
	
		
			[image: cover.jpg]
		

	


	
		
			Sinopsi

			 

			 

			 

			La prestigiosa assagista i periodista Pilar Rahola (premiada internacionalment per la seva obra Prou sobre l’opressió de la dona en les societats musulmanes) s’endinsa en un dels grans drames del nostre temps: la persecució dels cristians en diferents circumstàncies i geografies.
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			A les dones i els homes de les missions,

			l’exèrcit de pau més poderós del món.

		

	


	
		
			 

			 

			 

			 

			«Des de l’abisme et crido, Senyor;

			Senyor, escolta el meu clam;

			escolta, estigues atent

			al meu clam que et suplica...».

			 

			Salms, 130

		

	


	
		
			
PRÒLEG


			Una campanada

		   

			 

			 

			Ciceró va dir que la veritat es corromp tant amb la mentida com amb el silenci. La gent de la nostra època, sobrenoticiada i subinformada, inundada de titulars i d’imatges fugaces, surfejant en aigües sempre agitades per la necessitat de l’espectacle col·lectiu, és lluny de la profunditat. Tot és ràpid i efímer. Fins i tot l’anomenada postveritat —‌una expressió edulcorada de la mentida— és evanescent, neix, esclata, s’expandeix i, amb la mateixa velocitat, s’esfuma. Aquesta superposició de fets i imatges difon alhora que amaga, i denuncia alhora que silencia. Llavors, són més necessaris que mai aquells que senten el deure de parlar, de no resignar-se a callar allò que no és en el punt de mira o el que és políticament incorrecte per a les vulgates que les modes imposen.

			A aquesta raça de periodistes i escriptors que parlen, a vegades a crits perquè se’ls senti enmig del so eixordador de l’ambient, pertany Pilar Rahola. Més enllà de la seva notòria catalanitat, Rahola viu immersa en les grans causes universals, aquelles que fan que als principis rectors encara els calguin gladiadors. En la nostra època històrica, que, després de la Segona Guerra Mundial, pràcticament acaba de prendre consciència del fenomen dels drets humans com a concepte polític i jurídic, hi conviuen els textos que declaren aquests drets humans amb una realitat negadora més extensa del que podria semblar a primera vista. Mig món és massa lluny de la democràcia, a l’Orient Llunyà i a l’Orient Mitjà. En el nostre ambient llatinoamericà, podem pensar, sense anar més lluny, en les batalles que encara s’han de lliurar per assolir la llibertat de premsa quan les dictadures militars, primer, i alguns «progressismes» autoritaris, després, han retallat en el mateix grau llibertats essencials. Sense oblidar aquelles que s’han enervat a causa de la por, amb l’amenaça cruel de les xarxes del crim organitzat.

			Amb la Pilar hem coincidit en la defensa de la causa jueva i el dret de l’Estat d’Israel a existir en condicions de seguretat, al costat d’un Estat palestí veí que s’atingui a les lleis internacionals. De la mateixa manera, hem coincidit en la condemna de la barbàrie terrorista nascuda del fanatisme islàmic. Són debats sobre la llibertat i la intolerància que segueixen tan vigents com el primer dia, malgrat que desgraciadament estan contaminats pels interessos comercials ominosos i per les especulacions geopolítiques, que recorden més els temps de la Guerra Freda que el nostre temps de globalització. 

			Aquesta obra tracta un altre aspecte de la mateixa lluita: la persecució cristiana al món, afectada de manera inversemblant per un ominós «ostracisme informatiu». No s’introdueix el tema religiós com una qüestió metafísica. Senzillament, s’aborda des de l’ètica la persecució que pateix, amb perspectives d’extermini en molts països, un món cristià que Occident no assumeix clarament com a propi. És una denúncia, país per país, indret per indret, de com els cristians són víctimes d’una persecució implacable, alimentada pel radicalisme islàmic. El mateix que continua alimentant l’odi cap al poble jueu i l’Estat d’Israel, té també aquesta altra dimensió que posa de manifest la seva naturalesa real: destruir els valors d’Occident, el seu liberalisme humanista, la seva concepció de la igualtat dels drets de tots els éssers humans, la seva llibertat de culte, el seu Estat de dret.

			Aquesta persecució als cristians ha il·luminat, justament, aquest conflicte vast que tant afecta avui en dia tot el món, però sobretot Europa, amenaçada per una acció violenta des del bell mig de les seves pròpies societats. Paradoxalment, les estructures del cristianisme occidental no han mostrat la fermesa que caldria esperar davant d’una voluntat d’extermini tan clara.

			L’autora diu: «El meu racionalisme militant m’impedeix de creure en un Déu, però la meva ètica no m’impedeix de respectar els creients». Des d’aquesta mateixa actitud, saludem aquesta obra aclaridora, que suposa una campanada que hauria de repicar amb estridència en la nostra civilització occidental, la primera secular, llibertària i igualitària, però no tan fraterna com invocava la proclama del juliol del 1789.

			 

			JULIO MARÍA SANGUINETTI

			Expresident de l’Uruguai

		

	


	
		
			Preàmbul

			 

			 

			 

			Aquest llibre no té res a veure amb la fe religiosa. Òbviament, tampoc no està en contra de cap fe religiosa, però la seva òptica parteix de la mirada dels drets fonamentals, i no de la transcendència espiritual. És a dir, no és un llibre sobre la moral d’un col·lectiu religiós, sinó sobre l’ètica de tota la humanitat. Per això mateix, no parla dels cristians per la seva condició religiosa, sinó per la seva condició de víctimes. I és en aquest punt on el llibre adquireix un compromís solidari, una voluntat de treure el vel que fa invisible el patiment de centenars de milers de persones, perseguides, violentades i assassinades en ple segle XXI pel sol fet de seguir Crist.

			Només els cristians són perseguits, violentats, assassinats? La pregunta és gairebé una insolència, atesa la contundència dels fets actuals. Però la resposta mereix alguns peus de pàgina que ajudin a enfocar correctament l’anàlisi. 

			Com és evident, molta gent, de totes les religions, és víctima de la intolerància i la repressió sistèmica, demonitzada per vells estigmes i per prejudicis arrelats en el subconscient col·lectiu. Especialment tràgic ha estat l’estigma antisemita, rumiat durant segles en el pesant estómac del món, i que va conduir la humanitat a l’holocaust de tot un poble. Pel camí de l’odi, van desaparèixer tres quartes parts de la població jueva europea: milions de persones convertides en fum. La intolerància, el prejudici i l’estigma han estat una constant en la persecució del poble jueu, i el segle XXI no només no ha destruït definitivament l’odi antisemita, sinó que l’ha ressuscitat, li ha posat un vestit nou i el practica amb renovada força. Si algun col·lectiu identitari —‌i ensems religiós— pateix el prejudici arreu del món, sens dubte és el poble jueu, objectiu primari de totes les ideologies radicals, des de l’extrema dreta fins a l’extrema esquerra, amb l’afegit violent i letal de l’actual fenomen gihadista. I, alhora, també pateix un antisemitisme subtil, que practica de manera conscient o inconscient molta de la que en diríem... la bona gent. Indiscutiblement, els jueus són en el pòdium de l’odi i la persecució, des de temps immemorials, i ara per ara són en el centre de la diana de tots els fenòmens intolerants.

			També és un fet que pateixen persecució els musulmans, sovint a causa del prejudici a Occident, però també a mans de la ideologia totalitària que pretén representar-los. L’islamisme —‌amb el salafisme com a mare de tots els vessants radicals que volen imposar l’Umma mundial, amb la xaria com a llei integral— és el principal focus d’odi, la serp que va covant ous per tot el planeta. És un odi descarnat, que tant es vertebra a través del menyspreu i la repressió legal, allà on el salafisme governa, com acaba amb assassinats massius, on domina el gihadisme. I certament, són uns assassinats que no discriminen, no endebades són els mateixos musulmans les principals víctimes d’aquesta ideologia del mal. 

