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La predicacién urbana en el siglo XIII

N la historia de la espiritualidad medieval, el siglo XIII es un importante punto de

inflexién, una época de cambios profundos en el seno de la Iglesia que fueron
impulsados principalmente tras la celebracién en 1215 del IV Concilio de Letrén. Uno de los
objetivos de esta reuni6n fue solucionar la crisis en la se veia sumida la Iglesia. La relajacién moral
y la falta de formacién intelectual de algunos miembros del estamento eclesi4stico eran unos de los
grandes males de la Iglesia del momento, lo cual habia dado como resultado el abandono espiritual
de la comunidad de fieles y la propagaci6n de varias herejias, entre ellas la albigense!. Por ello, las
disposiciones conciliares establecieron duras medidas disciplinarias para atajar estos problemas.
Entre ellas, la décima constitucién de praedicatoribus instituendi, que instituyé la obligacién
episcopal de elegir a personas con adecuada formacién intelectual y buenas costumbres morales
para predicar al pueblo e instruirle con la palabra y el ejemplo?. Asimismo, fue importante el canon
veintiuno Omnis utriusque sexus, que dispuso el deber de todo fiel de confesarse y recibir la
comunién al menos una vez al afio3.

Con estos preceptos la Iglesia respondia a una serie de demandas espirituales planteadas
desde finales del siglo XII. Hasta entonces, el comin de los fieles no protagonizaba
individualmente el camino de salvaci6n de su alma, sino que delegaba esta funcién en los oratores,
encargados de velar y orar por la salvacién de su grey. Sin embargo, a finales del siglo XII y
comienzos del XIII, parece acentuarse un deseo en el hombre medieval de vivir con mayor
interioridad la religién y de alcanzar por si mismo la salvacién eterna. Este proceso cultural que
algunos historiadores han denominado “desarrollo del individualismo” puede ser puesto en relacién
con los cambios socioeconémicos que se venian produciendo: progresiva desaparicién de la
sociedad feudal, desarrollo de las ciudades, impulso del comercio, nacimiento de la burguesia y
creaci6n de las universidades, entre otros4. Por ello, las disposiciones conciliares de Letrdn tuvieron
mucha importancia, pues de alguna manera reconocieron al hombre medieval su responsabilidad
personal en el logro de la salvaci6n, e impulsaron y recordaron al clero su misién pastoral de guiar
a los fieles hacia Dios: mediante la instruccién en la fe y en la moral y, sobre todo, mediante la
administracién de los sacramentos.

Las recién fundadas érdenes mendicantes habfan nacido con la intencién de remediar el
abandono pastoral de los laicos. De hecho, la instalacién de estas comunidades en el seno de las
ciudades debe comprenderse como consecuencia de su empefio por proporcionar a los fieles el
cuidado espiritual que solicitaban. Estos frailes, especialmente los franciscanos y los dominicos, se
convirtieron en los grandes predicadores del momento. Mientras que en siglos anteriores la
santidad estaba exclusivamente vinculada con la vida mon4stica o religiosa, en la Baja Edad Media
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aparecen modelos de santidad laica, fruto del desarrollo de una nueva espiritualidad’. Por lo tanto,
la ciudad se configura en el siglo XIII como un nuevo centro de vida religiosa, y las 6érdenes
mendicantes conocieron un enorme crecimiento a lo largo de esta centuria. Los conventos de estas
comunidades eran un elemento habitual del paisaje urbano, y las plazas publicas e iglesias se
convirtieron en los principales escenarios de la predicacién mendicante®.

