sumptuosos, fabricats de metalls preciosos i decorats amb pedreria de tots els colors, i també s’embolcallaren amb teles riques vingudes de l’Orient, per a admiració dels fidels que acudien a les esglésies regularment o durant les festivitats solemnes.


  Tot i que puguem dubtar de l’autenticitat de gairebé la totalitat d’aquests objectes de culte, la seva existència ens dona una idea molt clara del fervor que Jerusalem i Terra Santa inspiraven entre el poble cristià, i de com els pelegrinatges a un lloc tan llunyà no eren vistos com un acte extraordinari o extravagant, sinó com una acció elogiable i notable que prestigiava als que els emprenien i els situava un graó per damunt de la munió de fidels que es quedaven a casa.


  Com ja hem comentat, els governants musulmans van ser prou savis per no aturar mai aquest influx de pelegrins, però l’any 1009, Occident va viure un moment d’esglai quan es va saber que el califa Al-Hàkim d’Egipte havia emprès una activa campanya contra els cristians i havia destruït el Sant Sepulcre i altres esglésies. El papa Sergi IV alimentà fins i tot el propòsit de muntar una expedició armada per recuperar Jerusalem, però passat el moment inicial d’indignació, ningú no va fer res. Les manies d’Al-Hàkim no es van limitar només als cristians, també va perseguir els jueus, i sembla que en un determinat moment de la seva vida va creure en la seva pròpia divinitat i va arremetre contra els seus correligionaris musulmans. Va morir el 1021, sent encara més odiat per aquests que pels jueus i els cristians.


  Entre el 1045 i el 1048, amb el permís egipci, l’emperador bizantí Constantí IX va emprendre la reconstrucció del Sant Sepulcre. Entre les antigues destruccions causades pels perses i les noves ordenades pel califa egipci, la basílica havia perdut en bona part l’aspecte que havia tingut al segle IV, i no es va acabar de refer fins al 1149.


  L’atac d’Al-Hàkim va causar consternació i indignació, però no va tenir cap repercussió duradora. Els pelegrinatges es van reactivar, alguns d’ells fins i tot van ser multitudinaris, com el gran pelegrinatge germànic del 1064. Però, a mesura que transcorria el segle XI, es van donar les condicions perquè la recuperació de Terra Santa per part dels cristians es veiés com a quelcom factible i fins i tot desitjable. La interrupció dels viatges que va provocar la invasió dels turcs contra l’imperi Bizantí (1073) es va interpretar a Occident com una agressió contra els fonaments mateixos del cristianisme i un afront del qual calia revenjar-se.


  Cap a la guerra santa


  Hem llegit ja que, enrabiat pel que li havia passat al Sant Sepulcre, el papa Sergi va pensar a enviar una expedició armada a Jerusalem. També el papa Gregori VII va pensar a ajudar Bizanci quan va tenir notícies de la invasió turca i el patiment dels cristians orientals. Fins i tot va dir que ell mateix es posaria al capdavant de l’exèrcit cristià. En realitat, però, la primera croada no va partir cap a Jerusalem fins a vint anys i escaig després, promocionada pel papa Urbà II. Però, per què els papes, que eren els caps d’una religió en teoria pacifista, estaven tan interessats a promocionar les guerres per la fe?


  Per explicar-ho també ens hem de remuntar a quan el cristianisme va esdevenir la religió predominant de l’Imperi. Com que molts nous conversos cristians eren nobles militars o simples soldats, la fe es va haver d’adaptar als nous temps, ja que fins llavors molts cristians s’havien negat a participar en la defensa imperial. Per això es va idear el concepte de «guerra justa», aquella guerra que es feia per defensar l’Imperi i sense cap propòsit egoista. Malgrat tot, vessar sang humana va seguir sent considerat com un acte lleig i indecent. Per molt que el soldat cristià servís l’Estat i l’emperador en una guerra justa, havia d’estar preparat per penedir-se i fer penitència un cop havien callat les armes. Existien sants guerrers, com sant Jordi, que eren vistos com els protectors dels exèrcits i patrons dels soldats, però en realitat aquests sants no eren venerats per les seves gestes de valor, sinó pel fet d’haver renunciat a les armes i haver esdevingut persones religioses, pacífiques i modestes.


  Aquesta manera de veure les coses va continuar més o menys a Orient, però a Occident la caiguda de l’Imperi va significar la fi d’una autoritat central en nom de la qual es podia fer una guerra justa. Amb la coronació de Carlemany l’any 800 com a emperador romà, i la recuperació de l’imperi Occidental, va poder renéixer aquest concepte, si bé ho va fer a través d’un nou artifici intel·lectual: el de la guerra sagrada.


  En efecte, de Carlemany es va dir que feia guerres a benefici de Déu, ja que va batallar incansablement contra els pagans àrabs i saxons, i també contra els enemics del Papa, els llombards. Però l’imperi Carolingi esplendorós aviat va decaure víctima de les disputes internes i dels atacs furibunds dels pobles de les fronteres. Sense autoritat central altre cop, els papes es van erigir de mica en mica en els caps únics i indiscutibles de la cristiandat. I entretant havien sorgit nous perills i s’havien renovat alguns dels antics.


  Un dels problemes més acusats de l’Europa dels segles IX i X va ser el d’estar en permanent estat de setge, o almenys això és el que creien molts caps pensants del moment. Els pirates àrabs van atacar Roma; els víkings van destruir mig Europa del nord, i l’altra mitja la van saquejar, i uns convidats relativament nous, els hongaresos, pagans sorgits de les estepes, van arribar fins i tot a Catalunya, on es coneix la seva ruta pel rastre d’esglésies cremades que van anar deixant. Només la visió de les muralles àrabs de Lleida va fer que aturessin les incursions i se’n tornessin al seu país.


  Els reis, nobles i guerrers que es posaren al servei de l’Església per prevenir aquestes desgràcies començaren a rebre tot d’elogis i recompenses morals. Estendards consagrats i armes beneïdes els eren lliurats perquè s’enfrontessin amb més garanties a l’enemic. Però els adversaris no s’acabaven aquí, ja que amb l’ensorrament del poder carolingi va sorgir un nou tipus d’organització social: el feudalisme. Les convulsions feudals, en què nobles i bandes de guerrers sovint s’apropiaren del patrimoni públic i eclesiàstic per al propi benefici, van augmentar les lloances cap als homes armats que es posaven al costat dels clergues per a la defensa del patrimoni de Déu.


  Sovint s’han interpretat les assemblees de pau i treva com unes reunions de gent modesta i atemorida que buscaven protecció dels homes bel·licosos a través de les proclames desinteressades dels prínceps de la pau, bisbes i abats indignats per la violència dels feudals. En realitat, eren aquests prínceps de l’Església els qui patrocinaven aquestes assemblees per declarar que tot aquell que ataqués el patrimoni eclesiàstic era un facinerós i, per tant, se’l podia atacar a ell i als seus sense cap mena de remordiment. Així doncs, agredir un transgressor de la pau de Déu, la seva gent o el seu patrimoni, no només no era una falta, sinó que, de fet, era una cosa volguda per la divinitat. Més que parlar de pau, aquestes assemblees el que feien era regular l’activitat armada contra els enemics de l’Església.


  A mitjans del segle XI, sense grans reis o emperadors com Carlemany, en una Europa atomitzada en principats i senyories feudals, els papes són les grans autoritats polítiques, morals i intel·lectuals del moment. Els pontífexs comencen a parlar de «guerres de Crist» o «guerres de Déu», conflictes vistos amb bons ulls des del cel, molt diferents a les guerres petites i mesquines que els governants cristians es feien entre ells per motius ben egoistes. I aquestes guerres de Déu per força no s’havien de fer en terres de cristians, sinó a les fronteres de la cristiandat, on vivien els infidels.


  Guerres santes per una terra santa


  Alguns historiadors diuen que la primera croada (o la protocroada) va ser el 1064, contra la ciutat andalusina de Barbastre. L’impulsor de l’expedició va ser el noble català Arnau Mir de Tost. Desconegut pel gran públic, Arnau Mir de Tost va ser, sens dubte, una figura titànica. Es va passar la vida batallant contra els andalusins i va aconseguir un gran nombre de castells i poblacions en una franja que abastava des del Solsonès fins a la Ribagorça. Arnau va peregrinar als tres llocs sants de la cristiandat: Roma, Sant Jaume de Compostel·la i Jerusalem. Sabem que va necessitar un munt de relíquies per consagrar totes les esglésies que anava fundant a mesura que capturava llocs als sarraïns. L’abat Oliba de Ripoll el va obsequiar amb un reliquiari que contenia una estella de la Vera Creu. Comprat a la ciutat italiana de Lodi i embolcallat amb preciosos teixits bizantins, aquest reliquiari i les teles encara avui es poden observar al Museu Episcopal de Vic.


  L’exemple del gran Arnau ens mostra que el món de les peregrinacions, el culte a les relíquies i l’activitat bèl·lica contra els enemics de la fe estaven molt relacionats. Tot junt formava un paquet salvífic que t’havia de garantir la glòria del cel. Arnau va enviar la seva esposa Arsenda a Roma perquè el Papa beneís i patrocinés l’expedició contra Barbastre. Va ser una empresa multinacional que va atraure gent armada de tots els racons d’Europa (excepte els alemanys, que com hem vist aquell mateix any estaven enmig d’un gran pelegrinatge a Jerusalem). El Papa va prometre als participants que si confessaven els pecats abans de marxar, ell els aixecaria la penitència imposada pels bisbes. Durant el segle XI es va passar d’un estadi en què matar era un pecat pel qual calia fer penitència a un altre en què matar per la fe no només no era pecat sinó que et netejava les faltes.


  Amb tan grans estímuls morals, l’expedició va culminar amb èxit. Barbastre va ser assetjada per un gran exèrcit europeu, la ciutat es va acabar rendint i molts dels seus habitants van ser passats per les armes sense contemplacions. La quantitat de botí va ser enorme. El comte Ermengol III d’Urgell va ser l’encarregat de custodiar la nova conquesta, però aquesta es va perdre al cap de dos anys amb l’escaient i venjativa matança de cristians per part dels andalusins. Tanmateix el que ens interessa del fet de Barbastre és que tots els grans elements que hem vist —patrocini papal, remissió dels pecats i gran expedició multinacional— es repetiran trenta anys després en la primera croada.


  Quina diferència hi ha, doncs, entre aquestes «guerres de Déu» o protocroades i la croada en si? En primer lloc, la importància de l’objectiu. En la croada es tracta de rescatar ni més ni menys que l’herència de Crist. En segon lloc, la significació profunda del fet de la croada, en tant que una Jerusalem alliberada dels pagans portarà a la Fi dels Dies, el Judici Final i el triomf de la cristiandat. Finalment, en tant que concerneix a tothom i no a uns governants o als fidels d’una regió concreta, la croada és convocada pel Papa com a vicari de Crist, com a cap suprem de tota la comunitat cristiana.


  Aquests són els elements principals del fet croat, si bé amb el temps les croades aniran variant en concepció i no totes tindran com a objectiu la defensa dels Sants Llocs. A finals de l’edat mitjana, i fins i tot després dels temps medievals, es podrà dir que qualsevol empresa militar duta a terme contra infidels o heretges tindrà el rang de croada. A cops fins i tot els cristians enemics del papat seran objectiu d’una croada, com la que es va fer contra el nostre rei Pere el Gran l’any 1285.


  La primera croada


  Com es va desenvolupar la primera croada? Aquesta va ser una campanya bèl·lica que encara avui desperta admiració, perquè l’expedició va durar més de tres anys i els seus integrants van passar per penúries i fets d’armes colossals. Tot va començar quan l’emperador Aleix de Bizanci va demanar auxili al papa Urbà II perquè l’ajudés a aconseguir tropes per fer front als turcs. Potser en la seva petició l’emperador va posar massa èmfasi en l’explicació que la ruta als Sants Llocs havia quedat tallada per als pelegrins. El cas és que Urbà va usar aquest argument amb molta força en la seva prèdica al Concili de Clermont del 1095. Durant les setmanes següents, a mesura que corria per Europa la notícia sobre la crida del Papa, més i més gent va decidir alçar-se i posar les seves espases al servei de Déu per anar a recuperar Jerusalem dels turcs.


  Podem parlar fins i tot de dues croades. La primera va ser formada per gent modesta, l’anomenada «croada dels pobres», encara que va ser liderada per petits nobles i eclesiàstics, entre ells el predicador Pere l’Ermità, un home que havia jurat revenjar-se dels turcs quan aquests l’havien maltractat en intentar arribar a Jerusalem. Aquesta croada dels pobres va ser molt desorganitzada. Molts governants van quedar horroritzats davant de l’anarquia que comportava el pas d’una d’aquestes expedicions pietoses. Havien perdut el propòsit inicial d’ajudar els bizantins, i en comptes d’això només els preocupava presenciar Jerusalem i esperar allí la Fi dels Dies.


  Alguns dels pelegrins no es van poder estar de posar-se mans a l’obra abans de veure el primer turc, així que van destruir i passar per les armes unes quantes comunitats jueves de l’Europa central, encara que els bisbes ho havien prohibit expressament. Els jueus eren bons administradors, comerciants i artesans, i representaven una font important d’ingressos per als senyors de les ciutats, molts d’ells bisbes, de manera que aquells atacs representaren una disminució important de la solvència econòmica de l’alt clergat.


  Les disbauxes dels «pobres» no acabaren aquí. S’ha calculat que com a mínim aquesta munió de gent devia estar formada per unes quaranta mil persones, potser moltes més. I cada un d’aquests éssers humans havia de menjar cada dia. Quan se’ls van acabar els diners i els queviures que portaven, van començar a robar pels llocs on passaven. Però ni tan sols si haguessin pogut pagar, cap territori de l’Europa medieval estava preparat per abastir un munt tan gran de gent. El rei d’Hongria, tan catòlic com el mateix papa Urbà o aquells pelegrins enfurismats, va anihilar-ne diversos grups que es desplaçaven pel seu regne mentre saquejaven i violentaven tot el que podien. Quan el maig del 1096 van arribar a les terres de l’imperi Bizantí, teòric aliat, els expedicionaris capitanejats per Pere l’Ermità van crear-hi tal sèrie de problemes que va arribar-se a la guerra oberta.


  [image: Images]


  A partir de la seva arribada a Sofia la marxa dels croats va resultar més tranquil·la. En assolir els afores de Constantinoble, a primers d’agost, l’emperador els va facilitar el pas per l’estret del Bòsfor. Aleix volia que esperessin l’arribada dels contingents oficials formats per nobles i guerrers professionals, però la paciència no era una virtut estimada en aquella expedició. Al final, barallats entre si per un possible botí, els «pobres» es van dividir en tres grups (italians, francesos i germànics), que van ser destruïts un a un per les forces del sultà turc. Els pocs supervivents passaren de nou a Constantinoble per esperar la croada oficial.


  Encara que també van crear alguna situació galdosa en el seu camí cap a Constantinoble, la croada oficial, també coneguda com la «croada dels prínceps», estava formada per grups «nacionals» més cohesionats, disciplinats, abastits i finançats. El seu principal hàndicap era que cada grup estava comandat per un important senyor feudal, i tots ells havien de posar-se d’acord perquè l’expedició arribés a bon port i no fos destruïda pels turcs com havia passat amb la croada dels pobres. Malgrat que el Papa havia promès la remissió dels pecats a tot aquell que anés a alliberar Jerusalem, si no era «per honor o per diners», i que no s’ha de dubtar del seu compromís religiós, està clar que alguns dels prínceps frisaven per veure si podien treure res de profit de la seva participació en l’expedició.


  Un d’ells, Bohemond, príncep normand de Tàrent, havia estat apartat per la seva família de la successió de les principals terres que els normands tenien al sud d’Itàlia, així que estava desitjós d’aconseguir algun principat important a Orient. Tanmateix, la seva participació en l’empresa era volguda i necessitada perquè els normands italians eren el contingent més bel·licós i disciplinat de tots els croats.


  Altres grups «nacionals» eren els normands de França comandats pel duc Robert, els lorenesos comandats per Godofred de Bouillon i el seu germà Balduí de Boulogne, els francesos dirigits per un fill del rei de França, i els occitans dirigits per Ramon, comte de Tolosa. En aquesta expedició occitana hi anaren alguns catalans, com Girard, fill del comte de Rosselló. Més endavant sabem que s’hi afegí el comte Berenguer Ramon II de Barcelona, obligat a marxar de Catalunya per expiar l’assassinat del seu germà Ramon Berenguer II, però la seva participació en aquests fets ens és gairebé desconeguda.


  L’expedició va aconseguir un gran èxit quan, després de sortir de Constantinoble i havent travessat el Bòsfor, va assetjar la ciutat de Nicea. Els turcs es van rendir a l’emperador, però no als croats, i per evitar disturbis només els van deixar entrar a la població en grups petits. El pla dissenyat per Aleix era que, en el seu camí cap a Jerusalem, els croats anessin expulsant els turcs de l’Àsia Menor alhora que un petit exèrcit imperial comandat per l’emperador mateix els seguiria per tal de consolidar les conquestes. L’1 de juliol, els turcs atacaren el contingent croat a Dorilea, però els cristians van obtenir una victòria molt ajustada i durant la resta del camí per l’Àsia Menor no van patir cap altre intent seriós d’oposició.


  El principal problema de la croada va ser l’aprovisionament dels cinquanta mil integrants de l’expedició. Gran part dels «pobres» havia mort o abandonat, però molts altres membres de la croada dels prínceps tampoc no eren combatents. Seguint l’expedició hi havia dones, nens, eclesiàstics i tota mena de delinqüents i oportunistes, per no parlar de tots els cavalls i totes les bèsties de càrrega indispensables que anaven amb aquell exèrcit i que calia també alimentar i abeurar. Fins i tot Pere l’Ermità anava a lloms d’un ruquet que era considerat sagrat pels pelegrins. Creien que acariciar-lo portava bona sort i hi havia constants tumults quan l’animaló era mostrat al públic.


  Els croats passaren jornades molt dures travessant paratges devastats pels turcs, on les fonts havien estat destruïdes i els pous, enverinats. La gana i la set va matar per igual persones i cavalls, i només l’arribada a parts menys devastades i més poblades va impedir que l’expedició es dispersés en la seva totalitat. Durant tot el camí el record de l’objectiu final de la croada va donar forces a la gent per resistir. El mantra «Sant Sepulcre, ajuda’ns» es repetia des de l’avantguarda fins a la rereguarda del contingent croat. Balduí de Boulogne va deixar la croada per fundar el comtat d’Edessa, a la Mesopotàmia del Nord. Era un gest valent, perquè va marxar amb molt pocs homes. La conquesta d’Edessa va servir per enviar queviures als croats a mesura que aquests avançaven cap Antioquia.


  El 20 d’octubre de 1097, l’expedició va plantar-se davant d’aquesta imponent ciutat i la va posar sota setge durant mesos. Bohemond va contactar un armeni que vivia dins la ciutat. Com molts altres cristians orientals havia estat obligat a convertir-se a l’islam i ara feia de soldat per als seus amos. Va persuadir-lo perquè li obrís les portes d’una de les torres. No va dir res a la resta dels cabdills, però en canvi els va reptar que li lliuressin Antioquia si les seves tropes eren les primeres a posar un peu més enllà de la muralla. L’armeni va complir el seu pacte i així va ser com el 3 de juny de 1098 Bohemond es va fer amo i senyor de la gran ciutat siriana. La població grega i armènia va donar suport entusiàsticament a la gran matança de turcs que va sobrevenir després de la captura, però alguns dels sarraïns es van poder refugiar a la ciutadella.


  Poc després de la presa d’Antioquia va arribar un exèrcit de relleu comandat per Kerbogha, governador turc de Mossul, amb la qual cosa els croats es van veure ara assetjats entre l’exèrcit i la gent de la ciutadella. Tornaren a passar gana i penúries. Alguns croats havien desertat fins i tot abans de la presa d’Antioquia i havien donat notícia a l’emperador Aleix que la seva situació era desesperada. Aleix va girar cua i va abandonar els croats. Des de llavors, aquests combatrien només per la seva causa.


  Enmig de la desgràcia que suposava passar d’assetjadors a assetjats dins d’Antioquia, un oportú reforç sobrenatural va arribar quan un pobre camperol, després d’haver somniat nits i nits amb visions de sant Andreu, va indicar a on es trobava soterrada dins de la catedral d’Antioquia la Santa Llança que havia travessat el cos de Jesús. S’ignora què hi feia la relíquia sota el subsol de la catedral, encara més quan els croats feia uns mesos que ja n’havien vist una, de Santa Llança, a Constantinoble! Però aquesta reflexió devia pesar poc en l’ànim dels croats, perquè amb la nova troballa sagrada el 28 de juny van sortir a l’encontre dels turcs en una batalla campal en què els van fer miques. Els testimonis presents van afirmar que una legió de sants i d’àngels havia vingut des del cel per ajudar els guerrers de Crist. Veient-ho tot perdut, la ciutadella turca també va capitular.


  Ara, el camí cap a Jerusalem quedava lliure. Però tot i així, fer-lo no era bufar i fer ampolles. El delegat papal, comandant teòric de l’expedició, havia mort durant el mes d’agost, així que els caps croats passaren molts mesos discutint qui havia de ser el nou cabdill. Hi havia nervis i dubtes, i alguns, després de tants patiments, no tenien gaires ganes de sortir a cercar nous riscos i incerteses, i uns altres es malfiaven dels bizantins, i no volien deixar les seves conquestes per molta salvació divina que els estigués esperant a Jerusalem.


  Entretant, per matar el temps (i la gana), els cristians de tant en tant feien incursions per l’interior de Síria, capturant llocs per tal de proveir-se. La petita ciutat de Maarat va ser presa al desembre i es va produir una altra matança. Alguns cronistes cristians parlaren d’episodis de canibalisme entre les tropes croades, amb un supervivent dels «pobres», anomenat el rei Tafur, que capitanejava un grup de delinqüents que es dedicava a sembrar el terror entre els sarraïns i que ni els cabdills croats no podien controlar. Els historiadors han posat en dubte aquests fets, ja que les cròniques àrabs, tan pendents de mostrar els mals actes dels occidentals, no en parlen pas.


  Finalment, el gener del 1099, Ramon de Tolosa va partir cap a Jerusalem com a cap reconegut de l’expedició. Abans va incendiar Maarat perquè ningú tingués temptacions de quedar-se enrere. Ell era el més ric de tots els nobles i va poder comprar la lleialtat dels altres cabdills amb diners. A Antioquia i Edessa van quedar els contingents de Bohemond i de Balduí. Durant el camí els croats van trobar poca resistència, ja que els senyors àrabs de les ciutats per on passaven volien deslliurar-se dels turcs. Van fornir-los amb provisions i animals per al dur camí que els esperava fins a la ciutat santa. Una mala inversió, perquè pocs anys després els croats tornarien per fer-los fora.


  Ara els expedicionaris que quedaven eren un grup cohesionat; els dèbils i els covards eren morts o havien fugit. Només quedaven els convençuts. Aquells eren els vertaders guerrers de Crist que havien de recobrar Jerusalem amb l’auxili de Déu. A principis de juny van arribar a les seves proximitats. Els integrants de la croada es prostraren a terra d’alegria i ploraren de joia en presenciar per primer cop la ciutat santa. Aquesta havia estat recobrada dels turcs pel sultà fatimita d’Egipte. Els fatimites eren una dinastia xiïta en principi més oberta a la tolerància que no els turcs, que eren fidels al califa de Bagdad. Una negociació pacient amb els egipcis hauria pogut arrencar la promesa per part de les autoritats islàmiques d’una reobertura de les rutes de pelegrinatge. Però cap compromís era ja possible. Els croats venien per fer de nou Jerusalem una ciutat cristiana i no permetre mai més cap humiliació als pelegrins.


  Els cabdills croats decidiren que l’assalt final es faria el 14 de juliol. Durant tot el dia els integrants de la croada es van arriscar a acostar-se a la muralla per tal de poder omplir els fossats per on haurien de transitar les torres d’assalt. Una torre ja es va adossar a la muralla en caure la nit del 14, i l’altra, al matí de l’endemà. A partir d’aquell moment la guarnició egípcia estava condemnada. Quan els croats entraren a Jerusalem saquejaren i «purificaren» la ciutat amb una gran matança de jueus i musulmans. Aquesta matança va ser exagerada tant pels cronistes d’un bàndol com pels de l’altre, els uns per evidenciar el rigor del càstig infligit als infidels, i els altres per deixar clar que dolents que eren els cristians. En realitat, molts dels habitants van ser expulsats i d’altres van ser fets esclaus o retinguts per cobrar-ne un rescat. Perquè, això sí, mentre hi governessin els llatins (això és, els cristians de culte llatí, els occidentals), no es permetria més la residència permanent de jueus i musulmans a la ciutat santa.


  ELS TEMPLERS


  Problemes a Terra Santa


  Els occidentals venien per quedar-s’hi, però no tots, és clar. Recordem que la majoria d’ells anaren a la croada amb el propòsit sincer d’alliberar Jerusalem i de redimir-se dels pecats. Ara que eren homes renovats, el gruix dels qui tenien família, terres o altres tipus de responsabilitats va emprendre el camí de tornada a Europa. No es pot dir que les croades fossin un moviment colonitzador, ja que precisament gairebé tots els croats sempre tornaven a casa seva. Tanmateix, existia el consens entre els occidentals que Jerusalem, i els Sants Llocs per extensió, havien de continuar sota govern cristià. En això hi influïen tant la creença que una Jerusalem alliberada dels pagans provocaria la vinguda dels Darrers Dies com la constatació que s’havien rescatat unes terres que sempre havien estat cristianes. Com a la península Ibèrica, hi havia hagut una reconquesta i aquesta no es podia abandonar així com així als apetits dels sarraïns.


  Romandre a Terra Santa requeria, doncs, treball dur i persistència; en primer lloc, calia consolidar els guanys territorials. La notícia de la conquesta de Jerusalem va provocar una onada d’entusiasme a Europa i aviat s’armaren noves expedicions. Entre els anys 1101 i 1102, aquestes intentaren passar per la ruta oberta per la primera croada, però ara els turcs estaven sota avís. L’emperador Aleix no havia pogut mantenir el pont de terra fins a Antioquia i ben aviat els croats es trobaren assetjats per totes bandes per grups ben organitzats de genets enemics. Malgrat que aquests grups constaven, entre tots, de més de cent mil persones, cap no va aconseguir passar i tots van ser destruïts en un gran carnatge. Des de llavors, la ruta terrestre va quedar gairebé tancada i els desplaçaments cap a Orient s’hagueren de fer amb vaixell.


  Entretant, els territoris conquerits s’organitzaren políticament. Jerusalem es va convertir en la capital d’un regne, la corona va ser oferta a Balduí de Boulogne, a qui abans havíem vist deixant la croada per anar a fundar el comtat d’Edessa. Malgrat els revessos del 1101 i el 1102, seguiren arribant expedicions de guerrers. Fins i tot alguns cabdills que havien participat a la primera croada retornaren a Orient durant els anys posteriors. Potser el seu recompte de pecats havia tornat a augmentar considerablement després de la seva triomfal arribada a Europa. Girard de Rosselló va retornar l’any 1112. Ramon, comte de Tolosa, va voler viatjar en una de les expedicions fracassades del 1101, va escapar de la desfeta i va poder refugiar-se a Constantinoble. Tan considerable era el seu zel croat que el 1102 va tornar de nou i va conquerir Tortosa de Síria (Tartús).


  Ara els tocava el torn als governants àrabs que tan benignament havien deixat passar la croada durant el 1099. Gran part dels esforços dels croats d’aquells anys es destinaren a la conquesta de la ciutat de Trípoli, que permetria consolidar gairebé el domini de la costa, de Jaffa (avui part de Tel-Aviv) a Antioquia. Ramon de Tolosa no ho va poder veure, perquè va morir el 1105, però la seva tasca va ser continuada pel seu cosí Guillem Jordà, comte de Cerdanya i Berga, conegut pels àrabs com al-Cerdani. Finalment, Trípoli va ser capturada el 1109. Altres ciutats costaneres, com Beirut i Sidó, foren preses poc després amb la participació de flotes italianes i noruegues. Tir no cauria fins al 1124.


