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				Ai, Constantí, de quants de mals fou mare,

				no que tu et convertissis, sinó el dot
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			prefaci crisi


			Pocs moments són tan definitoris en la història d’un home o d’una institució com el d’una crisi. Com més greu i profunda, millor pot mostrar les seves llums i foscors i, si la saviesa i la intel·ligència ho permeten, també, la seva capacitat de reinventar-se. Una crisi és un tall seccional sobre el cos que revela la nuesa de les nostres febleses i mancances, però també permet comprovar les essències i valors genuïns que portem dins.

			Aquesta història de dos mil anys, una història dels papes a l’ús —o potser no tant—, no arrenca al segle I de la nostra era, sinó enmig d’una crisi que amenaçava d’enderrocar tot un edifici: el de l’Església de Roma. Amb el pas dels segles, aquesta Església havia esdevingut la confessió cristiana principal i hegemònica, però no era pas l’única, sobretot després d’uns primers temps de cristianisme dividit i enfrontat per motius que no sempre eren teològics. Aquesta Església es declarava a si mateixa com l’Església de Pere, l’apòstol a qui, segons la tradició del Nou Testament, Jesús havia triat per edificar la seva ekklēsía («I jo et dic que tu ets Pere, i sobre aquesta pedra edificaré la meva Església, i les forces del reialme de la mort no la podran dominar. Et donaré les claus del Regne del cel; tot allò que lliguis a la terra quedarà lligat al cel, i tot allò que deslliguis a la terra quedarà deslligat al cel», segons l’Evangeli de Mateu).

			La crisi de 1517 és probablement un dels moments més reveladors de la història papal. D’uns papes que a l’abric de l’Imperi romà, primer, i de la trasbalsadora fragmentació política a Europa en la primera edat mitjana, després, havien esdevingut el ciment absolut d’un edifici definit per la figura del bisbe de Roma. Curiosament, Jeroni d’Estridó, l’autor de la traducció llatina de la Bíblia del segle iv, la Vulgata, que esdevindria la versió oficial de la Revelació cristiana per l’Església de Roma, havia emprat el mot cementum per referir-se a l’argamassa metafòrica amb què també es construïen sòlidament edificis com el d’aquesta ekklēsía. El 1517, quan l’edifici amenaçava ruïna, una ruïna esquitxada pels escàndols morals i econòmics, els caps d’aquesta Església romana van fer de la necessitat virtut, i van aixecar —físicament però també espiritualment— un nou edifici sobre els fonaments de l’herència de l’antiguitat.

			Abans d’explicar el que la tradició historiogràfica sap i que convindrà repetir —que el bisbe Climent de Roma, al segle i, fou el primer a prendre consciència que, com a episcopus de l’urbs romana, tenia una especial autoritat i ascendència sobre les altres Esglésies cristianes de l’Imperi que li demanaven consells doctrinals, o que el seu successor Gelasi, ja al segle v i acabat d’ensorrar l’Imperi romà d’Occident, encarregarà als seus secretaris la compilació del dret canònic (la llei ordinària sobre la qual se sustentarà el dret de l’Església arreu del món europeu occidental durant l’edat mitjana i més endavant)—, abans d’explicar tot això, dèiem, convé treure el cap pel pòrtic de la crisi de 1517, molts segles més tard, per comprendre de què estem parlant quan ens referim a la història dels papes, història de fe i de poder. O d’un tron i d’un altar. Un moment definitori. El protagonista d’aquest tall no podia ser sinó el fill d’un banquer, descendent d’una família toscana que havia sigut humil d’origen però que, a base d’esforços, havia arribat a construir el banc més ric d’Europa. Giovanni de Mèdici havia crescut sentint les històries d’un passat remot de la família que ell difícilment podia imaginar, educat a les sumptuoses vil·les i palaus mediceus de Florència i la seva rodalia. Els Mèdici havien esdevingut senyors de Florència per mèrit, no per sang, fet que preconitzava l’arribada d’una nova era. El principi de la fi, molt llarga i lenta, del vell ordre feudal. Tots aquests valors burgesos, d’històries d’homes fets a si mateixos —patró de vida que ni ell ni els seus germans, tampoc el seu pare, Llorenç el Magnífic, van haver de viure—, capaços de fer de les adversitats palanques de canvi, donaran al seu regnat de vuit anys al capdavant de l’Església un tarannà molt especial. Perquè, si hi ha un fet que coroni la història familiar dels Mèdici com una història familiar d’èxit aquest és, sens dubte, l’elecció de Giovanni, fill segon de Lorenzo, com a papa de Roma. Un home renascut el 1513, any de l’elecció pontifícia, com a Lleó X, el nom que triarà en ser escollit pels altres cardenals del Sacre Col·legi que, des de feia uns segles, elegia per vot secret i majoria qualificada el summe pontífex d’aquella antiga ekklēsía originària del Pròxim Orient però amb epicentre a Roma.