Una de las caracteristicas fundamentales de la predicacién en el siglo XIII fue su pretensién
por llevar el Evangelio a toda la comunidad de fieles, siguiendo el mandato de Cristo a sus
ap6stoles. Por ello, los predicadores adaptaron sus discursos, tanto en el contenido como en la
forma, a las caracteristicas y capacidades de sus oyentes, y pronunciaban sus sermones en lengua
vulgar y con un léxico comprensible por cualquier fiel. También, el mensaje que transmitian era
sencillo: se limitaban a explicar las verdades de Fe fundamentales del Cristianismo e incidian
especialmente en la doctrina moral de la Iglesia, en el comportamiento y forma de vida que debia
adoptar todo aquel que quisiera salvar su alma. Tal vez por eso, uno de los temas més habituales
fue el diablo, el enemigo de la naturaleza humana que, presentado como un ser que hostiga y tienta
continuamente al hombre con los placeres del mundo, procura apartarlo de. Dios®. Contra esta
amenaza diabdlica, los predicadores mostraban a los fieles las armas con las que contaban: practicar
la oraci6n y recibir el sacramento de la confesién. Los sermones presentaban este sacramento como
la verdadera medicina espiritual que borra el pecado del hombre y reconduce a éste hacia Dios®.
Para mover a la conversién, los religiosos recordaban a sus fieles la existencia de un juicio
particular tras la muerte, en el que cada uno deberia dar cuenta de su vida ante Cristo juez y en el
que se decidirfa el destino eterno de su alma: la salvacién en el Parafso o la condenacién en el
infierno, en el caso de que los pecadores hubieran rehusado arrepentirse en vida.

De esta manera, el estilo de los sermones pronunciados ante el comuin de los fieles era directo
y concreto, y los predicadores procuraban hacer referencia en sus alocuciones a los pecados y males
més frecuentes en la vida ordinaria. De esta manera no sélo conseguian hacer mds comprensibles
sus discursos, sino también interpelar al oyente reprochindole sus pecados. Otro de los recursos
empleados por los religiosos en sus sermones era la insercién de exempla o relatos moralizantes
que, ademds de captar la atencién del piblico, hacian més asequible el mensaje!?. Por lo tanto, los
sermones se convierten en una fuente valiosa para conocer la espiritualidad transmitida a la
sociedad bajomedieval y, de alguna manera, son un reflejo muy aproximado de la vida urbana, de
sus personajes, sus actividades y sus problemas!!.

Sin embargo, el tnico vestigio conservado de esos discursos es, en el mejor de los casos, una
versién de esa realidad oral escrita por una segunda persona testigo de la predicacién!2. También,
se conservan muchas colecciones de sermones compuestas para servir de modelo a otros
predicadores. En principio, son textos desvinculados del acto oral, si bien solian ser empleados
posteriormente como soportes escritos para predicar'3. Este tipo de colecciones se difundieron por
las bibliotecas europeas, en la mayor parte de los casos procedentes de Paris, de modo que son
sermones descontextualizados y que no se refieren directamente al lugar concreto en el que se
conservan'4. No obstante, no deben ser menospreciados como fuentes de la realidad urbana del
siglo XIII y de la espiritualidad transmitida por los predicadores.

Uno de los autores més fecundos en este tipo de obras fue Odo de Cheriton, un teélogo inglés
que mantuvo una relacién muy especial con Castilla, donde probablemente permanecié durante
doce afios como maestro de Teologia en las universidades de Palencia y Salamanca. Durante su
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estancia en Espafia, compuso varias colecciones de sermones destinadas a proporcionar a otros
predicadores el material suficiente para catequizar a los fieles. Estos trabajos estdn llenos de
alusiones a la vida y costumbres hispanas del momento, de modo que constituyen una valiosa
fuente de informacién acerca de la vida urbana en la Castilla del siglo XIII. En este articulo se van
a analizar algunos textos procedentes de su obra Sermones super epistolis dominicalibus, de la cual
se conserva una copia fragmentaria en el cédice 50 de la Biblioteca de la Catedral de Pamplona!.

Odo de Cheriton y su obra

Odo de Cheriton naci6 poco después de 1180 en el seno de una acomodada familia normanda
y duefia del sefiorio de Cheriton, en el condado de Kent. Estudiante en la Universidad de Paris al
menos desde 1200, ya en 1210 6 1211 figuraba como magister en esta universidad, aunque se
desconoce si en Artes o en Teologfa. Sin embargo, con toda seguridad en 1219 ya era maestro
te6logo, pues en este afio compuso la coleccién de Sermones dominicales de tempore, donde se
presenta como doctor Ecclesiae. Entre 1219 y 1220 estuvo en Inglaterra, y a partir de este afio hasta
1232 se abre un vacio en la biografia de Odo de Cheriton, que deja de aparecer en la
documentacién. Este periodo coincide con los afios de mayor fecundidad literaria, pero existen
pruebas nada desdefiables que apuntan a la posibilidad de que Odo se hubiera trasladado a Espafia
como maestro en Teologia: en la Universidad de Palencia hasta 1225 y desde entonces hasta 1232
en la de Salamancal®.