			O moren perquè eren en la cruïlla de les bales i les bombes, o moren perquè aquesta ideologia del mal persegueix qualsevol posició religiosa moderada, considerada immediatament herètica, a banda que intenta posar fi a qualsevol oposició musulmana de caràcter laic. També en aquest cas és una evidència que hi ha milers de musulmans que pateixen persecució per la seva manera d’entendre la fe, o fins i tot per negar-la, violentats per la ideologia radical que vol segrestar tot l’islam. 

			I si no parlem en termes d’identitat religiosa, hi ha molts grups socials que són víctimes de persecució, repressió i violència per qualsevol motiu que els identifiqui, de manera que cap col·lectiu no té el monopoli del dolor. Què hem de dir de les dones, violentades per lleis feudals imposades per països membres de l’ONU? O dels homosexuals, perseguits i tractats com si fossin deixalles, per les mateixes lleis que oprimeixen les dones? O del menyspreu i la discriminació que encara pateixen en les societats dites lliures? 

			Certament, la intolerància cap a l’altre, el diferent, el que prega un altre déu, o estima d’una altra manera, o té una identitat estigmatitzada, o senzillament és més vulnerable, aquesta intolerància no només no decreix al segle XXI, sinó que ha augmentat de manera exponencial, a mesura que perdíem valors i es confirmava allò que el capellà i ideòleg Julián Carrón en diu «la fi de la Il·lustració».[1]

			En veritat, tenim lleis més justes a molts països del món, però no tenim un món més just. I és un fet que les institucions que havien de vetllar pels drets fonamentals han fet fallida. Per exemple, el bell somni destruït d’Eleanor Roosevelt, l’anhel d’una organització mundial de nacions que fos el far dels drets, les llibertats i la democràcia. Avui ja sabem que l’ONU no és aquest far de dignitat, ni el guardià de les llibertats, ni tutela els drets de la humanitat, sinó que ha esdevingut un feixuc mamut que només serveix per blanquejar, donar veu i garantir l’empara a les pitjors dictadures del planeta. Algunes de les seves decisions són una autèntica vergonya que empastifa, de manera sagnant, la Carta Internacional de Drets Humans. Com a darrer exemple abominable, a l’hora de fer aquest pròleg, hi ha la decisió que l’Aràbia Saudita formi part de la comissió que ha de tutelar i vetllar pels drets de les dones. He escrit la indignació que m’ha produït aital barbaritat, en un article per al diari La Vanguardia que reprodueixo, perquè em sembla desgraciadament vigent:[2]

			 

			Perdonin, però em cal preguntar-ho: algú els paga? Els donen petrodòlars per sota mà, els prometen belles hurís, viatges de somni, hotels de mil estrelles? No sé, qualsevol de les meravelles estratosfèriques que es compren amb el rutilant or negre i que, en llenguatge terrenal, anomenaríem corrupció. Per descomptat és una pregunta a l’atzar, un d’aquells capricis del malpensar, que sempre tendeix a la impertinència. Al cap i a la fi, és preferible imaginar que es tracta del vil diner que no d’un atac de bogeria o una epidèmia d’indignitat. Tant de bo, tant de bo que, el que passa a l’ONU, sigui el fruit d’una corrupció sistèmica, perquè si més no, en aquest cas tindríem una explicació, bruta, perversa, delictiva, però explicació, al cap i a la fi. Però si no és això, si no es tracta de corrupció, o de tràfic d’influències, o d’interessos espuris indicibles, com es poden explicar els despropòsits que acumula la venerable institució, antigament somni democràtic i avui un forat negre on es blanquegen i legitimen les pitjors dictadures. I on les decisions que es prenen superen els més extravagants deliris del surrealisme. L’última és de traca, i seria de rialla si no fos perquè és un insult a les víctimes de la brutalitat misògina: l’Aràbia Saudita ha estat escollida —‌en sessió de vot secret— com a membre de la comissió de la Condició Jurídica i Social de la Dona, el principal òrgan mundial dedicat a la lluita per la igualtat. I la seva elecció s’ha produït un mes després que creés el seu primer consell de dones..., exclusivament amb representants masculins. És a dir, es riu de les dones a plena cara del món i la premien amb formar part de l’organisme que ha de vetllar per elles. El millor ha estat el pamflet de presentació de la seva candidatura on s’assegurava que la xaria —‌que obliga les saudites a la segregació social, a la tutela masculina per tota la vida i fins i tot a la lapidació, si hi ha delictes d’«honor»— és la garantia de la igualtat de gènere. No és estrany que Hillel Neuer, el director de United Nation Watch, hagi assegurat que han escollit un piròman com a cap de bombers.

			Aquesta aberració arriba després d’una altra anterior: quan la mateixa ONU va escollir l’Aràbia Saudita com a membre de la comissió de drets humans en les mateixes dates en les quals el regne executava un opositor polític. Si sumem la decisió de la Unesco de negar tota relació del poble jueu amb la Muntanya del Temple de Jerusalem, i les desenes de resolucions arbitràries contra Israel, tenim el circ complet.

			Però, què els passa a aquests paios? Com tenen la vergonya de legitimar la repressió de tiranies brutals? Com tenen la indignitat de riure’s així de les dones i de les víctimes? Això és pestilent, fa pudor de merda. I el que és pitjor: converteix les Nacions Unides en còmplice dels horrors que pateixen les dones saudites. El que he dit: fa pudor de merda.

			 

			Moltes són les decisions d’aquestes rovellades institucions que fan aquesta fetor precisa...

			Si acordem, doncs, que són molts els col·lectius que pateixen repressió i violència al món, per quin motiu cal posar el focus en les víctimes cristianes? O encara més, són realment víctimes per la seva fe, o són en el pitjor lloc, en el pitjor moment i, en conseqüència, són víctimes aleatòries? Aquesta és la intenció del llibre, respondre a aquestes preguntes i, amb la resposta, demostrar un fet insòlit i terrible: els cristians tornen a ser perseguits justament perquè creuen en Crist. Són, doncs, víctimes escollides, col·locades en el centre de la diana amb intenció minuciosa, i precisió letal. Mai no hi havia hagut, des de l’època de les catacumbes, un intent tan massiu, organitzat i impune per acabar amb comunitats cristianes senceres, i el més greu és que els repressors estan aconseguint un èxit preocupant. Ho va dir el mateix papa Francesc en una entrevista a La Vanguardia, l’estiu del 2014:[3]

			 

			... estic convençut que la persecució actual contra els cristians és més forta que la que es va patir als primers segles de l’Església...

			 

			... i els fets violents corroboren la convicció del Sant Pare.

			Les dades que aquest llibre aportarà —‌i que se suma a d’altres de notables personalitats que han alçat la veu— són tràgiques i representen l’alarma roja d’una sagnia que, de moment, no sembla tenir aturador. Des de l’esfereïdor i colpidor testimoni de l’historiador Andrea Riccardi, que en el seu llibre El segle dels màrtirs[4] va posar veu al martiri dels cristians al segle XX, les denúncies s’han acumulat sense haver aconseguit, tanmateix, trencar el mur de silenci. Coptes, assiris, siríacs i ortodoxos de diverses litúrgies, i també catòlics i protestants, totes les famílies del cristianisme pateixen, avui, l’estigma de la creu. La pràctica desaparició de comunitats antiquíssimes, arrelades en les seves terres des de fa gairebé dos mil anys, és un fet contrastable. Per posar un exemple esfereïdor, els fidels de l’Església ortodoxa siríaca, que es remunta al segle I, i que parlen una variant de l’arameu, eren al voltant de mig milió en el Kurdistan turc als inicis del segle XX. Avui es calcula que no passen dels dos mil, i la corrua de monestirs, esglésies i poblats abandonats que decoren dramàticament el paisatge donen testimoni de la seva brutal desaparició.