  Però el regne de Jerusalem i els altres estats associats seguien patint un dèficit crònic de guerrers per a la seva defensa. No es podia confiar en el grau de compromís d’aquells soldats de Crist que anaven i venien, per molt gran que resultés el seu fervor. Sense un nombre estable d’efectius no es podia planificar una política de defensa que garantís la permanència de les conquestes dels llatins.


  Però, a més de la inestabilitat estacional dels contingents croats, hi havia també una inestabilitat de tipus emocional. El croat mitjà solia deixar-se perdre en actes de violència desencadenats per velles rivalitats, per cobdícia o simplement per ira, caprici o orgull. Anna Comnena, la filla de l’emperador Aleix, que va escriure una biografia del seu pare, parlava de l’«incontenible ímpetu, inestable i voluble temperament» dels occidentals.


  Tota l’obra d’Anna Comnena està plena de passatges que ens parlen de l’agressivitat i la crueltat dels «celtes», com els anomena ella, de la seva desorganització i capteniment erràtic, de la seva cobdícia, i de traïdoria fins i tot. Però això no era quelcom que afectés només els cristians europeus, ja que la història de Bizanci o l’islam medievals és plena d’episodis galdosos de crueltat, disbauxes i traïcions.


  Però el cas és que aquest biaix era singularment greu en els nouvinguts que no coneixien les maneres d’Orient, especialment la forma de guerrejar. Si els territoris llatins havien de sobreviure es necessitaria quelcom diferent, un grup de soldats d’organització i lleialtat fora de tot dubte, professionals i no aficionats, i sobretot de compromís permanent, soldats del tot lliurats a la causa de Crist i que no es deixessin endur per la temptació, l’orgull, la ira o el caprici.


  Aquesta reflexió va tardar diversos anys a madurar, però entre els cavallers que van decidir viure a Terra Santa devia circular la idea que feia falta un nou model d’institució per defensar aquell territori tan allunyat d’Europa. Els documents anteriors a la fundació dels templers ens parlen de confraries de nobles, cavallers i homes d’armes conjurats en «milícies de Crist», i fins i tot d’una «milícia evangèlica», organitzades per a la defensa de Terra Santa. Tanmateix, aquestes societats continuaven sent grups de cavallers sense un grau de compromís ben definit, formats per mostrar-se solidaritat i compartir despeses en el seu viatge als Sants Llocs.


  Neixen els templers


  Tot això va canviar l’any 1120, quan un grup de cavallers que vivien a Jerusalem s’uniren en una nova germandat, els Pobres Cavallers de Crist, i es posaren a les ordres del patriarca de Jerusalem per viure una existència religiosa. Això comportava fer vots de pobresa, obediència i castedat, i viure sota una regla, que en principi havia de ser la dels canonges del Sant Sepulcre de Jerusalem. Els canonges eren els clergues de la basílica que ajudaven el patriarca en la seva missió pastoral. Vivien en comunitat i sota unes normes que els ajudaven a preservar els seus vots, molt sovint posats a prova per les temptacions del món exterior.


  I és que Ultramar (com es coneixia Terra Santa a Occident) semblava la terra dels luxes i les temptacions. Alguns textos d’aquella època ens parlen de com els occidentals residents a Terra Santa practicaven la sodomia, enganyaven les seves esposes cohabitant amb dones sarraïnes, i alguns fins i tot violaven les seves esclaves. Hi havia homes que tenien esposes a Europa i d’altres a Terra Santa. Molts cavallers empobrits es casaren amb donzelles armènies per aconseguir els diners del seu dot. Hi havia crims i disbauxes de tot tipus. El perjuri i el robatori s’havien convertit en formes de relació social massa comunes entre els cristians perquè la salut moral i espiritual del regne de Jerusalem no estigués a punt de trontollar. El que havia de ser una terra angelical, el cap de pont cap a la salvació final, s’aproximava dia a dia a Sodoma i Gomorra.


  Els occidentals van adoptar ràpidament molts dels costums, la dieta i les maneres de vestir dels seus conquerits. Els productes de luxe que arribaven a Occident amb comptagotes ara estaven a l’abast de la mà i això devia fer embogir l’aristocràcia feudal. Els nobles es posaven turbants, calçaven sabates punxegudes i es deixaven créixer llargues barbes a l’estil armeni. Les seves esposes portaven vels i sedes fines. No només la seda era abundant, també ho eren la joieria, els maquillatges i els perfums sofisticats. Ja a Occident es criticava la mania d’alguns cavallers de cobrir els seus cavalls amb sedes, de portar vestimentes llargues sobre les armadures, de pintar les llances i de recarregar d’or i argent les brides, els cints i la resta de l’equip. Això a Orient no era un vici dels elements més frívols de l’aristocràcia, era una cosa practicada i volguda per tothom.


  Tanta disbauxa moral havia de tenir les seves repercussions. Almenys això és el que creien els homes medievals, que sovint pensaven que les desgràcies els venien per haver oblidat Déu i enfilat la senda del pecat de manera despreocupada. Els eclesiàstics de Terra Santa no van trigar a apuntar que el 1120 feia quatre anys que les llagostes i els ratolins es menjaven les collites, i que la manca de pa es feia sentir pertot arreu.


  En el terreny militar la situació també era delicada. Hi havia hagut revessos greus al Principat d’Antioquia i els turcs havien estat a punt de recobrar la ciutat. Els relats coetanis ens parlen d’un regne de Jerusalem obert pertot arreu a les incursions enemigues i al bandidatge, de manera que sovint la gent llatina no s’aventurava a sortir de les ciutats i altres enclavaments cristians. Qui més es ressentia d’aquesta situació eren els pelegrins que desembarcaven als ports mediterranis i feien el camí fins a Jerusalem i altres llocs sants. Durant la Pasqua del 1119, un grup d’uns set-cents pelegrins va ser atacat quan viatjava des de Jerusalem a la riba del Jordà per visitar el lloc de bateig de Crist i la cova on segons la tradició havia sojornat sant Joan Baptista. Molts van ser assassinats o capturats com a esclaus, la qual cosa desencadenà una onada de por i d’indignació entre els occidentals.


  Els Pobres Cavallers de Crist segurament formaven part del que creien que Déu enviava desgràcies als cristians perquè s’havien deixat endur pel pecat. En principi, ells devien ser homes piadosos, fastiguejats pel que veien que succeïa a la terra de Crist i desitjosos, com a cavallers, de posar fi a una vida lliurada al luxe i a les temptacions. N’hi havia que potser havien arribat el 1099, amb la primera croada, mentre que d’altres ho devien haver fet amb aquelles «milícies evangèliques» que s’organitzaren més tard.


  Els seus fundadors més coneguts, Hug de Payens i Godofred de Saint-Omer, havien vingut segurament amb l’expedició que el comte Hug de Xampanya va endegar el 1115. El seu fervor religiós era autèntic i el més probable és que, en comptes de retornar cap a la Xampanya amb el seu senyor, tots dos decidissin quedar-se per sempre a protegir els Sants Llocs. Hem de suposar, com ja hem dit en iniciar aquest apartat, que diversos cavallers que vivien a Jerusalem a l’ombra de la basílica del Sant Sepulcre decidiren unir-se en una confraria per protegir la basílica i els pelegrins, i alhora es van comprometre a tenir una existència sense màcula ni pecat. Això comportava fer els ja esmentats vots de pobresa, obediència i castedat. Per tant, aquells cavallers havien decidit fer-se religiosos sense deixar de ser cavallers.


  La presentació en societat d’aquest grup d’homes es va fer al concili de Nablús (Cisjordània) de gener del 1120, on precisament els eclesiàstics del país discutien vigorosament sobre les disbauxes morals i sexuals dels habitants del regne de Jerusalem. Com si la sola força de la seva elecció servís per redimir els pecats dels seus correligionaris, aquells cavallers es van presentar al concili i van sol·licitar la seva constitució com a orde, i reberen l’aprovació de l’assemblea.


  Els templers en marxa


  Els templers van ser un orde poc intel·lectual. No van preocupar-se mai d’escriure una història dels seus fets, especialment dels seus orígens. Així que hem de recórrer a les històries que van dir sobre ells altres homes, majorment altres eclesiàstics que no eren de l’orde i que en molts casos els tenien poca simpatia. Aquests «historiadors» dels templers pretenien contraposar els seus inicis modestos al que en el seu dia (més entrat el segle XII, o ja durant el segle XIII) veien com una institució massa rica, poderosa i orgullosa. Així, els relats sobre aquests primitius Pobres Cavallers ens parlen d’un nombre mític de nou primers integrants que nou anys després encara seguien sent nou.


  Això és una manera de recalcar els seus orígens humils i abnegats. Però no pot ser veritat perquè poc després de la seva creació el rei Balduí II de Jerusalem els va cedir el seu palau, l’antiga mesquita d’Al-Aqsa, i ell es va traslladar a viure a un altre palau a la ciutadella de la ciutat, l’anomenada Torre de David. De cap manera no els hauria cedit un edifici tan gran i vistós com Al-Aqsa si els Pobres Cavallers de Crist haguessin estat una minsa congregació de nou persones. Balduí II devia ser conscient de la importància i utilitat militar d’aquell moviment. Segur que tenia un munt de gent associada: criats, servents, clergues, soldats, fins i tot cavallers que arribaven d’Europa i que servien amb els Pobres Cavallers ad terminum, és a dir, per una temporada. Commoguts pel seu sacrifici i pel seu mode de vida, la gent d’Ultramar els donava roba, diners, cavalls… Els nobles croats que tornaven a Europa els regalaven les armes i les armadures. El 1125, el mateix comte Hug de Xampanya va viatjar de nou a Terra Santa i es va unir entusiàsticament a l’orde, cosa que demostra el vigor i l’èxit d’aquests primers templers.


  «Templers», així és com els Pobres Cavallers de Crist es van començar a conèixer després de rebre el palau reial, ja que la tradició identificava aquell edifici amb l’antic temple de Salomó. Els croats, i en general els homes dels temps medievals, no tenien coneixements amplis d’història de l’art i d’arqueologia com tenim ara. Sabien molt bé on era el mont del Temple de Jerusalem, el gran turó que encara avui domina la ciutat sagrada, i sabien que tots dos temples, el de Salomó i el d’Herodes, havien estat destruïts. Tanmateix, els relacionaren amb els edificis d’època islàmica que havien trobat en aquell indret. Així, van identificar Al-Aqsa amb el temple de Salomó, i l’oratori o cúpula de la Roca amb el temple del Senyor, o el temple d’Herodes el Gran. Els templers no van posseir mai el temple del Senyor, que es va convertir en una església regida per una comunitat de canonges, però al temple de Salomó hi van construir la seva casa mare i hi van erigir un seguit d’edificis annexos com ara claustres, dormitoris o cavallerisses.


  Aviat els templers es deixaren sentir en l’ambient bulliciós de la ciutat en particular i al regne de Jerusalem en general. Quan no duien una vida de pregària dins del seu temple de Salomó, sortien en escamots i s’afegien als grups de pelegrins que venien de la costa, per protegir-los i assessorar-los en el seu viatge a Jerusalem i altres llocs sants. Tanmateix, no començaren a ser un factor important dins la política i l’estratègia d’Orient fins a l’aprovació de l’orde per l’Església catòlica.


  Explicar i fer comprendre la missió del Temple no va ser fàcil. Per molt que existissin ja les croades i les guerres de Déu, i el Papa i els bisbes beneïssin els homes que combatien per la fe, fer una vida religiosa i alhora seguir sent cavaller era quelcom nou, i fins i tot diríem que era una cosa força extravagant. Per als pensadors del moment, la generalitat dels éssers humans es dividia en tres ordes: els oratores (els que pregaven), els bellatores (els que feien la guerra) i els laboratores (els que treballaven). Els primers intercedien davant la Divinitat per la salvació de tots, els segons garantien la seguretat física de tothom, i els tercers treballaven per mantenir el sistema.


  Els oratores, els eclesiàstics, atesa la seva missió sagrada, no era convenient que es barregessin en episodis de violència, ni tan sols en les guerres contra infidels. Però, i els templers? Com podien casar violència i vida religiosa? I què eren els templers exactament? Atès que havien nascut emparats pel patriarca de Jerusalem, que els havia donat una regla canonical, eren canonges? Els canonges eren sacerdots que tenien una regla per viure en comunitat. Com a clergues, havien rebut els ordes majors, podien administrar els sagraments i dir missa. Els canonges tenien la funció primordial de la cura de les ànimes dels fidels. Per tant, els templers no podien ser canonges.


  Eren monjos? Els templers certament vivien reclosos com monjos dins la seva casa de Jerusalem i passaven el dia complint les hores canòniques, assistint a les pregàries i se servien dels vots com a mitjà d’arribar a la perfecció. En lloc de treballar entre hores canòniques, com feien els monjos, s’entrenaven o tenien cura dels seus cavalls i armadures. Però sovint abandonaven la clausura per anar a auxiliar els pelegrins i a combatre en batalles. Per tant, tampoc no semblava que poguessin ser monjos.


  Així doncs, malgrat la regla, la clausura i els seus vots monàstics, què eren els templers? Els templers inauguraren un nou estadi en el si del monaquisme cristià occidental, el de frares o religiosos. És a dir, aquell integrant d’un orde que, lluny de viure apartat del món, té una missió concreta, en aquest cas la protecció dels pelegrins i la defensa dels Sants Llocs, sense sortir del camí a la perfecció que imposen la regla i els vots. Els templers obriren el camí a la institució d’altres ordes posteriors amb tasques úniques i especialitzades, com els dominics, els franciscans o els carmelites.


  Un sant acudeix a l’auxili


  Va ser en el concili de Troyes del 1129, com ja hem dit, promogut pel papa Honori II, que els templers van obtenir el reconeixement final de l’Església. Fins llavors els templers havien viscut de l’almoina de la gent piadosa d’Ultramar. Sense aquesta autorització conciliar era impossible instal·lar-se a Europa i començar a rebre donacions de terres i altres propietats importants.


  Gran part del mèrit en l’aprovació del Temple es deu al fet que els frares templers van trobar un inestimable aliat en la persona de Bernat de Claravall. Bernat va ser fet sant uns quants anys després de la seva mort, concretament el 1174. El seu gran mèrit va ser la refundació de l’orde del Cister (del monestir de Cîteaux, a la Borgonya). Aquest era un moviment reformador de la vida dels monjos que havia sorgit a finals del segle XI. Com els altres corrents reformadors d’abans, i també els de després, el Cister mirava de tornar a una major disciplina en la vida dels monjos i a l’esperit de rigor, treball i pobresa. Aquest esperit monàstic havia quedat molt tocat quan les abadies i els abats medievals van acumular massa riquesa i poders. Els abats es convertiren en polítics i els monjos s’apartaren de les tasques feixugues.


  Malgrat el seu esperit innovador i entusiàstic, les primitives fundacions del Cister trontollaren per manca de suports. Afortunadament, Bernat es va presentar a l’abadia de Cîteaux amb molts amics i parents seus disposats a reforçar el moviment. A pesar que només tenia vint-i-tres anys, era un intel·lectual de primera talla i un místic d’extrema intel·ligència, que va fer servir per fer propaganda del nou orde. Amb la seva gran eloqüència va aconseguir reclutar monjos joves d’origen noble i, el que és més important, obtenir el suport econòmic de les seves famílies.


  Bernat va veure en els templers una continuació de l’esperit reformador dels monjos cistercencs. Ja hem llegit que l’Església estava preocupada per la moralitat dels nobles, en especial de la baixa aristocràcia, els cavallers. Aquests formaven un grup turbulent que es reunia a les corts al voltant d’un noble poderós que els sustentava a canvi que el servissin militarment. Quan no tenien patró, normalment perquè no hi havia guerra, es deixaven veure pels torneigs o bé es dedicaven a robar al primer que passava. De manera que molts cavallers no eren més que personatges dedicats al bandidatge, les baralles, la luxúria i altres desmesures.


  Per a Bernat de Claravall una part fonamental de l’opció vital dels templers era que s’havien deslliurat d’aquesta pesant herència de classe i s’havien reunit per desterrar els pecats. Va insistir en la novetat que suposava que un grup de cavallers hagués decidit no pas prendre les armes (ja que això no era estrany en un grup de cavallers), sinó fer front en comunitat als vicis i als dimonis. Va deixar escrit que de la gent que anava a defensar Jerusalem, pocs eren els que abans no haguessin estat «lladres i sacrílegs, homicides, perjurs i adúlters». Els templers, així doncs, no solament rendien un gran servei a la cristiandat defensant Terra Santa, sinó que se salvaven ells mateixos i la societat en renunciar al món de disbauxa i pecat del qual provenien.


  Finalment, Bernat de Claravall va defensar que sí que es podia ser religiós i guerrer alhora si la lluita que feien aquells homes era contra els enemics de la fe i aquesta lluita servia per purificar la seva ànima a través d’una vida de rigor i d’abstinències.


  Tan gran va ser el suport moral de Bernat de Claravall que sempre va ser molt venerat entre els templers. Més endavant molts d’ells van arribar a creure que ell havia estat el fundador de l’orde. Poc després del concili de Troyes, aquest sant va escriure l’Elogi de la Nova Milícia, un sermó per donar moral als templers i fer-ne propaganda arreu d’Europa. Al mateix temps, l’orde va sortir reforçat del concili amb una nova regla inspirada en els principis cistercencs.


  Temple i Cister sempre van tenir una forta relació, fins al punt que els dos ordes es van considerar «germans de religió». Els dos ordes van tenir el suport econòmic de les mateixes famílies nobles, ja que eren vistos com dos nous ordes reformadors que atorgaven molt de prestigi a les persones que els ajudaven. Per a la gent de l’edat mitjana era molt important tenir línia directa amb Déu amb vista a obtenir la salvació eterna. Apostar pels dos grans ordes del moment era una bona manera d’assegurar-se l’atenció de la Divinitat.


  EL TEMPLE PASSA A TERRES CATALANES


  La predicació del Temple


  Amb l’aprovació de l’orde l’any 1129 tocava el moment d’expandir-lo per tot el continent europeu. Per a aquesta tasca, Hug de Payens va enviar diversos templers perquè deambulessin explicant la missió de l’orde, recollint almoines i reclutant nous frares. Arreu del continent els templers van ser vistos amb sorpresa, curiositat i, finalment, simpatia, ja que l’esperit de les croades havia arrelat fortament en la ideologia del moment i la mentalitat de les persones. A molta gent li va agradar el fet de saber que hi havia un orde nou que servia per fer la guerra als sarraïns. Això volia dir que un ja no havia d’anar personalment a Jerusalem per defensar els Sants Llocs. Aquells que estiguessin impedits per fer un viatge tan llarg també es podien implicar en la lluita efectuant un còmode desemborsament econòmic.


  Els templers aviat tingueren un competidor, ja que l’Hospital de Sant Joan de Jerusalem, una institució anterior a les croades que va néixer per atendre els pobres i malalts que arribaven a la ciutat santa, també va començar a reclutar frares cavallers per a la defensa dels pelegrins i dels seus establiments. El concepte d’orde militar, doncs, es consolidava, si bé en el cas de l’Hospital la funció de l’orde sempre va ser dual: militar i hospitalària. Així mateix, la basílica del Sant Sepulcre va tenir cavallers al seu servei, però aquests mai es van constituir en orde militar. Els sepulcristes també es van estendre per tot Europa, com a orde canonical, creant comunitats de canonges o canòniques.


  Era normal que en els seus testaments els cristians europeus fessin donacions d’un sol concepte (diners, objectes, terres) al Temple, a l’Hospital i al Sant Sepulcre, que després s’havien de repartir aquestes herències. Els fidels reconeixien així el paper primordial que aquestes tres institucions tenien en la defensa i el manteniment dels pelegrinatges a Terra Santa. Però només el Temple tenia un paper essencialment militar.


  Aquest paper militar va atraure les atencions dels governants cristians de la península Ibèrica. Tots ells estaven en guerra amb els sarraïns, i si el Temple els feia la guerra a Orient, molts van pensar que podria i voldria desenvolupar aquest paper també a Occident. Al-Àndalus en aquells moments estava dominat per la dinastia berber dels almoràvits, que havien entrat a la península l’any 1086 convidats pels regnes de les taifes per fer front al creixent poder cristià. Sense cap mena de contemplacions, un cop arribats van fagocitar la major part de les taifes que els havien obert les portes i es van convertir en els seus amos i senyors. Les envestides almoràvits es van deixar sentir a Catalunya quan el 1102 derrotaren i donaren mort a Ermengol V d’Urgell a Mollerussa. Les seves incursions devastadores també arribaven a la marca del Llobregat, al Vallès i al Barcelonès. El 1116 s’apoderaren de Mallorca, que un anys abans, el 1115, els catalans havien conquerit amb ajuda dels pisans. Els catalans ja no hi tornarien fins al regnat de Jaume I, el 1229.


  Els almoràvits van ser un os molt difícil de rosegar per als estats cristians del nord. En el seu punt àlgid, el seu imperi abastaria des de Ghana, a l’Àfrica negra, fins al Tajo i l’Ebre, i des de la costa atlàntica del Marroc fins a Alger. El seu nom provenia de murabitun, o els homes que viuen a les ràpites o ribats. Les ràpites eren les fortaleses frontereres on els musulmans acudien a fer la guerra santa, el gihad, contra els infidels. D’aquest nom un pot inferir que vivien per fer la guerra santa, i així era, tot i que el seu rigor es va anar relaxant amb el temps i van acabar els seus dies sent destruïts per un altre grup encara més intransigent: els almohades.


  El temor que els almoràvits despertaven va fer que ja el 1128, inclús abans de l’oficialització dels templers en el concili de Troyes, la comtessa Teresa de Portugal donés a l’orde el castell de Soure. Ho va fer en mans del frare Ramon Bernat. Aquest Ramon Bernat és considerat el primer templer català. També Alfons VII de Lleó-Castella, gran defensor de les idees de reforma de sant Bernat de Claravall i introductor del Cister a les seves terres, va atorgar al Temple altres terres a Portugal i va confirmar la donació de la seva tieta Teresa, malgrat que l’un i l’altra no es podien veure.


  A Catalunya les donacions al Temple es faran populars a partir del 1131. Ja el gener d’aquell any els templers van rebre uns masos a Sant Pere de Vilamajor. Poc després, Hug de Payens va trametre un enviat a la península. Aquest frare es deia Hug Rigaud. El cap dels templers ja l’havia designat com a representant de l’orde a Occitània i especialment al comtat de Provença. Cal recordar que aquest territori era senyorejat per Ramon Berenguer III de Barcelona i que la connexió entre les dues terres era contínua i important.


  Fra Hug Rigaud i el seu seguici van entrar en terres catalanes pel comtat de Rosselló, on van reclutar més templers catalans; un home dit Pere Bernat de Perpinyà és el primer de qui ens ha quedat constància. Hug i Pere Bernat van tirar cap a Barcelona, on volien entrevistar-se amb el comte Ramon Berenguer III. Corria el juliol del 1131 i en aquells moments el comte barceloní agonitzava. Sembla que en el seu testament ja havia atorgat el seu cavall, anomenat Danc, i les seves armes als templers. No eren donacions extraordinàries en aquell moment, ja que n’havia fet de molt més importants i generoses a un seguit de monestirs catalans, però volien dir que Ramon Berenguer III també reconeixia el paper creixent del Temple en la defensa de Terra Santa. En consonància amb el reconeixement dels templers com a conservadors dels Sants Llocs, també va fer donacions a l’Hospital i al Sant Sepulcre.


  Però, com ja hem dit, afavorir un orde religiós que estava de moda significava per als homes medievals una assegurança major pensant en la salvació. Aprofitant aquesta visió de les coses, Hug Rigaud i Pere Bernat de Perpinyà no es van resignar a acceptar les disposicions del comte i van decidir anar a parlar amb ell abans que es morís.


  No sabem exactament què es van dir en aquella entrevista, però el resultat final de la conversa va significar que Ramon Berenguer III es va mostrar molt més generós amb els templers. No només va decidir atorgar-los el castell de Granyena de Segarra, a la frontera amb els sarraïns, sinó que ell mateix va fer els vots de pobresa, obediència i castedat i va decidir entrar a l’orde. Poc després moria i era sepultat al monestir de Ripoll vestit amb l’hàbit dels templers, on encara avui reposa d’aquesta manera.


  Aquesta donació de Granyena, i encara més l’entrada del comte dins de l’orde, van significar un gran triomf per als templers. A partir d’aquell moment les donacions es van multiplicar a Catalunya i els frares van poder començar a organitzar un patrimoni i l’establiment d’unes cases templeres.


  De totes maneres, Ramon Berenguer III no va ser el dinasta peninsular més generós amb els templers. Alfons el Bataller, rei d’Aragó i Pamplona, es va excedir en el que era normal de donar als ordes religiosos. Ell era un rei guerrer que s’havia passat tota la vida lluitant contra els almoràvits, i també contra altres cristians. No tenia descendents i va decidir que, quan morís, els seus regnes i les seves conquestes serien repartides entre el Temple, l’Hospital i el Sant Sepulcre. Els problemes que va provocar aquesta decisió volcànica els tractarem una mica més avall.


  El Temple s’estén a Catalunya


  Mentre això passava, els «missioners» templers havien anat teixint xarxes de complicitats per tota l’Europa occidental, de manera que van reclutar un bon nombre de nous templers i també adquiriren un patrimoni que serviria per mantenir l’esforç bèl·lic a Terra Santa. Quan els templers d’una regió aconseguien reunir prou propietats, es formaven les primeres cases templeres, o comandes, encarregades d’administrar aquelles propietats i de gestionar la reunió dels recursos que s’enviarien a Orient. Val a dir que a Catalunya els templers no van perdre el temps. Després de la mort de Ramon Berenguer III el seu patrimoni va augmentar considerablement any rere any, de manera que aviat van fundar les primeres comandes.


  Quina mena de donacions rebien els templers? Les més petites no ens han arribat en la documentació que s’ha conservat, però devien ser les almoines que la gent modesta, els pagesos i els artesans, donaven als frares templers que anaven d’un lloc a l’altre fent publicitat de l’orde. Després venien les donacions de quantitats de diners més grans, que es registraven en els testaments dels nobles, els cavallers i altra gent important. A vegades, en comptes de diners el que es feia era traspassar deutes. Esperaven que els templers, que eren més poderosos i podien insistir més, poguessin cobrar els diners que ells no havien pogut recuperar. D’aquesta manera es mataven dos pardals d’un tret: es recuperava el deute i un s’assegurava la salvació eterna. Una variant d’aquesta pràctica consistia a cedir terres o drets en litigi, de manera que fossin els templers els qui haguessin de pledejar per aconseguir aquelles propietats.


  Els guerrers sovint donaven els seus cavalls i armes. No era una donació a menystenir, perquè els cavalls costaven molts diners i les armes i armadures de bona qualitat escassejaven. Aquesta mena d’estris passaven de pare a fill durant generacions. Interrompre aquest costum de traspassar les armes als fills i en comptes d’això donar-les als templers era una demostració simbòlica de l’afecte i estima que es tenia per l’orde. També d’aquesta manera els cavallers compensaven el fet de no haver anat personalment a Terra Santa a combatre l’infidel. A vegades la gent donava altres objectes d’ús pràctic, com ara selles de muntar, grans botes de vi o oli, pells, vestimentes o llits amb la seva roba. També es transferien animals menys nobles, com mules, bous o ovelles. Les mules eren molt comunes a l’edat mitjana, perquè servien per muntar i viatjar sense problemes. Els cavalls, més temperamentals i difícils de cuidar, solien reservar-se per als grans senyors i per a l’acte de la guerra.


  Els templers preferien les donacions immobiliàries, ja que les propietats proporcionaven rendes cada any. Aquestes donacions podien variar des d’una petita peça de terra, una casa o un hortet fins a lots grans que es deien «honors». Alguns nobles molt rics van donar senyories senceres, la qual cosa no només incloïa poder cobrar uns tributs als pagesos que cultivaven les terres, sinó també tenir uns drets sobre ells i exercir la justícia en aquell districte. A banda de la donació de Granyena feta per Ramon Berenguer III, una de les donacions més notòries dels inicis del Temple a Catalunya va ser la del castell de Barberà, també a la frontera amb els sarraïns, que el 1132 va fer el comte Ermengol VI d’Urgell. Com que Ermengol tenia el castell en feu pel comte de Barcelona, Ramon Berenguer IV va haver de confirmar aquesta donació uns anys més tard.


