Capitulo I

Fuentes de informacion: epigrafia
y religiosidad astur-romana

INTRODUCCION

Como paso previo para analizar las cuestiones mas relevantes acerca de la religio-
sidad en territorio de los astures en tiempos altoimperiales hemos de tener en cuenta
la importancia de las fuentes documentales, asi como la utilizacion de la metodologia
adecuada para su comprension y las interpretaciones historicas llevadas a cabo con
anterioridad sobre las mismas; para ello se hace preciso resaltar algunos aspectos
basicos que nos ayudaran a comprender el significado que adquiere la religion en el
marco de la Asturia romana.

En primer término sobresale el hecho de que, de acuerdo con la concepcion ideo-
logico-religiosa romana, la tinica obligacion existente en el seno de una comunidad
(étnica y politica) seria la de rendir culto a sus divinidades protectoras, cuyo nimero
y significado venia arraigandose desde tiempos de sus antepasados!.

De cualquier forma hemos de analizar monograficamente las caracteristicas que
definen (panteén, formas de culto, lugares de celebracion del culto, ceremonial reli-
gioso, realizacion de los cultos, sacerdotes y/o oficiantes de los mismos....) tanto la
religiosidad indigena y su pervivencia en tiempos romanos como los cultos paganos
de caracter oficial en el marco de la religiosidad romana (y el proceso de sincretismo
que tiene lugar al contacto con los dioses del pantedn indigena)?.

En este sentido tampoco hay que olvidar el significado politico-religioso del culto
imperial y la importancia de las religiones mistéricas como antesala de los primeros
sintomas de arraigo del cristianismo entre los astures; realmente el culto al emperador
no constituiria una nueva religion?, sino que en el fondo no seria mas que una vertien-

! P.Veyne, L’Empire gréco-romain, Paris 2005, pp.424 ss. Cf. M.Beard, J.North y S.Price, Religions de
Rome, Paris 2006, pp.208 ss.

2 Mas detalles en J.M.Blazquez, «La religiosidad de los pueblos hispanos vista por los autores griegos y
latinos», Emerita 26 (1958) 79 ss.

3 P.Le Roux, «Cultos y religion en el Noroeste de la Peninsula Ibérica en el Alto Imperio romano», Veleia
26 (2009) 266.
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te innovadora (en este caso referida a los maximos representantes del poder imperial)
de la religion oficial y publica romana®.

Ademas, no es posible olvidar el hecho de que el politeismo antiguo no consti-
tuiria una falsa religion, de acuerdo con la concepcion ideologica de los cristianos,
puesto que arrastraria consigo toda una serie de creencias, ritos, ceremonias, oracio-
nes y plegarias, asi como un respeto absoluto y continuado a las divinidades que se
veneraba’.

Como consecuencia de ello hay que referirse a la problematica planteada en todos
los casos por la documentacion antigua, asi como por la pervivencia de algunas de
tales creencias y cultos practicamente hasta nuestros dias®.

1. DOCUMENTACION LITERARIA

Varios son los autores antiguos que, desde perspectivas muy distintas, han abor-
dado los problemas conectados con la religiosidad romana en fases historicas muy
diferentes, destacando los planteamientos de Tito Livio para la época republicana,
Tacito para la etapa del Alto imperio (siglo I especialmente) y Amiano Marcelino
para la fase del Bajo Imperio (siglo IV sobre todo)’; en cualquier caso se trata de no-
ticias aisladas, y en ocasiones tangenciales (simples referencias fragmentadas), con
respecto al fendmeno religioso en el marco de las poblaciones astur-romanas®.

Por lo que se refiere a Estrabon, el momento historico al que pertenece (a caballo
entre las décadas anteriores y posteriores a nuestra era) no le permitiria conocer, en
parte porque todavia no habian arraigado, las caracteristicas propias de la religion
romana entre los astures; por ello su magnifica, aunque sintética, descripcion de la
etnografia de las poblaciones del Cantabrico no nos permite profundizar en la orga-
nizacion ideolégico-religiosa de dichas comunidades a lo largo de los dos primeros
siglos después de Cristo’.