			Si la violència sistèmica ataca les comunitats cristianes, també ho fan les lleis discriminatòries d’estats homologats internacionalment, i que, tanmateix, persegueixen els cristians de manera implacable. I allà on hi ha democràcia, la violència i la repressió és substituïda pel menyspreu i la demonització, especialment per ideologies d’esquerres que converteixen la laïcitat en un instrument de segregació sobretot en països catòlics, probablement perquè molts d’aquests moviments ideològics, més que laics, són furibundament anticatòlics. 

			Es produeix, doncs, el triangle de l’horror: allà on impera la violència, són assassinats; allà on regnen els tirans, són reprimits i segregats, i allà on imperen les llibertats, són menyspreats. 

			Amb un afegit que és, justament, el que ha motivat aquest llibre: malgrat el crit desesperat de tantes comunitats cristianes violentades, el silenci s’imposa com un vel allà on pateixen el martiri, però també a Occident, no endebades les víctimes cristianes no formen part del políticament correcte. A banda, doncs, de ser víctimes de violència, també són víctimes d’allò que l’anglès Rupert Shortt, editor del Times Literary Supplement i autor del llibre Christianophobia: A Faith Under Attack,[5] anomena el «mobbing informatiu». És a dir, un ostracisme informatiu aclaparador, petri i implacable. Els motius d’aquest silenci, per bé que són múltiples, es poden resumir en tres de fonamentals: 

			1) D’una banda, la percepció del cristianisme com un instrument secular d’opressió, especialment des de sensibilitats progressistes, que acostumen a activar la memòria de les croades o la Inquisició o qualsevol altre esdeveniment tràgic vinculat al poder eclesiàstic, quan es parla dels cristians com a víctimes. I aquest mecanisme automàtic transmuta les víctimes en victimaris en l’imaginari col·lectiu. Per això mateix, les víctimes cristianes no queden bé en les pancartes del progressisme, perquè trenquen el simplisme maniqueu que acostuma a inspirar-les. 

			2) D’una altra, la ignorància del fet religiós en les societats secularitzades, que tendeix a barrejar conceptes, reduir el vitriòlic univers cristià a un simple fet homogeni i usar els estereotips clàssics per menystenir el problema. Amb l’afegit que, a Occident, no se sap pràcticament res de les comunitats cristianes mil·lenàries que habiten a Orient i que són les que estan en situació de més risc. D’aquesta manera, quan es parla de cristians, es redueix als «cristians occidentals», i si es parla d’Església, hom imagina que es tracta de les esglésies occidentals, sense entendre les enormes dificultats que altres esglésies cristianes pateixen arreu. Aquest fet també explica la indiferència dels mateixos cristians occidentals vers els seus homòlegs, els quals imaginen iguals a ells, sense entendre les diferències abismals de situacions amb què uns i altres viuen la seva fe. És el que va dir el filòsof Régis Debray, en un col·loqui internacional sobre el futur dels cristians d’Orient fet a París el 2007:[6]

			 

			Els cristians d’Orient són l’angle mort de la nostra visió del món: són «massa» cristians per als altermundialistes, i «massa» orientals per als occidentalistes.

			 

			3) Finalment, el silenci occidental també neix del rol ideològic que determinats poders eclesiàstics tenen en la societat, que sovint es veuen com a censors d’idees i repressors de drets civils. El paper de les jerarquies eclesiàstiques, per exemple, en els debats calents de l’homosexualitat, o el rol de les dones o l’avortament, afegit a la seva influència en els poders polítics, també dificulten la idea que el cristianisme sigui una religió perseguida i allunyen la sensibilitat que intel·lectuals, periodistes o universitaris tendeixen a mostrar amb altres víctimes. 

			Sia com sia, i per bé que l’actual persecució als cristians és sagnant i sorollosa, també és una persecució silenciada, i com que no existeix en el nostre conscient col·lectiu, el seu dolor tampoc no existeix. El bisbe francès Jean-Michel di Falco ho va dir en la introducció d’Il libro nero della condizione dei cristiani nel mondo:[7] «L’actual persecució dels cristians no està poc explicada: està poc escoltada». 

			Aquest llibre vol ajudar a trencar aquest mutisme, desvelar la invisibilitat, ser un altaveu humil del seu crit... Alhora, també vol denunciar les institucions i les ideologies que haurien d’alçar la veu contra els repressors, i tanmateix posen el morrió a les víctimes. En certa manera, doncs, també vol ser un mirall on reflectir la nostra indiferència i la nostra impudícia, ambdós còmplices necessaris del mal. 

			Els cristians són avui en dia, en ple segle XXI, perseguits per la seva fe. Creure en Crist ha esdevingut una creença amb un elevat risc que condueix milers de persones a la presó, l’exili i la mort. Les xifres, les vivències i els fets que relatarà aquest llibre ho demostraran de manera descarnada. Si aquesta denúncia remou consciències, inspira compromisos i ajuda a pal·liar la solitud de milers de cristians, haurà tingut algun sentit. No oblidem que qualsevol víctima pot morir dues vegades: quan és assassinada i quan se li nega la condició de víctima. 

			Acabo aquest preàmbul tot manllevant aquestes paraules al premi Nobel de la Pau Elie Wiesel, jueu supervivent dels camps d’extermini d’Auschwitz i Buchenwald:

			«El contrari de l’amor no és l’odi, és la indiferència. El contrari de la bellesa no és la lletjor, és la indiferència. El contrari de la fe no és l’heretgia, és la indiferència. I el contrari de la vida no és la mort, sinó la indiferència entre la vida i la mort».[8]

			 

			PILAR RAHOLA

		

	


	
		
			PRÈVIA

			 

			 

			«Hi ha hagut moltes teologies..., i el que no passa és l’Evangeli, no passa la humanitat, no passa el Déu dels pobres».

			 

			PERE CASALDÀLIGA i PLA,

			bisbe de São Félix do Araguaia,

			al Mato Grosso

		

	


	
		
			Breu repàs familiar. Catòlics

			 

			 

			 

			«Circumcidat el dia vuitè, sóc israelita de naixement, de la tribu de Benjamí, hebreu i fill d’hebreus; en l’observança de la Llei, era fariseu». 

			 

			PAU DE TARS, Filipencs 3,5. Segle I

			 

			 

			Segons l’etimologia, la paraula Crist ve del grec i és la traducció de la paraula hebrea Messies, que vol dir «ungit». D’aquest nom se’n deriva la gran família del «cristianisme», la religió abrahàmica i monoteista que assegura que Jesús és el fill de Déu, que creu en la Santíssima Trinitat del Pare, el Fill i l’Esperit Sant, i que basa la seva creença en el cànon bíblic. Des dels seus orígens històrics, en els temps del judaisme del Segon Temple, i de la mà de Pau de Tars, el cristianisme va començar el seu periple evangelitzador per tot l’Imperi romà, especialment en les terres d’Orient. Ben aviat va esdevenir un col·lectiu humà complex, unit per la vida i l’aprenentatge de Jesús, però divers en la litúrgia i la interpretació del dogma. 

			Els estudiosos asseguren que a finals del segle I ja existien els quatre corrents primigenis del cristianisme, que després derivarien en totes les branques del cristianisme actual: l’Església de Jerusalem, la més antiga de les famílies cristianes, seguidora de l’apòstol Pere i de Jaume el Just, i que va agrupar els primers jueus que van considerar Crist com l’enviat de Déu; el cristianisme paulí, seguidor de les epístoles de Pau de Tars; el cristianisme sinòptic, que considera aspectes de diversos corrents i segueix els Evangelis de Lluc, Mateu i Marc, i el cristianisme joànic, seguidor d’un fort misticisme, derivat de l’Evangeli de Joan. 