			Es diu que, en ser elegit papa, Lleó va escriure una carta al seu germà Giuliano ben animat, explicant-li que Déu els havia «lliurat el papat». «Gaudim-ne, ara», va rematar. Tot i que segurament Lleó, per formació i escrúpols religiosos, potser no va escriure mai tal blasfèmia (la frase ha sigut posada en llavis i plomes d’altres papes del Renaixement, abans i després de Lleó X), l’atribució, per tradició, al primer papa Mèdici demostra un fort sentit de la patrimonialització de la institució papal per part d’aquests pontífexs que van actuar com a prínceps del seu temps, a més de com a bisbes de Roma. La fe i el poder seran un binomi més fort que mai, però això no serà una novetat: sense els precedents medievals d’un papat a la recerca de l’anomenat dominium Mundi, cap successor de sant Pere posterior no hauria reivindicat la seva autoritat a nivell internacional. El que és, però, prou palès és que Lleó, per l’origen del seu llinatge i els seus valors, prendrà unes decisions controvertides que marcaran el futur de l’Església catòlica, l’Església de Roma, i en definiran part de la seva imatge i llegat. Tornem, aquí, a la crisi de 1517: Lleó X està decidit a donar un impuls definitiu al seu més gran projecte personal: dotar la ciutat de Roma, la ciutat santa que, segons la tradició, acull les restes de sant Pere, del temple més gran i esplendorós del món. Un autèntic paradís arquitectònic a la Terra. No era una idea nova ni pròpia del papa Mèdici. Els seus predecessors del segle anterior havien encarregat a diversos mestres i arquitectes projectes per remodelar o substituir la basílica de Sant Pere construïda en temps de l’emperador Constantí el Gran, al segle iv, quan el cristianisme va ser oficialitzat a l’Imperi romà. Era, també, el segle de Jeroni i la Vulgata. En ple Renaixement, el temple ja no era del gust de l’època i se’l considerava petit i poc adequat per ser l’església major de tota la cristiandat. El predecessor immediat de Lleó, Juli II, un altre papa renaixentista del qual haurem de parlar més endavant, va donar el tret de sortida al projecte amb la col·locació de la primera pedra de la nova església, l’any 1506. Al llarg d’una dècada, però, es posaren de manifest les dificultats tècniques i econòmiques per tirar endavant un projecte molt més que ambiciós. Les riqueses de les arques papals no eren suficients per fer-se càrrec del projecte més faraònic de la història dels bisbes de Roma. Fins que Lleó X va pitjar el botó que tot ho podia fer possible: potser els papes no tenien prou diners per fer realitat el seu somni de bastir l’església més gran del món, però sí que tenien a la seva disposició l’únic poder que tot ho podia fer possible: la fe del poble.

			De la decisió del pontífex, de la qual parlarem en el capítol corresponent, i que tothom recorda com el trist i escandalós moment en què el papa rebia diners a canvi de vendre el perdó de Déu als fidels, se’n va derivar el més gran cisma a l’Occident cristià, amb l’inici de la Reforma protestant de Martí Luter. Després d’aquest fet, Europa no tornaria a ser mai la mateixa. El besavi de Lleó X, Cosme de Mèdici, havia donat a la catedral i a la ciutat de Florència la cúpula més bella i més gran del moment (l’espectacular cúpula de Brunelleschi). Lleó, encarnant els somnis més impossibles de la seva família com a vicari de Crist —així s’intitularen els pontífexs medievals— en aquest món terrenal, havia volgut donar a l’orbe cristià la casa de Déu més alta i espaiosa que s’havia vist mai. La nova Sant Pere del Vaticà. El preu a pagar va ser molt més gran que el pressupost il·limitat que reclama una octava meravella del món. El programa faraònic del nou papat modern contribuïa a fer més profundes les divisions d’una Església en crisi. I nasqué així un nou cisma —i ja n’hi havia hagut uns quants en els quinze segles anteriors. Però les conseqüències de tot plegat no van fer reversible el curs de la història del papat, que tendia a l’afermament de la seva autoritat, i que sortiria d’aquesta enèsima crisi, dècades més tard, amb un poder reforçat en el qual alguns han volgut veure l’oportunitat d’una teologia posada al dia i, d’altres, l’hàbil aliança de Roma amb les tècniques polítiques pròpies de l’absolutisme. El segle xvi reendreçà, tanmateix, el missatge de l’Església romana. Aquest missatge, en cap cas nou, però sí repetit amb eines més fortes i contundents, serà col·locat en la cúpula de la basílica, encarregada al polifacètic Miquel Àngel —artista que esdevindrà clau en la fixació de la imatge dels papes de Roma al segle xvi. A la cúpula de Sant Pere, que sembla estar en suspensió, lleugera, sobre l’altar major ubicat al damunt del lloc tradicional de sepultura de Simó Pere, els papes ordenaran gravar per sempre la següent inscripció, perquè cap dels seus successors, ni el poble fidel, n’oblidin el significat: «Tu es Petrus et super hanc petram aedificabo ecclesiam meam. Et portae inferi non praevalebunt adversus eam. Et tibi dabo claves regni caelorum.» És el conegut passatge de l’Evangeli de Mateu sobre el qual se sustenta part de l’origen de l’Església catòlica; de nou, en versió de Jeroni. Unes dècades més tard, un altre gran mestre que va cisellar la imatge papal ja durant el Barroc, Gian Lorenzo Bernini, erigirà l’actual tron papal, la càtedra de Sant Pere, just darrere de l’altar, dialogant amb aquest, amb la tomba de l’apòstol i amb el verset evangèlic. Corona així el lloc sant on se sintetitza i es projecta el significat i la història de la institució papal.
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			La història dels papes de Roma és tan llarga que no n’hi hauria prou amb diversos volums per abordar-la. Amb gairebé dos mil anys d’història, el papat és, a més d’una institució, gairebé un fenomen històric que podríem inscriure en la longue durée del gran historiador Fernand Braudel (que, al seu torn, potser l’inscriuria en la categoria de fenomen ideològic). Tal com va escriure el mestre de tants historiadors en el seu El Mediterrani i el món mediterrani en l’època de Felip II, la llarga durada és «una història gairebé immòbil de l’home en les seves relacions amb el medi que l’envolta; història lenta en fluir, feta no poques vegades d’insistents reiteracions i de cicles incessantment reiniciats.» També llegint la història dels bisbes de Roma es poden percebre moltes reiteracions i cicles que s’obren, es tanquen i semblen tornar a començar. Però malgrat l’abast d’aquesta cronologia, és possible tractar el papat en una obra de síntesi i assaig com pretén ser aquesta. Per fer-ho, no ens hem limitat a fer una simple prosopografia dels diversos pontífexs —encara que el lector hi trobarà una seqüència habitual de presentació—, sinó que hem emmarcat els esdeveniments que considerem més rellevants i representatius en el llarg fresc cronològic que ocupa el text, interpretant corrents històrics i etapes clarament delimitables. Sense ànim de ser exhaustius, perquè l’espai no ho permet, sí que hem intentat que, a banda de fer una història que pugui ser llegida, també, com un assaig sobre les formes i concrecions de l’anomenat poder espiritual, aquesta pugui funcionar com una obra de consulta en la seva matèria. En aquest punt, i tractant-se de la primera història dels papes escrita en català, hem considerat important escriure-la amb una mirada catalana, vinculant els diversos pontificats amb episodis de la història eclesiàstica i política de Catalunya i els territoris del seu entorn, on el papat hi va intervenir de manera activa i en moments clau de la nostra història.