En 1220 el obispo de Palencia, Tello, llamé a cuatro profesores nuevos para la Universidad
de Palencia, entre ellos un te6logo!?. Se desconoce el nombre del nuevo maestro te6logo, pero este
hecho coincide con la aparicién en la documentacién de un tal magister Odo como canénigo
palentino. Este dato hace pensar que Odo de Cheriton fuera el nuevo profesor de Teologia, ya que
era muy frecuente que muchos maestros de la universidad fueran miembros del cabildo local. Esta
hipétesis concuerda también con el hecho de que a partir de 1224 Odo de Cheriton se dedicara a
escribir obras con finalidad didéctica, entre ellas dos sermonarios y una coleccién de exempla!8,

A partir de 1226 magister Odo aparece documentado como propietario de una casa en
Salamanca. Los historiadores sitian en torno a 1225 el comienzo de la decadencia de la
Universidad de Palencia, de manera que es probable que Odo de Cheriton se trasladara a Salamanca
como profesor de Teologia, donde ademds, segiin parece, pasé a formar parte del cabildo. Su
estancia en Castilla finaliz6 en 1232, cuando muri6 repentinamente su padre William y Odo tuvo
que mudarse definitivamente a Inglaterra para tomar posesién del sefiorio de Cheriton, que habia
recibido en herencia. Muri6 en 1247 y fue enterrado en la catedral de Rochester!9.

Como se ha dicho, la época mds fecunda en la vida de Odo de Cheriton fue la de los afios
veinte del siglo XIII, cuando supuestamente estuvo en la Peninsula Ibérica. De hecho, sus obras
estédn llenas de referencias a costumbres hispanas, lo cual parece confirmar la estancia del autor en
Castilla?0. Asi, en 1224 redact6 los Sermones super epistolis dominicalibus, algunos de los cuales
se comentardn més adelante. En 1226, compuso unas Expositiones super Cantica Canticorum, y
por la misma fecha escribi6 Sermones de festis, varios de los cuales estaban destinados a
estudiantes de Teologia?!. Posteriormente, Cheriton compuso su obra mé4s conocida y difundida,
titulada Fabulae, Narrationes o Parabolae: una recopilacién de 119 exempla que tuvo una enorme
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repercusién en la Europa medieval, pues fue rdpidamente traducida al francés y al castellano?2. El
ltimo trabajo de Cheriton es una Summa de Poenitentia, compuesta después de 1235.

En conclusién, Odo de Cheriton fue un teélogo consciente de la necesidad de impulsar la
predicacién ad populum, ya que se dedicé preferentemente a la composicién de obras didactico-
morales con la finalidad de administrar a los predicadores de su tiempo el material suficiente para
catequizar al pueblo de Dios. Sus obras debieron de resultar dtiles como instrumentos de formacién
pastoral, pues sus manuscritos fueron ampliamente difundidos por la Europa de su tiempo.

La vida urbana en el siglo XIII a través de los sermones de Odo de Cheriton

Como se ha dicho, en este articulo se analizan algunos textos de la obra Sermones super epistolis
dominicalibus, compuesta por Odo de Cheriton en 1224. Se trata de una coleccién de sermones sobre
las epistolas de los distintos domingos del afio, compilados con la intencién claramente did4ctica de
proporcionar modelos de predicacién a otros clérigos. Se conservan cuatro ejemplares de esta
coleccién: el manuscrito 95 de la Biblioteca Nacional de Madrid, el 252 de la Bibliothéque de
Toulouse, €l 11 de la Lincoln Cathedral Library y el cédice 50 de la Biblioteca de la Catedral de
Pamplona. Concretamente en este articulo se ha empleado el cédice de Pamplona, que es una copia
fragmentaria compuesta en el mismo siglo XTII.

Del total de sermones recogidos en esta obra, se han seleccionado aquellos que hacen referencia
a la vida urbana en el siglo XIII. Ademés, es probable que estos textos describan aspectos y
comportamientos propios de ciudades castellanas, pues Cheriton redactd esta obra durante su estancia
como docente en Castilla. Segin Albert C. Friend, posiblemente los sermones estuvieran destinados
a ser predicados ante un piblico espafiol?3.