			Tres-cents anys després de la mort de Jesús, el cristianisme ja era un fenomen de gran rellevància, i per bé que les xifres no poden ser molt precises, els historiadors parlen d’un deu a un vint-i-cinc per cent de tota la població de l’Imperi romà cristianitzada. Era un cristianisme a la defensiva, que intercalava escassos períodes de calma —‌com el de Felip l’Àrab— amb persecucions ferotges, de les quals la de Dioclecià va ser la més letal. El seu edicte, anomenat sense embuts «Edicte contra els cristians», va resultar tan eficaç a reprimir, violentar i matar seguidors de Crist, que l’Església d’Alexandria fixaria el dia en què es va promulgar, el 24 de febrer del 303, com «l’inici de l’era dels màrtirs». Primer va obligar els cristians a deixar l’exèrcit, després els va confiscar les propietats i els va cremar els llibres, i finalment els va obligar a apostatar o a morir. L’hora més fosca de la persecució contra el cristianisme antic va deixar una tràgica estela de morts.

			Seria, però, la darrera gran persecució de cristians de l’època antiga, que ben aviat foren protegits per tres edictes imperials posteriors, que ajudarien a convertir el cristianisme en una religió de masses. El primer, l’edicte conegut com l’«Edicte de Tolerància de Nicomèdia», promulgat per l’emperador Galeri el 30 d’abril del 311, «a un dia de les calendes de maig», a la ciutat de Sàrdica, a prop de l’actual Sofia. L’edicte, signat també pels altres dos emperadors de la Tetrarquia, Licini i Constantí, va donar carta de ciutadania als cristians, els alliberà de ser una superstició il·lícita per convertir-se en una «religio licita», els va permetre reconstruir les esglésies i celebrar reunions espirituals, i, en definitiva, va representar el primer pas de tolerància imperial envers les comunitats cristianes...

			 

			Atents només a la nostra extrema complaença i al nostre inveterat costum de tractar benignament tots els homes, hem cregut que hem d’estendre als cristians la nostra indulgència, de manera que, des d’ara, puguin lliurement existir els esmentats cristians i restablir les seves reunions sempre que res no maquinin contra l’ordre públic...

			 

			Immediatament després vindria l’Edictus Mediolanense, promulgat el març del 313, a la ciutat de Milà, pels emperadors Licini i Constantí el Gran, i considerat el primer text que defensava la llibertat religiosa a l’època antiga. L’edicte de Milà va donar protecció jurídica al de Sàrdica, va despullar la religió romana de la condició de religió oficial de l’exèrcit i de l’Imperi, i va representar el pas previ per a l’oficialització d’un cristianisme que, segons alguns estudiosos com el teòleg marianista Juan de Isasa (autor de la magna obra Historia de la Iglesia), ja comptava amb més d’un miler de seus episcopals i era majoria entre la població de l’Imperi...

			 

			Nosaltres, els Augusts Constantí i Licini, [...] hem cregut que a ningú absolutament havíem de negar la facultat de seguir les creences dels cristians o aquelles de la religió que els semblés més convenient per a si mateixos, a fi que la màxima divinitat, en honor de la qual concedim la llibertat religiosa, pugui afavorir tothom com acostuma la seva benevolència.

			 

			I finalment, la Constitució del Cunctos Populos, instituïda en l’edicte dels emperadors Gracià, Valentinià i Teodosi August. Promulgat a Tessalònica el «tercer dia de les calendes de març» de l’any 380, va convertir el cristianisme en la religió oficial de tot l’Imperi romà, alhora que va significar la persecució dels arrians, considerats heretges perquè no reconeixien el caràcter diví de Jesús. Amb aquest edicte, el cristianisme iniciava el seu període de puixança, domini i poder... 

			 

			Volem que tots els pobles que són governats per l’administració de la nostra clemència professin la religió que el diví apòstol Pere va donar als romans, que fins avui s’ha predicat com la va predicar ell mateix, i que és evident que professen el pontífex Damas I i el bisbe d’Alexandria, Pere, home de santedat apostòlica. Això és, segons la doctrina apostòlica i la doctrina evangèlica, creiem en la divinitat única del Pare, del Fill i de l’Esperit Sant sota el concepte d’igual majestat i de la piadosa Trinitat. Ordenem que tinguin el nom de cristians catòlics els qui segueixin aquesta norma, mentre que els altres els jutgem dements i bojos sobre els quals pesarà la infàmia de la heretgia. Els seus llocs de reunió no rebran el nom d’esglésies i seran objecte, primer de la venjança divina, i després seran castigats per la nostra pròpia iniciativa que adoptarem seguint la voluntat celestial...

			 

			Fou així com es va produir el trànsit de les comunitats cristianes dels primers segles —‌aïllades, perseguides i minoritàries— a la societat cristiana —‌planetària, oficial i majoritària— dels segles posteriors. Començava el poder terrenal i, pel camí, perdia part del seu sentit transcendent. El cristianisme ja no seguia la màxima d’un dels pares de l’Església, el prevere Tertulià, que a finals de l’any 100 assegurava que els cristians no naixien, sinó que es feien («Fiunt, non nascuntur christiani»), i el bateig dels nens nascuts de pares batejats va esdevenir massiu. Però en el moment en què va ser una imposició i va deixar de ser una opció lliure, la transformació personal i profunda que demanava sant Pau —‌«Transformeu la vostra manera de pensar en una nova manera»— va deixar de tenir sentit. No calia l’esforç, ni la resistència davant l’opressió, ni la convicció, ni la transformació personal, perquè el cristianisme ja no era una decisió transcendent personal, «una nova manera de pensar», sinó una opció obligada i temuda. Naixia allò que es coneixeria històricament com l’emperador cristià. Al respecte, el papa Benet XVI, en el seu discurs al Bundestag del 2011,[9] va arribar a dir que l’essència del cristianisme era contrària a la naturalesa del poder, i que quan esdevenia poder negava la seva pròpia naturalesa, fins al punt que va ser la Il·lustració qui va tornar a situar-lo al seu lloc. Deia Ratzinger...

			 

			En tant que religió dels perseguits, el cristianisme ha negat a l’Estat el dret de considerar la religió com una part de l’ordenament estatal, postulant així la llibertat de la fe. Però, allà on el cristianisme, contra la seva naturalesa i per desgràcia, s’havia tornat tradició i religió de l’Estat, va ser mèrit de la Il·lustració haver replantejat els valors originals del cristianisme (tots els homes, sense distinció, són criatures a imatge de Déu, tenen tots la mateixa dignitat) i haver retornat a la raó la seva pròpia veu.

			 

			Després de l’Edicte de Milà i la consolidació del cristianisme com un element més del poder —‌un poder entès de manera absoluta i com a tal exercit— l’expansió va ser tan ràpida com era previsible: primer foren les ciutats, que es cristianitzaren de manera gairebé immediata, i més tard va arribar massivament al camp, gràcies a l’ingent treball evangelitzador dels catolisis, el terme grec que es referia als cristians que seguien les instruccions de Jesús narrades per l’apòstol Pere: «Aneu i porteu la bona nova a totes les nacions». És a dir, els cristians catòlics eren aquells cristians que feien missions evangelitzadores. Una evangelització que, sovint, anava adequadament acompanyada del temor i la imposició. Així es van cristianitzar els habitants de les zones rurals, els pagus, que, en anomenar-se pagani, donarien peu a l’accepció pagà, entesa com la persona que creu en més d’un déu. Amb tot, la gent del camp va mantenir durant segles les tradicions religioses anteriors al cristianisme, fins al punt que moltes de les festes cristianes que han arribat a l’actualitat són superposicions de festes tradicionals anteriors. Mantenir-les i cristianitzar-les va resultar més fàcil i més suggerent que eliminar-les.