		

	
		
			
				i
				dels orígens a l’auge i la crisi medieval
			

			El papat, la dignitat del bisbe de Roma, el cap de l’Església catòlica, és, potser —juntament amb la casa imperial japonesa— la institució vigent més antiga del món. Aquesta llarga durada fa que sempre sigui un repte reconstruir-ne la història. En les èpoques més llunyanes les fonts escassegen i el pes de la tradició s’imposa; en les més modernes i recents, hi ha tal quantitat de documentació que se’ns fa difícil submergir-nos-hi.

			Però, més enllà de la complexitat, la naturalesa i la missió d’aquesta institució són senzilles, cosa que explica que —gràcies a l’abundància de fonts i la fortuna de la historiografia eclesial— puguem escriure una obra prou breu com aquesta: l’Església i el papat són, en la seva concreció històrica, una institució humana amb una finalitat transcendent. Aquest és el fil vermell que connecta les figures i actuacions personals i col·lectives de persones tan diferents com Simó Pere, Gregori I, Pius V o Francesc. Tots ells formen part d’una mateixa tradició, modulada i transformada —esculpida pels vents de la història—, però, en essència, una tradició. L’etimologia d’església és reveladora: en grec, l’ekklēsía és l’«assemblea».

			Però, en la tradició dels cristians (siguin catòlics, ortodoxos, protestants o de qualsevol altra confessió cristiana), l’Església és també aquella assemblea del poble fundada per Déu a través de la seva encarnació, Jesucrist. La transcendència. Des dels primers temps, com veurem, al capdavant de l’assemblea hi hagué un cap, un bisbe, i un d’aquests bisbes, radicat a Roma, va acabar construint una primacia sobre el conjunt de les Esglésies (una constel·lació d’assemblees al voltant del Mediterrani) que durarà segles. Una llarga i complexa tradició va atribuir al papa —el bisbe de Roma— la missió de guiar el poble —l’assemblea de fidels— i guiar-lo amb fidelitat al seu déu a través del magisteri (les seves ensenyances), jutjades, amb el temps, inequívoques i, més tard, infal·libles. Aquesta primacia en l’acte i el pensament generarà controvèrsies que abordarem més endavant. L’impacte i èxit del cristianisme serà tan gran al final de l’edat antiga que el seu cap principal, el papa —ja que n’hi havia d’altres, de patriarques—, acabarà sent una peça clau de l’estructura sociopolítica de l’Imperi romà, fet que li conferirà un poder temporal (amb dimensió política i econòmica) que no sempre estarà ben conciliat amb el poder espiritual que és, en essència, el fonament i sentit primer i últim de la missió papal. Per això parlem d’un diàleg, una lluita i una aliança —sovint— entre la fe (sempre subjectiva, però ben íntima per a qui la posseeix) i el poder (objectivable en la seva construcció i sosteniment). Aquesta és una història apassionant que convé tornar a explicar, perquè ens trobem davant d’un actor històric rellevant —molt rellevant— des de l’antiguitat i fins al segle xxi. Una rellevància que es va començar a gestar a foc molt lent en la clandestinitat romana del segle i.

			El papat comença a Roma però les primeres comunitats cristianes van néixer abans, a l’actual Palestina, amb la irrupció de la figura de Jesús de Natzaret, un jueu del segle i que va desafiar els fonaments i tradicions de la fe hebraica amb un missatge de radical solidaritat envers els més necessitats i d’amor al proïsme des d’un testimoni personal de pobresa i senzillesa. La figura de Jesús va causar un grandíssim impacte en els seus contemporanis i, particularment, en les persones que, com Simó Pere, un pescador de Galilea, van deixar enrere la seva vida, el seu poble i la seva gent per unir-se a Jesús. Segons es llegeix en la tradició dels Evangelis —els textos que recullen la vida i obra de Jesús a la llum de la interpretació cristiana—, poc abans de morir, Jesús va escollir personalment Pere per encomanar-li que, quan ell no hi fos, continués guiant la seva ekklēsía. Seguint el Nou Testament i la tradició cristiana, Pere —després de dedicar la resta de la seva vida a fundar i animar les noves comunitats cristianes a Palestina i arreu de l’Imperi— va morir màrtir a la ciutat de Roma i, probablement, va ser enterrat al turó del Vaticà. Tanmateix, cal avançar uns pocs anys endavant per poder definir, amb més claredat, la primera formulació del papat.

			
				origen de la primacia papal

				¿Com i en quin moment el bisbe de Roma es va convertir en el primer dels bisbes de la cristiandat? Per explicar aquest procés d’afirmació de la seva auctoritas, tant en qüestions eclesials com de magisteri, sobre la resta d’Esglésies de l’edat antiga, cal lligar estretament la figura del bisbe romà a la capitalitat de l’Imperi. Roma era el centre del món mediterrani —caput mundi, com després reviurien els papes del Renaixement i el Barroc— i la capital d’un imperi molt ben organitzat. Un imperi amb una organització territorial i política molt eficient i, pels estàndards de l’època, un bon sistema de comunicacions, pilars sobre els quals es fonamentaria la difusió del cristianisme i, després, l’afermament de l’Església romana. Els bisbes de Roma aspiraven a solapar la seva autoritat amb l’engranatge de centre-perifèria d’aquesta gran estructura geopolítica de l’antiguitat. El primer segle de l’era cristiana havia sigut dramàtic i alhora esperançador per als cristians de Roma. Dramàtic per les persecucions a què s’havien vist sotmesos durant el regnat de l’emperador Neró (54-68 dC), i pel precedent que aquesta repressió havia establert per als futurs dos segles; i esperançador perquè la desaparició de molts dels membres de la comunitat, i les seves morts en condicions molt violentes, no havien frenat la difusió de la nova religió, que cada cop tenia més adeptes a la gran ciutat de Roma (amb un milió d’habitants en aquell moment) i una implantació de caràcter interclassista.