Como se ha dicho, en el siglo XIII la ciudad se convirtié en el escenario fundamental de una
predicacién mendicante que pretendia transmitir a la totalidad de los fieles la doctrina del
Evangelio, exhortando al rechazo del pecado y a la adopcién de un modo de vida virtuoso y
penitente. Con méxima concrecién, los predicadores criticaban los vicios més frecuentes entre su
auditorio y en sus sermones se refieren constantemente a personajes urbanos, sobre todo los
pecadores. En el siguiente sermén para el tercer domingo de Adviento, Cheriton enuncia los ocho
responsables de los problemas mds comunes en las ciudades, aunque en el texto dice que son nueve:

IX sunt qui civitatem meam perturbant: falsus iudex in consistoribus, cupidus sacerdos in templo, pulcra
meretrix in prostibulo, fraudulentus mercator in fore, lusores in publico estuati, adulator in palatio,
accusator in thalamo, detractor in occulto?s.

Cheriton sefiala las ocho figuras de pecadores mas habituales en el entorno urbano?. Los
cinco primeros se refieren a pecados cometidos en un dmbito piblico: el juez falso en el consistorio,
el sacerdote lujurioso en el templo, la bella prostituta en el lupanar, el mercader tramposo en el
mercado y los jugadores que se violentan publicamente, in publico estuati. Por €l contrario, los tres
tiltimos son pecados que tienen lugar en un 4mbito més privado, casi sin testigos, y se refieren a los
pecados de palabra: los aduladores de palacio —adulator in palatio—, los que acusan en el tédlamo,
entendido como alcoba u otro espacio de intimidad —accusator in thalamo—, y los hip6critas o los
que critican a escondidas ~detractor in occulto-.
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El mensaje moral de estos discursos contribuia claramente a fomentar la tranquilidad y
gobernabilidad de una ciudad, y probablemente por esta razén, las autoridades civiles
presentaban gran interés por que determinados religiosos acudieran a predicar a sus ciudades26.
De hecho, parece que Cheriton no sélo buscaba la salud de las almas de sus oyentes, sino también
corregir las malas costumbres que alteraban la paz de las ciudades: qui civitatem meam
perturbant. En el siguiente fragmento perteneciente a un sermén para el tercer domingo de
Cuaresma, el predicador explica que uno de los efectos més perversos del pecado es la facilidad
con la que se propaga entre la comunidad: en el momento en que una persona sucumbe a la
tentacién, su mal ejemplo de comportamiento se contagia rdpidamente. Concretamente, Cheriton
se refiere a uno de los personajes mencionados en el fragmento anterior: al sacerdote libidinoso.
En este caso, las consecuencias del pecado son ain mds graves, pues los clérigos son los guias
espirituales de la comunidad:

Sic diabolus capit clericum et laqueo luxurie ligat et excecat eum ne videat spiritualia, surdum facit ne
audiat divina. Layci hoc videntes dicunt: “Ecce sacerdos vel clericus, habet suam, habeamus et
nostram”. Et sic descendunt in laqueos et capiuntur?’,

Por la tentacién del diablo a los primeros padres, entr6 el Mal en el hombre. Por ello, el
predicador presenta al diablo como el culpable del pecado en el mundo, donde ha puesto multitud
de redes para atrapar al hombre y condenarlo eternamente en el infierno. Concretamente, en el
sermoén anterior el demonio atrapa al clérigo con la trampa de la lujuria®8: diabolus capit clericum
et laqueo luxurie ligat. A continuacion, lo ata a la red para que no pueda escapar, lo ciega para que
no vea lo espiritual y lo hace sordo para que no escuche a Dios: excecat eum ne videat spiritualia,
surdum facit ne audiat divina. De este modo, el predicador representa graficamente el enorme
poder del diablo, que atrapa a los pecadores en la esclavitud del pecado y anula la vida de la gracia.
A continuacién, Cheriton imagina lo que dirfan los laicos al ver a un sacerdote con una concubina:
“Este sacerdote tiene una, tengamos nosotros otra entonces”. Con este ejemplo, se hace referencia
a uno de los grandes males de la Iglesia del momento: el nicolaismo o inobservancia del celibato
sacerdotal. Aunque desde el siglo XI y XII la Iglesia adopt6 abundantes medidas para frenar la
degradacién moral del clero, en el siglo XTII estos problemas todavia no estaban solucionados y el
IV Concilio de Letran intenté corregirlos con duras sanciones?.