Algo similar sucede con respecto al autor hispano Pomponio Mela, quien, en
su Chorographia, describe, de acuerdo con el titulo de su obra, los nombres de las

4 W.van Andringa, La religion en Gaule romaine. Piété et politique (ler-1lle siécle apr.J.C.), Paris 2002,
pp.171-173.

3 En este sentido P.Veyne (L Empire gréco-romain, pp.438-441) se refiere a las «creencias populares» en
el sentido de la confianza que inspiraba el poder de los dioses, asi como a la expresion de una sensibilidad
religiosa compartida.

% F.Acufla y J.M.Véazquez, «Pervivencias de las formas culturales indigenas», La romanizacién de Gali-
cia, La Corufa 1976, pp.79ss. Cf, M* L.Albertos, «Perduraciones indigenas en la Galicia romana: los castros,
las divinidades y las organizaciones gentilicias en la epigrafian, Actas del bimilenario de Lugo, Lugo 1977,
pp-17 ss.

7 J.P.Davies, Rome’s Religious History: Livy, Tacitus and Ammianus Marcellinus on their Gods,
Cambridge 2004.

8 Ver Capitulo I (apartado 1) de la Parte Primera de esta monografia.

9 J.C.Bermejo, «Tres notas sobre Estrabon. Sociedad, derecho y religion en la cultura castrefiar, Gallaecia
3-4 (1979) 71 ss.
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comunidades del Noroeste peninsular con los centros de poblacion correspondien-
tes a cada una de ellas, sin hacer alusion en ningtin caso al tipo de organizacion de
las mismas, incluida su religiosidad y las alteraciones que en dicho campo podian
haberse producido durante las décadas correspondientes a la primera mitad del siglo
Id.C.

Sin embargo, algo mas cabria esperar de la descripcion de Plinio el Viejo, puesto
que en su época (inicios de la dinastia de los Flavios), ademas del proceso de inte-
gracion de las poblaciones septentrionales hispanas en el marco de la organizacion
politico-administrativa romana, incluida la puesta en explotacion intensiva de los
recursos auriferos del Noroeste peninsular, que describe con gran detalle!?, se pro-
duciria una serie de alteraciones en el seno de la sociedad astur-romana, destacando
igualmente los aspectos religiosos, que no resefia de manera especialmente explicita.

Tampoco las referencias aisladas de Floro al territorio septentrional ibérico, a
pesar de vivir ya en las décadas iniciales del siglo II d.C., dejan entrever elementos
relacionados claramente con el ambito religioso en dicho suelo, cifiéndose casi ex-
clusivamente a aspectos militares, por un lado, y a aspectos socio-econdémicos por
otro'l.

Y un matiz igualmente sesgado en relacion con la administracion romana del sue-
lo de los astures y los nombres de sus componentes los hallamos en Ptolomeo, redu-
ciéndose su descripcion del litoral cantabrico a plasmar la realidad étnico-cultural en
el marco politico-administrativo romano, pero sin especificar transformacion alguna
desde el punto de vista religioso en el ambito de dichas comunidades.

Dos conceptos definen a este tipo de documentacion, al igual que sucedera con
respecto a las fuentes epigraficas: pervivencia y sincretismo; por un lado es posible
rastrear perfectamente el hecho de que los autores antiguos mencionados recogen
las formas de organizacion indigena prerromana en muchos de sus aspectos, espe-
cialmente con relacion al ambito social y religioso, de manera que las referencias
que nos ofrecen al respecto no se contextualizan realmente, desde el punto de vista
temporal, en la época en que vivieron sino en las décadas o siglos anteriores a nues-
tra era!?,

A ello hay que anadir que las manifestaciones de caracter religioso constituyen,
desde el punto de vista cultural, el elemento menos proclive a su desaparicion, por lo
que resulta facil suponer que, en tiempos romanos, se mantendrian vigentes todavia
muchos de los elementos que definen a la religiosidad astur-romana en el marco de
las poblaciones del Noroeste peninsular, incluidos los astures.