				En aquest context trobem la figura de Climent de Roma, el primer dels papes històrics d’aquesta història: l’home que va obrir la porta a la primacia del bisbe de Roma sobre una Església de pretensions universals. Climent I va ser bisbe de Roma entre els anys 92 i 101. Sabem que, en aquell moment —a les acaballes del segle i—, la figura del bisbe de la capital imperial tenia una certa ascendència sobre altres comunitats cristianes de l’Imperi per la carta que el propi Climent va escriure als cristians de la ciutat grega de Corint. L’anomenada Primera epístola de Climent als corintis situa aquest bisbe com un veritable successor a títol apostòlic de Pere i, esclar, de Pau, que havien escrit missives a les comunitats cristianes que s’havien fundat a la part oriental de l’Imperi romà. El contingut de la carta revela fins a quin punt una comunitat molt llunyana de Roma veia en el seu bisbe un personatge mediador, ja que els cristians de Corint s’havien vist sacsejats per una divisió interna per la destitució de diversos sacerdots. Els corintis demanaven el parer de Climent de Roma sobre com actuar per reconciliar la comunitat i ell responia en virtut de la seva condició de referent en la successió dels apòstols. El bisbe de Roma actuava com a pare i rector de les Esglésies cristianes, però encara no s’atorgava cap altre títol: la carta l’adreçava «l’Església de Déu que resideix a Roma a l’Església de Déu que resideix a Corint», manifestant, doncs, una típica eclesiologia del principi igualitari entre comunitats que eren germanes. En aquesta tradició, que ha durat segles, els bisbes encapçalen una Església-comunitat de fidels i actuen com a successors dels apòstols, germans entre ells, com germanes eren aquestes Esglésies. Alguns d’aquests bisbes d’aquella edat antiga, però, tenien una posició més preeminent. Eren els patriarques, al capdavant de comunitats radicades en ciutats de gran importància per als orígens del cristianisme i, normalment, grans centres culturals i polítics: Roma, Alexandria, Antioquia, Jerusalem i, per últim, Constantinoble (fundada al segle iv).

				Abans, però, al segle i, Climent va desenvolupar la seva tasca en unes condicions molt difícils, d’absoluta clandestinitat, i, de fet, segons la tradició, va ser processat i deportat i va morir màrtir a Grècia. Pocs dies després de conèixer-se la notícia a Roma la comunitat cristiana i els seus preveres i diaques al capdavant van elegir —amb un sistema electiu en cap cas sistematitzat, més proper a una assemblea que no pas a una votació parlamentària— el seu successor, Evarist. Els papes de l’època antiga van ser escollits sense les formalitats que, com veurem, l’elecció papal tindrà a partir del segon mil·lenni.

				 Durant generacions, els cristians van viure la seva fe en un clima de forta intolerància religiosa. Com a professos en la fe d’un únic déu, de caràcter universal i no nacional, els cristians es negaven a adorar l’emperador romà, motiu pel qual les autoritats imperials els veien com una amenaça per a la pervivència del sistema polític imperial i les seves tradicions paganes. La presó i mort violenta, en alguns casos en espectacles lúdics amb feres a les arenes dels amfiteatres d’arreu de l’Imperi, no van impedir un avenç sense aturador del nombre de conversions a la religió de Crist: en començar el segle iv, la religió ja era pràcticament majoritària a la banda oriental de l’Imperi romà, però també constituïa una minoria religiosa significativa a certes parts de la banda occidental com, per exemple, a la província hispana de la Tarraconense, on Fruitós de Tàrraco va dinamitzar una important comunitat cristiana a l’actual Tarragona exercint com a bisbe de la ciutat-capital hispana. Va morir cap a l’any 259, segons es recull a les Actes dels màrtirs —la principal font documental d’aquest període de persecució cristiana a l’Imperi—, cremat en una estaca a l’amfiteatre tarragoní, encara avui dempeus vora el mar, acompanyat d’altres membres de l’Església tarragonina. Tanmateix, cap líder romà del segle i o ii podia haver arribat a imaginar que aquesta, com ells la consideraven, petita secta d’origen jueu arribaria a esdevenir un actor social (i polític) de primer ordre en el si de la civilització romana.

				El principal responsable d’aquesta rellevància social i política fou, sens dubte, l’emperador Constantí I, un d’aquells personatges de la història que, fruit de decisions molt personals (però no preses a la babalà), va revolucionar l’ordre establert. Constantí el Gran va arribar al poder amb moltes dificultats, i va saber consolidar-lo recolzant-se en la primera minoria religiosa que ja era majoria a les províncies orientals de l’Imperi: els cristians. L’emperador sabia que l’Imperi romà es trobava al límit del col·lapse: el segle iii, que la historiografia anomena el segle de l’anarquia militar, havia sigut un desastre, amb desenes d’emperadors succeint-se, tots, o gairebé tots ells, assassinats a mans dels seus col·laboradors o de la poderosa Guàrdia Pretoriana (el cos de seguretat personal de l’emperador). Malgrat que, des del temps de Cèsar August, l’emperador era venerat com si fos un déu (mortal, tanmateix), el paganisme irreverent —i molt sovint poc crèdul— de la societat romana havia perdut el respecte a la seva figura. Constantí va saber llegir el moment històric i va renovar l’auctoritas imperial lligant-la a l’influent paper del cristianisme. L’any 313 va prendre una decisió transcendental: mitjançant l’Edicte de Milà, l’emperador va declarar la llibertat de culte al seu imperi. Els cristians deixaven de ser perseguits i, encara més, podien construir els seus temples de manera pública i visible; s’acabaven així els cultes clandestins en cases privades o en les catacumbes de la ciutat de Roma. Silvestre I, papa entre els anys 314 i 335, es convertí en el primer bisbe de Roma que no va morir màrtir. Encara més, el bisbe va esdevenir un col·laborador molt estret de l’emperador, que havia pres la determinació d’exercir la seva autoritat en matèria religiosa.