			A partir d’aquí, el procés seria imparable: cristianització progressiva dels pobles germànics des del segle IV fins al IX; consolidació de l’eix cristià versus l’eix islàmic a partir del segle VII; evangelització dels pobles eslaus a partir del segle X; lenta penetració del cristianisme a les terres nòrdiques d’Europa en els segles següents; conquesta i cristianització, si us plau per força, del continent americà, a partir del segle XVI; arribada tímida del cristianisme a algunes zones d’Àfrica i Àsia el mateix segle, de la mà de l’Imperi portuguès; colonialisme europeu modern a Àfrica, Àsia i Oceania, amb la cristianització consegüent..., i així fins a arribar als 2.180 milions de cristians actuals, que representen un terç de la població mundial. És a dir, el cristianisme és la religió amb més seguidors del món, i la seva història, amb les seves indiscutibles grandeses i les seves misèries conegudes, és, sens dubte, un relat d’èxit. 

			També és, alhora, un relat ple de cismes i divisions seculars que han llegat una comunitat complexa i acolorida, que es nodreix de múltiples famílies litúrgiques, majoritàriament encabides en els tres grans grups de l’univers cristià: els catòlics, els protestants i totes les diverses i antiquíssimes famílies del cristianisme oriental, tan anomenades en les notícies com sovint considerades exòtiques relíquies antropològiques. Per tal, doncs, de dibuixar amb precisió el mapa de la persecució que pateixen els cristians a l’actualitat —‌i que és l’objectiu d’aquest llibre— és pertinent fer un breu repàs de quines són aquestes comunitats religioses, on estan arrelades i quin és el grau de perill que pateixen en aquests moments, a banda de fer un diagnòstic de la seva desaparició en zones on eren des dels inicis dels temps. 

			Tot i que, en general, es considera que el cristianisme es divideix en els tres grans blocs esmentats, per ser curosos cal parlar de quatre grans famílies: l’Església catòlica, que és la més nombrosa i influent del planeta; l’Església ortodoxa, que inclou algunes de les famílies històriques del cristianisme; les esglésies de tradició alexandrina, des dels coptes d’Alexandria fins als etíops i els eritreus, i que es remunta al segle I, i finalment les esglésies protestants, derivades de la Reforma protestant del segle XVI. A aquestes quatre grans branques, caldria afegir-hi algunes famílies cristianes en origen, que posteriorment van ser considerades herètiques, com ara els arrians (que no acceptaven el dogma de la Santíssima Trinitat) o els càtars medievals. Finalment, un apunt separat per als Testimonis de Jehovà, que tot i ser seguidors de Crist neguen el concepte de la Santíssima Trinitat i no consideren Jesús com a Déu en ell mateix, sinó com a fill de Déu, a qui identifiquen amb l’arcàngel Miquel. 

			Aquest és un mapa sintètic d’aquest complex calidoscopi de l’univers cristià: 

			 

			 

			FAMÍLIA CATÒLICA

			 

			Per bé que el nom catòlic (l’etimologia del qual significaria «universal» en grec) es remunta a les èpoques del màrtir Ignasi d’Antioquia, al segle II, i feia referència a tot el cristianisme, en l’actualitat és el terme que designa la seva família més gran, constituïda com a tal el 1054, a partir de l’excomunió mútua del papa Lleó IX i el patriarca Miquel I Cerulari, i el cisma consegüent. Conegut com el Gran Cisma d’Orient, va ser l’esdeveniment traumàtic que va separar l’Església cristiana en dues branques fortament enfrontades durant segles: el cristianisme catòlic occidental i el cristianisme ortodox de l’est. Occident parlava en llatí, i Orient s’expressava en grec antic i en arameu; el primus inter pares que era el Papa de Roma, des del primer concili de Nicea del 325, volia ser més primus que mai, i reclamava una autoritat per damunt dels altres patriarques; la litúrgia es distanciava lentament, i l’Imperi romà es fragmentava en dos mons cada vegada més distants. El cisma religiós, doncs, va caminar en paral·lel al cisma de la civilització de l’època, i a partir d’aquí es consideraria com a Església catòlica aquella que «viu en comunió amb l’Església de Roma».

			En l’actualitat és la més important de totes les famílies del cristianisme, i inclou les esglésies dels dos ritus —‌el llatí, amb vint-i-quatre esglésies, i l’oriental, que en té vint-i-tres—, que reconeixen l’autoritat del Papa de Roma, considerat bisbe de tots els bisbes i pontífex de l’Església universal. Aquest fet, l’autoritat del Papa, és el que diferencia les esglésies catòliques orientals de les seves germanes bessones, les esglésies cristianes orientals, amb les quals, tanmateix, estan associades i comparteixen tradicions. El terme catòlic oriental inclou els ritus bizantins, grecs, alexandrins, armenis, antioquins i caldeus, per bé que sovint se’ls inclou tots, erròniament, en el terme ritus bizantí.

			Aquests dos corrents que conformen el conjunt de l’Església catòlica representen una sisena part de la població mundial i més de la meitat dels cristians del món. 

			Des de la perspectiva dogmàtica, el catolicisme creu en la Santíssima Trinitat, l’Eucaristia i la naturalesa virginal de la Mare de Déu, i pel que fa als sagraments, reconeix els set que va instituir Jesucrist, des del bateig o la comunió fins al considerat «sagrat» sagrament del matrimoni.

			Per tal d’ajudar a situar amb precisió el mapa de persecucions que es dibuixarà en aquest llibre, sembla oportú especificar aquestes famílies catòliques orientals, moltes en l’ull de l’huracà de la violència. 

			Fonamentalment es reparteixen en tres grups, que tenen com a característica comuna que són esglésies autònomes, però que, tanmateix, actuen en comunió integral amb el Papa: les esglésies patriarcals, que inclouen des dels maronites fins als coptes; les arxiepiscopals majors, que agrupen des dels catòlics ucraïnesos fins als siromalabars, i les esglésies sui iuris, que agrupen des dels etíops fins als bizantins. 

			Aquestes són algunes de les esglésies especificades i les seves característiques més notòries:

			 

			 

			Església catòlica caldea

			 

			Agrupa els caldeo-assirians que viuen al nord de l’Iraq, però també en zones del nord-est de Síria, sud-est de Turquia i nord-est de l’Iran, el mapa que correspon a l’antiquíssim Imperi assiri, que va durar des del segle XXV aC fins a mitjans del segle VII dC. També hi ha petites comunitats, en la diàspora, en els estats nord-americans de Michigan, Illinois i Califòrnia. 

			Es calcula que hi ha un mig milió de membres, per bé que aquesta comunitat ha patit i pateix brutals persecucions i matances en el seu territori natural, seriosament agreujades els darrers temps. Un dels exemples més emblemàtics d’aquesta tragèdia dels caldeus va ser el segrest i assassinat de l’arquebisbe de Mossul, Paulos Faraj Rahho, el març del 2008, a mans dels integristes islàmics.

			Segueixen la tradició litúrgica caldea i utilitzen l’idioma siríac oriental (un conjunt de dialectes de l’idioma semític arameu, durant segles la llengua franca de tot l’Orient Mitjà i l’idioma que parlaven Jesús, Maria i els apòstols) com a llenguatge litúrgic, i l’àrab com a llengua auxiliar. La seva màxima autoritat és l’anomenat Patriarca de Babilònia dels Caldeus, i actualment ostenta aquesta autoritat Louis Raphaël I Sako, nascut al Kurdistan iraquià, estudiós del seminari dominic de Mossul i doctorat a la Sorbona. La seu del patriarcat és a Bagdad.