Por otro lado, el avance experimentado en cuanto al conocimiento del mundo
religioso de las comunidades septentrionales hispanas parece relacionarse mas con el

10 Historia Natural 33.4.66-78. Cf. C.Domergue, «A propos de Pline, NaturHist. 33,70-8 et pour illustrer
sa description des mines d’or romaines d’Espagne», AEA 45-47 (1972-1974) 499 ss.

11 N.Santos, «El historiador Floro y la romanizacion de Asturias», BIDEA 122 (1987) 527 ss. y «El testi-
monio de Floro y la romanizacion de Asturias», SH (H® Antigua) 4-5 (Homenaje al Prof. Vigil), Salamanca
1987, pp.37 ss.

12 p Thollard, Barbarie et civilisation chez Strabon, Paris 1988.
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proceso de sincretismo llevado a cabo con las comunidades romanas mas significati-
vas que con una desaparicion de los dioses y formas de culto indigenas propios de la
etapa prerromana'’; y este fenomeno sincretista desarrollaria en numerosas ocasiones
no solo la fusion de las divinidades y cultos indigenas con los romanos sino el ocul-
tamiento de la denominacion prerromana de los primeros.

2. LAS FUENTES EPIGRAFICAS

Las inscripciones latinas constituyen una fuente de informacion de primer orden
a la hora de conocer el marco de la religiosidad en época romana en el territorio de
la Peninsula Ibérica, tanto en lo referente al ambito estrictamente romano como al
panteon y cultos vinculados al mundo indigena y su pervivencia durante los primeros
siglos de nuestra era'“.

Entre este tipo de documentacion apenas sobresale un par de docenas de epigra-
fes y muy escasos testimonios arqueoldgicos, sobre cuya cronologia en ocasiones
se han cometido irregularidades notables al tratar de fecharlos en una misma fase
temporal!®; ademas, es posible observar con claridad en algunos de ellos el proceso
de sincretismo que tendria lugar entre las diferentes divinidades indigenas y las ro-
manas, hecho que al parecer tendria su origen en una fase ya avanzada de los tiempos
altoimperiales.

Unicamente avanzaremos en las paginas siguientes algunos de los ejemplos mas
representativos con respecto a los cultos indigenas, romanos, Jupiter, Lares Viales,
Tutela, culto imperial, cultos orientales, cultos del ejército y primeros documentos
paleocristianos en relacion con los cultos mistéricos y orientales.

De esta manera, por lo que se refiere a los cultos indigenas, sobresale, entre otros,
la pervivencia (a través del sincretismo) del culto a [Lug]ovio Tabaliaeno en el terri-
torio ocupado por los astures luggones (CIL 11.2700 = Textos n° 1), de acuerdo con la
inscripcion descubierta (y conservada) en Grases, concejo de Villaviciosa!®.

Junto a ello cabe destacar, entre los cultos tipicamente romanos, el correspondien-
te a la diosa Fortuna, en nuestro caso a esta divinidad relacionada con los bafios, cuya
veneracion se nos ha transmitido en la inscripcion encontrada en las proximidades
de la iglesia de San Juan de Tremaiies, concejo de Gijon (CIL 11.2701 = Textos n° 2).

Por su parte, entre los documentos epigraficos consagrados a Jupiter como divi-
nidad que preside el pantedn romano, resulta digno de mencion el correspondiente

13 ].M.Blazquez, «La religiosidad de los pueblos hispanos vista por los autores griegos y latinos», Emerita
26 (1958) 79 ss.

14 Ver, por ejemplo, M? C.Rivero, «Corpus critico de las inscripciones romanas de Hispania relativas a las
divinidades indigenasy», Tabona 5 (1984) 407 ss.

15 Recogidas casi en su totalidad en la recopilacién llevada a cabo por F.Diego Santos, Epigrafia romana
de Asturias, Oviedo 1985.

16 N.Santos, «Ara dedicada al dios [Lug]ovio Tabaliaeno por los luggoni arganticaeni», Cubera 45 (2012)
9 ss.
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Fig. 52. Ara consagrada a las ninfas de la fuente Ameva
(Museo Arqueologico Provincial, Leon)

a la inscripcion votiva de la localidad de Serrapio (concejo de Aller), en la vertiente
asturiana de la cordillera cantabrica, por donde los romanos penetrarian en direccion
a la costa cantabrica a través de la via de La Carisa: descubierto en el afio 1830 en la
mesa del altar mayor del recinto eclesial de la parroquia de San Vicente de Serrapio
(concejo de Aller), en la actualidad puede observarse en dicha localizacion, hallando-
se empotrada en la pared de una dependencia de la sacristia y conservando el campo
epigrafico perfectamente visible (CIL 11.2697 = Textos n° 3)!7.