				En aquests anys clau de les primeres dècades del segle iv s’estava forjant, en realitat, el cesaropapisme, un concepte que ens parla sobre l’estret vincle entre l’Església i l’Estat, un tema d’inesgotables debats i discussions encara avui. I és que la política religiosa de Constantí va marcar per sempre més el rumb de l’Església romana, lligant-la al poder polític oficialment establert. L’emperador, de fet, va voler molt més que una benintencionada llibertat de culte: avançant-se al futur, el príncep va intuir el triomf imminent del cristianisme com a religió principal del món mediterrani i europeu (fins a la irrupció, al segle vii, de l’islam) i en va voler regular l’organització i la doctrina. Vegem-ho: amb l’aquiescència dels papes, que veien en la figura d’aquest polític un autèntic salvador de la fe cristiana —no, en canvi, el risc de la seva politització—, i arrencant-la de les ombres de la clandestinitat per ressituar-la en el centre de la vida pública romana, Constantí es va erigir en àrbitre religiós. Si el cristianisme era reconegut, l’emperador hi tenia alguna cosa a dir. Amb aquest propòsit regulador, Constantí va convocar el primer concili ecumènic de l’Església, la reunió dels bisbes d’arreu de la Cristiandat per discutir sobre la fe i la doctrina. Aquesta reunió va tenir lloc l’any 325 a la ciutat de Nicea, a l’actual Turquia, prop de Constantinoble, la ciutat que l’emperador acabava de fundar i que havia decidit que seria la capital de la part oriental de l’Imperi i que duia el seu propi nom. Cal tenir en compte que, en els primers segles del cristianisme, les interpretacions i vivències de la fe en Crist estaven molt diversificades i que hi havia molts enfrontaments sobre qüestions que afectaven la pròpia essència doctrinal: era una religió en gestació. Les ensenyances de Jesucrist eren clares (el seu magisteri sobre l’amor, el perdó i la compassió havia quedat escrit en els evangelis), però a partir d’aquí, s’obrien debats molt polèmics: ¿qui era Jesús? ¿Un home? ¿Un déu? ¿Totes dues coses alhora? Les disputes per aquestes qüestions arribaven, sovint, a les mans. Constantí va voler posar pau, però també imposar el seu criteri, que era alhora el de Silvestre I, i que es va resumir en el credo de Nicea, la declaració dogmàtica que recollia els continguts fonamentals de la fe cristiana, i que el catolicisme ha mantingut des d’aleshores. Tot això Constantí ho va promoure sense ser, ell mateix, cristià —però sí catecumen, beneït per Silvestre I com a persona en el camí de rebre les aigües baptismals—; l’emperador no va ser batejat fins poc abans de morir, l’any 337.

				En aquell moment els papes ja sabien que havien lligat la seva sort a la de l’Imperi. Constantí havia cedit terres i havia fet donacions de les arques imperials per construir esglésies. De fet, segons la tradició, el bisbe de Roma va batejar l’emperador a la primera església pública de la ciutat: Sant Joan del Laterà. Aquest espai de la geografia cristiana és clau: Silvestre I va consagrar la basílica l’any 324. El pontífex estava disposat a fer del Laterà el centre d’una cristiandat universal. Aquesta seria (i és, de fet) la catedral de Roma, la seu episcopal de la ciutat i, per tant, el centre de l’Església romana. Durant segles, els papes van viure aquí, construint un palau adjacent a la pròpia església-basílica amb oficines i arxius des d’on governar la seva Església. La primera de les esglésies, la catedral romana al Laterà, no va ser, però, l’única empresa arquitectònica endegada per Constantí: Silvestre també tenia interès a edificar una bella església-basílica, lluminosa i esvelta, al damunt del turó del Vaticà, lloc tradicional de la mort i sepultura de sant Pere. El 326 es col·locà la primera pedra de la basílica constantiniana, que fou un edifici genuí de l’arquitectura romana del segle iv fins que, en començar el segle xvi, va ser enderrocada per erigir la nova Sant Pere del Vaticà, que esdevingué el centre neuràlgic de la Cristiandat. Silvestre i els seus col·laboradors fixaren la disposició dels espais i van establir així el cànon espacial de què és i què conté una església cristiana.

				La basílica constantiniana del Vaticà és un altre lloc protagonista en aquest —encara— progressiu procés d’afirmació de la primacia dels papes. Durant segles, l’Església romana va creure que a Sant Pere del Vaticà havia succeït un fet històric per a la història papal i per a la seva autoritat universal. Es deia que, poc abans de morir, Constantí havia pres la resolució de fer testament en favor del bisbe de Roma. Així, mitjançant un decret imperial —que tothom coneixerà després com la «donació de Constantí»—, l’emperador donava en herència la ciutat de Roma, la província sencera d’Itàlia i les províncies occidentals de l’Imperi (des de Britània fins a l’Àfrica, passant per la Gàl·lia i Hispània) al papa, que en seria l’amo. Tot i que al segle xv, com veurem, un humanista italià al servei del rei aragonès Alfons el Magnànim descobrirà el caràcter apòcrif d’aquest document, la falsa donació de Constantí serà una prerrogativa papal clau per entendre l’arbitri polític que, durant l’edat mitjana, els bisbes de Roma exerciran sobre les monarquies de l’Europa occidental, amb un paper tutelar sobre els regnes feudataris, vassalls —cas d’Aragó—, del pontífex.

				 És evident que durant el regnat de Constantí el Gran el papat, d’alguna manera, va sotmetre’s al poder polític que assegurava la pervivència i la difusió de la fe cristiana. Altres emperadors jugarien un paper fonamental en el destí del cristianisme, com Teodosi I, que el 380, amb l’Edicte de Tessalònica, feia de la religió cristiana l’única oficial de l’Imperi i expedia, així, l’acta de defunció del paganisme. La «mort» de Júpiter, Mart, Venus i tota la cort olímpica de déus; també el decés dels cultes i rituals a déus de la llar i figures mítiques d’una cosmologia agrícola mil·lenària. Però la llarga decadència de l’autoritat imperial de Roma va reservar per als bisbes de l’Urbs un paper preponderant. Durant el regnat de l’emperador Teodosi va tenir lloc, també, un dels primers gestos que palesaven la preeminència del bisbe de Roma en qüestions doctrinals i organitzatives sobre l’Església occidental. Sirici, bisbe entre els anys 384 i 399, va adreçar l’any 385 una extensa carta al bisbe de Tàrraco, Himeri, on l’instruïa en la resolució dels problemes de l’Església local tarragonina i, alhora, li demanava fer extensibles aquelles indicacions al conjunt de totes les Esglésies d’Hispània. Aquesta epístola és la primera decretal —una recopilació de decisions i ordres del pontífex— que coneixem, per bé que en podrien haver existit d’altres abans, i explica el paper que els bisbes de Roma s’havien arrogat per a si mateixos —ja a finals del segle iv— de guardians de totes les Esglésies.