			Des del 2015 intenta una aproximació a l’Església assíria oriental i a la seva escissió, l’antiga Església d’Orient, per tal de crear una única unitat que anomenarien «Església de l’Est». La qüestió no ha estat, encara, resolta.

			 

			 

			Església catòlica maronita

			 

			Hi ha una certa controvèrsia sobre l’origen del nom entre els historiadors que el relacionen amb el monjo anacoreta Maró del Líban, que va viure al segle IV i mai no va fundar una església, i els que el vinculen a Joan Maró, el primer patriarca maronita, seguidor de Maró del Líban, que va viure entre el segle VII i el segle VIII. És una controvèrsia que, tanmateix, no afecta la veneració que els maronites tenen pels dos personatges històrics, especialment pel sacrifici de Maró del Líban, que es va retirar a fer vida eremítica a una muntanya a prop de la que aleshores era la ciutat grega d’Antioquia, avui convertida en la ciutat turca d’Antakya. El seu ascetisme, els principis de justícia, castedat i treball esforçat que predicava, i els miracles que se li atribuïren —‌i que van impressionar Joan Crisòstom fins al punt de demanar-li que pregués per la seva ànima— foren el que, dos segles més tard, inspirarien el monjo Joan Maró fins al punt de fundar el que ara es coneix com l’Església maronita. 

			Inicialment la seu patriarcal era al monestir de Ras Marun, a Kfarhy, que va fundar el mateix Joan Maró després de vèncer els bizantins, que li havien declarat la guerra. S’hi va dipositar la relíquia del cap de Maró del Líban, i per això mateix el monestir s’anomena Ras Marun, que vol dir «cap de Maró». En l’actualitat, la residència del cap visible dels maronites és a Bkerke, a prop de Beirut, i el seu representant, anomenat Patriarca d’Antioquia i metropolità de l’Església catòlica maronita, és el cardenal libanès Béchara Boutros Raï. La seva litúrgia segueix la tradició antioquena, i el siríac occidental, derivat dels dialectes arameus, és el seu llenguatge ritual, mentre que l’àrab és el quotidià. 

			L’Església maronita té vint-i-sis diòcesis en dotze estats diferents, i més de tres milions de seguidors arreu del món, segons l’estimació de la Catholic Near East Welfare Association.[10] La congregació més nombrosa és al Líban, on, amb gairebé un milió de creients, representa el vint-i-dos per cent de la població. Per una llei que protegeix les diverses minories del país, els maronites ostenten el càrrec de president de la República, acompanyat del primer ministre, que ha de ser sunnita, i del president de l’Assemblea de Representants, que sempre ha de ser xiïta.

			Altres països on tenen una presència i una influència importants són Síria, on es calculen més de cinquanta mil seguidors repartits entre Alep, Damasc i Latakia; Xipre, on els maronites són descendents dels que van acompanyar les croades, reben l’estatus oficial de «minoria religiosa» i es compten uns 4.800 feligresos, i Israel, on els maronites són reconeguts com a «minoria nacional». Alhora, a causa de les múltiples persecucions que han patit al llarg dels segles, però també per la seva tradició comerciant i viatgera, els maronites tenen una forta presència diaspòrica, amb comunitats arrelades en països com l’Argentina, el Brasil, el Canadà, Mèxic o Sud-àfrica. Especialment important és la comunitat maronita d’Austràlia, nodrida amb els comerciants arribats al segle XIX; també, la comunitat de Bèlgica, assentada a Anvers i Brussel·les, i també derivada del segle XIX, o la importantíssima comunitat maronita francesa.

			Com a curiositat afegida, un maronita famós en l’actualitat és el cantant canadenc Paul Anka.

			 

			 

			Església catòlica copta

			 

			Descendents dels primers coptes que van sorgir arran de l’acció missionera dels franciscans que van anar a Egipte al segle XVII, els coptes catòlics es van escindir de l’Església ortodoxa copta i, al segle XVIII, van retornar a la comunió amb Roma. Segueixen la tradició litúrgica alexandrina.

			El seu idioma auxiliar és l’àrab, però la llengua litúrgica és el copte, una barreja de l’egipci antic, amb múltiples préstecs del grec, la llengua que havien imposat els ptolomeus. Fou llengua literària des del segle VI aC, i l’idioma general de la població fins al segle VI dC. La seva decadència es va produir a partir del segle XI, quan els àrabs, que havien conquerit Egipte al segle VII, van prohibir l’ús públic del copte. Al segle XII va ser definitivament substituït per l’àrab i va romandre, únicament, com a idioma litúrgic dels cristians egipcis. 

			La catedral patriarcal és la de Nostra Senyora d’Egipte, situada al barri cairota de Nasr City, i la seu patriarcal és en el barri de Saray El Kobbeh.

			L’actual patriarca, anomenat Patriarca Catòlic Copte d’Alexandria és, des del 2013, Ibrahim Isaac Sidrak, bisbe de Minya i molt conegut per la seva obra social i sanitària a favor dels pobles rurals. Tot i que els coptes no tenen monestirs, sí que posseeixen instituts religiosos com les tres comunitats per a dones: les Germanes Coptes de Jesús i Maria, les Petites Germanes de Jesús i les Germanes del Sagrat Cor. Tenen una activitat sanitària i educativa molt intensa, i hi ha més de cent esglésies coptes que tenen escoles de primària, a banda d’orfenats, hospitals i dispensaris. 

			Segons les darreres dades de l’Annuario Pontificio,[11] l’Església catòlica copta té vuit bisbes, 162 parròquies i més de 170.000 fidels dins del patriarcat, la comunitat més gran dels quals és a l’eparquia d’Ismailia. Fora d’Egipte, hi ha onze comunitats catòliques coptes en la diàspora, de les quals les més importants són les d’Itàlia, França i el Canadà. A Kuwait hi ha misses coptes per a treballadors immigrants a la Holy Family Parish.

			 

			 

			Església grecocatòlica melquita

			 

			Segons la seva etimologia, melquita vol dir «imperial» i fa referència als cristians que, després de la divisió que va provocar el concili de Calcedònia del 451, van seguir l’emperador de Bizanci, i es van mantenir fidels al concili. Majoritàriament foren els cristians de parla grega, enfrontats als cristians contraris al concili, en la seva majoria de parla siríaca, armènia i copta. 

			L’Església melquita disposa de més d’un milió i mig de fidels a tot el món, amb una diàspora molt nombrosa i dinàmica, per bé que el seu territori històric és al Pròxim Orient, especialment a Síria i Palestina. És de tradició litúrgica constantinopolitana i usa el grec i l’àrab com a llengües litúrgiques. La seva seu històrica és Antioquia, on els apòstols Pau de Tars i Simó Pere van fundar una església al segle I, i on, segons els Fets dels Apòstols, es va usar per primera vegada el terme cristià.

			La seu del patriarcat és a la zona de Bab Sharqui, a Damasc, on també se situa la seva catedral, Nostra Senyora de la Dormició. El patriarca rep el nom de «Patriarca de la ciutat d’Antioquia, de Cilícia, Síria, Ibèria, Aràbia, Mesopotàmia, Pentàpolis, Etiòpia, i tot l’Egipte i l’Orient sencer, pare dels pares, pastor dels pastors, bisbe dels bisbes, el tretzè dels sants apòstols». També rep els títols de Patriarca d’Alexandria i Patriarca de Jerusalem. 

			El maig del 2017 el patriarca Gregory III Laham, molt actiu en la lluita en defensa dels cristians de Síria (especialment violentats i massacrats durant l’actual conflicte bèl·lic), es va retirar. A l’espera d’un nou patriarca, l’administrador del patriarcat és l’arquebisbe Jean-Clément Jeanbart. 