De igual modo nos encontramos, como ejemplo, entre el conjunto de inscripcio-
nes dedicadas a los Lares Viales, con la descubierta en la localidad de Tufia (concejo

17 F.Diego Santos, Epigrafia romana de Asturias, pp.29-30.
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de Tineo) (Textos n° 4), como expresion del sincretismo que se opera entre los dioses
de los caminos prerromanos y los Lares tipicamente romanos'®,

En relacion con el proceso de urbanizacion y municipalizacion del Noroeste pe-
ninsular parece hallarse el culto a la diosa Tutela, en nuestro caso referido a la civitas
(capitalidad administrativa) de los pésicos de acuerdo con el monumento epigrafico
descubierto en la localidad tinetense de Arganza (Textos n°® 5)1°.

Disponemos igualmente, entre los documentos vinculados al culto imperial en
territorio de Asturias, con un ejemplo excepcional, descubierto en los momentos ini-
ciales del arraigo de dichas manifestaciones religioso-politicas en suelo hispano: se
trata de la dedicatoria al primer emperador romano, cuya ubicacion hay que hacer co-
rresponder con el centro de poblacion de la antigua Noega (Campa Torres) en Gijon
(CIL 11.2703 = Textos n° 6)%°.

En lo que respecta a los cultos orientales unicamente se ha descubierto en territo-
rio asturiano un monumento (aunque de importancia excepcional) dedicado a una de
tales divinidades (Mitra), en concreto en la localidad de La Isla (concejo de Colunga)
(CIL 11.2705 y 5728 = Textos n° 7).

Del mismo modo el ejército romano se vincula con algunos cultos caracteristicos,
tanto generales del Imperio (los oficiales de la religion romana, incluido el culto al
emperador) como los propios y privados de las comunidades indigenas de las que
procedian; como exponente de los primeros contamos con la dedicatoria a Jupiter
hallada en Ujo (concejo de Mieres) por parte de un soldado de la legion VII Gemina
(CIL 11.5733 = Textos n° 8)%2.

En el mismo contexto campamental de dicha legion y en un territorio proximo a
Asturias, hallamos ejemplos del culto a las ninfas (CIL I1.5084 + 5676 = Textos n° 9a
y A.E. 1953, n° 266 = Textos n° 9b), asi como una manifestacion de los cultos orien-
tales en ambito militar (A.E. 1967, n° 223 = Textos n° 10)?3.

Por tltimo hemos de referirnos a las primeras inscripciones paleocristianas de la
zona oriental de Asturias (relacionadas con el incipiente arraigo del cristianismo en
la region), entre las que sobresale la correspondiente a Magnentia (F.Diego Santos,
Epigrafia romana de Asturias n® 45 = Textos n® 11)*.

18 J Manzanares, Dos aras, una inédita, a los Lares Viales en Tufia (Tineo-Asturias), Oviedo 1986, p.3. Cf.
N.Santos, «El culto a los Lares Viales en Asturias», //u 17 (2012) 173 ss.

19 N.Santos, «La inscripcion de Arganza (Tineo) y la poblacion de los pésicos entre los astures trans-
montanosy, Lancia 5 (2005) 167 ss.

20 R.Cid, «Ara honorifica dedicada a Augusto», Nuestro Museo 1 (1997) 255 ss. Cf. N.Santos, «El culto
imperial en la Asturias romanay, Tiempo y sociedad 6 (2011-2012) 42 ss. (on line).

21 G.Adéan y R.Cid, «Nuevas aportaciones sobre el culto a Mitra en Hispania. La comunidad de San Juan
de La Isla (Asturias)», MHA 18 (1998) 256 ss. Cf. D.Martino, «La inscripcion a Mitra de San Juan de La Isla
(Colunga) y el limite entre astures transmontanos y cantabros en época romanay, Nuestro Museo 2 (1998)
241 ss.