				A finals del segle iv i especialment durant el segle v, amb la successiva entronització de prínceps dèbils i influenciables, incapaços de fer front a l’amenaça dels pobles germànics que estaven envaint les províncies romanes i que podien arribar fins a les mateixes portes de la capital imperial, el bisbe de Roma va esdevenir una autoritat indiscutida. Quan l’any 452 el líder dels huns Àtila es va dirigir cap a les muralles de la ciutat després d’arrasar el nord d’Itàlia amb el ferm propòsit d’assolar també la capital imperial, només els dots diplomàtics del papa Lleó I (400-461), que l’any 440 havia sigut consagrat bisbe de Roma, van convèncer el cabdill d’origen asiàtic perquè no entrés a Roma. En aquell moment la pràctica totalitat de la capital era cristiana i, en una societat profundament religiosa, el bisbe exercia una autoritat moral i política incontestable. Els romans van veure en el seu cap espiritual un líder veritable. És un moment important de la història de l’Església de Roma, perquè Lleó va arrogar-se per a ell mateix el títol de «vicari de Roma». Ho feia perquè ningú més li disputava el poder a la ciutat: els emperadors —amb un imperi ja definitivament dividit entre Orient i Occident, després del regnat de Teodosi— feia anys que preferien no residir a la capital imperial i divertir-se a la seva vil·la imperial de Ravenna, lluny de la brutícia i el bullici de Roma. Era el moment definitiu de l’Església: Lleó I era el vicari de Roma i esdevenia també el primer bisbe romà que signava com a «papa». La primacia del papa era, aleshores, un fet consumat. Però una primacia, ¿sobre què i sobre qui?

				Si a l’entorn de l’any 100 Climent de Roma escrivia als cristians d’altres racons de l’Imperi per aconsellar-los en les seves disputes, exercint un paper de referent, Lleó el Gran —com el coneixeria la historiografia eclesial— disposava, en els anys finals de l’Imperi romà d’Occident, dels mecanismes de poder que li permetien la convocatòria de sínodes (assemblees de bisbes) fora dels límits de la diòcesi del bisbe de Roma o, fins i tot, la destitució o el confinament d’altres bisbes que desafiessin la seva autoritat, com va succeir amb el bisbe Hilari d’Arle, a la Gàl·lia. Amb la desaparició de l’emperador l’any 476, i l’enfonsament definitiu de l’Imperi d’Occident, el papa de Roma estaria en una posició única per exercir una certa autoritat universal sobre aquells territoris que havien format part de l’Imperi, ara sumit en guerres i dividit en els nous regnes germànics. El papa romania com l’últim vestigi dels antics cèsars.

			

			
				el primitiu papat medieval

				Amb la desaparició de l’Imperi Romà d’Occident, els papes de Roma van haver d’enfrontar-se a dos reptes majúsculs: d’una banda, intentar aconseguir que els nous líders dels regnes nascuts de les ruïnes de l’antic imperi, especialment el rei dels ostrogots, que dominava bona part d’Itàlia, acceptessin la seva autoritat en matèria religiosa; de l’altra, conviure amb el nou paper, religiós i eclesial, que a partir del 476 desenvoluparien els emperadors d’Orient des de Constantinoble —especialment durant el regnat de Justinià (527-565), que reconquerí Itàlia— , així com els bisbes-patriarques de la nova metròpoli de l’imperi hereu de Roma. Aquestes dues qüestions, la convivència dels papes amb els monarques d’origen germànic i la defensa de la seva primacia per damunt de Constantinoble, van marcar la història del papat dels primers segles de l’edat mitjana.

				Per sort per al papat, l’Església de Roma va trobar després de Lleó I pontífexs capaços, bons gestors amb excel·lents capacitats organitzatives, posseïdors, a més a més, de dots de lideratge en temps de crisi greu i d’una sòlida competència en matèria religiosa. Gelasi I va ser, després de Lleó el Gran, el papa més important del segle v. D’origen africà, aquest sacerdot estava molt preocupat per dotar l’Església d’un corpus legal i uns fonaments jurídics que garantissin al bisbe de Roma plenes capacitats directives sobre la resta d’Esglésies, fins i tot sobre els afers més terrenals de la societat tardoantiga, més propis de l’àmbit de la política: de nou, el cesaropapisme. Quan Gelasi va ser consagrat bisbe de Roma, l’any 492, la seva principal preocupació era frenar les pretensions de l’emperador d’Orient, Anastasi, d’intervenir en qüestions religioses seguint, d’altra banda, l’exemple de Constantí el Gran. Gelasi tenia la seva pròpia idea sobre l’origen dels poders del món i a qui li corresponia administrar-los. Per ell, tant l’Església com l’Estat eren dues institucions d’origen diví però, posades en una balança, la primacia última corresponia, esclar, al poder que tenia la missió divina de guiar el poble de Déu. Per tant, fent valer el primatus iurisdictionis del bisbe de Roma, li corresponia a ell el paper rector de tota la societat cristiana, d’Orient a Occident. Aquest principi, amb alts i baixos, va ser acceptat des de Constantinoble, en matèria religiosa, fins acabat el primer mil·lenni. D’aquesta manera, Gelasi volia acabar amb el cesaropapisme dels emperadors hereus de Roma, assenyalant-los amb el dit el seu lloc veritable: ells també eren una institució sancionada per Déu, però ell n’era l’únic cap espiritual i, en certs aspectes, havia de ser l’autèntic àrbitre també del poder temporal. Aquesta qüestió va ser, en essència, el baix continu que acompanyarà la història dels papes fins ben entrada l’època moderna.

				Gelasi, que va ser papa poc més de quatre anys i mig, com a llegat del seu pensament i de la seva manera d’exercir la condició pontifícia va deixar la primera col·lecció de textos legals cristians que conservem. Es convertí, doncs, en el fundador del dret canònic: la llei de l’Església.