  Sovint els senyors feudals van cedir monopolis com els forns, els molins o les ferreries, i a vegades es van transferir rendes o quantitats anuals de productes o de moneda que es podien cobrar sobre un determinat lloc. Així, el 1133, els vescomtes de Cardona van atorgar una càrrega setmanal de la seva sal de Cardona per als templers. Ho feren per redimir els seus pecats i la salvació de l’ànima del seu fill Guillem, ja difunt. Esperaven que la donació d’aquestes quantitats importants de sal servissin perquè fossin vistos amb més bons ulls quan fossin requerits davant de la presència de l’Altíssim, i per assegurar que el seu fill també els sortiria a rebre.


  Aquests traspassos de propietats asseguraren que el Temple ja tingués un cap de pont als territoris catalans cap a la dècada de 1140. Amb les terres adquirides al Rosselló, a partir del 1138, es va instal·lar la comanda de Masdéu. Al Vallès ja hem vist que la primera donació és del 1131. Ja el 1140 hi tenien una comanda situada a Palau-solità, o Palau del Vallès. El 1134, Berenguer de Queralt va donar als templers la primera propietat a la ciutat de Barcelona, i el mateix any també reberen terres a Osona. Totes aquestes propietats serien administrades des de Palau del Vallès. Altres llocs, com Granyena o Barberà, hagueren d’esperar a ser organitzats per l’orde.


  El principal problema a què s’enfrontaren els templers catalans en aquests primers anys va ser el de la manca de personal. El reclutament devia ser intens, però les necessitats bèl·liques a Terra Santa també ho eren, així que la majoria dels templers devien ser enviats a Ultramar quan es podia. Els altres, ben pocs, deambulaven pel país cercant suports i adquirint noves possessions. No podien ser a tot arreu per protegir aquestes adquisicions, i el seu escàs nombre comportava també un problema per a la seva seguretat personal.


  Ramon Berenguer IV no s’havia oblidat que tant ell com el seu pare havien donat als templers dos castells a la frontera amb l’esperança que l’orde els ajudaria en la lluita amb els sarraïns. Per facilitar la seva tasca, el comte de Barcelona va decidir posar els templers i les seves propietats sota treva de Déu. És a dir, qui gosés atacar un frare templer, una de les seves terres o un dels seus vassalls incorreria en sacrilegi i podria ser castigat pel comte i per les autoritats eclesiàstiques. Aquesta disposició era molt important, perquè sempre hi havia gent, i molts cops fins i tot els mateixos cavallers del comte, disposada a robar a tothom que es desplacés pels camins amb un bossa de diners. I com que els templers anaven pel país recaptant almoines, devien ser un blanc de consideració. Així mateix, el decret defensava les propietats del Temple que ells no podien defensar.


  Aquest privilegi, atorgat l’abril del 1134, va constar d’un afegit curiós en la cara posterior del pergamí on està escrit. I és que el comte i un bon nombre de nobles del país s’oferiren a estar un any per combatre amb els templers a Granyena, i a donar el seu cavall i les seves armes a l’orde quan morissin. Ramon Berenguer IV també va prometre donar armes, robes i ingressos suficients perquè deu frares templers poguessin mantenir-se.


  Si aquest va ser un intent d’implicar el Temple en la lluita contra els almoràvits, va fracassar del tot, perquè els templers sabien molt bé que la seva lluita era a Terra Santa. No es podien deixar arrossegar a un combat igual de titànic en un altre cantó del món. Encara més quan va arribar a Catalunya la notícia d’una derrota aclaparadora de l’exèrcit aragonès a mans dels sarraïns en la batalla de Fraga. El 7 de setembre moria el rei d’Aragó i Pamplona, Alfons el Bataller, i se suscitava el problema de com fer front al testament expressat pel rei, que en teoria s’havia de repartir entre els templers, els hospitalers i els sepulcristes.


  [image: Images]


  Els templers i el príncep d’Aragó


  El testament del monarca aragonès era públic i conegut des del 1131, i durant tots els anys que havien passat el monarca s’havia negat a canviar-lo. No se saben els motius íntims pels quals va voler que el seu regne fos lliurat a parts iguals als tres ordes. Uns diuen que pel veritable esperit croat que havia animat la seva vida. Possiblement lamentava que la seva farcida agenda politicomilitar no li hagués permès d’anar personalment a Terra Santa.


  Altres argumenten que ho va fer per despit respecte als castellans. El 1109 s’havia casat amb Urraca de Lleó-Castella, però la noblesa i el clergat castellans no van suportar tenir un estranger com a monarca. L’arquebisbe de Toledo va denunciar al Papa la consanguinitat dels dos cònjuges; tots dos eren besnets de Sanç Garcés III de Pamplona, i el matrimoni va quedar anul·lat. El 1114, Alfons el Bataller va abandonar les terres de la seva exesposa amb la cua entre les cames i els insults dels castellans ressonant darrere seu.


  Havien passat vint anys i la persona que més drets tenia al tron d’Aragó era Alfons VII de Lleó-Castella, que ja hem vist abans donant terres als templers a Portugal. Alfons era fill d’un matrimoni anterior d’Urraca. Així que és lògic pensar que la donació als tres ordes obeïa al desig d’Alfons el Bataller d’impedir que el seu antic fillastre es convertís en rei de Lleó, Castella, Aragó, Pamplona i també de totes les conquestes que ell, Alfons el Bataller, havia fet en la seva vida.


  Però encara que les nobleses aragonesa i navarresa no volien un rei castellà en el tron, tampoc no volien ser governades per tres ordes religiosos, i molt menys ho volia el clergat dels dos països. Els nobles navarresos tiraren pel dret i escolliren un nou rei entre els seus: Garcia V de Pamplona, dit el Restaurador. Tement que el nou monarca navarrès reclamaria el tron d’Aragó, els nobles aragonesos van decidir fer rei el germà d’Alfons el Bataller, Ramir el Monjo, que com diu el seu sobrenom, era monjo i bisbe de Roda, tot i que encara no havia estat consagrat com a tal. Ramir va ser obligat a casar-se per tenir descendència i assegurar la continuació del llinatge del Bataller.


  Es va casar l’any 1135 i el juliol del 1136 naixia la seva filla, la infanta Peronella. Alfons VII, mentrestant, havia ocupat parts d’Aragó i havia obligat Ramir a lliurar-li Sòria. El rei castellà va reclamar que Peronella fos traslladada a Castella per ser educada en la cort. Al mateix temps, el papat defensava que Aragó havia de ser dels tres ordes, com deia el testament d’Alfons el Bataller, i no admetia tampoc la coronació del rei Ramir atès que no tenia el permís papal per abandonar la condició de monjo, ja que els vots monàstics, excepte si el Papa els revocava, eren per sempre i ningú no podia deixar el monestir de cop i volta.


  La noblesa aragonesa es va esverar tant que va començar a escoltar-se els ambaixadors d’una altra part de la península que, a poc a poc i de sotamà, havia anat guanyant els seus cors i les seves ments amb la promesa d’un altre príncep, estranger però molt prestigiós i poderós, que escoltaria els seus clams i els defensaria davant dels papes i dels castellans.


  Així, el 1137, Peronella va ser promesa a Ramon Berenguer IV de Barcelona. No era una elecció extravagant ni feta a la lleugera, perquè tant Catalunya com Aragó tenien interessos comercials comuns i també els nobles dels dos països havien col·laborat en la lluita contra els sarraïns. Fet això, Ramir el Monjo va renunciar al tron, va tornar a la vida clerical i va manar als aragonesos que obeïssin Ramon Berenguer «com si fos el rei». El comte de Barcelona no va prendre, però, el títol de rei, i es va conformar amb el de «príncep d’Aragó» (és a dir, el principal). El primer fill mascle sorgit d’aquest matrimoni heretaria el regne d’Aragó i també seria comte de Barcelona.


  El matrimoni no es consumaria fins al 1150, quan Peronella va fer 14 anys, i fins al 1157 no naixeria el primogènit, que primerament s’havia de dir també Ramon Berenguer, però que, finalment, per acontentar els aragonesos, es va dir Alfons, com el seu besoncle. Ja abans, Ramon Berenguer IV havia solucionat la compensació que rebrien les tres institucions religioses a canvi de renunciar a l’herència aragonesa. Era molt important resoldre aquest problema, perquè si els tres ordes no cedien, no podria arranjar amb el papat la qüestió de la legitimitat de la nova dinastia sorgida de l’enllaç amb Peronella. I sense aquesta legitimitat la posició del nou casal de Barcelona en el tron d’Aragó sempre trontollaria.


  Hospitalers i sepulcristes arribaren a acords amb el príncep d’Aragó entre els anys 1140 i 1141. Per apaivagar les reclamacions del rei de Castella, Ramon Berenguer IV també va haver de jurar-li vassallatge pel regnum Caesaraugustanum, és a dir, el territori proper a Saragossa conquerit pel Bataller i que Alfons VII havia ocupat militarment a la mort d’aquest.


  La compensació dels templers no es va arreglar fins a un pacte que es va fer a Girona el novembre del 1143. Ramon Berenguer IV va atorgar als templers diversos castells, drets i rendes a Catalunya i Aragó. Els va prometre especialment la cinquena part de tot el que d’aleshores ençà es capturaria als andalusins. Des d’aquell moment, l’establiment dels templers a Catalunya va agafar embranzida.


  Les conquestes de Tortosa i Lleida


  El segon terç del segle XII va ser el de la fi de la dinastia aragonesa i també la dels seus enemics més aferrissats. Els almoràvits aviat van anar de capa caiguda. Tant Alfons VII de Lleó-Castella com Alfons I de Portugal els van infligir derrotes sonades. Al mateix temps, a l’Àfrica, el seu poder era escombrat per un grup competidor, els almohades. El seu nom significa els «monoteistes» o «unificadors». Sorgiren de la tribu berber dels masmuda com a moviment reformador de l’islam, davant del que creien que era una ràpida decadència de l’ortodòxia predicada per la dinastia almoràvit. El seu fundador, Ibn Tu-mart, havia intentat primer de reconduir els cabdills almoràvits per mitjà de la prèdica, el debat i la discussió. Com que va fracassar, es va retirar a fer meditació. El 1122, després de meditar-ho molt, va decidir alçar-se en armes.


  El que d’entrada semblava un simple aixecament d’una tribu berber va tornar-se a poc a poc una rebel·lió generalitzada contra el poder dels almoràvits. El 1145 els almohades ocupaven Orà, a Algèria, i en dos anys s’instal·laren a al-Àndalus, on els seus enemics foren ràpidament vençuts.


  Aquesta situació va provocar un buit efectiu de poder que va representar una oportunitat per als estats cristians del nord. La fi dels almoràvits va ser especialment aprofitada per Ramon Berenguer IV. Si un mira el mapa de la península durant aquesta època, s’adonarà del poc que havien avançat les línies de la frontera catalana respecte d’altres zones peninsulars. Mentre que a Castella el 1085 ja s’havia capturat Toledo, a principis del segle XII els diversos comtats catalans només ocupaven una franja fronterera que anava de Tarragona a Balaguer.


  Diversos eren els motius per a tan escàs guany territorial: l’arribada dels almoràvits el 1086, conseqüència, de fet, de la conquesta de Toledo; la divisió política en comtats com el Pallars, Urgell o Barcelona, que sovint col·laboraven entre ells però que altres vegades es feien la guitza; també Alfons el Bataller havia estat un gran competidor des d’Aragó; l’agenda política del comtat de Barcelona, interessat també en les terres d’Occitània i el comerç mediterrani; militarment, pesava molt la difícil orografia del terreny català i, en especial, l’existència de dos grans bastions musulmans com Lleida i Tortosa, comunicats per l’Ebre i el Segre, des d’on els musulmans podien rebre reforços ràpidament. Tot això feia més difícil guanyar posicions a l’islam en aquestes terres.


  Però ara Ramon Berenguer IV era senyor de dos grans territoris, a Aragó era obeït «com si fos el rei», i a Catalunya, la resta dels comtes reconeixien més o menys la seva supremacia feudal. La lluita entre almohades i almoràvits es va concentrar a Andalusia, i Lleida i Tortosa quedaren desemparades. La superioritat militar dels catalans era tan gran que van anar prenent castells i poblacions i van fer del tot insegur el camp lleidatà. Riuades de fugitius van abandonar la frontera superior d’al-Àndalus cap a terres més segures, com ara València. Més al sud, Tortosa va ser bloquejada gràcies a l’aliança del comte de Barcelona amb un gran poder marítim, la ciutat de Gènova, que va aportar galeres i vaixells. Per si fos poc, el 1147 va ser declarada una altra croada, la segona. De camí cap a Terra Santa una munió de croats vinguts del nord d’Europa pararen sovint a terres peninsulars per ajudar en les conquestes abans de reprendre el camí cap a Jerusalem. Els templers també van col·laborar en aquesta ofensiva generalitzada contra l’islam peninsular. El desembre del 1148, Tortosa va capitular. Lleida, Fraga i Mequinensa ho feren l’octubre del 1149. Només van quedar dos bastions sarraïns en el que avui és Catalunya: Miravet i Siurana, que van ser capturats l’any 1153.


  De resultes d’aquesta conquesta, els templers van reclamar la cinquena part que Ramon Berenguer IV els havia concedit en el pacte fet feia sis anys a Girona. Les donacions no es van fer esperar. Per començar, van rebre una cinquena part de la senyoria de Tortosa. Ja el 1147 havien rebut el castell de Corbins, al Segrià, que havia estat expressament promès pel comte en el pacte del 1143. Després de la caiguda de Lleida van rebre el castell de Gardeny, a tocar de la ciutat, amb un seguit de terres de cultiu del seu terme. Finalment, el 1153, van rebre el castell de Miravet, que transformarien en el seu reducte més poderós.


  Les conquestes del segle XII van convertir els templers catalans en grans senyors feudals i en un factor polític a sospesar pels comtes de Barcelona i reis d’Aragó. En comptes de tenir unes poques propietats aquí i allà de Catalunya com fins llavors, van passar a posseir grans dominis i a senyorejar milers de súbdits. Això els va tornar més rics i també més coneguts. Molta més gent, nobles i comuns, es va aixoplugar al seu voltant per ajudar-los i, a canvi, rebre’n els favors i les benediccions. A causa d’això, encara van rebre més donacions i es van fer més rics i poderosos durant la resta del segle XII. Com que eren grans senyors feudals, van esdevenir també consellers i col·laboradors de la nova dinastia barcelonina. I aquestes tasques fetes a favor dels monarques també van reportar-los nous avantatges i privilegis. Res d’això no hagués estat possible sense la donació d’Alfons el Bataller i de totes les maniobres polítiques que es van fer després de la seva mort. Sense aquell testament tan poc convencional, segur que el Temple no hauria estat mai tan important al nostre país.


  LA VIDA DELS TEMPLERS


  La societat templera


  Ja hem vist la lluita dels templers per ser acceptats dins el catolicisme i també les seves vicissituds en establir-se a Catalunya, amb la fundació de les primeres cases religioses o comandes. El grup de frares que vivia en aquestes cases era anomenat «convent». En un ordre superior, a Europa aquestes cases s’agruparen amb criteris geogràfics en províncies, que eren dirigides per un mestre provincial que era escollit des de Terra Santa. Des del 1143 les comandes catalanes estigueren governades per un mestre de la província «de Provença i certes parts d’Hispània», que a més de Provença comprenia Catalunya, Aragó i Navarra. Quan Provença es va separar definitivament de l’òrbita catalana, el 1240, es va crear la província «d’Aragó i Catalunya», amb aquests dos territoris i també amb Navarra, amb les cases dels regnes de Mallorca i València, que s’hi havien incorporat per les conquestes de Jaume I.


  Fins ara hem parlat de cavallers templers, ja que els seus primers fundadors, i també els seus caps visibles, eren cavallers que s’havien transformat en religiosos. Però referir-se als templers només com a cavallers és del tot injust, perquè moltes persones de tota condició social es van fer frares del Temple. Així, els frares es dividiren en dues grans categories: els frares cavallers i els frares sergents. Els primers eren els fills dels nobles, la seva missió era combatre i manar.


  Els sergents (del llatí servientes) provenien de la gent del comú, de l’artesanat o de la pagesia, però també de la rica burgesia urbana. La presència dels sergents era molt important, ja que probablement els frares cavallers no arribaren a ser més del 10 per cent de tots els templers. A més a més, s’ha de tenir en compte que la majoria dels cavallers eren enviats a Terra Santa. A Europa en quedaven molt pocs, possiblement els més grans i aquells que estaven impedits per a un servei militar.


  Molts frares sergents feien tasques de servei desenvolupant un ofici, però entre ells també hi havia sergents d’armes que combatien. Els frares que venien de famílies relacionades amb el comerç sabien sovint de comptabilitat i administració. A vegades a aquests últims se’ls nomenava comanadors d’una casa o comanda, amb tant de poder com els comanadors cavallers. Un d’aquests frares sergents va ser Romeu Burget, membre d’una rica família de Barcelona. Va ser nomenat comanador de la casa d’aquesta ciutat i després de Castelló d’Empúries. També va treballar com a auditor, va controlar els comptes que presentaven els oficials del rei Alfons el Liberal (1285-1291) i va descobrir nombrosos desfalcs i casos de corrupció.


  El 1139, el papa Innocenci II va atorgar una butlla que posava els templers directament sota la tutela del papat i els feia independents dels bisbes, entre ells el patriarca de Jerusalem. Així, els templers podien construir les seves esglésies i capelles i tenir cementiris propis. La butlla també els va autoritzar a disposar d’una altra categoria de frare templer: els capellans. Aquests frares eren els únics que havien rebut els ordes majors i per tant podien dir missa, oir confessió i administrar els sagraments. Eren dels pocs que sabien llegir i escriure, especialment en llatí, que era la llengua administrativa i de cultura del moment. Per tant, els templers sovint usaren els seus capellans com a escrivans.


  Els frares capellans no van passar mai de ser uns personatges poc importants; no obtenien comandaments ni càrrecs, i tampoc no podien combatre, ja que un clergue no podia vessar sang. Mentre que en altres ordes els membres de més rang eren els qui tenien els ordes majors, entre els templers passava ben bé el contrari. Per tant, ser capellà al Temple mai no va ser considerat un destí atractiu per a la gent amb vocació religiosa. Sempre n’hi va haver molt pocs; ni tan sols podem parlar d’un capellà per comanda. Sovint les necessitats espirituals dels templers d’un lloc determinat eren cobertes pels sacerdots locals o fins i tot per frares d’altres ordes, com els franciscans o els dominics. Això a banda, la jerarquia del Temple era molt senzilla a les terres europees. Els mestres provincials i els comanadors de cada lloc solien tenir un lloctinent del mestre o un subcomanador per ajudar-los amb l’excés de feina. Altres càrrecs de les comandes van ser els cambrers, que s’encarregaven de la comptabilitat, la tresoreria i la logística.


  Alguns frares sergents foren agraciats amb càrrecs que denotaven la seva especialització laboral. Així, sabem que a Miravet hi va haver un frare sabater i un altre encarregat de les vaques. A Gardeny van tenir durant una temporada un «comanador de les ovelles». Les cases templeres grans també tingueren comanadors especials per a zones importants. Així, els templers de Gardeny en van tenir un per al Segrià i un altre per a Balaguer. Hi va haver també un comanador de la Cerdanya, que depenia del de Palau del Vallès, mentre no s’organitzava la comanda de Puig-reig.


  A banda dels frares, les cases templeres allotjaven persones que vivien amb els frares i els servien. Hi havia els escuders i servents, que guardaven les cases fent de soldats o bé de criats. Dintre del servei també destacaven els esclaus. Aquests eren normalment gent capturada en acció de guerra a països estrangers; solien ser musulmans o pagans, però també n’hi havia de cristians ortodoxos. Els templers els compraven en mercats locals o els rebien en donació com si fossin bestiar. Els esclaus feien les tasques més feixugues al camp i a la casa i amb el temps eren alliberats, normalment si abans es convertien al catolicisme. Si poguéssim remuntar la genealogia de les nostres famílies fins als temps medievals, molts de nosaltres descobriríem que descendim d’aquesta munió d’esclaus portats al llarg dels segles de Turquia, del Caucas, de Crimea o del nord d’Àfrica.


  Entre la gent que vivia de manera ocasional a les cases del Temple hi podem comptar els pupils, nois de la noblesa que aprenien disciplina i l’ofici de les armes. També tenim els confrares o clients, que eren gent que formava part de la germandat del Temple. Els templers i els seus confrares es comprometien a prestar-se ajuda mútua. Molts confrares servien temporalment els templers als castells de la frontera com a cavallers o homes d’armes.


  Finalment, hi havia els donats o conversos, que eren gent que vivia de manera religiosa amb els templers però sense haver fet encara els vots. En tenim un exemple a mitjans del segle XIII en un home dit Bernat d’Oliver, que vivia com a ermità a la casa de Palau del Vallès. No devia ser un home pobre, perquè va actuar com a fiador en un préstec que els templers van haver de demanar.


  Confrare i donat eren a vegades condicions que precedien l’entrada a l’orde com a frare de ple dret. Els qui no ho feien en vida, ho feien en mort, ja que aquestes persones deixaven per escrit que volien ser enterrades en un cementiri dels templers. Quan arribava el dia, se’ls soterrava vestits com un frare més de l’orde, igual que es va fer amb el comte Ramon Berenguer III.


  Candidats al Temple


  Per molt estrany que ens pugui semblar avui dia, ser templer era una elecció vital atractiva per a molta gent, especialment la gent piadosa imbuïda dels ideals de reforma i més rigor a l’Església, i també per a la gent penedida que volia reformar la seva anterior vida de disbauxa. Ja hem vist que sant Bernat va considerar els templers com una bona elecció per als cavallers que volien apartar-se de la tendència habitual de la noblesa al pecat i a la violència contra el pròxim (contra el pròxim cristià, és clar). L’orde tenia prestigi i atreia un munt d’homes desitjosos de renunciar al món.


  Però justament perquè la gent veia el Temple com una institució seriosa, no hi podia entrar tothom així sense més ni més. Per començar, les persones de moralitat dubtosa i envoltades d’escàndols («de mala fama», com es deia aleshores) no podien fer-se templers. Una cosa era ser pecador, i l’altra, un depravat. Tampoc no podien entrar al Temple aquells que ja s’havien promès a algun altre orde religiós.


  Pel que feia als orígens del candidat, els frares cavallers havien de demostrar que venien de llinatge noble i els frares sergents que no depenien de ningú, és a dir que no eren ni serfs ni esclaus. A més a més, tant cavallers com sergents no podien ser fills il·legítims, només persones «procreades a través de matrimoni legal».


  Tota cosa que et lligués a la teva vida anterior havia de ser deixada enrere; per exemple, el matrimoni o la promesa d’un matrimoni; no podies entrar a l’orde sense una dispensa prèvia. En general, es desaconsellava entrar al Temple si tenies grans responsabilitats sobre les espatlles, com una esposa jove i fills petits, i terres, senyories i feus per cuidar. Tampoc no podies entrar al Temple amb deutes econòmics, ja que el creditor podia reclamar als templers allò que tu li devies.


  Tot i que era costum entre la noblesa i la gent de diners destinar un o diversos fills a la carrera eclesiàstica des de ben petits, els templers no admetien tampoc nens ni nois massa joves com a frares. La seva regla deia sobre això que «qui vulgui lliurar eternament el fill a l’orde militar, hauria de criar-lo i educar-lo fins al moment que sigui capaç d’empunyar les armes amb vigor i alliberar la Terra dels enemics de Jesucrist». Queda clar que només els interessaven gent en edat de combatre. Tanmateix, alguns comandants templers prengueren joves i nens al seu servei, però mai com a frares. El cas més conegut és el de Roger de Flor, que va navegar en un vaixell dels templers abans de fer-se ell mateix frare de l’orde quan va complir la majoria d’edat.


  Les persones malaltes tampoc no podien unir-se a les files dels templers. Aquesta mesura estava pensada per a malalties especialment greus, com la lepra o l’epilèpsia. Però, com hem vist en el cas de Ramon Berenguer III, molta gent va entrar al Temple quan era molt vella o estava fins i tot moribunda. Un dels cavallers més coneguts de l’edat mitjana, Guillem el Mariscal, un vassall dels reis d’Anglaterra que va participar en més de cinc-cents torneigs, mirant de netejar-se d’una vida dedicada a l’opulència i els plaers, va fer la promesa d’entrar als templers si mai decidia entrar en religió. Va complir-ho trenta anys després, el 1219, quan es va veure vell i sense forces. Es va acomiadar de la seva esposa i dels fills, el van vestir amb l’hàbit dels templers i va esperar pacientment al llit que li arribés la mort. Després, els frares van portar el seu cadàver a l’església del Temple de Londres, on la seva tomba encara es pot admirar.


  Entrar al Temple


  Normalment, l’entrada al Temple no es feia de manera tan ràpida i expeditiva com en el cas d’aquests moribunds. Hi havia un cerimonial i unes formes que servien per confirmar la voluntat del nou membre d’adherir-se a l’orde. Era un pas molt important i no es podia fer a la lleugera, ja que no hi havia tornada enrere. Entrar en un orde, fer els vots religiosos, t’havia d’acompanyar tota la vida. No es podia fugir d’aquest estatus i qui ho feia era considerat un delinqüent, les autoritats civils el podien arrestar i retornar al convent. Quan Roger de Flor va fugir de les files dels templers per dedicar-se a la pirateria, va ser conegut com a «fra Roger el Pirata», ja que els seus vots encara eren vàlids i se’l considerava encara un religiós.


  Tot i això, ja hem vist que el Temple no volia nens ni jovenets, ni acceptava el noviciat ni períodes de prova. De fet, els homes que feien de donats a les cases templeres participaven en una mena de període d’aclimatació. També hem dit que buscaven persones fetes i dretes amb experiència vital, especialment en el camp de la guerra, ja que els interessaven cavallers i sergents d’armes per enviar-los a Jerusalem o a on calgués.


  A banda dels sacrificis, de la renúncia als plaers mundans que suposava l’entrada en un orde religiós, els nous templers no podien fer-se il·lusions sobre el seu futur a Terra Santa. Els xocs i les escaramusses amb els sarraïns eren continus i l’esperança de vida dels frares no devia ser gaire alta. Amb sort, els templers novells passaven un temps en una comanda europea acostumant-se a la disciplina i els rituals de l’orde, però en un moment o altre se’ls enviava a Orient.


  Abans o després de fer-se templers potser havien presenciat el retorn d’alguns frares d’Ultramar. Molts devien ser homes envellits o trencats per les ferides i els patiments, tacats de cicatrius i amb aquella mirada peculiar, mig catatònica, que té la gent que ha vist la mort de prop massa vegades (els veterans de la Segona Guerra Mundial i de la guerra del Vietnam li deien la «mirada dels mil metres»).


  Ser frare templer, doncs, no era una vida fàcil. El cerimonial d’entrada s’encarregava de recordar-ho i de donar una darrera oportunitat al sol·licitant de repensar-s’ho. L’entrada al Temple solia fer-se en ocasió d’un capítol, o assemblea, amb la presència del mestre provincial. Mentre el candidat esperava fora del lloc de reunió, es demanava als frares presents si coneixien cap impediment perquè el nou templer no fos rebut.


  Si ningú hi oposava cap raó, el candidat era introduït en una estança on dos o tres frares veterans li exposaven «els grans patiments de la Casa», la disciplina i la rutina que hauria de viure com a templer, especialment les prohibicions. Després li preguntaven si desitjava ser «un serf i un esclau del Temple» i l’inquirien sobre si havia deixat tota la seva vida anterior enrere. Si responia afirmativament, els frares ho comunicaven al capítol i aquest el feia passar a la sala de reunió.