22 N.Santos, Soldados astures en el ejército romano, Madrid 2010, pp.102-103 y 112.

23 N.Santos, «Ejército romano y religiosidad en territorio de los astures durante el Alto Imperio», Aquila
legionis 9 (2007) 109 ss.

24 A.Rodriguez Colmenero, «;Inscripciones paleocristianas en el Museo de Oviedo?», MHA 8 (1987) 177
ss.

168 ‘Ilu. Revista de Ciencias de las Religiones
2014, XXV



Fuentes de informacion: epigrafia y religiosidad astur-romana

Los inconvenientes derivados de este tipo de documentacion son multiples, pues-
to que solo en ocasiones se nos permite conocer la advocacion que acompanaba a la
divinidad correspondiente y bajo la que era objeto de veneracion, a pesar de lo cual
escapa a nuestra consideracion todo lo relacionado con las formas del culto y la or-
ganizacion del mismo®.

Por su parte las manifestaciones iconograficas, muy débiles en nimero y calidad
(estelas oicomorfas, discoideas, antropomorfas, con representaciones zoomorfas, con
figuraciones astrales....), apenas nos permiten hacernos una idea aproximada acerca
de su simbolismo religioso, aunque en ningun caso nos ayudan a entender el mito que
les rodea al poder identificarse con una teofania del dios en cuestion?®.

De cualquier forma las referencias mas veraces, tedricamente al menos, de los auto-
res antiguos, asi como las derivadas de la documentacion arqueoldgica y los testimonios
epigraficos, pueden ampliarse a través de un analisis mas profundo de las fiestas y ritos
de caracter popular, que han perdurado practicamente hasta nuestros dias, en especial
en el ambito rural asturiano; sin embargo, nos hallamos con el handicap de no poder
precisar, desde el punto de vista cronoldgico, ni el momento del surgimiento de tales
manifestaciones de caracter religioso ni la fase histdrica en la que estarian vigentes, a
pesar de que restos de dichas celebraciones hayan pervivido a lo largo de los siglos®’.

En este mismo contexto se hace preciso prestar una atencion cada vez mayor a la
mitologia de caracter popular, transmitida de generacion en generacion, algunos de
cuyos ritos se mantienen todavia en la actualidad en nuestro territorio (las xanas, el
diafiu burlén, el nuberu...); a partir de aqui resulta indudable que todos estos rituales
se hallan conectados con antiguas creencias, practicas religiosas y supersticiones,
cuyo alcance y cronologia no siempre es posible rastrear con seguridad en el ambito

de las creencias y supersticiones de Asturias?®.

3. LA LINGUISTICA

Junto a las noticias derivadas de la documentacion epigrafica, y en cierto sentido
en conexion con ella, nos encontramos con la lingiiistica como fuente de informacion
(incluyendo en este apartado la transmision oral de ciertos aspectos religiosos de
caracter tradicional); el analisis de estos datos puede contribuir a aclarar igualmente
algunos aspectos en esta misma direccion, especialmente la toponimia, dado que al-

gunos de los actuales nombres de lugar de Asturias derivan en su raiz de las denomi-

naciones de antiguas divinidades arraigadas en la region®.

25 J.Mangas, «Las religiones en Asturias durante el Imperio romano», Historia de Asturias, Gijon 1981,
pp-230 ss.

26 ] Mangas, Religion indigena y religion romana en Asturias durante el Imperio, Oviedo 1983.

27 G.Dumézil, Fétes romaines d’été et d automne, Paris 1975.

28 L.Castafion, Supersticiones y creencias en Asturias, Salinas 1976.

29 Ver, por ejemplo, M.Sevilla, «Posibles vestigios toponimicos de cultos célticos en el Norte de la Peninsula
Ibérica», MHA 3 (1980) 261 ss.
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Contamos, por ejemplo, con el dios de origen céltico Lug, cuyo nombre parece
estar relacionado sin duda con la agrupacion gentilicia de los /uggones (remitimos
a los luggoni arganticaeni, reflejados en la inscripcion votiva de Grases, concejo de
Villaviciosa = Textos n° 1); esta misma divinidad parece hallarse en la base de la
configuracion del centro urbano antiguo de Lucus Asturum, asi como en la correspon-
diente a los actuales Lugo de Llanera, Lugones o Lugo, sin desdefiar en ninglin caso
las connotaciones religiosas que encerraba su culto, ampliamente extendido por todo
el territorio de la Espafia indoeuropea®’.