La lujuria es uno de los pecados méis denunciados por Cheriton en sus Sermones super
epistolis dominicalibus. Por ello, un segundo personaje urbano muy frecuente en los textos es la
pulcra meretrix, presentada como una mujer hermosa, que se arregla y maquilla con el tinico
objetivo de seducir a los hombres. Siguiendo con el serm6n anterior, que reitera la advertencia
acerca de la cantidad de trampas que ha colocado el diablo en el mundo, en el siguiente fragmento
se explica el pecado como una ratonera donde se coloca un trozo de queso como cebo para atraer
a los ratones30.

Sic speciosa mulier est quasi caseus assatus. Quando enim mulier ad speculum sedit, pingit, adornat ut
concupiscatur, tunc a diabolo assatur. Postea in ecclesia in viciis et plateis se exponit, tunc in muscipula
ponitur. Mures sunt stulti homines hunc caseum bene assatum videntes dicant: “quam bonum esset te
hoc caseo gustare!”, hanc femina amplecti et nesciunt quod caseus est in muscipula. Quis meretricem
illicite tangit hoc pondus super eum cadit. Ad eum currunt, amplectuntur et osculatur, hunc caseum
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gustant, capiunt. Demones enim sunt superius in aere et cum quis mulierem ad luxuriam tangit, statim
demones quod est pondus pessimum supercorruit et interficit3.

Siguiendo con la imagen del texto, el cebo o reclamo del pecado de la lujuria es una prostituta
hermosa que se ha maquillado y arreglado para ser deseada por los hombres. El autor presenta el
acto de sentarse ante el espejo y adornarse como auspiciado por el diablo: Quando enim mulier ad
speculum sedit, pingit, adornat ut concupiscatur, tunc a diabolo assatur. Posteriormente, esta mujer
se expone por la iglesia, por las calles y por las plazas, es decir, se coloca en la ratonera: postea in
ecclesia, in viciis et plateis se exponit, tunc in muscipula ponitur. Pronto, los stulti homines se
acercan a la trampa exclamando: “jqué bueno seria probar ese queso!” Pero ignoran que en el
momento en que se acerquen a ella y la toquen, caeré un terrible peso sobre ellos que los conducird
a la muerte eterna. Este peso es, segtin el relato, un conjunto de demonios que estdn suspendidos
en el aire, esperando a que e} hombre peque para “matarlo”: demones, quod est pondus pessimum,
supercorruit et interficit.

Otro de los pecados relacionados con la lujuria es el adulterio. En el siguiente sermén para el
primer domingo de Adviento se ilustra el procedimiento seguido por una mulier fornicaria para no
ser vista por los vecinos cuando se traslada para cometer adulterio:

Item mulier fornicaria ad domum adulteri non pergit manifeste ne difametur, sed captat tenebras [...]
Quia milles demones faciunt ei solacium, angeli ut ;7] boni prope fetorem pecati statim fugiunt et in
celesti curia peccatorem difamant. Sed peccatrix parum appreciatur magis enim verecundatur difamari
inter X vel XII vicinos quam in celeste curia et a beata Virgine et omnibus sanctis maledici32.