  El postulant s’agenollava i sol·licitava que fos acollit «en vostra companyia i en els favors de la Casa, com un que desitja ser un serf i esclau de la Casa per sempre». El mestre miraria de dissuadir-l’en explicant-li la duresa i el rigor del Temple, ja que el candidat només podia observar l’aparença exterior de l’orde, però no sabia res del que hi passava a dins: el nou templer deixaria de ser amo de si mateix i rebria ordres que no voldria obeir, i l’enviarien a llocs on no voldria anar, llocs molt llunyans, i quan volgués dormir el farien estar despert, i quan volgués estar despert potser l’enviarien a dormir. En el cas dels futurs frares sergents se’ls havia d’advertir que sovint haurien de treballar en tasques molt dures. En definitiva, s’havia de fer comprendre a aquell home que no entraria al Temple per viure un vida còmoda, sinó que hi entraria per «deixar enrere el pecat d’aquest món», «fer l’obra de Nostre Senyor» i «ser pobre i fer penitència en aquest món».


  Quan el candidat expressava altre cop el seu desig de ser templer, de renunciar al món i d’obeir les ordres sota totes les circumstàncies, era convidat a sortir de la sala. Es tornava a preguntar a l’assemblea de templers si estaven disposats a acceptar-lo. Finalment, se’l cridava de nou davant el mestre i la resta dels frares perquè sol·licités altra vegada la seva entrada dins de l’orde. Després, la companyia de templers resava durant una estona i al nou templer se’l feia jurar sobre els Evangelis que no havia mentit sobre els seus orígens i la seva vida passada. Feia vots d’obediència, castedat i pobresa, i encara més efectuava la promesa de no deshonrar mai el Temple i de defensar Jerusalem, els Sants Llocs i el cristianisme.


  Llavors, el frare capellà cantava el psalm «Heus ací com de bo i com d’agradable és viure tots junts com a germans», mentre al nou templer li posaven i lligaven el mantell de frare. Després de l’oració de l’Esperit Sant recitada pel capellà i d’un parenostre resat pels frares, l’alçaven, i el templer que ho feia i el frare capellà besaven la boca del nou templer com un senyor feudal faria amb el seu vassall en la cerimònia d’homenatge.


  Amb allò aquell home ja era considerat un nou frare sotmès al Temple. Llavors se l’instruïa sobre un munt de coses, especialment de la disciplina, de com hauria de dormir i menjar, i dels horaris i les hores canòniques que havia de respectar. Les coses que no li fossin dites en aquells breus minuts, ja les coneixeria més endavant a mesura que es convertís en un templer veterà.


  I les dones?


  Ens les hem deixades? Certament, fins ara sí. Al llarg de tota l’edat mitjana va passar que, quan sorgia un moviment religiós, tant els homes com les dones volien formar-ne part, així que també hi va haver fraresses templeres, tot i que van ser poques en comparació amb els frares.


  Moltes dones interessades en el Temple no en van ser membres de ple dret, sinó més aviat persones que vivien com a donades en la comunitat d’una casa sense haver fet els vots religiosos. També se sap de criades, bugaderes o lleteres que anaven cada dia a treballar a les cases dels templers.


  Les religioses templeres de ple dret, les professes, vivien gairebé sempre en comunitats mixtes, és a dir, en cases en què hi havia frares i fraresses a la vegada. Alguns matrimonis van entrar junts al Temple, marit i muller al mateix temps, tot i que en teoria el vot de castedat els impedia tenir relacions sexuals per sempre més.


  Molta de la documentació que s’ha conservat sobre les fraresses templeres prové de Catalunya. Una de les més destacades del nostre país va ser Ermengarda d’Oluja, esposa del noble Gombau d’Oluja. Aquest matrimoni va ser molt generós amb els templers. A finals del segle XII, tots dos es van fer donats del Temple i, finalment, van decidir ingressar a l’orde. Ermengarda va arribar a ser la preceptrix o comanadora de la casa mixta del Rourell (Alt Camp). Així que es va donar, doncs, el cas d’una dona templera que va manar sobre homes templers, tot i que el seu període de govern va ser curt (com també ho era el de la major part dels comanadors masculins). Una altra noble templera, Berenguera de Llorac, es va convertir en consellera del comanador de Barberà. Òbviament, les fraresses templeres no van ser mai enviades a Terra Santa, es quedaren totes a Europa dedicades a una vida d’abstinència i pregària.


  Tanmateix, l’existència d’aquestes fraresses, donades i criades era una anomalia, perquè la regla del Temple, en el seu article 71, prohibia les relacions amb dones. Els frares havien de defugir la presència femenina perquè era perillós que un religiós presenciés el rostre d’una dona. Ni tan sols podien rebre un petó de la seva mare. Això si la tornaven a veure. I abans, en l’article 70, es negava expressament la possibilitat que hi hagués fraresses:


  La companyia de les dones és perillosa, puix a través d’elles el diable n’ha apartat molts del camí que condueix al Paradís. D’ara endavant, que cap dama no sigui admesa com a fraressa en la Casa del Temple. Aquesta es la raó, estimadíssims germans, per la qual en endavant no és convenient de seguir aquest costum, perquè així la flor de la castedat pugui mantenir-se per sempre entre vosaltres.


  Aquest article és datat del 1129, quan el Temple era molt jove i desconegut entre els europeus. Però a partir de la frase que comença «Aquesta és la raó» el text sembla una reiteració inserida posteriorment. Es parla d’un «costum» de tenir fraresses, cosa impossible, si encara no hi havia cases ni comunitats templeres a Europa.


  És molt possible que, malgrat el redactat inicial de l’article, els templers dels llocs on va haver-hi fraresses fessin la vista grossa i decidissin rebre les dames. Al cap i a la fi, moltes eren dones nobles i riques que volien afavorir els templers amb donacions de terres i altres béns. Hagués estat estúpid renunciar a aquestes donacions. Així ho devien veure els templers de Catalunya, tot i que en algun moment del segle XIII devien canviar d’opinió i van liquidar el «costum» de què parla l’article. Des de llavors ja no trobarem més templeres. Això queda confirmat pels documents del procés als templers, on tampoc no es parla de cap fraressa catalana. En canvi, a Alemanya hi hagué un convent de germanes templeres que va perdurar fins a la supressió de l’orde i després va ser traspassat a l’orde de l’Hospital.


  Per acabar, cal insistir que les fraresses van ser sempre poques, no només pel que deia la regla, sinó també perquè la disciplina d’un orde militar fet i pensat per homes i per a homes no devia ser el vehicle ideal per canalitzar els anhels religiosos de la majoria de les dones medievals. Les vocacions de fraresses templeres es devien limitar a aquelles dones que vivien més a prop de comandes del Temple.


  La regla dels templers: disciplina i càstigs


  Els templers es caracteritzaven, com a religiosos i militars, per seguir una disciplina molt rigorosa. L’obediència era el vot més estimat i encoratjat pels frares «puix res és més volgut per Jesucrist que l’obediència». Les ordres s’havien d’obeir al moment pronunciant les expressions «En nom de Déu!» o «Per Déu!», és a dir, com si fos ordenat per Déu. Com passa en els exèrcits actuals, hi havia un codi militar, amb una sèrie de càstigs si no es complien les ordres. Aquests càstigs es van recollir en la regla. Aquesta no només era un seguit de normes per regir la vida religiosa en comunitat, també era un codi de justícia i un manual de tàctica militar. El primer manual militar escrit a Occident des de la caiguda de l’imperi Romà, de fet.


  La regla també va ser un organisme viu. La Regla Primitiva, aprovada pel Concili de Troyes el 1129, es va revisar ja el 1130 i posteriorment els templers hi van anar afegint més i més articles a mesura que confrontaven més i més problemes i en trobaven la solució. Així, dels 76 articles primerencs es va passar a 686. Evidentment, era difícil que algú se sabés els 686 articles al complet, tenint en compte que n’hi havia molts que eren llargs i la regla estava escrita en llatí.


  En aquest aspecte els templers també van ser innovadors. Com que els articles de la regla eren llegits en comunitat mentre els templers menjaven, i per tant s’havien de fer entenedors a uns homes que no coneixien el llatí, aviat la regla va ser traduïda a diverses llengües europees. Avui dia encara es conserven uns pocs manuscrits de la regla templera en català i en francès. La regla també va ser copiada per altres eclesiàstics i es va guardar en monestirs d’altres ordes, de manera que no era un còdex secret ni amagat a la resta dels mortals. Altres ordes militars, com els cavallers teutònics, també l’adoptaren com a pròpia.


  Pel que feia a la distribució de les seves pàgines, si els templers volien consultar què havien de fer en una determinada situació, era fàcil trobar-ho, ja que la regla es dividia en un pròleg; en la part primitiva, amb principis generals sobre el comportament dels templers; en els estatuts jeràrquics, que parlaven sobre la cadena de comandament, l’equip i la conducció de les operacions militars; en les penitències, és a dir, la disciplina militar i religiosa; en la vida conventual o en comunitat; en la celebració de capítols o assemblees, i en un apèndix on s’explicava l’acolliment dels nous frares.


  Així, no era tan important saber la regla fil per randa, sinó que bastava amb tenir-ne una idea per cercar i trobar els articles sobre la problemàtica que els templers desitjaven resoldre. Molts articles eren, de fet, casos pràctics amb històries i anècdotes entre templers que havien succeït en el passat, i que servien de guia per als problemes del present. Per exemple, l’article 626, que s’ocupava d’un robatori:


  Va passar que els frares estaven allotjats a Ascaló (a la frontera d’Egipte) i van dipositar tot el seu equip al magatzem, però un frare va prendre una manta de la sella d’un altre i, tot i conèixer que no era seva, no la va retornar […]. El frare es va quedar la manta durant tres mesos, i va demanar clemència […]. Els ancians van discutir aquest punt, i alguns van dir que era un lladre i altres van dir que no ho era. Finalment, es van posar tots d’acord perquè no desitjaven expulsar-lo de la Casa, perquè era un bon frare, i li van permetre conservar l’hàbit per amor de Déu.


  Per què era tan important la disputa sobre una manta? Molt senzill, els templers feien vot de pobresa i no podien posseir res. Tots els seus objectes i vestimentes pertanyien a l’orde. Tot el que el templer tenia, ho era amb l’exprés permís dels comandants. Tenir i usar coses d’amagat i sense permís era considerat una falta gravíssima. Si a un frare li trobaven diners després que morís, se l’enterrava a qualsevol lloc, no al cementiri dels templers, i a cops fins i tot se’n llençava el cadàver als gossos.


  Els casos d’incompliment de la regla es resolien en un capítol. Els ancians de què parla aquest article no són els frares de més edat, sinó que està parlant dels templers antics, aquells que van fixar la tradició. Com veiem, per decidir el destí d’aquest templer va pesar més el currículum anterior del frare. Era bon templer, obedient i mai s’havia ficat en problemes. Els templers antics van establir així un precedent que podia ser pres en consideració per altres frares del futur.


  Pel que fa als càstigs, n’hi havia tres: l’expulsió, la pèrdua de l’hàbit i les penitències. Anem a pams: els delictes que comportaven expulsió eren molt greus: la simonia (és a dir, comprar l’entrada dins l’orde o fer-hi entrar gent a canvi de diners), revelar decisions del capítol, assassinar un cristià, el robatori, abandonar una guarnició, desertar al cantó musulmà, ser heretge (no creure en la doctrina catòlica), practicar l’homosexualitat i, finalment, abandonar l’estendard mentre s’estava en combat.


  L’expulsió (ells en deien «perdre la Casa») significava que efectivament eres foragitat de l’orde. Però no només això, ja que els homes descontents o desenganyats haurien comès delictes per tal de ser expulsats i dir adeu al Temple. No era tan fàcil la cosa: o se t’enviava a un altre orde religiós o, si el teu delicte havia estat especialment horrible, en ser expulsat et converties en un renegat i anaves a parar a una presó del Temple. Normalment se t’encadenava com un gos fins que et mories, a vegades de fam.


  La pèrdua de l’hàbit s’aplicava a una trentena de faltes i era un remei molt efectiu per temperar l’orgull dels homes: al templer se li treien les vestimentes que el marcaven com a tal, deixant-lo vestit amb robes de criat, i perdia tots els seus drets com a frare, per exemple, el de ser escoltat en el capítol, i havia de dejunar sovint a pa i a aigua. El temps de pèrdua de l’hàbit era com a molt d’un any i un dia.


  Per manca d’espai no podem relatar aquí totes les faltes que comportaven la pèrdua de l’hàbit, però entre aquestes hi havia la desobediència a les ordres, colpejar un company o una persona cristiana, tenir relacions sexuals amb una dona, fer acusacions falses, la indisciplina en combat o fer malbé els béns de l’orde, inclosos les armes, els esclaus i els cavalls. Una variant de la pèrdua de l’hàbit era la conservació de l’hàbit, però estar en presó, encadenat, durant tres dies, a pa i aigua.


  Finalment, existien les penitències, en què un era obligat a treballar fent tasques humiliants al costat dels esclaus, fins que es considerava que al templer ja li havien baixat prou els fums i podia ser perdonat. A vegades es decidia enviar el templer al capellà, que normalment l’obligava a efectuar un nombre addicional de pregàries.


  Hi havia moltes més transgressions que et feien perdre l’hàbit o que feien que et posessin en penitència, ja que la regla del Temple era molt estricta pel que feia a la vida que havien de seguir els frares. Tot el que distreia els templers dels seus vots i de la seva vida d’oració i combat estava malament. Aquesta visió de les coses era comuna en tots els ordes religiosos, però en el Temple, a causa del seu caràcter militar, es portava a l’extrem.


  Segurament havia de ser així perquè els templers havien estat persones de món. Els homes entraven al Temple en edat madura, quan ja coneixien l’ofici de cavaller, de guerrer o qualsevol altre ofici. A diferència de molts monjos, lliurats pels seus pares als monestirs quan eren encara criatures, els templers havien tingut una altra vida molt diferent. Molts havien estat casats i havien tingut família, molts més havien tingut relacions sexuals; havien caçat amb ballestes o falcons, o jugat als escacs o apostat en tota mena de juguesques. Els nobles havien estat rics o havien gaudit d’una vida confortable, amb possessions com diners, calçat o robes bones, ornaments, armes i animals. Molts d’ells havien sigut obeïts i respectats. Abans de ser templers, aquells homes també havien tastat l’oci, les festes, els banquets, els balls i els torneigs; havien fanfarronejat, fet broma o parlat a crits sobre coses intranscendents; les reaccions exagerades, l’embriaguesa, els atacs de fúria o d’ira, les baralles, els insults, les agressions, tampoc no eren absents de la vida de l’home medieval…


  Perquè els distreien de la seva missió, totes aquestes coses mundanes els eren negades per sempre més en entrar al Temple. Malgrat que la seva devoció religiosa fos sincera, és molt possible que, de tant en tant, els templers trobessin a faltar la vida anterior. A banda de defugir el contacte de qualsevol mena amb les dones, el règim alimentari era sever, si bé podien menjar carn tres cops a la setmana, per estar en forma, tot i que no en les festivitats, en què es guardava dejuni. El silenci i la modèstia eren encoratjats en el comportament dels frares, no es podia parlar de coses vanes. Potser per això, el vi estava racionat i l’embriaguesa estava prohibida. També ho estaven les competicions a cavall o les caceres, fins i tot relacionar-se amb homes que caçaven. Els únics animals exempts d’aquesta regla eren els lleons, que en aquella època encara abundaven a l’Orient Mitjà, perquè es considerava que eren éssers malvats i un perill per a les persones. No es podien practicar tampoc els jocs de taula —els escacs, el backgammon i un que es deia eschaçons, que no sabem ben bé en què consistia— i la major part de les juguesques, a menys que les apostes es fessin amb coses de poc o cap valor.


  Però de ben segur la disciplina dels templers es relaxava quan estaven sols o en petits grups fora de les seves cases o dels seus campaments. Això devia passar especialment a les corts freqüentades pels frares, on anaven a servir els reis. El Libro de los Juegos d’Alfons X de Castella, que encara es conserva al monestir d’El Escorial, ens dona una idea del que passava quan els templers escapaven a les mirades dels seus germans. El llibre està il·lustrat abundantment, sobretot amb imatges de jugades d’escacs. I jugant als escacs els pintors van retratar tota mena de personatges de la cort, entre ells dos frares cavallers. Però, si els templers tenien prohibit expressament jugar als escacs, què hi fan al Libro desenvolupant aquesta activitat? Com hem dit abans, alguns cops els frares devien trobar a faltar la seva vida anterior, especialment els que eren d’origen noble, i una cort medieval devia ser un lloc obert a tota mena de temptacions per a ells, sobretot quan ningú mirava. Potser per això l’article 37 de la Regla havia insistit a prevenir els templers:


  Els frares que són enviats pel món haurien d’observar els manaments de la Regla i viure sense taca en tot el que fa referència a la carn i el vi, perquè així els forasters puguin parlar bé d’ells […] i perquè d’aquesta manera puguin donar exemple de bones obres i saviesa.


  Així, malgrat les petites transgressions, el Temple sempre va tenir fama de ser un orde rigorós i disciplinat, format per persones lliurades verdaderament a la devoció religiosa. Examinarem ara què significava aquesta devoció.


  La devoció templera


  Tota aquesta disciplina s’aplicava sense cap tebior. Els frares templers passaven per ser persones greus, educades i silencioses que defugien les converses vanes i tenien fama d’atendre sempre les pregàries. Quan no es trobaven en campanya, els templers portaven una vida religiosa molt similar a la dels altres ordes religiosos; els períodes entre cerimònies religioses s’alternaven amb hores de treball o d’entrenament, segons les capacitats dels frares.


  Pel que fa als horaris, els templers tenien estructurada la seva jornada com la dels ordes monàstics que els havien precedit, però adaptant-la a les seves circumstàncies especials. Aquest és un breu resum del que era el seu dia a dia, però hem de tenir en compte que les hores són les de l’horari solar, no les del nostre horari habitual, i que podien variar segons l’època de l’any i els períodes de més foscor i claredat (aproximadament +2 hores a l’estiu, i +1 hora durant l’hivern):


  
    
      
        	
          HORA

        

        	
          OFICI

        

        	
          ACTIVITAT

        
      


      
        	
          4 de la matinada

        

        	
          Matines

        

        	
          Els germans van a la capella per orar.

        
      


      
        	
          5 de la matinada

        

        	
          Laudes

        

        	
          Matines i laudes solen dir-se una darrere l’altra. Després van a l’estable a comprovar els animals i l’equip.

        
      


      
        	
          6 del matí

        

        	
          Prima


          Missa matinal

        

        	
          Els Templers es dediquen als seus quefers i oficis.

        
      


      
        	
          9 del matí

        

        	
          Terça

        

        	
          Els Templers es dediquen als seus quefers i oficis.

        
      


      
        	
          12 del migdia

        

        	
          Sexta


          Missa (en cas de no fer-se abans)

        

        	
          Tasques de manteniment de l’equip. Després hi ha l’àpat. Els capellans llegeixen en veu alta.


          Es va a la capella a donar gràcies.

        
      


      
        	
          3 de la tarda

        

        	
          Nona

        

        	
          Vigílies pels difunts de la Casa.

        
      


      
        	
          Crepuscle

        

        	
          Vespres

        

        	
          Després se sopa. Es va a la capella a donar gràcies.

        
      


      
        	
          Cau la nit

        

        	
          Completes

        

        	
          Abans es pren una beguda. Després, si cal, s’examinen els cavalls o es parla amb el comandant. Es dorm fins a l’albada.

        
      

    
  


  Si els templers es trobaven en una les seves cases o bé estaven acampats, llavors havien d’acudir a oir la litúrgia de les hores «de manera humil i modesta». Els germans eren convocats a tocs de campana i s’havia de deixar el que s’estava fent per anar ràpidament a la capella «amb gran honor i reverència». Després de cada ofici diví els mestres i comanadors solien transmetre ordres que calia dur a terme urgentment.


  Val a dir que com que la majoria d’ells eren illetrats i no podien seguir els oficis en llatí, romanien en silenci al llarg del cerimonial, només parlant per pronunciar «Amén», alçant-se o agenollant-se segons els ho indiquessin els mots del sacerdot que oficiava. Els frares malalts podien estar asseguts al fons de la sala escoltant la litúrgia de manera respectuosa. És possible que, amb el pas del temps i la rutina diària, molts templers fossin capaços de memoritzar els càntics en llatí (tot i que no els entenguessin) i es poguessin afegir a la veu del capellà. Tanmateix, el cerimonial templer era menys espectacular i de caràcter més espartà que el que acostumem a imaginar en un orde religiós.


  Sobre aquest punt, els templers no tingueren una litúrgia pròpia, sinó que adoptaren la del bisbat on es trobava cada una de les seves cases, o bé el d’un monestir proper. A les cases de Miravet, Horta i Tortosa, per exemple, adoptaren la del bisbat de Tortosa. És possible que a Barberà adoptessin el cerimonial dels monestirs cistercencs propers de Poblet o Santes Creus. A Terra Santa, van seguir sempre la litúrgia de la basílica del Sant Sepulcre de Jerusalem.


  Cada dia de l’any i cada hora canònica tenia la seva litúrgia, els seus oficis i cants. L’any litúrgic destacava sobretot en les festes que commemoraven la vida de Crist i la Verge. El dia de Nadal i altres dies assenyalats es feien processons. Els sants venerats pels templers també rebien l’atenció de cerimonials especials. Però quan es trobaven en campanya o de viatge i no tenien una capella a prop, els templers substituïen els oficis divins per la recitació de parenostres, catorze per cada hora excepte per les vespres, en què se’n recitaven divuit.


  Durant molts dels períodes festius, els templers havien de fer dejuni, és a dir alimentar-se de pa i aigua, i només un cop al dia, a les tres de la tarda. Per tal de no minar la salut dels homes, els comandants del Temple desaconsellaven que es duguessin a terme més dejunis voluntaris. Entre els templers va circular la història humorística d’un tal fra «Pa-i-aigua», que queia constantment del cavall a causa de la debilitat que li van provocar els dejunis que s’autoimposava.


  Tres van ser les figures religioses més venerades (que no adorades) entre els templers: Crist, la Mare de Déu i sant Jordi. Recordem que els templers eren els Pobres Cavallers de Crist del Temple de Jerusalem. Els templers valoraven expressament la seva missió com un acte de servei i d’amor a Crist. Sovint es parlava d’ells com la Milícia o Cavalleria de Crist. Alguns comandants templers van usar la imatge de l’Agnus Dei (l’Anyell de Déu) en els seus segells per simbolitzar el seu servei a Crist. Entre ells cal incloure fra Folc de Montpisat, mestre provincial d’Aragó i Catalunya entre el 1224 i el 1227.


  A banda del Fill de Déu, els templers es consideraven sota el patronatge de la Mare de Déu. Durant el segle XII la veneració a la Verge Maria va augmentar molt entre els catòlics, ja que se la considerava una bona intermediadora davant de Déu per la salvació dels homes. En el cas dels templers, a més a més, l’exemple de la Verge i altres santes, especialment les martiritzades, recordava a aquells homes orgullosos que havien de viure com a persones modestes i sense vicis. Seguint el costum dels cistercencs, gairebé totes les esglésies i capelles dels templers es van consagrar en honor a la Verge i van ser dotades amb una imatge seva.


  Encara hi havia més motius per a la veneració de la Verge, ja que la creença popular deia que Maria es va criar al Temple de Jerusalem. També coneixem alguns evangelis apòcrifs en què s’explica que Maria va filar el vel d’aquest temple. Aquesta escena està representada en les pintures murals de l’església de Sant Martí de Puig-reig, al Berguedà. El 1196 va morir el trobador Guillem de Berguedà, que pel seu testament havia cedit el castell de Puig-reig als templers. Com que la creu del Temple apareix al lateral d’una d’aquestes pintures, és molt possible que fossin els templers mateix els qui impulsessin que es pintessin aquestes escenes marianes a l’església parroquial. Les escenes marianes de Puig-reig són clarament d’inspiració bizantina i és possible que el seu mestre pintor fos una persona coneixedora de l’art oriental que els templers van fer venir expressament a Puig-reig.


  Ja hem dit de sant Jordi que era un sant guerrer que va ser venerat com a protector dels soldats i dels exèrcits. El seu culte es va popularitzar a Occident durant el temps de les croades i va ser molt important per als templers perquè aquest sant havia estat martiritzat pels pagans, i la lluita que els templers portaven a terme contra els musulmans també podia comportar el martiri, la mort per la fe, a vegades en circumstàncies terribles. El món cristià medieval mai no va comprendre bé què era l’islam, una fe que associaven al paganisme i a l’adoració de dimonis. Creien que Mahoma era l’Anticrist i pensaven que la lluita contra els musulmans era una lluita contra el mal. El triomf final de Crist i la Salvació vindrien si es vencia els pagans.


  Aquesta ideologia està il·lustrada en la famosa Bíblia de la Biblioteca Reial de la Haia, confeccionada al segle XIII. En una de les pàgines d’aquest manuscrit, corresponent al llibre de l’Apocalipsi, apareix la ciutat de Jerusalem defensada dels pagans per sant Jordi i sant Demetri, un altre sant guerrer. Sant Jordi va vestit com un cavaller templer. L’il·lustrador considerava que l’existència dels templers servia per assegurar la vinguda dels Darrers Dies. També a les pintures de la capella templera de Santa Maria de Gardeny, a Lleida, veiem una escena d’un Judici Final com a representació del triomf de la fe en la lluita que els templers desenvolupaven dia a dia a Terra Santa.


  En definitiva, podríem definir la vida religiosa dels templers com una lluita contínua contra el pecat, una devoció constant i un sacrifici personal que podia arribar al martiri. S’esperava que cada templer es comportés amb honor en aquests tres punts, i per tant ningú no va destacar mai les proeses individuals dels frares; feien el que calia fer i, en tot cas, tots els seus èxits eren finalment una gràcia vinguda de Déu. Potser per això no hi va haver cap templer que fos santificat malgrat que molts van ser martiritzats.


  Capes i creus: el look templer


  De poc hauria servit als templers fer el vot de pobresa si el seu aspecte exterior hagués estat el d’uns cavallers corrents. Així doncs, la ideologia de l’orde també es manifestava en l’aparença exterior dels frares, especialment en l’hàbit religiós que havien de portar. Al principi de l’orde no hi havia cap norma que els digués quin havia de ser el seu hàbit. Els primers templers vivien de la caritat aliena i acceptaven qualsevol mena de roba d’home que els fos cedida; n’hi devia haver de qualitat diversa i la manca d’uniformitat entre els Pobres Cavallers de Crist primitius devia ser palesa.


  Per tal de formalitzar el vot de pobresa, la regla va obligar que no es portessin teles cares ni adorns extravagants. És a dir, no hi podia haver distincions entre els frares per la roba, ni tan sols en els de més rang. Així, a mesura que van anar creixent en nombre, els templers van ser potser el primer exèrcit europeu occidental que va anar completament uniformat.


  En principi, la vestimenta era similar a la dels monjos. Com a roba interior portaven una túnica, com un camisó; també portaven calces, és a dir unes mitges, que solien ajustar-se amb cordills, com unes lligacames, i es tapaven les vergonyes amb una mena de calçons o calçotets. Per sobre de la roba interior portaven una altra túnica dita gonella, que havia de ser grisosa, marró o negra, i ben folgada, perquè no costés de treure o posar. Aquesta gonella no havia de ser massa llarga, per no arrossegar-la per terra. Quan feia fred els templers es posaven una garnatxa o vestit folrat amb caputxa, molt similar a les dessuadores d’avui dia. Per sobre de tot això es portava una capa o mantell, que era la peça més distintiva dels membres dels ordes militars. Aquesta capa també podia ser folrada i podia portar caputxa o no. Normalment, si duies garnatxa amb caputxa, no calia portar capa amb caputxa.


  Els cavallers tenien el privilegi de portar la capa de color blanc, com a símbol de puresa i d’innocència. En canvi, els sergents portaven la capa negra, com a símbol d’obediència. A partir de 1147, el papa Eugeni II va autoritzar que els templers portessin una creu vermella cosida al cantó superior esquerre de la capa, per damunt del cor, com a símbol del seu martiri. És ben sabut que els croats es cosien una creu a les seves vestimentes, també al cantó superior esquerre, per demostrar que «prenien la creu». Aquesta creu només se la treien quan finalitzaven el vot de croat. Però els templers es trobaven en croada permanent i aquest símbol els havia d’acompanyar tota la vida per demostrar que estaven sempre a punt per sacrificar-se en nom de Déu.