			 

			 

			Església catòlica siriana

			 

			Amb prop de 270.000 fidels, segons l’Annuario Pontificio,[12] dotze bisbes i setanta-nou parròquies repartides pel territori històric del Patriarcat d’Antioquia dels sirians —‌l’Iraq, el Líban, Palestina, Síria, Egipte, Israel, els dos Sudan, Jordània i Turquia—, l’Església catòlica siriana és una altra de les esglésies que no va acceptar el Concili de Calcedònia del 451. Després d’una atzarosa història de segles, arran de les múltiples disputes sobre la naturalesa de Crist, i de diversos processos d’unió i desunió, finalment, gràcies a la feina missionera de jesuïtes i caputxins damunt els ortodoxos sirians, es va crear, al segle XVII, el patriarcat sirià catòlic. 

			El seu idioma litúrgic és el dialecte arameu del siríac occidental, amb l’àrab com a llengua auxiliar. Segueix la tradició litúrgica antioquena i la seu del Patriarcat és a Beirut a l’hivern, i es trasllada al monestir de Sharfeh, a Harissa, durant l’estiu. L’actual cap de l’Església és el sirià Ignasi Josep III Yunan, fundador, als anys vuitanta, de diverses esglésies sirianes als Estats Units, i actiu lluitador a favor de les esglésies de l’Est amenaçades pels conflictes de la zona. Tots els patriarques de l’Església catòlica siriana —‌que reben el títol de Patriarca d’Antioquia i de tot l’Est dels sirians— afegeixen el nom d’Ignasi a un altre nom, en honor del primer patriarca Ignasi Andreu I Akijan proclamat cap de l’Església catòlica siriana el 1662. 

			Hi ha comunitats importants als Estats Units, el Canadà i Veneçuela.

			En els darrers anys els fidels d’aquesta església han patit atacs massius, el més conegut i tràgic, el que es va produir el 31 d’octubre del 2010, quan cinquanta-vuit creients foren massacrats mentre atenien la missa del diumenge a l’església Nostra Senyora de l’Alliberament de Bagdad. L’atemptat va ser obra de terroristes del Daeix i hi van morir, també, els sacerdots Saad Abdallah Thair i Waseem Tabeeh. Hi va haver desenes de ferits.

			 

			 

			Resta d’esglésies catòliques orientals

			 

			Finalment, per acabar de dibuixar el mapa d’aquesta gran branca del cristianisme, el catolicisme oriental, un breu recordatori de la resta de les esglésies que la conformen. Són les següents:

			 

			•  Església catòlica siromalankara i Església catòlica siromalabar.

			El territori natural d’ambdues esglésies és l’Índia, i els seus creients són coneguts com els «cristians de sant Tomàs», perquè asseguren que foren fundats pel sant en un viatge al país, l’any 52. 

			La siromalankara té la seu episcopal a Trivandrum, a l’estat de Kerala, i Baselios Cleemis, anomenat «Successor de la seu apostòlica de sant Tomàs a l’Índia, malankara, arquebisbe major-catòlic de l’Església catòlica siromalankara i arquebisbe major de Trivandrum», és el seu arquieparca. Compten amb més de 450.000 fidels.

			La siromalabar és una de les esglésies catòliques orientals amb més nombre de seguidors, superant els 3,7 milions de fidels. L’arquieparca major és Ernakulam-Angamaly i la seu es troba a Kochi, a l’estat de Kerala.

			•  Església catòlica etíop i Església catòlica eritrea.

			Tradició litúrgica alexandrina. Idiomes litúrgics: l’amaric i, sobretot, l’antic gueez, un idioma semític que va esdevenir oficial en el Regne d’Aksum, poderós eix polític i comercial des del segle I dC fins al segle VII. La Bíblia fou traduïda al gueez al segle IV, i durant molts segles, quan ja no era la llengua quotidiana, es va mantenir com a llengua franca de les diverses ètnies etíops. 

			L’Església catòlica etíop existeix, com a tal, des del 1930, per bé que la tradició catòlica va ser constant des de l’arribada de missioners catòlics al segle XIV. La seu central de l’Església és a Addis Abeba i el seu cap és l’arquebisbe Berhaneyesus Souraphiel.

			El 2015, el papa Francesc va oficialitzar la separació de l’Església eritrea de l’etíop, i va donar pas a l’Església catòlica eritrea, amb seu a Asmara. Menghesteab Tesfamariam és el seu arqueparca.

			•  Altres esglésies catòliques orientals.

			Completen el mapa familiar les següents esglésies: grecocatòlica ucraïnesa; grecocatòlica romanesa; catòlica bizantina; grecocatòlica eslovaca. A banda, hi ha diverses esglésies sense concili de bisbes, com la bizantina búlgara, grecocatòlica russa, bielorussa, bizantina albanesa, hongaresa, brega, rutena o macedònia...

			Aquest és el breu resum de les esglésies catòliques orientals que, per la seva situació en zones de conflicte, són en l’ull de l’huracà i pateixen el major nombre d’atacs, persecucions i violència. La resta d’esglésies catòliques pateixen violència en grau divers, en funció del territori on actuen, des dels catòlics que intenten mantenir la seva presència en països amb lleis penals que els restringeixen, els reprimeixen o, directament, els prohibeixen sense concessions, com ara Corea del Nord, fins als catòlics que viuen en zones de combat amb els grups gihadistes, com ara Somàlia o el nord de Nigèria. El capítol dedicat al mapa de la persecució aportarà la necessària informació per conèixer la situació en cada zona, però cal avançar que és un mapa desolador.

		

	


	
		
			Breu repàs familiar. Ortodoxos

			 

			 

			 

			«El fill de Déu es va fer fill de l’home, perquè el fill de l’home arribi a ser fill de Déu».

			 

			IRENEU DE LIÓ, segle II

			 

			 

			Conegut com el Gran Cisma, el Cisma d’Orient i Occident del 1054 marca la data de separació entre la cristiandat d’Occident i la cristiandat d’Orient, i, en especial, entre el Papa de Roma i el Patriarca Ecumènic de Constantinoble, sumat a la resta de patriarques orientals. Comença, doncs, la divisió històrica entre la gran família catòlica (que segles més tard patirà el seu propi cisma protestant) i la gran família ortodoxa. 

			Els fets que van portar al cisma són més complexos dels que es deriven de la baralla i mútua excomunió entre el cardenal Humbert de Silva i el patriarca Miquel I Cerulari de Constantinoble, per bé que el relat curt, segons els historiadors, és aquest... 

			 

			... el Papa Lleó IX, que patia l’assetjament constant dels normands, va enviar una ambaixada a Constantinoble per tal d’aconseguir l’aliança militar amb Bizanci. Aquest motiu militar n’amagava un altre de més problemàtic: el capteniment del patriarca Miquel I Cerulari, que pocs anys abans havia acusat d’«heretgia judaica» l’Església de Roma, per haver fet servir pa àzim a l’Eucaristia. Arran de l’acusació, va ordenar tancar les esglésies de ritu llatí que no adoptessin el ritu grec, va foragitar els monjos dels monestirs dependents de Roma i es va apoderar de les propietats. 

			La delegació romana, encapçalada pel cardenal Humbert de Silva, tenia, doncs, una doble missió i la més delicada era la religiosa: havia de lliurar una carta d’aliança amb l’emperador de Bizanci i havia de comminar Cerulari a retractar-se de les acusacions, sota pena d’excomunió. El patriarca es va negar a rebre la delegació, i Humbert de Silva el va despullar del títol d’autoritat suprema ecumènica. Després d’atacs i mutus menysteniments, el cardenal va depositar una butlla d’excomunió contra Cerulari a l’altar de l’església de Santa Sofia. Era el 16 de juliol de 1054 i vuit dies després, el 24 de juliol, Cerulari va cremar la butlla del cardenal i va excomunicar tot el seguici de Roma... 