Segin se explica, cuando una mujer se traslada a una casa para cometer adulterio,
habitualmente suele escoger los lugares sombrios y se esconde por temor a ser criticada: non pergit
manifeste ne difametur, sed captat tenebras. Ante el pecado de esta mujer, las reacciones de los
dngeles y de los demonios son contrapuestas. Mientras que los 4ngeles buenos huyen cuando
alguien comete un pecado —angeli boni prope fetorem pecati statim fugiunt—, por el contrario, miles
de diablos acompafian a la adiltera y le alientan para que permanezca haciendo el mal: milles
demones faciunt ei solacium. Para hacer més comprensible el desagrado que produce el pecado en
Dios, concretamente en sus angeles, el predicador recurre a una imagen de la vida cotidiana como
es la murmuracién vecinal acerca del comportamiento de las gentes de la ciudad. Asi, se dice que
cuando el hombre peca, los dngeles critican al pecador en la Curia Celestial: in celesti curia
peccatorem difamant. De este modo, el religioso atribuye a los 4ngeles, € incluso a los santos y a
la Virgen Maria, un comportamiento muy propio del mundo terreno y del 4mbito vecinal y urbano,
probablemente con la intencién de facilitar a los oyentes la comprension del mensaje. Ademads, el
predicador denuncia que la addltera pecadora prefiera ser censurada en el Cielo y maldecida por la
Virgen Maria y los santos a soportar las criticas de diez o doce vecinos: magis enim verecundatur
difamari inter X vel XII vicinos quam in celeste curia et a beata Virgine et omnibus sanctis
maledici. En definitiva, el predicador dejaba claro que la vida del hombre es pasajera y que no tiene
sentido preocuparse por su fama en este mundo, sino que lo importante es procurarse la gloria
eterna llevando un'modo de vida cristiano.

En tercer lugar, otro de los personajes urbanos cuyo comportamiento censura Cheriton con
frecuencia es el mercader usurero, que cobraba muy altos intereses por sus préstamos financieros.
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Esta préctica era constantemente denunciada por los predicadores medievales como un grave
pecado de codicia que ofendia enormemente a Dios. Mientras que Dios manda al hombre ganarse
el pan de cada dia con el sudor de su frente —-Gn. 3, 19—, los usureros se enriquecian sin esforzarse
y a costa del dinero y trabajo de los demds33. En el siguiente sermén para el tercer domingo
cuaresmal, Cheriton advierte de los terribles castigos que estdn reservados en el infierno a los
usureros y avisa de que todos aquellos que se beneficien de sus ganancias participardn asimismo de
su condena:

Si enim usurarius pascit vestit uxorem filios de usura et ita accendit eos igne inextinguibili in gehenna.
Gaudeant igitur et rideant de bonis vestibus, de pinguibus morsellis ex fenore acquisitis, quam in
perpetuum pro illis ululabunt et ardebunt33.

En efecto, Cheriton critica con dureza a los usureros, que acrecentaban sus riquezas a costa
de los intereses que cobraban por sus préstamos, y gracias a ello llevaban una vida rodeada de lujo.
Por ello, el autor les advierte de que puesto que alimentan y visten a sus mujeres e hijos con la
usura, también ellos arderén en el fuego inextinguible del infierno: Si enim usurarius pascit vestit
uxorem filios de usura et ita accendit eos igne inextinguibili in gehenna. Por lo tanto, la alegria y
disfrute que les proporciona el dinero y la abundancia de bienes es tan sélo temporal, pues eterno
seré el caistigo que recibirdn: “Que gocen y rian con sus buenos vestidos y de sus abundantes
bocados adquiridos con los intereses, que por ellos se lamentardn y arderan para siempre”.

La imagen del infierno como un lugar donde los pecadores sufren horribles y eternos
tormentos es una constante en todos los sermones medievales. La Biblia es la principal fuente para
estas descripciones, que lo describe como un espacio tenebroso, donde los condenados arden en un
fuego que nunca se apaga y los gusanos corroen eternamente sus cuerpos, refiriéndose con esto
dltimo a los remordimientos de conciencia que padecen al estar eternamente separados de Dios3.

Un iltimo grupo de pecados muy frecuentes en las ciudades e igualmente criticados por los
predicadores eran los pecados de palabra, como la murmuracién, la adulacién, la calumnia, los
insultos o la blasfemia, entre otros. Aunque no estén incluidos entre los pecados capitales, su
gravedad y especialmente su amplia difusi6n entre la poblacién provocé que este grupo de pecados
se constituyeran en objeto de reflexién por parte de moralistas y te6logos en los siglos XII y XIII3.
En el siguiente sermén para el domingo de Epifania, el predicador se refiere a la costumbre que
tienen algunos de proferir blasfemias e insultos:

Difficillimum est consueta relinquere. Quidam habent in consuetudine [...] singulis diebus verba
adulatoria vel detractoria proferire. Alii iuramenta spiritualia dicere, sicut gallicus iurat per gulam Dei.
Quelibet regio habet verbum contumeliosum, sicut gallici incauta [;?] dicunt “filium putee”, hispani
“enormus filius talis et talis”, quod ad presens iuste duco tacere3’.