  El disseny d’aquesta creu era normalment la que es diu patent. La seva característica principal era que tenia els braços acabats en forma triangular. Moltes vegades la creu patent rep el nom de «creu templera», però això és del tot incorrecte, ja que no només els templers la feien servir. La presència d’una d’aquestes creus en una església o a qualsevol altre lloc no indica per força que pertanyés als templers. Així que compte amb segons quins guies turístics que veuen creus templeres pertot arreu. El Temple també va usar altres dissenys de creu, dissenys simples com la creu grega o la creu llatina, o d’altres com la creu potençada, amb els braços en forma de T, o la creu floronada, amb els braços acabats en cercle.


  La castedat dels templers era simbolitzada pel cint o cinyell que els lligava les peces de roba per la cintura. El cinyell era una simple corda i, de fet, es considerava que era l’única possessió personal dels templers. Tota la resta de les coses que portaven pertanyia a l’orde. Era costum que la família del frare comprés aquesta corda i l’hi lliurés en el moment d’entrar al Temple. Alguns templers molt gelosos de la seva castedat portaven aquest cordó molt ajustat, de manera que el dolor que patien els servia per apartar-se dels pensaments pecaminosos.


  A Terra Santa un oficial templer, el draper, s’encarregava de mantenir la disciplina dels templers pel que feia a la roba. Distribuïa les existències de roba de vestir i de llit equitativament entre els frares. Tots havien de tenir el mateix nombre de peces i no hi podia haver cap templer més beneficiat que un altre. Si algun templer exigia una roba de més qualitat, per pretensiós el draper li donava la pitjor que pogués trobar. També obligava els templers que rebien roba nova a tornar la vella. Així, els frares sergents usaven roba vella dels frares cavallers. El draper també podia regalar la roba vella als pobres i als leprosos, ja que el Temple també feia obres de caritat.
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  El draper també vigilava que cap templer portés adorns o roba inadequada. Ja hem vist més amunt com el 1120, coincidint amb la fundació dels templers, un concili va prohibir (amb escàs èxit, segons sembla) que els cristians de Terra Santa es vestissin a la moda oriental. La regla del Temple també va insistir en aquest punt, res de robes massa llargues i tampoc «les sabates de punta i les de cordons […]. Puix és manifest i ben sabut que aquestes coses abominables pertanyen als pagans». Les botes havien de ser còmodes també, perquè no costessin de treure i posar, cosa molt important si un grup de templers era atacat de nit mentre descansava.


  A vegades es permetien algunes llicències pel que feia al vestir, especialment per la calor que feia a Terra Santa. L’article 20 de la regla deia que «a causa de la gran intensitat de calor que regna a Orient, des de la Pasqua fins a Tots Sants, per compassió i de cap manera com a dret, es lliurarà una camisa de lli a cada germà que en vulgui una». A llocs de clima fred, l’orde permetia portar pells, sempre que no fossin luxoses, és a dir, només pells d’ovella o be. Gairebé tota l’altra roba es feia de llana. Però no ens hem d’imaginar la llana gruixuda dels jerseis d’avui dia, sinó que aquestes peces podien arribar a ser teles molt fines de llana ben filada. Els folres de la roba com les capes o les garnatxes solien anar omplerts de plomes, com en els nòrdics actuals.


  L’aparença externa dels templers no només es cuidava en la roba i el calçat, sinó també en els cabells i les barbes. Un dels trets distintius dels templers era la seva barba ben retallada, no s’havia de portar la barba gaire llarga o descuidada, perquè això eren costums dels sarraïns.


  Els cabells també havien de portar-se ben curts. Tanmateix, a excepció dels frares capellans, els templers no anaven tonsurats, és a dir, no seguien la pràctica de portar els cabells de la coroneta afaitats com a símbol de submissió religiosa. A banda de les caputxes, per protegir el cap del sol, de la pluja i d’altres rigors de la climatologia, els templers portaven una còfia de drap i un barret de feltre.


  Ferro i acer: l’equip militar i la realitat de la batalla


  Això que hem vist era la vestimenta del dia a dia del religiós templer, del tot inadequada per al combat. En aquesta faceta, la indumentària templera guardava més semblança amb la dels cavallers ordinaris, si bé seguia mostrant la seva aposta per la sobrietat i la pobresa.


  En principi, la regla deia que cada frare cavaller hauria de tenir «una cota i camals de malla, un elm o capell de ferro, una espasa, escut, llança, una maça turca, una sobrevesta, una cota d’armes, sabatots de malla i tres ganivets: una daga, un ganivet per al pa i un de butxaca». Els frares sergents portaven un equip similar, però amb algunes diferències menors com ara que no calia que la seva cota de malla protegís tot el braç o els peus. En tot cas, la protecció de cada templer devia variar en funció de les existències d’armes i armadures presents a cada castell i guarnició.


  Aquestes disposicions de la regla van ser escrites durant el segle XII, però més endavant les armadures van variar una mica. A finals del segle XIII i inicis del XIV començaren a fer-se servir proteccions metàl·liques rígides per tal de guardar parts dèbils com els genolls, les aixelles i les espatlles. Però mai no ens hem d’imaginar els templers armats amb grans armadures de llaunes o armadures gòtiques. No van arribar a usar aquestes proteccions baixmedievals perquè l’orde es va extingir abans.


  Així doncs, durant el període que ens ocupa la principal protecció del cos era la cota de malla, que era dita ausberg, fabricada amb anelles de ferro entrellaçades. Aquesta era una protecció molt bona contra totes les armes que tallaven i punxaven (espases, llances, destrals, fletxes…). Això era molt important, ja que la medicina medieval no estava preparada per fer front a grans ferides a la carn o a l’interior del cos, ferides que, a banda de sagnar, es podien infectar i causar gangrena. Però la medicina sí que podia tractar les contusions i els ossos trencats que l’impacte d’aquestes armes encara podia ocasionar.


  Cada cota de malla solia tenir una caputxa de malla, dita capmall, i mànigues amb guants o sense. Els templers consideraven que els guants de malla amb dits individuals eren una extravagància, i en principi en desaconsellaven l’ús. Una cota de malla amb tots aquests accessoris podia pesar uns nou quilos. A més a més, calia afegir els camals de malla amb els sabatots, que es portaven per damunt de les calces de roba i també s’asseguraven amb unes lligues. La cota de malla no es podia portar pengim-penjam, i per algunes de les seves parts es passaven tires de pell per lligar-la i ajustar-la bé al cos. No hi havia pantalons de malla tal com els entenem actualment, ja que haguessin estat molt poc pràctics i molt incòmodes, especialment a l’hora d’anar de ventre…


  Per sota de la cota de malla es portava una tela encoixinada, dita cambax, per evitar que les anelles et fessin mal a la pell. I encara per damunt de la cota de malla encara es podia portar una altra vestimenta encoixinada que es deia perpunt, més gruixuda encara i farcida de borra o palla, per amortir els cops de les maces i altres armes que causaven contusions. Com diu la crònica de Jaume I, quan els cavallers eren sorpresos de nit, es posaven només el perpunt per sortir a combatre. A finals del segle XIII, els homes van començar a portar per sobre o per sota de l’ausberg unes cotes de cuir que al seu interior tenien làmines de ferro reblades amb claus; aquestes cotes solien ser conegudes amb el nom de cuirasses o cotes d’armar.


  Sobre tot aquest conjunt és portava una sobrevesta, o cota d’armes, una túnica que protegia l’armadura de la pols i del sol. Com passava amb l’hàbit religiós, en el cas dels frares cavallers la cota era blanca i en el cas dels frares sergents era negra. La creu vermella es duia també en aquesta sobrevesta al cantó esquerre del pit. Com que els sergents del Temple eren sovint confosos amb els frares de l’Hospital, que també anaven de negre, la regla deia que havien de portar la creu vermella davant i darrere d’aquesta sobrevesta.


  Encara al damunt de tot això, els templers portaven la seva capa o mantell per denotar el seu estatus religiós, però com que aquesta era molesta per combatre sembla que van acabar descartant-la quan es trobaven en campanya; els hospitalers van obtenir una butlla papal per poder-ho fer, els templers no es van molestar a demanar-la, es van treure la capa i llestos. Les pintures murals de les esglésies templeres de Cressac, a França (segle XII), i de Perusa, a Itàlia (segle XIII), ens mostren clarament com els templers no portaven capes o mantells quan entraven en combat. També ens mostren que els templers no portaven cap gran creu al mig del pit, com s’entossudeixen a mostrar-nos en algunes pel·lícules i reconstruccions poc fonamentades, sinó només sobre el cor.


  A banda del capmall, el cap era protegit per un elm. Al segle XII l’elm era un casc amb un nasal o una careta que progressivament va evolucionar en l’elm del segle XIII, de forma cònica, tancat totalment excepte per dues ranures que servien de visors i alguns forats per respirar. Per a climes calorosos com els de Terra Santa sovint s’usaven elms oberts sense nasal, dits cervelleres, o capells de ferro, és a dir, un casc dotat d’una visera com la d’un barret. Molts d’aquests cascs portaven fundes de tela de colors (en el cas del Temple, blanc i negre) per evitar que es reescalfessin amb el sol.


  Quan s’armaven, els templers es posaven un cinturó de cuir per poder portar l’espasa embeinada i també una daga. L’espasa era l’arma principal del combat cos a cos durant l’edat mitjana. Se solien anomenar «espases llargues» o «espases de guerra», i en combat es podien fer servir tant per clavar com per tallar. La daga era una arma de defensa secundària i a vegades servia per rematar els enemics que queien estabornits a terra. En l’època dels templers, les espases solien tenir un pes total d’un quilo i mig, i les seves fulles eren d’una llargària d’entre 80 i 90 centímetres; l’empunyadura solia fer entre 13 i 20 centímetres. No eren, per tant, armes gaire pesants ni incòmodes de manejar, ja que estaven molt ben equilibrades i balancejades.


  S’ha de descartar la idea, difosa pel cinema i la literatura poc rigorosa, d’homes medievals sobrecarregats amb el pes de les seves armadures i les seves espases que es donaven cops sense cap mirament, com si fossin salvatges. En realitat, s’ha calculat que un cavaller medieval carregava menys pes que un soldat de temps posteriors. Cal tenir en compte que el pes de l’armadura es distribuïa per tot el cos, i que aquests homes havien après de ben joves a portar-la i moure-s’hi. Experiments actuals han demostrat que es pot córrer, pujar escales i fins i tot saltar i ballar amb una d’aquestes armadures sense cap mena de problema.


  La imatge del combat medieval sovint es contraposa de manera negativa amb l’esgrima de temps posteriors, o fins i tot amb la de guerrers exòtics, com ara els samurais japonesos. Però, de fet, en la rutina dels homes d’armes medievals hi havia moltes estones d’entrenament, i entre aquest entrenament destacava l’esgrima. Fins fa poc menystinguda com a primitiva o inexistent, avui dia se saben força coses sobre l’esgrima dels temps medievals. La recuperació i l’estudi dels manuals conservats (el més antic és de finals del segle XIII) ha fet que avui s’estudiï com un veritable art marcial europeu, que és el que era realment i no pas un assumpte de cafres.


  L’espasa quasi sempre s’utilitzava conjuntament amb un escut, que servia tant per atacar com per defensar-se. L’escut era especialment útil per protegir-se de tota mena de projectils, llevat de les pedres molt grosses i pesants. Es podia fer servir tant a peu com a cavall. Tot i que els escuts van anar disminuint en grandària a mesura que les armadures es tornaven més i més eficaces, durant els segles XII i XIII encara eren bastant llargs i grans, i cobrien bona part del cos. Gairebé tots els escuts eren de forma triangular, les seves dimensions s’adaptaven a l’alçària i preferències del portador. Els pesos oscil·laven entre els dos i els quatre quilos.


  Els escuts es fabricaven ajuntant làmines de fusta d’un gruix que variava entre 1,25 i 2,50 centímetres. Mai no van ser de metall massís, com pretenen algunes reconstruccions poc rigoroses. Un escut de metall massís, a banda de molt costós, hauria pesat molt i hauria estat poc maniobrable. Com a molt tenien una vora metàl·lica i un reforç metàl·lic a la part central. Les làmines de fusta es cobrien principalment amb una pell d’animal o pergamí, que es clavava i es pintava. Els escuts també disposaven d’una corretja per dur-los penjats a l’espatlla. A més a més, tenien un corretjam i un guardabraç de cuir per poder-los sostenir millor. Sense corretja i guardabraç el maneig de l’escut hauria cansat molt el braç del combatent.


  La maça era una arma de combat secundària emprada només en algunes ocasions. Els especialistes encara debaten què volia dir la regla quan es referia a «la maça turca». És possible que es referissin a una maça lleugera o potser fins i tot a un simple garrot amb reforços metàl·lics. En tot cas, la maça era una bona arma per usar a cavall contra els caps dels enemics, en especial dels que havien desmuntat i anaven a peu. Segons el nostre cronista Ramon Muntaner una maça podia enfonsar l’elm, el capmall i el cap d’un combatent, fent que el cervell li sortís per les orelles.


  A la càrrega


  L’arma estrella a cavall, però, era la llança. Era una tàctica corrent que els genets es posessin la llança sota el braç i carreguessin en formació tancada, usant les llances i la velocitat dels cavalls de guerra com una mena d’ariet, de manera que podien desbaratar les formacions enemigues, especialment les que anaven a peu. Però hi havia unes quantes maneres de combatre a cavall, i la llança sota el braç no era sempre la més popular. Molt sovint els cavallers i altres combatents muntats les feien servir de manera més segura amb el braç alçat, intentant ferir l’enemic més que no pas descavalcar-lo com es feia en els torneigs. Molt possiblement la llança sota el braç era usada per la primera fila de combatents, però els que venien darrere devien manejar-la amb el braç.


  Com ja hem dit, la regla del Temple va ser el primer manual militar que es va escriure a Occident després de la caiguda de l’imperi Romà. En les seves pàgines es descrivia com havia de ser la càrrega ideal d’una unitat de cavalleria. Els principis de la càrrega de cavalleria eren clars: no s’havia d’atacar sense rebre l’ordre, que es donava quan el mariscal del Temple manava alçar l’estendard. Per atacar, els templers s’agrupaven en esquadrons d’uns quaranta homes. La càrrega havia de ser el més compacta possible, com un mur format per cavalls que avançava inexorablement cap a l’enemic. Les primeres files havien de ser ocupades pels cavallers, després pels sergents i després pels escuders, que portaven cavalls de refresc i auxiliaven els ferits.


  Després d’atacar, els homes havien de reagrupar-se sota l’estendard del Temple; en cas de no trobar-lo podien anar a un estendard de l’Hospital, i, si no, a l’estendard d’un noble. L’estendard no podia caure mai ni es podia perdre, ja que era el punt de reagrupament dels homes. L’estendard del Temple era anomenat balçà, perquè era blanc i negre com un cavall balçà. A cops l’estendard també portava una creu vermella, però no sempre. El balçà també es pintava en els escuts dels templers, tot i que sembla que a vegades també van portar una creu vermella sobre camp blanc.


  El balçà era sempre custodiat per una guàrdia d’honor dels deu millors cavallers de la host. Un d’ells, el comanador dels cavallers, portava un estendard de recanvi per si el primer queia o es perdia. Els esquadrons també portaven estendards propis custodiats de la mateixa manera. Només quan no quedava cap estendard dempeus els templers rebien el permís per abandonar el camp de batalla, ja que la derrota era llavors del tot certa.


  Tot això que hem explicat estava molt bé sobre el paper. Però per executar-ho amb èxit calia un entrenament intens i intensiu. A això es dedicaven els templers entre les hores canòniques. Primerament, el maneig de les armes, l’esgrima; muntar a cavall, l’equitació, i el més important de tot, saber com maniobrar en grup i en formació. Per moure un grup d’homes a cavall en combat sense molestar-se o xocar entre ells calia molt d’entrenament conjunt. Els cavalls de guerra eren més grossos i més forts que els actuals, i eren per tant més temperamentals i menys manejables, i a més a més se’ls havia d’acostumar al soroll i el fragor del combat.


  Els templers ja venien amb aquests rudiments guerrers de la seva vida anterior; ja hem vist que volien homes madurs, ja entrenats des de joves. Un proverbi medieval deia: «Un noi es pot convertir en genet des de la pubertat; després, mai»; i un altre encara deia que «Qui ha estat educat fins als dotze anys, i mai no ha muntat un cavall, només val per ser capellà». Per tant, quan arribaven al Temple la seva formació juvenil ja havia estat intensa. En l’orde els seus coneixements marcials no només eren mantinguts, sinó que eren perfeccionats i millorats. No hi havia tropa més professional que els templers. Els cavallers seglars eren una classe aristocràtica militar, podien viure de la guerra; els templers eren militars professionals, vivien per la guerra.


  Malgrat l’entrenament, molts cops les possibilitats d’èxit eren escasses. La càrrega de cavalleria sempre va ser una maniobra complicada i arriscada. Per fer-la amb possibilitats d’èxit s’havia d’esperar el moment propici: que l’enemic fos sorprès, o estigués debilitat o desorganitzat. La càrrega era una sola bala a la recambra, perquè els forts cavalls de guerra es cansaven aviat, i més amb la calor d’Orient. Si l’atac no sortia bé podia acabar en fracàs, desbandada o matança dels templers.


  El maig del 1187, a les fonts de Cresson, vora Natzaret, cent quaranta cavallers, entre ells vuitanta templers comandats pel mestre major Gerard de Ridefort, van carregar sobre milers de genets àrabs que estaven abeurant els cavalls. En un primer moment, els sarraïns van començar a dispersar-se pensant-se que els atacava una gran força enemiga. Però quan van veure que els cavallers cristians no venien amb cap mena de suport al darrere, van girar cua i els van anihilar. Només tres templers es van poder salvar, entre ells el mestre major. Els àrabs van capturar els nobles cristians, però els templers els van matar allí mateix, perquè sabien que no en podrien cobrar cap rescat. El mestre dels templers havia calculat malament tant el nombre d’enemics com la seva predisposició a combatre i les capacitats ofensives de la seva tropa. És possible, fins i tot, que caigués en un parany dels sarraïns.


  Però guanyar i perdre batalles només era una part del gran joc estratègic que es vivia a Terra Santa, on es desenvolupava una lluita a vida o mort per la defensa dels estats cristians. Aquesta lluita cada cop es va anar tornant més i més complicada per als occidentals. Com veurem en el capítol següent.


  LA GUERRA DELS DOS-CENTS ANYS


  La situació estratègica


  Més amunt hem apuntat que la situació defensiva dels estats d’Ultramar no era gaire sòlida, perquè els llatins occidentals eren pocs i estaven rodejats de territoris enemics. Europa quedava lluny i només s’hi podia arribar amb vaixell, una travessia que era costosa i sovint arriscada. El regne de Jerusalem era vist com un cos estrany dins l’Orient Mitjà, així que, malgrat períodes de pau i fins i tot d’aliances, l’objectiu final dels cabdills musulmans sempre va ser la seva destrucció, perquè, per a l’islam, Jerusalem també era ciutat santa, i la presència dels occidentals resultava un afront insuportable, ja que un territori islamitzat no podia deixar de ser-ho mai.


  Tot i la seva unitat de propòsit, els adversaris dels llatins sovint estaven mal avinguts. Podem comptar dos poders principals: Egipte i Síria. El califat egipci era un regne més monolític, però no estava mancat de tensions internes i externes a causa del xiisme i l’acusada decadència dels fatimites, la dinastia governant. Síria, regida pels turcs seljúcides, depenia en teoria del califa sunnita de Bagdad, però els seljúcides estaven dividits en diverses famílies i bàndols: els seljúcides de Rum (Roma), en les terres conquerides a l’imperi Bizantí, els danixmendites, els ortòquides i diversos emirats, entre els quals destacava el de Damasc. Ben aviat, un altre adversari dels cristians habitaria entre el principat d’Antioquia i el regne de Jerusalem, a la fortalesa de Masiaf: es tractava de l’orde dels Assassins, una secta ismaïlita, branca del xiisme, que sempre va anar per lliure i que feia de l’espionatge i l’assassinat les seves dues eines principals de supervivència política.


  Tots aquests agents tan bon punt s’aliaven com es feien la guerra entre si. Però el cabdillatge islàmic va anar prenent consciència que, per destruir els estats llatins, calia tendir a la unificació. El problema sempre va ser que tothom volia ser el califa en lloc del califa. Un primer èxit va tenir lloc el 1144, quan Zengi, governador turc d’Alep i Mosul, va conquerir el comtat d’Edessa. El fill de Zengi, Nur ad-Din, aconseguiria unir un vast territori a cavall entre Síria i l’Iraq, sent governador d’Alep, Mossul i Damasc i reconquerint força terres al principat d’Antioquia. Quan els occidentals van mirar de recobrar Edessa, Nur ad-Din no va dubtar a exterminar o esclavitzar bona part de la seva població, majoritàriament armènia, perquè creia que col·laboraven amb els seus enemics.


  El 1169, Nur ad-Din va prendre el control d’Egipte, respectant la dinastia califal, però el visir que hi va deixar, el kurd Saladí, nebot d’un dels seus generals, es va declarar independent. Finalment, va ser Saladí qui el 1171 va destronar el darrer califa fatimita i va fer tornar Egipte al credo sunnita. A la mort de Nur ad-Din (1174), Saladí va unificar Egipte i Síria sota el seu únic poder, amb la qual cosa aconseguia un imperi que abastava des del Sudan fins a Pèrsia. Els llatins tenien molt mala peça al teler.


  Quins eren els objectius estratègics dels dos bàndols? Per als musulmans, especialment per a Saladí, l’objectiu final va ser sempre destruir els estats llatins, i per fer això abans calia destruir-ne els exèrcits, principalment el del regne de Jerusalem. Des d’un primer moment l’objectiu primari de cada campanya va ser dificultar la vida econòmica del regne de manera que es tornés inhabitable i indefensable. Les incursions sobre les terres cultivades i sobre els terrenys de pastura i els ramats van sovintejar, així com els atacs sobre ciutats o posicions clau, com ara castells importants. D’aquesta manera, l’exèrcit llatí havia de sortir a camp obert i podia oferir l’oportunitat de ser destruït en una batalla a vida o mort.


  Els cristians, per la seva banda, no es podien fer gaires il·lusions. Els números no els acompanyaven i no podien aspirar a destruir completament el seu enemic. En virtut del contracte feudal amb el rei de Jerusalem, cada senyor del regne aportava cavallers i homes a l’exèrcit. També les ciutats aportaven homes. Les fonts varien les xifres, però aquests feus devien proporcionar un total de quinze mil homes armats i mil cinc-cents cavallers, als quals hauríem d’afegir els contingents dels estats associats i dels ordes militars. Entretant, els cabdills sarraïns podien comptar amb un nombre inesgotable d’efectius. Síria, Egipte i l’Iraq no només eren territoris rics, també estaven molt poblats, mentre que els occidentals no van arribar a ser mai més del 25 per cent de la població de la zona que van ocupar. Els objectius dels cristians per la supervivència dels estats llatins havien de ser la destrucció o neutralització d’aquesta superioritat numèrica, i ho havien d’aconseguir a còpia de cansar, desacreditar o dividir els adversaris.


  Fins al govern de Saladí l’estratègia cristiana va funcionar; al cap i a la fi, sense unió política de l’islam no hi podia haver una superioritat numèrica insuperable. Les vies de penetració dels exèrcits sarraïns als territoris cristians també eren escasses. Els atacs s’havien de circumscriure a les zones que durant el bon temps podien oferir aliments i aigua als exèrcits invasors. La principal ruta de penetració al nord era la que anava d’Alep fins a Antioquia; al centre, la que permetia avançar des de Damasc contra la Galilea i les ciutats costaneres d’Acre, Haifa o Cesarea, i al sud, la que avançava a través de la frontera egípcia i la costa mediterrània, amb Gaza i Ascaló com a places fortes. Mentre els occidentals en van ser els amos i senyors, ni Jerusalem ni els seus voltants no van ser mai atacats directament per un gran exèrcit sarraí. El terreny era inhòspit i la ciutat estava defensada per bones muralles. A banda d’això, els occidentals van gaudir sempre d’una superioritat naval indiscutible, cosa que els va permetre mantenir el pont de mar entre Terra Santa i Europa.


  Com defensaven els llatins aquestes vies de penetració? Principalment amb un exèrcit mòbil i amb castells. Es diu sovint que els castells, tant a Terra Santa com aquí a la frontera catalana, formaven una línia defensiva. Podríem arribar a pensar que aquestes xarxes de castells feien que la frontera fos impenetrable, però no era així com funcionava la cosa. Un podia tenir tants castells com volgués, que un exèrcit enemic sempre aconseguiria passar. Els castells no eren la línia Maginot. Més que «defensar» una frontera, vigilaven. No podien fer res per aturar una incursió o una invasió amb força de l’enemic. Normalment els atacants no s’entretenien a assetjar fortaleses, perquè era un assumpte llarg en el temps i car, i hi havia el perill de ser sorprès per l’exèrcit enemic enmig del setge.


  En realitat les funcions dels castells eren unes altres. Primerament, feien de llocs privilegiats de guaita i vigilància. També proporcionaven allotjament a una guarnició i refugi als habitants del territori circumdant. Ja que una de les principals amenaces era l’atac de l’enemic sobre centres econòmics, els grans castells de Terra Santa, si estaven ben fornits de provisions, podien mantenir guarnicions de centenars d’homes i cavalls per dificultar les incursions. De la mateixa manera, també podien amenaçar el territori enemic amb la possibilitat de fer-hi les seves pròpies ràtzies.


  A més a més, aquestes fortaleses eren normalment la seu d’un senyor feudal, i per tant servien de centre administratiu i de percepció de rendes que pagava la pagesia del lloc. Amb aquestes rendes s’omplien els magatzems i dipòsits que permetien el seu funcionament en cas de guerra. En algunes campanyes, els castells servien també de centre de concentració de tropes. Sovint els exèrcits d’Ultramar es convocaven i reunien al voltant d’un castell, perquè aquests custodiaven dipòsits de queviures i tenien fonts d’aigua a l’abast. En el cas dels ordes militars, els castells també complien una funció conventual, ja que disposaven d’uns espais per al culte i el desenvolupament de la vida religiosa.


  Finalment, i aquesta n’era un funció primordial, servien per reocupar el territori un cop l’exèrcit enemic havia marxat. És a dir, els castells eren com roques al mig d’una platja: l’aigua, és a dir, l’exèrcit enemic, podia cobrir la sorra durant la marea alta, però un cop es retirava, les roques, els castells, seguien allí. Sense aquests castells hauria estat impossible reclamar de nou el territori trepitjat pels invasors.


  Les campanyes de Saladí


  De tot això es desprèn que no hi havia una manera fàcil de conquerir el regne de Jerusalem, a menys que el seu exèrcit fos completament destruït. Normalment, quan arribava l’estació de les campanyes, a la primavera i l’estiu, els exèrcits sarraïns o cristians entraven a territori enemic amb l’objectiu de fer com més mal millor. Els dos exèrcits miraven de situar-se en una posició incòmoda per a l’altre, amenaçant la seva rereguarda o l’accés a fonts d’aigua, ja que sense un subministrament d’aigua cap exèrcit no podia operar en el clima calorós d’Orient. A vegades es maniobrava de tal manera que era possible agafar l’enemic per sorpresa i destruir bona part de les seves tropes. Així, per exemple, el 1177 els llatins van sorprendre l’exèrcit de Saladí a Montgisard, a prop de Ramla. L’exèrcit egipci s’havia dispersat massa mentre saquejava el territori cristià. Saladí hagué de fugir en un camell molt ràpid, ja que va estar a punt de ser capturat. El 1180, en canvi, Saladí va sorprendre l’exèrcit cristià al Vadum Iacob, al cantó oriental de la riba del Jordà. Aquesta era una posició que dominava i amenaçava la plana de Banias, als Alts del Golan, amb la possibilitat de fer-hi incursions i servir de trampolí per a un atac a Damasc. L’exèrcit cristià va ser derrotat, es va replegar i el castell de Chastellet, que dominava el Vadum Iacob i era dels templers, va ser enderrocat pels musulmans, no abans que la guarnició templera fos massacrada.