				Com dèiem, l’altre front que tenien els papes de l’inici de l’edat mitjana era el de la seva relació amb els reis bàrbars. En caure l’Imperi romà d’Occident, aquests líders militars havien fundat estructures polítiques que la historiografia coneixerà com a regnes germànics: el regne franc sobre les despulles de l’antiga província romana de la Gàl·lia, el regne ostrogot a Itàlia, el regne visigot a Hispània, etcètera. Alguns d’aquests germànics havien rebut una predicació cristiana considerada poc ortodoxa des de Roma: pel papa la gran amenaça era l’arrianisme d’aquests pobles invasors. Segons havia predicat al segle iv el sacerdot africà Arri, Jesús era per sobre de tot un home, negant-li tota condició divina, que només es podia atribuir a Déu, el seu pare. Al segle iv, el concili de Nicea presidit per Constantí el Gran havia deixat clara la postura de l’Església sobre aquesta qüestió. Però molts dels membres de la classe dirigent germànica havien tingut el seu primer contacte amb el cristianisme en la seva «forma» arriana i, quan els seus cabdills havien esdevingut els hereus polítics de l’extint Imperi romà, havien mantingut la seva fe. Gelasi, per exemple, se les va haver de tenir amb el nou rei d’Itàlia, Teodoric, que era un arrià convençut que, tanmateix, tolerava les altres professions de fe del cristianisme. Va ser durant el segle vi que l’Església catòlica va imposar-se en aquest camp, amb la conversió dels nous reis a la fe catòlica. El primer d’ells, Clodoveu, rei dels francs, es va fer batejar l’any 500 a instàncies del bisbe Remigi de Reims i de la seva esposa, Clotilde, en origen una princesa burgúndia que ja era una devota catòlica abans de casar-se amb el seu marit. Amb Clodoveu tota l’elit guerrera franca es va convertir també al catolicisme i d’aquí que en el futur, i en la tradició de l’Església catòlica, els papes concedissin als reis de França el títol de «fils aîné de l’Église» (fill gran de l’Església) perquè el franc Clodoveu va ser el primer dels reis catòlics a Europa.

				En un context de preeminència consolidada i amb una tutela incipient, irromp —malgrat la pobresa de les comunicacions de l’època— la figura de Gregori el Gran, bisbe de Roma entre els anys 590 i 604. Aquest pontífex, que serà considerat un dels quatre pares de l’Església llatina —amb Agustí d’Hipona, Ambròs de Milà i Jeroni, és a dir, els referents absoluts de la teologia catòlica— era, sens dubte, fill de la seva època. Gregori, romà de cap a peus, era hereu d’una Església que havia hagut de remar contra direcció en una era de desfeta d’un món ja vell i de la sempre dificultosa erecció d’un de nou. Fill d’una família rica de l’aristocràcia romana, aquest home inquiet va créixer a l’ombra dels bisbes de Roma, de qui, de fet, era directament descendent. Cal tenir en compte que, a l’Església antiga i dels primers segles medievals, els sacerdots eren homes casats i tenien fills. Així, el besavi de Gregori havia sigut Fèlix II (papa entre el 483 i el 492) i el seu avi, Fèlix III (papa entre el 526 i el 530). Però Gregori aspirava a una vida religiosa més ferma i allunyada del món, desig que el va portar a fer-se monjo, una decisió difícil per a un membre de l’aristocràcia, que no acabava de comprendre l’opció per la vida contemplativa d’un noi amb una carrera política prometedora. La vida d’oració li va permetre endinsar-se en el camp de la literatura espiritual i dedicar-se en profunditat a la filosofia de la fe: la teologia. Pocs teòlegs en la història del cristianisme assoliran el nivell de Gregori, que, conegut per la seva fama de santedat i brillants capacitats organitzatives, va ser cridat pel clergat de Roma per ser papa. Durant el seu pontificat de catorze anys, Gregori va ser molt conscient de la missió universal d’un bisbe de Roma i és per això que va prendre una decisió molt important per al futur de l’Església: enviar missioners als racons més allunyats del món romà per exportar la fe cristiana. Entre aquests missioners hi havia un company monjo seu, que en el futur seria conegut com a Agustí de Canterbury. Ell i quaranta companys més de diversos monestirs italians van partir cap a l’antiga Britània i van estendre el catolicisme i l’autoritat de l’Església de Roma per tot Anglaterra (Irlanda ja era obedient a Roma des de feia un segle gràcies a l’acció evangelitzadora de Patrici).

				Com a monjo que no va deixar de ser mai, Gregori tenia plans renovadors per a l’Església. Li interessava, sensiblement, la regulació de la vida monàstica. El seu referent en aquest camp era Benet de Núrsia, mort dècades enrere i autor d’una regla monàstica que, en poc temps, esdevindrà la principal norma reguladora dels monestirs occidentals. Gregori va ensenyar als monjos catòlics a seguir l’exemple de Benet i, fins i tot, va escriure una biografia del fundador benedictí que avui encara és l’única font principal que tenim els historiadors sobre la seva vida. El papa creia que un aspecte essencial de la vida del monjo era la manera com se celebrava l’ofici diví, els oficis de pregària, i estava especialment preocupat per la música dels cants. Segons el pontífex, la música tenia la qualitat única d’elevar l’ànima a Déu. Així, valent-se del seu poder, Gregori va ordenar recopilar les normes, figures i modes del cant en un sol sistema, completament normativitzat per ell: el cant pla. Tothom l’acabaria coneixent, en honor al seu creador, com a cant gregorià.