			 

			Començava, així, una separació entre cristians que marcaria diferències en el calendari, el santoral i la litúrgia de milions de persones, a banda d’obrir-se tota mena de baralles sobre qüestions jurisdiccionals, i que duraria fins a l’actualitat. Amb tot, cal afegir que hi va haver diversos intents d’aproximació. Primer, l’intent del II Concili de Lió de 1274, que es va convocar expressament per reunir les dues esglésies, però que va resultar fallit. Després, el del concili començat a Basilea el 1431, seguit a Ferrara el 1438 i continuat el 1439 a Florència. Convocat pel papa Martí V, aquest concili va aconseguir signar la butlla Laetentur Coeli, que sobre el paper significava la unificació d’ambdues esglésies. Els acords sobre dogma i disciplina semblaven salvats, però els litúrgics van resultar un obstacle tan impossible de salvar que, malgrat la signatura, feren fracassar l’acord. La majoria dels bisbes ortodoxos que l’havien ratificat es van desdir en tornar a Constantinoble, i la impopularitat de l’acord va ser massiu a tot l’Est cristià. Finalment, el pas més important es va produir en el Concili Vaticà II, on les relacions es van fer més estretes i hi va haver gestos de notable significació. Especialment, la declaració conjunta del 7 de desembre de 1965, entre el papa Pau VI i el patriarca ecumènic Atenàgores I, on van decidir «cancel·lar de la memòria de l’Església la sentència d’excomunió que havia estat pronunciada». Nou-cents anys després, Cerulari i Humbert de Silva deixaven d’estar mútuament excomunicats...

			Tanmateix, i per completar els motius històrics que van conduir al cisma, cal afegir algunes dades prèvies. Primer, la decisió de l’emperador Constantí el Gran de traslladar, l’any 330, la capital de l’Imperi romà de Roma a la ciutat de Bizanci, al Bòsfor, a la qual va titular «capital de la Nova Roma» i va reanomenar «Constantinoble». Aquí es va començar a gestar una tensió política que era, indiscutiblement, una tensió pel poder. Tensió que augmentaria molts decibels amb la decisió de Teodosi el Gran, noranta anys més tard, de dividir l’Imperi entre els seus dos fills: Arcadi, reconegut com a emperador d’Orient, i Honori, emperador d’Occident. La separació política no només va servir per augmentar els recels mutus, sinó que va aguditzar les diferències entre un Orient que se sentia legítim successor dels primers cristians, i un Occident al qual consideraven «contaminat» a causa de les invasions bàrbares, especialment a partir de la caiguda del darrer emperador romà, Ròmul August, el 476, deposat pel cabdill Odoacre, que es va convertir en el primer rei bàrbar d’Itàlia. Finalment, la conquesta musulmana, l’any 661, dels territoris dels patriarcats d’Alexandria, Antioquia i Jerusalem va acabar de complicar els equilibris, les lluites pel poder i les divisions en tots els territoris del gran Imperi cristià: només quedaven dos centres de poder, Roma i Constantinoble, i es miraven amb recel, progressiva malvolença i cúmul d’interessos contraposats.

			Tot partint d’aquests fets polítics, claus en la progressiva separació entre el món oriental i l’occidental, els historiadors assenyalen tres causes que van fer inevitable el cisma: les culturals, basades en la línia divisòria entre el món occidental, llatí i barbaritzat, i el món oriental, d’idioma grec, i considerat més civilitzat i cristianament pur; les polítiques, especialment arran de les lluites entre els papes dels reis francs —‌amb el creixent poder de l’emperador Carlemany com a guspira— i els emperadors d’Orient, delerosos de dominar el vell Imperi romà, i finalment, les religioses, que ho eren tant de litúrgiques —‌s’anaven distanciant segle rere segle, especialment pels decrets que venien de Roma—, com de poder, atesa la pugna eterna entre el papat de Roma i els patriarques de Constantinoble.

			El 1054, doncs, es va culminar un cisma dins la família cristiana que es covava des de feia segles, i que va conduir al naixement de dues grans subfamílies, l’Església de Roma i l’Església ortodoxa, totes dues considerades hereves legítimes de la primera Església i ambdues anomenades «una, santa, catòlica i apostòlica». 

			Es quallava, doncs, en contraposició a la gran família catòlica, la família ortodoxa, anomenada a si mateixa «Església catòlica apostòlica ortodoxa», la segona Església cristiana més gran després de la catòlica, amb uns tres-cents milions de fidels a tot el món. 

			Alhora, cal afegir dins la família ortodoxa les anomenades Esglésies ortodoxes orientals, que ja s’havien diferenciat del tronc comú segles abans del Gran Cisma, quan van rebutjar les definicions dogmàtiques del Concili de Calcedònia del 451. Només mantenen, doncs, les tradicions litúrgiques dels primers tres concilis, el de Nicea, el de Constantinoble i el d’Efes. 

			Aquest és un breu resum de totes les diferents esglésies que es poden incloure dins del concepte genèric d’esglésies ortodoxes:

			 

			 

			FAMÍLIA ORTODOXA

			 

			Atès que es tracta d’una gran família cristiana que acull, en la seva denominació, múltiples altres famílies, i per tal de posar una mica d’ordre a la complexitat d’aquest acolorit i diversificat món, cal subdividir els ortodoxos en quatre grans subfamílies, que sovint es confonen, però que tenen història, identitat i litúrgia diferenciades. Aquests subgrups són: l’Església ortodoxa, les esglésies ortodoxes orientals, l’Església assíria i l’Església ortodoxa occidental. 

			 

			 

			Església ortodoxa

			 

			Agrupa les esglésies separades de Roma després del Gran Cisma, i està composta per quinze esglésies autocèfales que només reconeixen Jesucrist com a cap de l’Església. L’autoritat territorial recau en els patriarques de cada patriarcat, amb Constantinoble, Alexandria, Antioquia i Jerusalem com a patriarcats històrics. Tots els patriarcats mantenen una estreta comunió litúrgica i doctrinal, per bé que consideren el Patriarca de Constantinoble com a primus inter pares, un títol honorífic sense poder, però amb força simbòlica. 

			En l’actualitat, el patriarca és Bartolomeu I, membre de la comunitat grega de l’illa turca d’Imbros. Rep el títol d’Arquebisbe de Constantinoble, Nova Roma i Patriarca Ecumènic, i la seu del patriarcat és a Istanbul. Home de gran cultura, parla nombrosos idiomes, i ha dedicat esforços ingents a reconstruir les esglésies ortodoxes als països de l’antiga òrbita soviètica. També ha estat l’artífex d’alguns gestos molt significatius d’aproximació a l’Església catòlica, entre d’altres la trobada amb Benet XVI a Turquia i, sobretot, la seva presència a la inauguració del pontificat del papa Francesc, cosa que no havia passat des del Gran Cisma, gairebé mil anys abans. La pregària conjunta amb el papa Francesc en el Sant Sepulcre, l’any 2014, es considera una fita històrica, impensable durant més d’un mil·lenni.

			L’antigor de l’Església ortodoxa es remunta als dotze apòstols i la seva doctrina religiosa és molt rígida, pràcticament immutable des del darrer concili ecumènic, abans del Gran Cisma.

			Pel que fa al territori, aquesta església és la religió majoritària a l’Europa de l’Est, al Caucas, a Rússia i lògicament a Grècia. I de manera més minoritària, és present al Pròxim Orient, a Xipre i a Àfrica.
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