  La recerca d’una batalla decisiva per part de Saladí, una batalla que derrotés del tot els exèrcits cristians i fes possible la posterior conquesta de parts considerables de Terra Santa, va continuar en anys posteriors. Saladí concretament ho va intentar el 1182 i el 1183, també sense èxit. Però la pressió per als estats croats era cada cop més gran i no els arribava prou ajuda d’Occident. A Saladí només li calia triomfar un sol cop i el 4 de juliol de 1187, a la batalla de Hattin, el seu exèrcit va sorprendre la host de Jerusalem i la va destruir completament. Els templers que van caure presoners, víctimes de la calor i la manca d’aigua, van ser martiritzats amb tota mena de tortures abans de ser assassinats.


  Per fer front a la superioritat numèrica musulmana, els cristians havien buidat d’efectius les guarnicions dels castells i les places fortes, per la qual cosa durant els mesos següents a la derrota de Hattin, les forces de Saladí van poder ocupar gairebé tot el regne de Jerusalem llevat de la ciutat de Tir. El comtat de Trípoli i el Principat d’Antioquia van resistir com van poder. Jerusalem mateix es va rendir el 2 d’octubre. Saladí va reconsagrar la mesquita d’Al-Aqsa i va destruir els edificis annexos que els templers hi havien construït. Aquesta derrota de Hattin i la pèrdua de la ciutat santa van marcar la fi del que els historiadors en diuen el Primer Regne de Jerusalem.


  El regne de Jerusalem sense Jerusalem


  La inacció dels regnes europeus, que no havien organitzat una croada des del 1147, va intentar arreglar-se en els mesos posteriors a la caiguda de Jerusalem. Durant la tercera croada (1189-1192), els cabdills cristians, entre ells els reis d’Anglaterra i França, van poder reunir un exèrcit prou fort per reconquerir part del regne de Jerusalem, inclòs el gran port d’Acre, però no van poder recobrar la ciutat santa. Així doncs, el següent segle XIII serà un segle de croades per intentar recuperar-la.


  Sobre l’ambició dels cristians de recuperar Jerusalem, cal insistir que les croades eren empreses religioses, no empreses colonials, i que muntar una d’aquestes expedicions era molt costós i comprometia l’economia de cada rei durant anys i anys. Muntar una croada era, de fet, una verdadera ruïna, i les recompenses que podia reportar eren més aviat de tipus espiritual i propagandístic per al monarca o els monarques que l’organitzaven. Per tal de tenir més possibilitats amb vista als seus objectius, una de les grans jugades dels croats va ser intentar conquerir Egipte, de manera que els sultans volguessin intercanviar aquell país per l’antic regne de Jerusalem.


  Pel que fa al nou regne de Jerusalem, aquest era poca cosa més que una franja costanera amb capital a Sant Joan d’Acre. Les ciutats com Jaffa, Tir, Trípoli o Tortosa de Síria, subministrades des del mar, podien aguantar setges molt llargs. Si al segle XII els cristians patien greus problemes de personal, en la centúria següent aquests problemes eren del tot insolubles. Mobilitzar un exèrcit es va tornar una feina difícil i sobretot perillosa, atesa la superioritat numèrica enemiga. Els llatins locals havien de confiar en les croades mobilitzades des d’Europa per poder gaudir de períodes de més seguretat militar. Quan no hi havia ajuda exterior, havien de confiar en una defensa de caràcter passiu: resistir darrere les muralles de castells i ciutats i fer incursions, fins que l’enemic es desgastés o es cansés, una tàctica que no sempre va tenir èxit.


  Però les expedicions dels croats durant aquest període no es van caracteritzar per ser victorioses. Pel que fa a la quarta croada ni tan sols va atacar els sarraïns; va ser desviada pels venecians i va prendre i saquejar Constantinoble, cosa que provocà la ruïna de l’imperi Bizantí (1204). La cinquena croada (1217-1221) va comptar amb un primer atac del rei d’Hongria, que va provar de conquerir Jerusalem. Una segona ofensiva contra la ciutat egípcia de Damietta, al delta del Nil, tampoc no va reeixir. La captura de la ciutat hauria bloquejat la sortida del riu i així hauria permès que un exèrcit croat marxés contra el Caire.


  L’emperador germànic Frederic II va tenir més sort en la sisena croada (1228) i va aconseguir que el sultà d’Egipte s’avingués a negociar i tornés la ciutat de Jerusalem. Jerusalem es mantingué cristiana durant uns quants anys, però això no va significar que els templers hi recuperessin les seves antigues possessions.


  La ciutat es va tornar a perdre quan els clans corasmians, un poble irànic o iranià que fugia de la invasió mongola d’Orient Mitjà, la van assaltar en el seu camí d’exili a Egipte (1244). Va ser fàcil perquè la ciutat ja no tenia muralles per defensar-se. Els corasmians van lliurar la ciutat als egipcis, cosa que provocà l’alarma entre els governants cristians. El mateix any, a la Forbie (Gaza), l’exèrcit del regne de Jerusalem i els ordes militars van patir una derrota greu a mans de les tropes egípcies i dels seus nous aliats. Això va fer que Lluís IX de França desencadenés una nova croada (1248-1254). El monarca va ser capturat pels mamelucs egipcis mentre intentava conquerir el Caire (1250). Un cop pagat el seu rescat milionari, el rei Lluís va fortificar la ciutat d’Acre abans de retornar a França.


  El 1269, el nostre rei Jaume I, pletòric per les victòries aconseguides sobre els sarraïns mallorquins i valencians, va intentar la seva pròpia croada. Va reunir una flota i un contingent considerable d’homes, però una tempesta va dispersar l’expedició i les poques naus catalanes que continuaren no van servir de cap ajuda. Lluís IX encara va iniciar una vuitena croada, però es va dirigir a Tunis, on va morir (1270).


  En la novena croada (1270-1272), el príncep Eduard Plantagenet (després Eduard I d’Anglaterra) i també Carles d’Anjou (germà de Lluís IX) van aconseguir del sultà Baibars d’Egipte una treva de deu anys. Però després, quan la treva es va acabar, res no va impedir que els estats llatins fossin destruïts. El sultà Qalàwun va prendre Acre el 1291 després d’un sagnant setge en què molts templers van morir. La caiguda de la capital va demostrar que les ciutats i les posicions que restaven als llatins ja no podien ser defensades. Aviat Tir, Sidó, Beirut, Tortosa de Síria i Atlit van ser evacuades. Els últims habitants del Segon Regne de Jerusalem van fugir a Xipre, on els seus reis encara van portar durant molt de temps l’estèril títol de reis de Jerusalem. Davant de Tortosa de Síria, els templers van mantenir una guarnició a la petita illa de Ruwad, una posició insostenible que finalment van abandonar el 1303 per manca d’aigua.


  Els templers i la defensa de Terra Santa


  Com van encaixar els templers en tota aquesta història que ara hem explicat? Primerament, ja hem vist la importància estratègica dels castells per vigilar i controlar el territori. Els templers van ser uns dels grans posseïdors i constructors de castells a Terra Santa, van arribar a tenir-ne trenta-sis, tot i que no tots es van crear o conservar al mateix temps ni tenien la mateixa importància.


  Aquests castells eren a quatre zones principals que coincidien més o menys amb les vies de penetració que els sarraïns usaven per entrar a territori cristià: Al regne de Jerusalem en tenien tant a l’interior com a la costa. Per exemple, els castells de Safed i Beaufort, que guardaven la ruta cap a Damasc, i els que guardaven el camí de Jerusalem fins a Jaffa, especialment Toron dels Cavallers, i també el camí al riu Jordà. Aquestes darreres fortificacions eren importants per als templers perquè complien la missió primitiva de protegir les rutes dels pelegrins. Al nord, tenim les fortaleses que defensaven els passos entre el Principat d’Antioquia i el regne armeni de Cilícia, primer principat, creat a finals del segle XI pels nobles armenis que fugien de la invasió turca. Els templers també tenien una sèrie de castells que defensaven el comtat de Trípoli, especialment els que vigilaven els reductes de la secta dels Assassins.


  Pel que fa a les guarnicions dels castells, es fa difícil donar xifres exactes. Al Vadum Iacob que hem vist abans hi havia una guarnició de vuitanta frares i uns set-cents soldats més els especialistes ocupats en la construcció del castell. A Tortosa de Síria la guarnició es comptava en dos-cents genets i centenars de soldats a peu, sense que sapiguem quants d’ells eren frares templers i quants eren servents no religiosos.


  Moltes d’aquestes fortificacions van anar creixent amb el temps des d’una simple torre rodejada d’un mur fins a grans castells concèntrics molt sofisticats, capaços d’hostatjar una gran guarnició i també de protegir grans dipòsits de queviures. Si el lector volgués comprovar com de forts i imponents eren aquests castells, no li caldria pas anar fins a Terra Santa, ja que en té un exemple fidedigne ben a la vora, a Miravet, a la Ribera d’Ebre. Aquest castell templer va ser edificat a imatge i semblança dels castells que entre el darrer quart del segle XII i principis del segle XIII es construïen a les terres conquerides pels croats.


  L’exemple dels castells dels ordes militars construïts a Terra Santa en aquesta època ens parla de necessitats similars a les que veiem a Miravet: guardar la frontera, fer de dipòsit de proveïment, hostatjar una guarnició i proporcionar uns espais per al culte i la vida religiosa dels templers. Aprofitant el desenvolupament tècnic de les fortificacions, provocat per un ús de màquines de setge cada cop més potents, els templers i hospitalers construeixen grans castells concèntrics a Terra Santa amb un clos final on instal·len el seus espais conventuals: la capella, el menjador, els dormitoris, fins i tot claustres. Aquestes fortaleses devien ser ben conegudes pels frares templers catalans que anaven i tornaven de Terra Santa, i fins i tot és possible que portessin a Miravet un arquitecte sabedor de com es feien els castells a Orient. En la construcció de Miravet, enderrocant l’antic castell andalusí conquerit el 1153 i construint-ne un de bell nou, els templers catalans semblen actuar moguts per l’amenaça dels almohades i la necessitat de protegir una frontera que encara trigaria molts anys a baixar fins a València.


  Ja hem vist que els templers eren una força permanent i professional. Si a Miravet van prendre la determinació de protegir els seus dominis fronterers, a Orient vivien per a la seva missió última. Eren molt ferotges i valents en la defensa de Terra Santa i, a més a més, coneixien molt bé l’ofici de les armes i també estaven molt ben equipats. Si ens hem de creure el cronista Jacques de Vitry, que va ser bisbe d’Acre, els templers, quan eren cridats a les armes, no preguntaven mai quants enemics hi havia, sinó on els podien trobar. Les cròniques de l’època parlen gairebé sempre de tres-cents frares cavallers al regne de Jerusalem. A aquests s’hi havien d’afegir els frares sergents, els mercenaris, els escuders i els soldats a sou, inclosos els turcoples, és a dir, els soldats cristians que combatien a la manera turca.


  És molt difícil calcular el nombre de combatents auxiliars dels templers, ja que devia fluctuar segons les èpoques, però els experts solen xifrar-lo entre mil i dos mil homes. Una font diu que els templers tenien fins a dos mil cavalls als seus estables de Jerusalem, la qual cosa permetria portar muntades bona part de les seves tropes. S’ha de tenir en compte que la regla permetia que cada cavaller tingués de dos a quatre cavalls. Es tractava tant de bèsties per muntar com per combatre. Els sergents normalment només podien tenir un cavall. La velocitat era clau per oposar-se a les incursions de l’enemic, per això hi havia altres porcions de l’exèrcit, a banda dels cavallers i els sergents, que anaven muntades encara que a l’hora de combatre desmuntessin.


  Els cavalls de guerra eren animals forts i potents, però també eren molt fràgils, tant perquè la manca d’aigua els afectava molt com perquè podien emmalaltir fàcilment a causa de les inclemències del temps. I no parlem dels accidents que podien patir quan entraven en combat. Per això la regla prohibia les curses a cavall, ja que podien ser un perill per als animals. Lesionar un cavall del Temple de manera que ja no servís per a la batalla era una de les pitjors faltes que els frares podien cometre. Contínuament es portaven cavalls des d’Europa per reemplaçar aquells que queien en acte de servei. Molts eren donacions dels nobles, com aquell cavall Danc que va donar Ramon Berenguer III. D’altres bèsties eren criades pels templers mateix. Les eugues que els frares catalans tenien al castell de Gardeny es van fer famoses pels bons pollins que van portar al món. No hem de descartar que molts d’aquests animals acabessin els seus dies a Orient.


  A banda dels trenta-sis castells de què hem parlat i d’altres localitats fortificades, la importància dels templers i dels altres ordes militars es va incrementar al llarg del segle XIII quan les terres del Segon Regne de Jerusalem es van trobar cada cop més i més exposades als atacs de l’enemic. Molts nobles i cavallers van vendre les seves senyories als templers o als hospitalers i marxaren a viure a les ciutats o a l’illa de Xipre, la qual cosa va fer que el regne depengués encara més dels ordes per a la seva defensa territorial. Per dur a terme aquesta tasca, els templers necessitaven recursos abundants i constants.


  Blat, cavalls i vaixells: la logística


  Un general dels marines dels Estats Units va dir fa uns quants anys que quan s’examinen les guerres, «els amateurs parlen de les tàctiques, però els experts estudien la logística». No podem estar més d’acord amb aquesta afirmació. Cap de les gestes d’armes dels templers, ni tan sols la seva permanència tants anys a Terra Santa, no hauria estat possible sense la maquinària econòmica que des d’Europa alimentava l’esforç de guerra a Ultramar.


  Tota la infraestructura de castells i guarnicions de centenars d’homes i cavalls era molt costosa. A la necessitat d’aliment diari s’afegia la de diners per als equips, les armes, les fortificacions, el menjar, els cavalls de remunta i la paga dels combatents que no eren frares templers, perquè per molts sentiments religiosos i ganes de col·laborar amb el Temple que tinguessin aquests homes, eren persones que no vivien de l’aire i s’havien de mantenir. Els templers tenien unes quantes vies per sufragar el seu esforç bèl·lic, vies que no haguessin estat possibles sense el seu esperit organitzatiu i la ideologia subjacent en la regla de l’orde, plena d’honestedat personal i de responsabilitat col·lectiva. Per això hi va haver tants templers treballant de comptables a les corts dels reis, ja que tenien fama de rigorosos i incorruptibles.


  La primera cosa que feien els templers era enviar material de guerra de tot tipus a Terra Santa. Aquest material es recollia, com hem vist, dels cavallers, nobles i altres persones que en feien donació. No sabem com ni amb quina freqüència s’enviava el material a Terra Santa. És possible que s’usés per equipar els homes que anaven cap allà. En tot cas, se sap que les comandes templeres europees acumulaven armes i armadures, potser per a la seva autodefensa o per eventualment ser trameses a Ultramar en grans carregaments. A Catalunya tenim moltes dades curioses sobre aquest armament, com ara que el 1289 a la casa d’Ascó es guardaven nou ballestes, dos camisols de malla, dues gorgeres (defenses del coll i les espatlles) de malla, sis perpunts, cinc crocs per carregar ballestes, tres capells de ferro, dos elms, quaranta escuts i cinquanta llances. Altres comandes tenien més material, i algunes fins i tot guardaven armes de gran qualitat, més com a tresor que per a l’ús militar ordinari.


  En segon lloc els templers reclutaven personal per enviar a Orient. No només els frares, sinó d’altres persones que es comprometien a servir-los a canvi d’una soldada, com ara els escuders laics. Hi ha un document únic del 1282 que s’ha conservat entre els papers de la casa del Temple de Barcelona. Ens parla de com els frares barcelonins llogaven vaixells per enviar templers i els seus escuders civils cap a Terra Santa. En concret es van encarregar de llogar a un ric mercader de la família dels Marquet un vaixell per transportar cinc templers portuguesos, amb quaranta-cinc o cinquanta cavalls o mules, les càrregues dels animals i els seus escuders. Era, per tant, un vaixell força gros, si podia contenir cinquanta animals i un nombre de persones similar.


  Sobre els animals, ja hem vist que els templers criaven cavalls i en necessitaven un bon nombre per a Orient, així que aquestes trameses no devien ser rares. Els cavalls, de fet, eren mercaderia escassa i, a més a més, eines de guerra, per la qual cosa a vegades se’n prohibia l’exportació. Un cop i un altre els templers catalans van haver de demanar als reis d’Aragó que els deixessin treure cavalls per enviar-los als seus camarades d’Ultramar. El 22 de maig de 1305, per exemple, Jaume II va autoritzar l’embarcament de deu cavalls de Barcelona cap a Marsella, d’on serien enviats als templers de Xipre.


  També s’enviaven carregaments de cereals, ja que era el principal element de la dieta, tant dels homes com dels cavalls. El blat sovint escassejava al nostre país, així que els reis a vegades insistien que els templers havien d’enviar el cereal només collit a les seves pròpies terres. Les exportacions de blat recol·lectat en altres explotacions, quan eren permeses, eren l’ocasió per fer un gran negoci entre els mercaders catalans. Els mercaders aportaven el blat i el vaixell que el transportava, i els templers d’aquí els donaven un pagaré pel valor del blat i del seu transport. Un cop a Terra Santa, els mercaders catalans lliuraven la càrrega i podien cobrar el pagaré en la moneda corrent en aquelles terres. D’aquesta manera, podien comprar béns i articles que després podien col·locar de tornada a Catalunya.


  Hi havia un tràfic continu de mercaders catalans cap a Ultramar i una colònia catalana permanent instal·lada a Acre. El 1283, Pere el Gran va agrair personalment als templers la rebuda cordial que havien dispensat als mercaders catalans que havien anat a aquell port i els va demanar que seguissin tractant d’aquella manera els mercaders que encara estaven per venir. El 1291, quan els mamelucs van assetjar la ciutat, els catalans van participar en la seva defensa al costat dels templers, els hospitalers i les altres colònies de mercaders que hi residien, sobretot italians i provençals.


  Finalment, els templers també enviaven moneda als seus col·legues a l’altra banda de la Mediterrània. Cada any els templers havien d’enviar els recursos recaptats a Terra Santa en trameses que es deien «responsions». El repartiment dels pagaments s’acordava en el capítol provincial i es feia segons la riquesa de cada comanda. Les més riques eren el Masdéu-Perpinyà, Miravet, Gardeny i Barberà a Catalunya, i Montsó i Ambel a l’Aragó. Al regne de València destacava la comanda de Peníscola.


  Però les cases catalanes i aragoneses només eren una fracció de totes les cases templeres. Hi havia comandes distribuïdes per tot Europa, algunes de les quals eren més riques que les del nostre país. I encara més, sabem que els templers també tenien alguns vaixells propis, com ara el Falcó, que va comandar Roger de Flor. Però el fet que n’haguessin de llogar ens indica que no devien tenir prou naus per cobrir les seves necessitats. Les afirmacions d’autors pocs seriosos que parlen de flotes templeres no són més que fantasies. Els ordes militars eren rics, però estava lluny de la seva riquesa tenir una flota permanent.


  En general són pocs els documents dels templers que ens parlen d’operacions logístiques i aquests són molt reculats en el temps, de finals del segle XIII. Els historiadors creuen que s’han conservat perquè van ser capturats per les autoritats reials quan l’orde va ser suprimit. De tota manera, només podem fer-nos una idea de tot el tràfic que l’orde va mantenir amb Terra Santa durant els segles XII i XIII. La realitat exacta escapa, ara per ara, a la nostra comprensió.


  Moral i disciplina


  Quasi tan important com l’element logístic era l’element moral, és a dir, allò que feia que els homes acceptessin els riscs de formar part d’una lluita a vida o mort per la defensa de Terra Santa. En general els templers sempre van tenir una alta moral de combat. Molts cops els reis de Jerusalem els van encarregar la custòdia de castells reials perquè sabien que els templers els defensarien fins a la mort o com a mínim resistirien fins que el rei pogués organitzar un exèrcit de rescat. Alguns templers es van rendir veient que la situació era desesperada, com va passar a la batalla de Hattin, on la manca d’aigua i la calor van ser letals per a la resistència dels homes. Però sabien molt bé que si eren capturats corrien gairebé sempre la sort de ser torturats i executats. Aquesta certesa que patirien el martiri, a banda de les seves conviccions religioses i dels vots que havien efectuat quan havien entrat a l’orde, era el que els feia combatre fins al final.


  Els templers havien fet vots de portar una existència religiosa i de combatre per Déu. A més a més, creien fermament que la defensa dels Sants Llocs portaria a la derrota dels pagans i, finalment, a la Fi dels Dies i la vinguda de Crist. Eren coses per les quals valia la pena perdre la vida. El bisbe Jacques de Vitry ho va resumir en un sermó que va fer als templers en què els va dir:


  Heu d’estar sempre preparats per vessar la vostra sang per Crist, o el que és el mateix, lliurar les vostres vides per Déu, amb l’espasa i tot l’afany, seguint l’exemple d’un cert cavaller de Crist, que quan va veure el gran nombre de sarraïns que l’encerclaven, va començar a parlar de la seva gran fe i de la joia del seu cor, dient al seu cavall: «Negret, bon amic, m’has rendit grans serveis mentre he cavalcat sobre teu, però avui em rendiràs el més gran servei, perquè em portaràs a la vida eterna». I després d’això, va matar molts sarraïns abans de caure, coronat en batalla amb la fortuna del martiri.


  El segell del mestre major de l’orde mostrava simbòlicament aquesta ideologia de sacrifici i de defensa de la cristiandat: en un costat el Sant Sepulcre de Jerusalem, i en l’altre, dos cavallers compartint un mateix cavall, tant per pobresa com perquè l’únic cop que un templer tenia permès d’abandonar les files era per rescatar un cristià que hagués caigut. Així com la capa blanca dels cavallers mostrava la seva recerca de la puresa, la creu vermella lloava la seva inclinació al sacrifici. Aquesta capacitat de sacrifici i el seu entrenament intensiu els convertien en adversaris molt perillosos.


  Gràcies a aquesta alta capacitat de resistència, els templers eren temuts i respectats pels adversaris. En batalla normalment els cristians eren menys en nombre que els musulmans, per tant els templers, que amb els hospitalers eren la fracció més professional de l’exèrcit, sempre es van encarregar de les posicions més difícils, és a dir, l’avantguarda o la rereguarda. Ja hem parlat de la càrrega a cavall, que era la principal maniobra ofensiva que podia desenvolupar la host templera. Però les opcions tàctiques dels exèrcits croats no acabaven aquí.


  Els experts militars de l’època sabien que gairebé sempre els sarraïns eren més mòbils i tenien la superioritat numèrica, i que, per tant, podien rodejar i hostilitzar els exèrcits cristians fins que es cansessin i fossin vulnerables. És per aquesta raó que, quan es podia, els cristians havien de resistir rere una muralla d’infanteria armada amb llances, escuts i ballestes per mantenir a ratlla l’enemic. Un exemple clàssic n’és la batalla d’Arsuf, el 1191, en el decurs de la tercera croada.


  El rei d’Anglaterra, Ricard Cor de Lleó, va dirigir l’exèrcit croat per la ruta de la costa des d’Acre fins a Jaffa per tal de recobrar aquest port abans d’avançar cap a Jerusalem. Els templers van cobrir l’avantguarda, i els hospitalers, la rereguarda. El mar i la flota croada protegien el flanc dret de l’exèrcit, de manera que Saladí i la seva host seguien els occidentals a través del seu flanc esquerre. Els genets musulmans van usar la seva habitual tàctica d’hostilitzar els cristians amb càrregues ràpides i pels trets dels arcs per temptar els cavallers enemics a carregar abans d’hora i a separar-se del suport dels seus ballesters. Però els croats van mantenir la disciplina i es van limitar a retornar els trets contra els grups de genets sarraïns que s’acostaven.


  El rei Ricard esperava cansar l’enemic fent-lo fer atacs fútils, moment en el qual ordenaria una càrrega general de tot l’exèrcit. Però els hospitalers, que patien la pitjor part de l’acció enemiga, es van avançar per minuts als seus plans i van iniciar un contraatac parcial. El monarca sabia que si no donava suport a la càrrega dels hospitalers, aquests podrien ser rodejats i exterminats per un enemic superior en nombre. Per aquest motiu, va ordenar una càrrega general de tot l’exèrcit amb els templers inclosos, tot i que li hauria agradat esperar una estona més per tenir l’enemic més cansat i susceptible de patir més baixes. La batalla, tanmateix, va ser una gran victòria que va restaurar el prestigi de les armes cristianes després de la gran derrota de Hattin de quatre anys abans.


  El que pretenien tant el sistema de combat dels sarraïns com el dels cristians era trencar la formació de l’altre i impedir que les seves unitats actuessin agrupades. Una host que mantenia la cohesió difícilment podia ser derrotada. Normalment l’exèrcit que veia trencada la seva formació abans d’hora no podia continuar lluitant i es veia abocat a la fugida i la persecució per part de l’enemic. Per això era tan important la destresa i l’alta moral de combat dels templers, perquè poques tropes podien reagrupar-se després de patir un episodi de desorganització. En tenim un exemple durant la segona croada: malgrat que l’exèrcit de Lluís VII de França havia estat derrotat pels turcs a la batalla del mont Cadmus (1148), els templers que acompanyaven el monarca van poder aturar i reagrupar les tropes derrotades i restaurar un cert grau de disciplina entre elles, la qual cosa va permetre que l’exèrcit no es desintegrés i el rei de França no fos capturat per l’enemic.


  Malgrat aquestes gestes i el bon ofici dels templers i dels altres ordes militars, ja hem vist que la situació estratègica, especialment durant tot el segle XIII, sempre va ser desfavorable als estats llatins. La contribució templera a la defensa d’aquestes terres va ser notable, però només va servir per retardar el que era inevitable. Els templers van continuar lluitant fins al final. Com a símbol d’això, quan el 1291 Acre, la capital d’Ultramar, va caure a mans dels mamelucs egipcis, el darrer bastió que va resistir va ser la mansió dels templers d’aquella ciutat. Mentre es combatia per l’edifici, sembla que va ensorrar-se a causa d’un incendi i que nombrosos templers i els seus enemics hi van perdre la vida. Ben aviat altres templers els seguirien en el martiri, però aquest cop a mans d’un rei cristià…


  LA FI DEL TEMPLE


  El desprestigi dels templers


  La pèrdua d’Ultramar va deixar molt tocat el Temple, però el desprestigi de l’orde havia començat molt abans. Hem pogut llegir que des dels seus inicis hi va haver personatges en el si de l’Església que no van veure clara aquella combinació de frares i guerrers. Però a mesura que transcorrien els anys els homes medievals van passar a retreure altres coses als templers. En primer lloc, els eclesiàstics, especialment els bisbes, estaven ressentits amb la independència i els privilegis que l’orde tenia a les seves diòcesis i la línia directa que els mestres del Temple mantenien amb els papes.


  Les disputes eren agres pel que feia als ingressos que l’orde percebia per les donacions dels testaments i de la gent que es feia enterrar a les seves esglésies, ja que els bisbes consideraven que les deixes i els drets de sepultura havien d’anar a les parròquies. Els bisbes també estaven ressentits pel fet que algunes esglésies i capelles templeres s’obrissin per a tothom per als oficis divins. Finalment, i aquesta era la disputa més important, els bisbes també es barallaven amb els templers pels delmes que els parroquians pagaven a les esglésies. Si una església o un lloc pertanyia al Temple, sempre hi havia conflictes sobre el delme d’aquella parròquia. Al capdavall eren força diners, i ningú no estava disposat a renunciar a aquella picossada.