				Amb la mort del papa Gregori el Gran, en començar el segle vii, el prestigi i l’autoritat del bisbe de Roma havien permès que el papat controlés un ampli territori del centre de la península Itàlica, des de la mar Tirrena fins a l’Adriàtica. Això també tenia els seus inconvenients, ja que els papes havien de bregar no només amb qüestions religioses sinó també temporals amb l’emperador d’Orient, que tenia pretensions de dominar Itàlia. Els bisbes de Roma desitjaven el trencament amb Constantinoble, cansats de les ingerències cesaropapistes dels basileus bizantins, emperadors que volien ser prínceps i sacerdots. Però, alhora, quan els papes s’havien vist amenaçats per cabdills llombards de la península, els emperadors els havien brindat protecció i, de fet, jurisdiccionalment, Roma continuava sent una ciutat imperial sota l’aixopluc de Constantinoble. Els papes volien canviar aquesta situació. Roma necessitava un cèsar que no qüestionés en cap moment la política religiosa de la càtedra de sant Pere i, alhora, que assegurés el domini efectiu, per al propi papa, de les seves extenses terres en el Laci i molt més enllà. Aquest cèsar caldria anar-lo a trobar més enllà dels Alps, a la «filla gran de l’Església»: França. El rei franc podia oferir a l’Església la seva protecció fidel o, com a mínim, el menys entorpidora possible per sortir de la incòmoda vigilància de l’emperador bizantí.

				Lleó III (750-816) fou el protagonista del definitiu decantament de Roma cap a Occident, posant les bases de l’Europa dels propers mil anys. És així com un pontífex que hauria passat completament desapercebut en la inesgotable galeria papal dels últims dos segles del primer mil·lenni —papes efímers molts d’ells, papes embardissats en les lluites entre famílies romanes, papes entretinguts en la seva violenta política local— va esdevenir un protagonista històric inesperat del segle ix. Aquest noble romà, elegit papa l’any 795, havia arribat a un nivell d’impopularitat tan gran entre el poble de Roma que va haver de fugir de la ciutat després d’un intent d’assassinat enmig del carrer per part d’una turba. Refugiat a la cort franca de Carlemany, aquest li va prometre que el restituiria sense perills al tron de sant Pere. En aquells últims anys, Carlemany ja havia jugat un paper mediador indiscutible en la política italiana, com abans ho havia exercit el seu pare, Pipí el Breu, l’home que havia liquidat la dinastia franca dels merovingis per entronitzar el seu propi llinatge al capdavant del país. A Itàlia, el regne dels llombards s’havia enfonsat el 774 quan un Carles encara jove, que feia pocs anys que havia succeït el seu pare Pipí, va travessar els Alps per conquerir les despulles del regne llombard i entregar al papa Adrià I (pontífex entre els anys 772 i 795) els seus dominis, que eren la base territorial dels Estats pontificis —un estat d’origen medieval que va durar fins a la unificació italiana, al segle xix—, creats sota el pontificat d’Esteve II (anys 752-757). Feia dècades, doncs, que els francs apareixien sovint per les terres italianes, cridats, la majoria d’ocasions, pels papes. Aquesta vegada, però, el rei dels francs va rebre una gran recompensa, un regal només a l’abast del vicari de Crist a la terra.

				Carlemany, doncs, volia retornar Lleó a Roma i garantir-li els seus poders efectius com a papa. La política romana del rei dels francs estava fortament influenciada per la figura d’un dels consellers més propers a Carles, el monjo anglosaxó Alcuí de York, que aconsellà al monarca rehabilitar el papa Lleó i viatjar amb ell a Roma per garantir l’èxit de l’operació. Quan la situació va pacificar-se, la tardor de l’any 800, Carlemany es disposà a celebrar els oficis de Nadal a la ciutat santa. I allà fou on, durant la missa de Nadal celebrada a Sant Pere del Vaticà, Lleó III va improvisar un moment de la celebració per coronar Carles com a emperador de Roma. Seguint l’escola de Lleó el Gran i Gelasi I, el papa Lleó III s’arrogava el paper d’àrbitre universal per decidir, allà i aleshores, la restauració de l’Imperi d’Occident en la figura i dinastia de Carlemany. Els emperadors d’Orient no acceptarien el títol imperial restaurat per Lleó fins l’any 812.

				La historiografia sap bé avui que va ser durant aquestes dècades transcendentals que es va associar el poder del papa amb el poder polític europeu del nou ordre monàrquic, gràcies a l’aparició (o reaparició) del generós decret de Constantí: la donació. Aquest decret apòcrif, falsificat en realitat al segle viii, havia de solucionar molts problemes de legitimació: d’una banda, el papa havia de justificar davant de qualsevol príncep amb interessos a Itàlia el perquè de l’existència d’un autèntic Estat papal; de l’altra, els reis francs havien de justificar la validesa del nou títol imperial i del seu origen a mans del pontífex romà. La donació de Constantí solucionava tots els maldecaps: si, en efecte, Constantí havia deixat als papes Itàlia i tot l’Occident romà, els seus successors tenien tant dret a tenir els seus dominis territorials, com dret a disposar de la resta de l’antic imperi i, en aquest cas, triar Carles i els seus successors com a nous emperadors romans. O, com es coneixerien més endavant, «sacres romans emperadors». Els primers prínceps de la cristiandat. Així, i com qui no vol la cosa, els escrivans de la cancelleria papal, al palau del Laterà, seu del govern pontifici medieval, van «inventar» (trobar) el document.

				Els papes de Roma van lligar la seva sort a la dels reis francs, ara emperadors d’Occident, que també tenien la seva pròpia agenda religiosa. En un temps on Església i Estat formaven part d’un tot únic, els reis s’erigien com a patrons de l’Església cristiana, amb l’erecció de noves seus episcopals i monestirs. Els carolingis —la dinastia de Carlemany—, per l’extensió del seu domini territorial (des de la península de Jutlàndia al nord d’Europa fins a les terres de l’actual Catalunya al sud) i pel seu romanisme decidit i actiu —com demostra el paper jugat en la situació papal del segle anterior—, van ajudar a uniformitzar l’Església de Roma. El fill i successor de Carles, Lluís el Pietós, que el 801 va conquerir la ciutat de Barcelona als sarraïns i va restaurar la seu episcopal barcelonina (i, abans, la de Girona), va encarregar al monjo benedictí Benet d’Aniana la refundació de l’orde de Sant Benet. L’emperador Lluís I va promoure, així, que en tots els seus dominis els monestirs adoptessin la regla benedictina. A Catalunya, el 812, amb Carlemany encara en vida —però amb Lluís ja associat al poder imperial i actuant de facto com a sobirà—, es va fundar el primer cenobi benedictí del país, Sant Esteve de Banyoles.
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