Como explica el predicador, la correccién de las malas costumbres era una labor muy
dificultosa, pues muchos comportamientos, y especialmente determinadas formas de hablar,
estaban muy fuertemente arraigados en el comin de las gentes: Difficillimum est consueta
relinquere. Concretamente, Cheriton destaca cuatro pecados de palabra muy frecuentes entre los
fieles: la adulacién, la difamacién —verba adulatoria vel detractoria proferire—, 1a blasfemia —iuramenta
spiritualia dicere—y el insulto —verbum contumeliosum~—. No obstante, el mds grave de todos ellos es la
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blasfemia, que se opone al segundo mandamiento que prescribe respetar el nombre de Dios. Para
interpelar més directamente al oyente, el predicador pone el ejemplo concreto de una blasfemia, segiin
dice, muy habitual entre los franceses, que consiste en jurar por la gula de Dios: gallicus iurat per gulam
Dei. En este caso, la blasfemia reside en imputar a Dios uno de los pecados capitales.

Por 1ultimo, Cheriton denuncia la costumbre ampliamente generalizada de proferir
improperios contra otra persona, pues se trata de un pecado contra el primer y mds importante de
los mandamientos de Dios: el amor al préjimo. A veces, estos insultos son consecuencia de un
pecado de ira. Segiin el autor, esta era una de las costumbres m4s arraigadas en la sociedad del
momento pues, segin asegura, cada regién contaba con insultos propios: quelibet regio habet
verbum contumeliosum. Asi, uno de los insultos mds empleados por los franceses era, segin dice,
filium putee. Cheriton también hace referencia a los que se utilizaban en Espafia, pero debian de ser
tan altamente malsonantes que preferia no terminar de enunciarlos. Concretamente, explica que los
espafioles dicen enormus filius talis et talis, quod ad presens iuste duco tacere, es decir, “enorme
hijo de tal y cual, lo cual en este momento prefiero callar”. De nuevo, Cheriton pone ejemplos
concretos a sus oyentes para insistir en la conveniencia de abandonar este mal hébito. Por otro lado,
estas noticias son un nuevo testimonio del conocimiento del autor acerca de la costumbres en la
Peninsula Ibérica, probablemente adquirido durante su estancia en el reino castellano.

En suma, parece clara la utilidad de los sermones como fuente de la vida urbana, pues ilustran
una realidad del tejido social, como son los comportamientos y actitudes de los hombres, y
permiten reconstruir de manera mds profunda la vida cotidiana en las ciudades medievales.
Movidos por su deseo de orientar a sus fieles por el camino de salvacién, los predicadores
censuraban los vicios més frecuentes entre sus oyentes. Concretamente y a juzgar por su insistente
aparicién en los sermones consultados, tres eran los pecados que mds preocupaban a Cheriton,
probablemente por su amplia difusién: la lujuria, la avaricia y los pecados de palabra. De hecho,
estos temas no aparecen linicamente en los sermones de la época, sino que los tratados morales y
los catecismos de la época insistian constantemente en su gravedad. Puesto que la correccién de las
malas costumbres constituia uno de los fines mds importantes de la predicacién, los sermones se
convierten en valiosos testimonios sobre la vida cotidiana en las ciudades, de las preocupaciones y
ambiciones de sus habitantes, de sus trampas y malas artes.
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exemplo. Ed. Conciliorum oecumenicorum decreta, Bolonia, I (1973), 239-240.
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1998; DELUMEAU, J., L'aveu et le pardon. Les difficultés de la confession. XIlle-XVille siécle, Paris, 1990; Pratiques de
la confession. Des péres du désert & Vatican Il. Quinze études d’histoire, Paris, 1983; VOGEL, C., Le pécheur et la
penitence au Moyen Age, Paris, 1969.

10 Sobre los exempla y similes empleados por los predicadores en sus sermones, especialmente San Vicente Ferrer:
CATEDRA, PM., Sermén, sociedad y literatura en la Edad Media: San Vicente Ferrer en Castilla (1411-1412),
Salamanca, 1994, 171-223.

11 RoBERTS, PB., “Preaching in/and the Medieval City”, HAMESSE, J., KIENZLE, B.M., STOUDT, D.L., THAYER, A.T. (eds.),
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