  En alguns casos els conflictes pels drets eclesiàstics van degenerar en petites guerres. Els bisbes de Lleida, per exemple, arribaren a lluitar obertament contra els templers de Gardeny i Montsó pels delmes de les parròquies sota jurisdicció templera. La casa de Montsó tenia vint-i-vuit esglésies de les quals el bisbe de Lleida litigava els delmes. El 1264, els homes del bisbe van atacar diversos llocs dels templers, van confiscar els delmes, van agredir un frare i van assassinar un sarraí que era un serf del Temple. Els templers també van practicar tota classe de violències: uns vassalls seus van assassinar un clergue i d’altres van robar el raïm d’una vinya del bisbe, amb una pèrdua de quatre mil sous, bastants diners, l’equivalent al preu de quatre bons cavalls de guerra.


  Potser perquè les lletres no els interessaven gaire, el 1300 els templers es van negar a contribuir a l’Estudi General de Lleida, la primera universitat del nostre país, la qual cosa va tornar a provocar disturbis amb el bisbat, que havia imposat a totes les institucions religioses de la ciutat el pagament d’una quantitat pel seu finançament. La disputa va degenerar en saqueigs i incendis que tots dos bàndols van practicar.


  També a la zona de Lleida els templers de Gardeny van mantenir disputes molt violentes amb els hospitalers de la casa d’Alguaire, tot i que sovint els pitjors disturbis van passar entre els pagesos sotmesos de totes dues comandes sense que els frares es barallessin realment entre ells. A la disputa entre senyors feudals s’afegia l’entranyable i habitual antipatia que es tenien els habitants de pobles veïns. Semblaria un acudit si no fos perquè a l’edat mitjana aquesta rivalitat sovint degenerava en pedrades, punyalades, incendis, pillatges de tot tipus i més d’un assassinat. Els pagesos del Temple van arribar a formar patrulles d’homes armats amb ballestes perquè els habitants d’Alguaire no els robessin els raïms de les vinyes, sobretot de nit.


  Malgrat que a Terra Santa van procurar col·laborar en les batalles contra els sarraïns, aquí i allà templers i hospitalers sempre es van considerar entre ells com a competidors directes pel favor dels reis, dels nobles i de la resta de la gent. Fins i tot tenien una visió contradictòria de la política a Terra Santa: quan un orde aconsellava prudència, l’altre aconsellava atacar; mentre que un orde volia pau, l’altre volia guerra; gairebé sempre donaven suport a faccions diferents dins la cort, i fins i tot tenien aliats exteriors diferents.


  La gent va començar a acusar els ordes militars de no col·laborar prou per salvar els dominis d’Ultramar i d’estar només interessats en els seus fins egoistes. Durant la segona meitat del segle XIII, templers i hospitalers es van barrejar en les lluites civils de la ciutat d’Acre, l’anomenada guerra de Sant Sabas (1256-1258). Tot i que no van participar directament i activa en aquestes violències, el prestigi de tots dos ordes es va veure perjudicat, ja que molts van considerar que eren incapaços d’obrar junts per la defensa de Terra Santa.


  Però, malgrat les rivalitats, hi va haver casos de gran sintonia entre templers, bisbes i altres eclesiàstics. Per exemple, per tal d’evitar conflictes, el 1278 el bisbe d’Urgell els va cedir tots els drets de la parròquia de Puig-reig. En el terreny internacional, una de les accions més singulars va ser el gran patrocini que va fer el bisbe de Marsella, Benet d’Alignan, ajudant a promocionar i subvencionar la reconstrucció del castell de Safed, que els templers havien perdut el 1188 i recapturat el 1240. Com el Vadum Iacob, Safed dominava la ruta entre Síria i Acre, podia contenir una guarnició de més de mil homes i les seves partides a cavall podien amenaçar la ciutat de Damasc i el seu territori. Els templers estaven molt deprimits perquè no trobaven finançament per reconstruir la fortificació, però gràcies al bisbe se’n van sortir.


  El Temple també es va aliar amb altres institucions religioses, incloent-hi l’Hospital, per defensar els drets de tots els eclesiàstics. En tenim una mostra en els templers de Barcelona, els quals a finals del segle XIII van fer pinya amb altres cases religioses de la ciutat per oposar-se al pagament d’un tribut que volien cobrar-los els oficials reials.


  Però, en general, els templers eren vistos en el món medieval com un orde orgullós, arrogant i molt gelós dels seus privilegis. Realment l’esperit de la regla i el seu caràcter greu i silenciós els feia ser inflexibles. Com altres institucions del seu temps atorgaven préstecs i crèdits, i eren molt puntuals a cobrar-los. Això feia que la gent els acusés de garrepes. Es deia que malgrat que el Temple era un orde ric, no feia obres de caritat, no donava almoina als pobres, tot i que aquells frares s’ho podien permetre. Sabem perfectament que aquest rumor és mentida. Tenim testimonis de com els templers catalans donaven almoina als pobres, ja fossin cristians, jueus o sarraïns. Però les calúmnies sempre deixen pòsit.


  Els templers rebien també les acusacions que rebien altres ordes religiosos, com ara que feien cerimònies secretes, que a les seves reunions no hi podia assistir ningú, que eren mals cristians i practicaven l’heretgia, i que anaven amb dones o eren sodomites. En realitat, tot això no eren més que xafarderies. Encara que van detectar-se casos de disbauxes sexuals entre membres de l’Hospital o de l’orde teutònic, no tenim res de similar en el cas dels templers.


  Pel que fa al caràcter secret de les seves cerimònies, es tracta d’una mala interpretació del que passava en els seus capítols. És cert que l’assistència als capítols, atès que es debatien qüestions de política interna i externa de l’orde, estava vedada als qui no fossin frares. Però en altres actes, com les cerimònies religioses o les admissions de membres, era corrent tenir-hi i inclús convidar-hi persones alienes a l’orde.


  Què s’havia de fer amb els templers?


  Segurament tots aquests retrets no haurien significat gran cosa si no hi hagués hagut també una aferrissada controvèrsia sobre la utilitat del Temple. Malgrat tota la fe, totes les despeses i tots els sacrificis, els llatins havien estat expulsats de Terra Santa. Alguns creien que allò indicava que Déu no veia amb bons ulls la via violenta contra els musulmans. D’altres deien que havia estat l’egoisme i l’orgull dels ordes militars el que els havia conduït a la derrota. Recordem que la gent de l’edat mitjana creia que les seves penes i desgràcies eren conseqüència d’haver-se apartat del camí de Déu. Molts es preguntaven què calia fer ara amb els ordes militars. De què servien, si s’havia perdut Terra Santa? Per què havien de seguir gaudint de tantes riqueses, recursos i privilegis?


  Va començar a circular la idea que mantenir dos ordes militars internacionals era un malbaratament de mitjans, i que templers i hospitalers s’havien d’unificar en un sol orde sota la direcció d’un príncep cristià d’alt rang, tal vegada un fill del rei de França. Aquesta idea va ser suportada per intel·lectuals de la talla de Ramon Llull. Tot i que el 1301 aquest filòsof i predicador va visitar els templers a Xipre i va ser molt ben rebut pel mestre major, Jacques de Molay, Llull creia que el temps dels templers i dels hospitalers havia passat i que per recuperar Terra Santa calia una gran croada amb un únic orde militar. De fet, Llull no era pas un pacifista com molta gent creu. Ell pensava que per convertir els musulmans valia tant la predicació com el combat aferrissat, i aquestes estratègies eren fins i tot complementàries.


  Enmig de tanta controvèrsia, els dos ordes, ara refugiats a Xipre, van maldar per tirar endavant i buscar noves tasques per evitar que es justifiqués la seva desaparició o la seva absorció, ara que els seus detractors sortien pertot arreu. En principi tots dos ordes tenien una opinió similar a la de Llull, però no volien saber res d’unir-se en una sola institució. Volien usar Xipre com a trampolí per a una nova croada. Tanmateix, a l’illa també hi havia enrenou: el rei Enric II va ser substituït pel seu germà Amalric. Enric no va ser destronat, va conservar la corona, però se’l va apartar dels assumptes del govern. Els hospitalers van ser prou llestos per marxar d’aquell indret, però els templers hi van romandre i van donar el seu suport a Amalric. Un cop més, amb els seus actes donaven la raó a aquells que deien que als templers només els interessava fer política.


  Els hospitalers es van hipotecar llogant unes poques galeres i vaixells per prendre l’illa de Rodes de mans bizantines (1306-1309). Sota govern hospitaler, Rodes esdevindria un bastió mediterrani contra la pirateria i la navegació turca i egípcia, així com una base important de les rutes de comerç i pelegrinatge cap a Constantinoble i Orient. Els seus nous amos i senyors també hi van edificar un hospital, fent honor al nom de la seva institució. El futur de l’orde de l’Hospital quedava en principi garantit, ja que, en prendre Rodes, es convertien també en senyors d’un territori, en uns caps d’estat parells als reis i grans prínceps feudals. Els cavallers teutònics van fer una cosa similar a l’est d’Europa amb la conquesta de terres a Prússia.


  En canvi, els templers no van ser mai senyors de cap país. De fet, el 1191 havien rebut Xipre de la mà de Ricard Cor de Lleó, que havia capturat l’illa a un governador bizantí i els l’havia venuda per una petita fortuna. El govern templer va ser tan impopular entre els xipriotes que va provocar una rebel·lió. Així que la venda va ser desfeta i Ricard va acabar cedint l’illa als reis de Jerusalem. Aquesta va ser una immensa oportunitat perduda per als templers, que s’haurien transformat gairebé en intocables si haguessin esdevingut senyors de Xipre.


  El fet és que cent anys i escaig després pocs templers devien recordar aquella oportunitat perduda. Un cop consumada la substitució del rei de Xipre, el mestre del Temple, Jacques de Molay, va viatjar a Europa per tractar amb el Papa sobre una futura croada. Abans va preparar una memòria per al pontífex. Jacques xifrava les seves esperances en una operació de gran envergadura, amb el suport econòmic del papat i dels prínceps de la cristiandat, una croada gegantina que recuperaria Terra Santa de mans sarraïnes. També creia que no calia una fusió dels dos ordes, ja que els templers i els hospitalers no eren compatibles, ja que tot i tractar-se d’ordes militars tenien funcions, regles i ideologies diferents. El que Molay es va trobar en arribar al continent, però, va ser una cosa ben diferent del que s’imaginava.


  El Temple a la corda fluixa


  En aquell moment era Papa el francès Climent V. Era qui governava els assumptes de l’Església, o més ben dit, qui governava l’Església en nom del rei de França. El món havia canviat des de la fundació dels templers a inicis del segle XII. En aquell temps ja llunyà el Papa era l’alta autoritat política, moral i espiritual en el si de l’Europa occidental. Des de finals del segle XIII, una sèrie de papats dèbils havien anat situant l’Església catòlica sota la influència dels reis de França. El setembre del 1303, el rei Felip IV de França es va desfer del papa Bonifaci VIII, que havia gosat declarar que els papes gaudien de supremacia sobre els reis. Els agents del rei de França van assaltar-lo i el van colpejar. Un mes després va morir, mig pels cops mig per la humiliació soferta. Se sospita que el Papa següent, Benet XI, va ser enverinat pels francesos després d’un pontificat de pocs mesos. Finalment, Climent V va ser elegit per una majoria dels cardenals francesos. Per no desentonar amb l’atmosfera de submissió, Climent va passar a viure a França, a la ciutat de Poitiers.


  En aquells temps, a Europa s’afermava l’autoritat dels monarques i es construïen unes estructures d’estat cada cop més consolidades. Els reis van passar de ser senyors feudals que havien de sustentar el seu poder en un seguit d’aliances amb la noblesa i el clergat, i els seus ingressos, en els tributs que extreien dels seus propis senyorius, a convertir-se en caps d’estat indiscutibles, amb uns funcionaris, unes institucions, una fiscalitat i unes lleis que els consolidaven com la màxima encarnació del poder públic. Felip IV va prescindir del servei dels clergues i va contractar advocats civils experts en el dret romà. Cap dinastia era menys discutida que la dels reis de França, per això també va obligar els eclesiàstics a pagar impostos per finançar la guerra contra els anglesos. El rei de França volia aparèixer com a figura omnipotent, com un defensor i un campió de la cristiandat per sobre dels emperadors i dels papes. La seva era una monarquia «cristianíssima», i no va dubtar a usar tots els mecanismes propagandístics i judicials, legítims i il·legítims, per a la seva fi. I és que quan pots treure i posar papes ja no hi ha res que et pugui aturar a l’hora de desfer-te d’aquells que et fan nosa. I a Felip IV li feien nosa moltes persones. Entre els enemics de la monarquia cristianíssima es van comptar bisbes, místiques religioses, i els templers…


  El mestre major, Jacques de Molay, va arribar a Marsella a finals del 1306, enmig de tota aquesta conjuntura. En comptes de trobar-se un Papa i uns reis cooperatius amb el seu projecte de croada es va trobar una Església convulsa i una sèrie d’obstacles que no li van permetre retornar a Xipre. El mestre va assabentar-se de tots els rumors que corrien sobre els templers, i encara de nous: com ara que els comanadors templers feien seu el secret de confessió dels frares i es permetien absoldre’ls dels pecats. Això era una heretgia greu, ja que només els capellans podien oir confessió i absoldre pecats. Els comanadors només podien perdonar les faltes dels frares contingudes a la regla, que era una cosa ben diferent. També es deia que els templers adoraven gats i ídols en forma de cap, i que escopien sobre la creu i renegaven de Crist.


  En teoria, Jacques de Molay havia de respondre davant del Papa i de les autoritats eclesiàstiques. Però en comptes d’això, Felip IV va ordenar arrestar tots els templers de França en un sol dia: el 13 d’octubre de 1307. Abans s’havien preparat cartes a tots els oficials reials perquè les detencions fossin fetes a l’uníson, sota l’autoritat de l’inquisidor general de França, ja que els templers van ser ni més ni menys que acusats d’heretgia. El rei pretenia d’aquesta manera reforçar el seu prestigi com a defensor del cristianisme davant d’un papat inoperant. A més a més, els templers eren una nosa, la monarquia els devia una fortuna i tot el seu patrimoni i tresor era un botí massa sucós perquè seguís en mans mortes. Felip IV sabria millor com gastar els diners dels templers. Després de ser arrestats, els frares van ser torturats i van confessar tota mena de crims, com no podia ser d’altra manera.


  L’arrest dels templers catalans i aragonesos


  Pocs dies després de la detenció dels templers francesos arribava la notícia a Catalunya. El rei Jaume II, assabentat de les notícies que li venien del regne veí, en un primer moment no va prendre cap determinació contra els frares catalans i aragonesos. Fins i tot els va donar certes garanties que no actuaria contra ells per aquestes acusacions, ja que no s’empassava les confessions que havien fet els templers francesos. Tot i això, el mestre provincial fra Ximén de Lenda, que es malfiava de les garanties reials, va preferir que els seus frares es concentressin en uns pocs llocs i castells on poguessin resistir el seu futurible arrest. I va fer bé de malfiar-se’n, perquè el 19 de novembre el monarca va escriure a Climent V preguntant-li si també havia d’arrestar els templers per heretgia.


  Ja el 22 de novembre, el pontífex havia promulgat una butlla ordenant la detenció dels templers a tot arreu; l’ordre no va arribar a Catalunya fins al 18 de gener de 1308. Jaume II, però, no va esperar tant. Impacientat, l’1 de desembre de 1307 va decretar la detenció dels templers dels seus estats. Fra Ximén de Lenda fou arrestat a la casa del Temple de València aquell mateix dia. El 23 de desembre va ser l’oncle de Jaume II, Jaume II de Mallorca, qui va ordenar la detenció dels templers a Mallorca i el Rosselló. Al llarg d’aquell mes van anar caient totes les comandes templeres, excepte uns pocs castells on els templers més decidits es van preparar per afrontar un llarg setge: Miravet i Ascó, a Catalunya, i Montsó, Xalamera, Castellot, Cantavella, Libros i Villel, a Aragó.


  A la resta de les cases templeres es van viure escenes de desordre i disbauxa. Com que havien estat avisats, molts frares van fugir cap als castells emportant-se tota mena de provisions, armes i tresors. D’altres van ser detinguts a les seves cases i foren immediatament empresonats. Els oficials reials van entrar a les comandes templeres i hi van requisar tot el que van trobar. En alguns llocs, com a Corbins o Granyena, els nobles dels voltants es van encarregar de saquejar les propietats dels templers. Alguns servents dels templers també van marxar abans de l’arribada de les autoritats reials, intentant arramblar tot el que pogueren. Un escuder del comanador de Barcelona va ser detingut fora de la ciutat; portava teles, una ballesta i una caixeta que contenia un anell d’or amb un safir violat i força documents de l’orde. No sabem si pretenia arribar a Miravet o a algun altre castell o bé intentava fugir amb el botí i simplement desaparèixer.


  Els templers van aconseguir resistir força mesos als castells. Libros va caure el juny del 1308. Villel i Castellot es van rendir la tardor d’aquell any. Miravet es va lliurar el 7 desembre. Ascó es va retre a començaments de gener del 1309. Finalment, el juny del 1309 ho van fer Montsó i Xalamera. Per assetjar Montsó i Miravet van caldre màquines de setge. Els oficials reials van posar banderes reials sobre totes les propietats del Temple i van fer inventari dels seus béns i del bestiar. En teoria, aquests béns s’havien de respectar perquè eren propietat eclesiàstica. Però el cas és que, seguint les ordres de Jaume II, els oficials els van vendre per pagar les despeses dels setges dels castells i també les de la cort reial. Unes fustes que eren dels templers, per exemple, es van vendre per pagar part del cost de la construcció de la tomba de Jaume II al monestir de Santes Creus. Molts altres béns i diners es van perdre perquè els mateixos oficials els van robar abans d’inventariar-los. Jaume II també va regalar molts objectes a amics, parents i altres persones o institucions afavorides, com ara monestirs o catedrals.


  Els inventaris que s’han conservat i les cartes dels oficials reials dirigides a Jaume II mostren clarament la riquesa de les cases templeres. Que sapiguem, gairebé res d’aquest tresor ha sobreviscut fins als nostres dies. Però podem intuir que els templers tenien les esglésies i les capelles ben guarnides de tota mena d’ornaments per a la litúrgia, així com de robes sumptuoses per als capellans. Els seus temples estaven plens de relíquies que els recordaven la seva missió a Terra Santa i les seves devocions. Malgrat que la majoria no sabien llegir, disposaven de gran quantitat de llibres de temàtica religiosa, alguns d’ells miniats. Tots els exemplars de la regla que es van trobar també van ser confiscats, per això encara avui a l’Arxiu Reial se’n custodia un escrit en català. El que també s’ha conservat fins als nostres dies ha sigut bona part de les cartes i dels documents de les comandes, ja que van ser confiscats com a possible prova per demostrar les acusacions d’heretgia, i també de testimoni per acreditar la possessió de terres i senyorius.


  El procés als templers


  L’interrogatori i el procés dels templers catalans es va fer, primer, a Lleida i a altres llocs de Catalunya (Cervera, Tarragona i el Masdéu), i després només a Lleida, entre l’hivern del 1310 i el del 1311. Altres interrogatoris a templers catalans, set frares en total, es van fer a l’illa de Xipre, ja que els templers d’allà van ser arrestats pel venjatiu monarca Enric II, que havia recuperat el comandament després que un noble hagués assassinat el seu germà Amalric. El rei Enric no només va fer processar els templers, també es va dedicar a destruir tota la seva infraestructura a l’illa, no fos cas que al final fossin perdonats i hi volguessin tornar.


  Els primers interrogatoris no van aportar res de concloent contra els templers de Catalunya i Aragó. Malgrat que es van formular les mateixes acusacions que a França, no es van emprar tortures. Finalment, Climent V va autoritzar-ne l’ús, però molts frares catalans van resistir i van ser molt pocs els que es van inculpar. Amb tan poca base legal, el concili provincial de Tarragona d’octubre i novembre del 1312 es va veure obligat a decretar la no culpabilitat dels templers catalans. Malgrat els conflictes i les rivalitats que a vegades els templers havien mantingut amb el clergat ordinari, a l’hora de la veritat molts eclesiàstics catalans van tancar files i es van posar al costat dels processats. El concili de Narbona del 1317 també va decretar la innocència dels frares rossellonesos.


  Tanmateix, els daus ja havien estat llançats des de feia molt de temps en un altre racó d’Europa. El maig de 1310, el rei de França havia fet portar molts templers a la foguera, ja que aquests s’havien retractat de les confessions obtingudes davant dels bisbes, per les quals ja havien rebut el perdó. El monarca va considerar que aquests templers eren relapses, és a dir, caiguts de nou en el pecat i l’heretgia després d’haver reconegut el seu error.


  Climent V va decretar la dissolució de l’orde en una butlla expedida el 22 de març de 1312, és a dir, mesos abans que el concili de Tarragona absolgués els templers catalans. Malgrat que vivia amenaçat pels soldats del rei de França, el Papa va considerar que no s’havia pogut provar que el Temple fos culpable de res. Tanmateix, va dir que l’orde havia caigut en tal desprestigi que ja no es podria reconstruir ni refer. Així, va deixar escrit que: «Nós suprimim perpètuament per una sanció incontestable i legítima, no sense amargura i dolor al cor, l’orde dels templers, el seu estat, el seu hàbit i el seu nom, no per una sentència definitiva, sinó a manera de provisió o ordenament apostòlic, i el posem en entredit perpetu, amb l’aprovació del concili». És a dir, no va haver-hi una sentència contra l’orde del Temple com a institució ni sobre tots els templers, ja que no se’n va poder demostrar la culpabilitat. La seva supressió va ser una mesura interna presa pel cap de l’Església.


  Finalment, el mestre major, Jacques de Molay, i el preceptor templer de Normandia, Geoffroi de Charney, van ser cremats a París el març del 1314. El Papa havia aconseguit del rei de França el dret que fossin jutjats per una comissió pontifícia. Però quan tots dos acusats van oir la sentència de cadena perpètua, tots dos es van rebel·lar i es van retractar dels crims que havien confessat. Felip IV es va moure ràpidament perquè també fossin enviats a la foguera per relapses, i així eliminava dos testimonis ben molestos per a la corona. Tant Molay com Charney van anar a trobar-se amb la mort amb una gran dignitat, van demanar que els permetessin morir mirant cap a la catedral de Notre-Dame com a mostra de reverència cap a la Mare de Déu. Segons el cronista Giovanni Villani, els darrers moments dels dos homes van ser emotius i corprenedors, sorprenent a tothom amb el capteniment que van mostrar davant del martiri que anaven a patir:


  El gran mestre es va aixecar, cridant perquè se l’escoltés. I, fent-se el silenci entre la gent, va dir que les heretgies i els pecats que se’ls imputaven no havien estat mai vertaders, i que l’orde i la seva casa eren sants, justos i catòlics. Però que ell era digne de morir i que volia patir en pau, perquè anteriorment havia confessat a causa del temor a la tortura i dels enganys del Papa i del rei de França.


  Segons alguns testimonis, les cendres dels dos templers van ser recollides per la gent i guardades com a relíquies. D’altres diuen que van ser llençades al Sena pels soldats del rei perquè això no passés.


  El destí dels templers


  L’únic país d’Europa on els templers van ser executats per heretges va ser França. A la resta del continent van ser absolts i se’ls va oferir una sortida més o menys digna. Recordem que una persona que havia fet els vots religiosos no se’n podia desfer pas. Malgrat que l’orde del Temple havia estat suprimit, els frares no estaven deslligats dels seus vots, així que van haver de viure en altres institucions religioses cobrant una pensió vitalícia treta dels béns confiscats a l’orde i sent supervisats pels bisbes de cada lloc. Davant de la injustícia i el cop moral oferts per aquells homes religiosos, molts es tornaren cínics o indolents, i fins i tot violents i conflictius. Alguns no van suportar tanta reclusió i es van escapar dels llocs on estaven confinats. Com que eren experts en les armes, van passar a ser mercenaris, pirates o simples bandits.


  D’altres encara més cínics van enviar els vots a passeig sense renunciar a la pensió. A Lleida hi hagué un escàndol amb l’antic comanador de Montsó, Berenguer de Bellvís, que residia a Gardeny en companyia d’una amant. Sovint les autoritats van haver de recordar als antics templers que si no es comportaven com s’esperava d’ells, els retirarien les pensions o els les rebaixarien. D’altres, van afrontar el seu futur amb més calma i capteniment, sent persones pacífiques, assenyades i molt devotes fins a la fi. Alguns fins i tot van passar a altres ordes, com els cistercencs o els agustinians, però la majoria d’aquests frares dòcils va seguir fidel a l’esperit templer, encara que ja no en poguessin portar l’hàbit. A Portugal els templers van ser molt més afortunats i el rei Dionís I simplement en va respectar les persones i les propietats i va incorporar la infraestructura templera i els frares a un nou orde, el de Crist, fundat el 1317, que molts anys després tindria un notable paper en les descobertes portugueses a l’Atlàntic.


  Els templers catalans arrestats a Xipre també van ser retornats i van passar a viure pensionats a Catalunya. Encara hi va haver un problema gros amb els templers de família noble que havien caigut presoners dels mamelucs i que es consumien a les presons egípcies fins que la seva família en pagués un rescat. Jaume II no va aconseguir l’alliberament dels templers catalans presos a Egipte fins al 1315. Cap a la dècada de 1340 ja eren molt pocs els templers a Europa que seguien vius i el record de l’orde i de la injustícia patida es va anar apaivagant a mesura que Europa s’endinsava en les grans guerres i pestes del final de l’edat mitjana.


  El patrimoni templer, cap als hospitalers


  Liquidat el Temple, quedava la problemàtica de què fer amb l’immens patrimoni immobiliari que l’orde havia acumulat al llarg de la seva història. A Catalunya i Aragó, en un principi, els ingressos que proporcionaven les terres, senyories, drets i monopolis del Temple van anar destinats a pagar les despeses del procés, els setges dels castells i, finalment, el manteniment dels templers arrestats, així com les despeses ordinàries del rei i de la seva cort i administració. Diversos oficials reials van ser posats al capdavant de les cases templeres com a administradors econòmics. Aquesta tasca va resultar tan lucrativa que molts oficials van competir entre ells perquè se’ls assignessin les millors comandes.


  Durant uns quants anys, l’explotació de les comandes i del tresor templer va aportar un deu per cent dels ingressos reials. Però Jaume II sabia que eventualment hauria de retornar aquest patrimoni. En teoria, els béns immobles de l’Església havien estat lliurats per persones que cercaven d’aquesta manera línia directa amb Déu per a la seva salvació; per tant, aquests béns no es podien regalar o vendre així com així, ja que hauria estat contraproduent per al destí d’aquells homes i dones.


  El nou papa Joan XXII volia que tot el patrimoni templer anés a parar als hospitalers. Aquest orde, durant tot el procés templer, s’havia mantingut ben callat, esperant que la tempesta desfermada contra els templers no posés fi també a la seva fràgil existència. Tanmateix, a les terres de la Corona d’Aragó, el procés de traspàs del patrimoni templer no es va dur amb facilitat i van caldre força negociacions entre rei i Papa.


  Jaume II no veia amb bons ulls la creació d’un gran espai senyorial fet a base de regalar els castells i les senyories del Temple als hospitalers, que ja gaudien de moltes fortaleses estratègiques. Per això va acordar amb el papat que es crearia un nou orde militar, el de Montesa, a terres valencianes, que recolliria el patrimoni templer i hospitaler d’aquell regne. L’Hospital només conservaria una comanda a terres valencianes: la de València-Torrent. Un cop els hospitalers es fessin càrrec de les propietats, serien ells els encarregats de pagar les pensions dels frares templers.


  L’1 de desembre de 1317, el patrimoni templer de Catalunya i Aragó va ser traspassat als hospitalers, que van doblar efectivament la seva riquesa. Al regne de Mallorca el traspàs ja s’havia efectuat el 1314, però només a canvi que els hospitalers desemborsessin una gran quantitat de diners. També a França el traspàs es va fer a canvi de grans pagaments de moneda.


  En d’altres llocs els hospitalers ni tan sols no van poder negociar el retorn a canvi de compensacions. A Castella, per exemple, el rei Ferran IV ja havia repartit bona part dels béns templers entre els ordes militars propis de Castella (Calatrava, Alcántara i Santiago) o entre els seus amics, coneguts i saludats. Així que no es va poder recuperar gairebé res de l’antiga riquesa templera.


  UNA LLEGENDA INCONCEBIBLE


  El record dels templers


  El Temple va ser suprimit, però el seu record no va ser completament esborrat. Havien deixat massa empremta a tot arreu perquè no quedessin senyals de la seva presència. Els seus castells i edificis sempre van fer que la gent que els contemplava o visitava en parlés. Molts pobles, viles i ciutats van conservar les paraules «Temple» o «Templers», o fins i tot «Casa» o «Mansió», en la toponímia de partides, barris i carrers. Així, el topònim actual de la Masó, a Gelida (Alt Penedès), correspon a la petita comanda templera de la Joncosa, que molts cops s’havia especulat que estava a la Joncosa del Montmell (Baix Penedès).


  Molts arxius de l’orde s’han conservat fins als nostres dies, però el seu arxiu central es va perdre durant la invasió turca de Xipre (1571), la qual cosa ens ha negat un enorme coneixement de com funcionaven les relacions entre els templers d’Ultramar i els d’Europa, de com era l’explotació dels seus feus a Terra Santa, i de la política i la guerra en aquells indrets. Hem d’omplir aquest buit amb cròniques i documents d’altres institucions, que no sempre són fiables pel que fa als templers. A Catalunya tenim la sort de conservar gran part dels arxius de les seves comandes, tot i que van estar a punt de desaparèixer durant la Guerra Civil Espanyola. D’altres països no han estat tan afortunats i han perdut gran part de la documentació a causa de guerres, incendis i revolucions. Als Països Baixos, per exemple, dels templers només se sap els llocs on tenien cases, perquè gairebé no han sobreviscut documents que en parlin.


  La desgràcia patida pels frares va ser un fet del qual sovint van parlar els homes de la baixa edat mitjana. Hi havia necessitat de saber què havia passat amb aquell orde tan poderós i que s’havia esvaït sense més ni més. Molts no es creien o es malfiaven de la versió oficial, que els templers eren heretges i van ser condemnats justament, ja que el papat havia caigut en el seu moment més baix d’autoritat en convertir-se en un titella dels reis francesos. Dels cronistes que van parlar de la fi del Temple, a banda de Giovanni Villani, que hem citat abans, hem de destacar l’autor del Decameró, Giovanni Boccaccio (1313-1375).


  Aquest escriptor italià va parlar dels templers en el seu llibre De la caiguda dels homes il·lustres (1363-1364). El llibre és un intent de narrar la història d’antics homes poderosos als quals la roda de la fortuna va arrossegar a la ruïna i la perdició. El relat de la seva història servia de lliçó moralitzadora per a la gent del present. Els templers eren presentats com uns homes virtuosos que van guanyar massa riquesa i poder, i així «la santedat dels templers va anar disminuint a mesura que el seu poder augmentava». Enmig del seu declivi, segons Boccaccio, el mestre major, Jacques de Molay, es va posar al capdavant dels templers, però la seva sort personal es va truncar quan va atraure les enveges del Papa i del rei de França. La narració també relata la mort heroica del mestre Jacques, que, segons sembla, a Boccaccio l’hi va explicar el seu propi pare, que va ser testimoni presencial d’aquells fets.


  Els templers adquiriren una aurèola llegendària en obres com el Tirant lo Blanc. En el capítol 98, quan parla dels hospitalers de Rodes, Joanot Martorell diu:


  Com los templers foren morts e destroïts, fou instituït un altre orde, qui és nomenà de Sant Joan de Jerusalem; e com Jerusalem fou perdut, aquests poblaren l’illa de Rodes, e restà buit lo temple de Salamó.


  Aquest enunciat ens mostra com al segle XV s’havia perdut bona part de la memòria històrica, fins al punt que es creia que els templers havien precedit els hospitalers. De fet, bona part de les il·lustracions sobre el procés dels templers provenen d’aquell segle i normalment no l’encerten pas quan volen mostrar la indumentària dels frares.


  Però l’obra literària més coneguda que parla d’uns «templers» és el poema Parzival, d’inicis del segle XIII, del trobador alemany Wolfram von Eschenbach. Entre d’altres coses, l’obra ens relata la recerca del grial per l’heroi Parzival. Però el grial no és el Sant Grial, no és el calze del qual va beure Crist en el Sant Sopar, sinó una pedra màgica. Aquest grial és custodiat per uns «templers», en un castell dit Munsalvaesche (mont de la Salvació), que es vol identificar amb Jerusalem. És possible que Eschenbach s’inspirés en els templers de veritat per crear els seus «templers», però el que cas és que aquests «templers» són personatges ben diferents dels templers reals. En el futur, però, aquest poema mouria alguns autors molt vius i imaginatius a dir que els templers coneixien el secret del Sant Grial i que n’eren els guardians. També alguns van identificar el Munsalvaesche amb Montserrat o altres «monts salvatges», però aquestes són fabulacions sense cap mena de base.


  Culpables o innocents? Els templers a l’edat moderna


  Com ja hem vist amb el Tirant, l’imaginari popular sobre els templers va anar decaient a mesura que més i més anys separaven el present dels fets reals i passats. Però sempre va haver-hi un grup de gent interessada a saber coses sobre els templers. Per exemple, els ordes militars que els van succeir, a casa nostra l’Hospital i Montesa. De la invocació del passat templer podien al·legar els drets i privilegis que els reis havien concedit a aquell orde i que encara es mantenien vigents. Per tant, no es pot al·legar que la història templera caigués en una foscor total durant l’edat moderna, simplement només era coneguda en ambients religiosos i erudits. Es van escriure obres històriques que parlaven dels templers i que, si bé no van arribar al nivell de qualitat de les obres d’avui, tampoc no eren gaire fantasioses. Els autors es van debatre entre els inicis abnegats del Temple, el seu combat a favor de la cristiandat i la seva fi insòlita. Tots ells van acceptar la supressió papal, ja que el Sant Pare no podia equivocar-se. Cal recordar que ens trobem en plena època de la Contrareforma i la Inquisició, i que una relliscada doctrinal et podia sortir cara.


  Així, per exemple, Miguel Ramón Zapater va escriure Císter militante en la campaña de la Iglesia contra la sarracena furia (1662), on feia un repàs del combat espiritual i bèl·lic que el Cister i els ordes militars més o menys relacionats havien fet contra l’islam. Zapater pensava que el fenomen de la supressió de l’orde era del tot inusitat i, com a catòlic fervorós, no va creure en la innocència dels templers. La desgràcia del Temple era una advertència a no relaxar la disciplina i la moral dels religiosos. Tanmateix, va lloar-ne la creació i sobretot que haguessin tingut una relació tan estreta amb sant Bernat de Claravall. Aquest llibre està fornit de material, amb notícies reals de la història del Temple.


  Sobre Montesa tenim, per exemple, l’obra d’Hipòlit de Samper, Montesa ilustrada (1669), que no va voler comentar res sobre la fi del Temple, però va acceptar que de les flames de tal final va renéixer el fènix de l’orde de Montesa, que era més perfecte i triomfal que el dels templers. I ja al segle XVIII, les Disertaciones históricas del Orden y Cavallería de los Templarios, de Pedro Rodríguez de Campomanes (1747), és la primera obra hispànica de qualitat. Encara que coincidia en les asseveracions morals dels autors anteriors, Rodríguez de Campomanes va aportar informació substanciosa sobre la cronologia dels templers i els seus fets a la península Ibèrica.


  Així doncs, l’existència d’aquestes obres i de moltes altres ens mostra que, per a la gent interessada d’Europa, era possible trobar i llegir obres que parlessin dels templers amb un cert grau de rigor i sense fantasies.


  La gran fabulació


  Però malgrat aquests coneixements erudits sobre el Temple, al segle XVIII va començar un fenomen que ha continuat fins avui dia: la història fantàstica sobre els templers, també dita la pseudohistòria templera. Aquestes «històries de templers» van servir perquè la figura del templer entrés en l’imaginari col·lectiu, però van fer molt de mal a la veritable història de l’orde. I aquest mal encara dura, ja que, malgrat els esforços dels historiadors rigorosos, no ha pogut guarir-se mai del tot.


  Al segle XVIII, els maçons d’aquell temps van voler remuntar els seus orígens a un grup «secret» del passat que hagués estat perseguit pels poders fàctics per la seva ideologia, així que es van fixar en els templers. Els maçons, segons ells mateixos, eren els templers que encara existien. Aquesta idea va captivar molts cercles intel·lectuals i van sortir autors que afirmaven que els maçons eren els hereus dels secrets dels templers, que alhora eren secrets que venien dels temps bíblics. Els maçons van afirmar que els templers havien adquirit coneixements secrets del temple de Salomó, un edifici que havia estat destruït 1.500 anys abans de la fundació de l’orde. Per dir tot això, no es basaven en documents autèntics ni cròniques o testimonis de cap classe. Simplement van deixar volar la imaginació per construir-se un pedigrí històric prou potent. Molts grups maçònics o pseudomaçònics van començar a fer-se dir «templers» i van inventar unes cerimònies i uns rituals que deien que havien usat els antics frares.


  Els templers també van entrar en política per la porta gran. El 1796, Charles Louis Cadet de Gassicourt va dir que en la Revolució Francesa havien intervingut els hereus dels templers per revenjar-se de la monarquia francesa. El poble de París fins i tot va cridar «Per Jacques de Molay!» mentre atacava els opressors. En un exercici de fabulació immensa, els templers van ser vistos com a campions de les llibertats davant de l’absolutisme feudal, representat per la monarquia francesa destruïda en la Revolució. Si el Papa i el rei de França havien estat enemics dels templers, estava clar que els membres d’aquell orde devien ser persones contràries al sistema, bona gent. Com ja hem llegit, els templers eren senyors feudals i defensors de l’ortodòxia catòlica fins a la mort. Van ser eliminats perquè li interessava a Felip IV de França, no pels seus ideals en matèria social.


  Aquesta idea de la virtut templera atacada pels poders de l’obscurantisme va passar també al Primer Imperi de Napoleó. El 1805, el dramaturg i lingüista Raynouard va compondre el drama Els templers: tragèdia en cinc actes, sobre el procés i martiri dels templers. L’obra, un cant a la llibertat, li va valdre el favor de l’emperador. Curiosament en plena guerra del Francès aquesta obra es va imprimir en castellà per demostrar no pas que dolents que eren els absolutistes francesos, sinó com ho eren els francesos en general. Pels espanyols era clar també que si els francesos havien destruït els templers, els templers eren uns bons xicots. A la seva Historia y tragedia de los templarios, també del 1813, Santiago López va usar material sobre el procés dels templers per carregar contra tots els francesos. Va dedicar l’obra al guerriller Juan Martín Díez, el Empecinado.


  Val a dir que aquestes obres polítiques, malgrat el seu caràcter esbiaixat, feien servir material més o menys històric. Però, entretant, la disbauxa de la pseudohistòria templera havia continuat. Els detractors dels maçons també es van inventar altres històries templeres, ja que no suportaven els maçons «templers». Entre aquests autors va destacar Joseph von Hammer Purgstall i el seu Misteri de Baphomet revelat (1818). Hammer va ser el màxim impulsor i propagandista de la pseudohistòria templera. Afirmava, per exemple, que els templers eren gnòstics, és a dir, que eren heretges que creien que es podien salvar a través del coneixement profund del fet diví i no de la fe. En realitat els templers eren completament illetrats i no seguien cap mena de ritus, creença o filosofia vital que no fossin els propis del catolicisme medieval. Seguint el Parzival i altres relats artúrics posteriors, Purgstall va assegurar que els templers guardaven el secret del Sant Grial, cosa que també hem vist que és falsa.


  A més a més, al segle XIX, va sorgir una visió malèfica i decadent del Temple de la mà de novel·listes com Walter Scott o George Macdonald. La idea d’un orde amb una agenda pròpia que mentrestant mantenia una imatge exterior convencional va estimular la imaginació d’alguns individus d’allò més vius, àvids de proporcionar a la gent més «misteris» i guanyar uns diners a costa de la seva credulitat. Es van falsificar objectes «templers» i es van confeccionar llistes de mestres del Temple posteriors a la supressió de l’orde. De fet, segons aquests autors poc rigorosos, el Temple havia continuat ocult fins als seus dies.


  Els templers també van ser relacionats amb un altre grup «secret», ple de misteris i dipositari de «coneixements» ancestrals: els càtars, curiosament també perseguits pel papat i cremats a la foguera. Però, al segle XIII, els càtars eren heretges i els templers eren defensors de l’ortodòxia catòlica. No hi pot haver dos estereotips d’individu més oposats en tot el món medieval. Els templers, no es diu gaire sovint, tot i que no van participar activament en la guerra contra els càtars, van donar aixopluc i provisions als croats que anaven a destruir-los.


  I així hem arribat als nostres dies, amb una pseudohistòria templera que s’ha vist reforçada per la difusió d’internet, la moda de les conspiracions i l’existència de clàssics populars com la novel·la El codi Da Vinci o L’enigma sagrat, en què es narra l’espatarrant història del matrimoni de Crist amb Maria Magdalena i la pervivència de la seva descendència en els reis merovingis. Els templers, és clar, hi estan implicats.


  Els mites actuals, que tampoc no compten amb cap fonament documental ni notícia històrica que els acrediti, se centren en l’existència d’una conspiració medieval emparada per una societat secreta dita el Priorat de Sió, que hauria creat els templers per amagar la història real de Crist, descoberta tot excavant l’indret del temple de Salomó en els primers temps de les croades. Tota la seva imatge de protectors dels pelegrins i de lluitadors per Terra Santa no seria sinó una tapadora per cobrir la seva missió real. Una tapadora ben estranya, tot s’ha de dir, tenint en compte el nombre de vides i de diners que va costar durant dos segles. I cap templer no se’n va anar de la llengua durant tot aquest temps. Així, els templers custodiaven el Sant Grial, però aquest no era el calze de Crist, sinó que «Sant Grial» era una mala interpretació de «Sang Reial», o el secret de la descendència de Crist.


  En realitat, el Priorat de Sió va ser creat el 1956 com una broma ideada per un francès amb vincles feixistes que es deia Pierre Plantard. Malgrat que Plantard i els seus amics van admetre que s’havien rigut de tothom, els conspiranoics actuals creuen que era una maniobra pensada per ocultar encara més l’existència del veritable Priorat de Sió. Sobretot que la veritat no t’espatlli una bona història.


  Tot i que en l’actualitat la major part de la maçoneria admet que no descendeix dels templers, el vell mite de la pervivència dels templers fins als nostres dies és encara alimentat per tota mena de grups, lògies o societats que es diuen «templers» i és usat obertament per la conspiranoia templera. Qui no ha sentit a dir que els templers segueixen entre nosaltres?


  Altres mites accessoris són que l’orde va descobrir Amèrica en fugir dels seus perseguidors. Abans haurien fet escala a Escòcia, on haurien ajudat el rei Robert Bruce a guanyar la batalla de Bannockburn contra els anglesos (1314). És una llàstima que cap relat de la batalla els esmenti. La descoberta del Nou Món l’hauria feta una flota templera que, a més a més, portava un gran tresor a les bodegues, en comptes d’aigua i provisions per a una travessia incerta. Ja hem vist que els templers només van tenir uns pocs vaixells, ja que la possessió d’una flota estava fora de les seves possibilitats econòmiques. A la Corona d’Aragó els reis havien de convocar les Corts de cada país per obtenir diners per a la seva armada de galeres. Tampoc no hi ha cap notícia històrica que parli de templers fugint amb èxit en vaixell, i molt menys en flotes que no tenien.


  Segons sembla, el tresor dels templers encara estaria amagat en algun indret del planeta (ja sigui a Amèrica, Escòcia o Montserrat…), i entre altres bagatel·les constaria de l’Arca de l’Aliança. Resulta xocant que en el món medieval, on la possessió de relíquies era desitjada per totes les esglésies i tots els ordes perquè atreia fidels i diners, els templers no fessin ostentació pública d’aquesta gran troballa dels temps bíblics. I parlant de relíquies, els templers també van posseir la Síndone de Torí, el llençol sagrat que suposadament va embolcallar el cos de Crist. Llàstima que en realitat sigui una falsificació baix medieval posterior a la fi de l’orde.


  Un renaixement templer


  Al mateix temps que es desenvolupava aquesta mitologia, arreu d’Europa van començar a sorgir erudits preocupats pel relat real dels templers. Per fortuna, gaudien de la possibilitat de consultar els arxius que havien romàs intactes, una cosa que no s’havien molestat a fer mai els pseudohistoriadors. A mesura que es coneixien més coses dels templers reals, els frares de cada país van començar a ser aplaudits com a herois nacionals. A França va destacar la figura d’Hug de Payens i també la de Jacques de Molay. A Catalunya, lligada a la vindicació de Jaume I com a monarca del país per excel·lència, va ser commemorada la figura del seu tutor, fra Guillem de Mont-rodon. Un altre templer català, Arnau de Torroja, solsoní que va ser mestre major de l’orde del 1181 al 1184, no ha rebut el reconeixement necessari fins als nostres dies.


  Malgrat alguns intents fets durant el segle XIX no va ser fins a la darreria d’aquesta centúria que van començar els estudis veritablement científics i reeixits de l’orde del Temple. El pioner català va ser, sens dubte, Joaquim Miret i Sans, especialment des del 1910, amb la seva magna obra Les cases de templers i hospitalers a Catalunya, encara avui reeditada i consultable.


  En ple segle XX, la pseudohistòria templera representava encara un fort destorb per al coneixement veritable dels templers. Generalment, el gran públic no sabia si les obres que tenia al davant eren serioses o si eren autèntiques col·leccions de contes. Com a experiència personal puc dir que el primer contacte que vaig tenir, de nen, amb el món dels templers va ser un programa televisiu d’esoterisme conduït pel famós professor Jiménez del Oso.


  Per desgràcia, l’afició de molta gent pel misteri i les ciències ocultes va fer que les obres de caràcter psicodèlic tinguessin més vendes que les que parlaven dels templers reals. Les reedicions i els refregits abundaven. Fins i tot, quan eren traduïts, els títols seriosos s’adaptaven al públic interessat en l’esoterisme. Així, La vie des Templiers, de Marion Melville, va ser publicat a Espanya com La vida secreta de los templarios. Fins i tot fa pocs anys, l’erudita edició de la regla del Temple feta per la historiadora Judi Upton-Ward va ser llançada al mercat com El código templario.


  Avui dia, encara que la pseudohistòria templera segueixi viva, el renaixement dels estudis de l’orde és molt complet. Els medievalistes de tot el món han dedicat estudis molt seriosos al fet templer, en tots els aspectes, des de la història militar fins a la litúrgia templera, passant pels templers i la societat o l’art al voltant dels templers. En l’àmbit mundial podem destacar l’obra de Helen Nicholson, Los templarios: una nueva historia. A Catalunya, Josep Maria Sans i Travé, exdirector de l’Arxiu Nacional, ha publicat en diverses edicions Els templers catalans, de la rosa a la creu, i La fi dels templers catalans, dos llibres cabdals per al coneixement del Temple al nostre país. Sans i Travé també ha encoratjat la publicació de nombroses obres especialitzades sobre el tema.


  Un nou estadi en la divulgació del fet templer va ser l’exposició «Templers: Guerra i religió a l’Europa de les croades», que va tenir lloc al Museu d’Història de Catalunya el 2017. A banda d’explicar qui eren realment els templers, en aquesta exposició es va presentar art, documents i objectes autèntics relacionats amb l’epopeia templera. També cal destacar el paper de la Generalitat de Catalunya i dels ajuntaments per rellançar els llocs de la memòria templera al nostre país, per exemple a Miravet o a Gardeny, dos grans castells que val la pena visitar, o les festes dels templers de Puig-reig i Aiguaviva.


  En el camp de la cultura popular, els templers han sortit en pel·lícules com Arn: El caballero templario, Ironclad (Templario) o El regne del cel. Ara bé, pel que fa al rigor històric, són pel·lícules amb molt poc interès. El màxim historiador mundial de les croades, Jonathan Riley-Smith, va definir El regne del cel com a trash (escombraries). Es podria publicar un llibre sencer sobre tots els errors i desencerts d’aquesta pel·lícula, molts d’ells intencionats. Qui llegeixi aquestes línies faria molt bé d’anar amb compte a l’hora d’interpretar les pel·lícules sobre l’edat mitjana com si fossin història certa, ja que és un gènere que pateix fortes distorsions amb vista a fer-lo més comercial i digerible per al gran públic. De la mateixa manera, el gènere de la novel·la històrica està contaminat per una gran falta de rigor, fins i tot les novel·les que passen per documentades. Ens les hem de prendre com a literatura d’evasió posada sobre un context històric, però mai com a història real.


  Encara en aquest món pop, els templers també tenen la seva porció de fama en els jocs d’ordinador, com ara Assassin’s Creed. En el camp dels jocs de taula, podem destacar els wargames (jocs de guerra) en què s’intenta recrear les campanyes i batalles reals de les croades, ja sigui amb mapes i fitxes o bé amb figuretes pintades i una escenografia completa. Per unes hores pots jugar fent simulacions dels grans fets d’armes de Ricard Cor de Lleó o de Saladí, amb els templers i els hospitalers fent el que sabien fer millor.


  Comiat


  Tot i que encara hi ha grups de persones que diuen que són templers o que són hereus dels templers, el cas és que l’orde real va ser suprimit el 1312 i cap pontífex posterior ha volgut revisar la provisió promulgada per Climent V, ni sembla que en el futur cap d’ells hagi de posar-se mans a l’obra per fer-ho. Per fortuna hem d’agrair viure en una època en què la investigació acadèmica i el pensament racional ens han permès desenterrar el veritable passat templer. És una història que avui podem contemplar en monuments, museus, arxius i llibres. Però, a banda dels fets pròpiament històrics, quines lliçons en podem extreure?


  En primer lloc cal ressaltar el paper del poder en la destrucció de l’orde. Com l’ambició política del rei Felip IV i una ideologia absolutista que posava el monarca damunt de tot es van acarnissar sobre els templers simplement perquè feien nosa. Els van acusar de delictes impossibles per tal de destruir no només el seu prestigi, sinó la seva existència física. El cas dels templers ens recorda com d’irracional, malintencionat i cruel pot ser el poder quan va a totes. Només cal dir que escric aquestes línies en ple setembre del 2017, enmig de la tempesta desfermada pel govern espanyol contra el dret a decidir dels catalans.


  En segon lloc, els templers i les croades ens fan pensar en el tema tan punyent en l’actualitat de la violència religiosa. Les croades, per increïble que sembli, van desaparèixer de l’imaginari occidental i oriental durant molts segles. Durant l’edat moderna hi havia guerres contra els turcs, amb el rang de croada, però la pulsió per recuperar Jerusalem havia desaparegut dels ànims occidentals. Massa lluny, massa car i massa estúpid. Les campanyes contra els turcs es van fer amb ànim més aviat defensiu o reconqueridor, com l’expedició amb participació catalana que va recuperar Budapest el 1686. Però l’animositat religiosa encara existia. Quan Buda va caure, els jueus i la guarnició turca van ser-hi massacrats.


  És el Romanticisme, amb la seva vindicació de l’edat mitjana com la gran edat gloriosa de les nacions occidentals, el que es fixa de nou en la història de les croades medievals. Amb el colonialisme, els nous conqueridors tenen l’ocasió d’admirar el passat croat i l’usen en la propaganda imperial, especialment durant la Primera Guerra Mundial, quan l’imperi Otomà és desmantellat. Britànics i francesos ocupen Egipte, Jerusalem, Síria, el Líban i l’Iraq. Triomfen allà on Ricard Cor de Lleó i Lluís IX de França van fracassar.


  Tanmateix, aquesta propaganda triomfal és una arma de doble tall, perquè els àrabs també redescobreixen les croades. La tomba de Saladí a Damasc, per exemple, és rescatada de l’oblit i el personatge és convertit en un heroi del panarabisme, malgrat que era kurd, una nacionalitat que els àrabs i els turcs encara persegueixen avui dia. Al mateix temps, els crítics amb el colonialisme condemnen les croades com el primer moviment colonial i atribueixen a aquestes empreses una llegenda negra, plena d’odi, obscurantisme, matances i fets vergonyants. Les cròniques cristianes són examinades amb lupa, mentre que les musulmanes, si són consultades, són acceptades sense ull crític. El gran historiador de les croades, Sir Steven Runciman, en la seva obra magna A History of the Crusades insistirà en les croades com la «darrera invasió dels bàrbars», una invasió de gent violenta i infantil contra una civilització «superior» que es va veure empesa contra les cordes.


  La història de Runciman és un llibre molt ben escrit i un veritable monument de la literatura anglesa. Podem acceptar-la pels fets principals que ens explica d’una manera exquisida, però avui dia ha estat superada per historiadors més rigorosos com Jonathan Riley-Smith, desgraciadament mort el 2017. En la seva obra, i especialment en el seu petit manual ¿Qué fueron las cruzadas?, Riley-Smith desmunta els llocs comuns sobre les motivacions econòmiques i colonials de les croades, també nega que els cristians fossin culturalment inferiors als musulmans, tot i que aquest estereotip continua viu en molta gent, o que els ordes militars fossin empreses polítiques i econòmiques més que no pas institucions religioses.


  Per a aquest historiador les croades són més que res un fenomen religiós que no es va limitar a Terra Santa, sinó que va tenir les seves manifestacions en altres llocs de les fronteres d’Europa i contra pobles molt diferents dels àrabs. La motivació religiosa era la principal font de reclutament dels croats, igual que ho era en els ordes militars. En el mateix aspecte, com hem insistit en aquest llibre, els ordes militars com el Temple o l’Hospital són una branca del monaquisme catòlic i no s’han d’estudiar diferentment del que faríem amb altres ordes com els benedictins o els franciscans.


  Fruit del seu temps, les croades no haurien de ser tingudes en compte en les relacions actuals entre Orient i Occident, igual que no tenim en compte la invasió àrab de la Hispània visigoda, les destruccions causades per Almansor a Barcelona o el saqueig de Roma per part de pirates àrabs. Tampoc no ens hem d’estripar les vestidures amb les matances fetes pels croats o els templers mateix. Els seus enemics, per començar, en van fer de similars. Referir-se a aquells fets violents llunyans per emparar o «explicar» els fets violents actuals és del tot erroni, i alimenta els monstres d’avui, especialment el terrorisme islàmic, que encara es refereix als occidentals com a «croats». També grups supremacistes i d’ultradreta han vindicat les croades i els templers com a defensors orgullosos d’un Occident assetjat per la barbàrie. Tots dos plantejaments són del tot interessats i esbiaixats, i combatre’ls ha d’estar en l’ànim de tots els historiadors.


  Per finalitzar, el tema dels templers és una mostra clara de com el pensament màgic i acientífic es pot apoderar d’uns fets històrics fins a distorsionar-los, de tal manera que han fet que molta gent visqués enganyada pensant que els templers eren quelcom molt diferent del que van ser en realitat. I ja fa gairebé tres-cents anys que hi ha individus que fan l’agost amb la seva pseudohistòria dels templers.


  L’exemple del Temple ens mostra que els murs que protegeixen la nostra civilització de les lacres de la superxeria i la irracionalitat són molt fràgils. Ara més que mai, per un futur millor, el pensament crític, l’escepticisme, la ciència i la recerca han de ser els puntals que ajudin a millorar la humanitat.
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    RAMON SAROBE i HUESCA (Barcelona, 1971) és llicenciat en Història Medieval per la Universitat de Barcelona. Ha exercit d’arxiver i ha participat en la catalogació de diversos fons documentals, medievals i moderns, dels arxius catalans. Ha publicat diversos llibres i articles sobre la historia del nostre país. També ha participat en diversos projectes de recerca, entre ells l’estudi de les tombes reials del monestir de Santes Creus, amb motiu de l’exhumació de les restes del rei Pere II el Gran, o un altre sobre la justícia a la Catalunya medieval. Així mateix, ha exercit de documentalista en diverses exposicions de temàtica històrica. En els darrers temps ha comissariat l’exposició «Templers» al Museu d’Història de Catalunya i també assessora la museïtzació del castell templer de Miravet.
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