De esta manera, por ejemplo, los estudios lingiiisticos han permitido aumentar
nuestro conocimiento acerca del nimero de divinidades de época romana, tanto en
territorio de los astures como en otros correspondientes al contexto del Norte penin-
sular!; estas fuentes de informacion, en lo que se refiere al analisis y base de la inves-
tigacion, no resultan comparables en su conjunto a otra documentacion mas extensa,
que en el caso de Asturias se centra fundamentalmente en los restos epigraficos.

La cantidad de estos epigrafes de caracter votivo se ha incrementado en los ul-
timos afnos a consecuencia de la aparicion de la primera estela consagrada a Tutela
(Textos n° 5)*2, o bien las correspondientes a los Lares Viales, descubiertas en el
suroccidente asturiano o en el emplazamiento del antiguo centro astur-romano de
Lucus Asturum?>,

Como sintesis podemos afirmar entonces que, frente al resto del territorio ibérico,
que se incluiria progresivamente y en un periodo relativamente temprano (y no muy
prolongado) en el mundo religioso del Imperio romano, las regiones septentrionales
hispanas, incluido el suelo de los astures, atravesarian por una fase prolongada de
tiempo en la que las organizaciones gentilicias posibilitarian la pervivencia de un
sistema mucho mas conservador en el marco religioso.

Por otro lado la tradicional politica romana, vinculada al respeto a las tradiciones
y creencias religiosas de las comunidades anexionadas con la tinica condicion de que
aceptaran el sistema politico-administrativo romano, no impediria que tales pobla-
ciones vieran resquebrajarse poco a poco su cohesion interna al verse introducidas
paulatinamente en el marco de la organizacion territorial romana.

A pesar de la puesta en explotacion econdomica del suelo correspondiente a las
poblaciones del Norte peninsular, las estructuras econdomicas y sociales tradicionales,
al igual que las formas de vida y costumbres propias de cada grupo tribal, tardarian
bastante tiempo en transformarse.

30 F.Marco, «El dios céltico Lug y el santuario de Pefalba de Villastar», Homenaje a A.Beltrdn, Zaragoza
1986, pp.731 ss.

31 Ver, por ejemplo, J.Abésalo y J.C.Elorza, «Nuevos teénimos de época romana en el pais vasco-navarroy,
EAA 6 (1974) 247 ss.

32 A.Garcia Linares y N.Santos, «Nueva lapida romana hallada en Arganza (Tineo-Asturias)», MHA 10
(1989) 151 ss.

33 R.Cid y otras, «Lucus Asturum y un ara inédita a los Lares Viales en Lugo de Llanera (Asturias)», Ga-
llaecia 13 (1994) 113 ss. Ver una recopilacion de esta documentacion en N.Santos, «El culto a los Lares Viales
en Asturias», pp.173 ss.
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Fig. 53. Estela funeraria de Pentio Flavio (Corao, Cangas de Onis)

4. NUMISMATICA Y RELIGIOSIDAD

Escasamente representativas se manifiestan las piezas numismaticas halladas en
territorio de los astures con respecto al tema de la religiosidad, sobre todo porque las
acuflaciones monetales de las cecas hispanorromanas dejarian de emitir muy pronto
(en tiempos del emperador Caligula) en el &mbito peninsular ibérico.

Sin embargo, tanto las emisiones monetales de Augusto y sus sucesores como las
centralizadas en la capital del Imperio a partir de los tiempos del emperador Claudio®*
contribuirian a propagar toda una serie de cultos y referentes religiosos desde el punto
de vista de las divinidades romanas?®.

34 M.Grant, «The Decline and Fall of City-Coinage in Spain», NC 9 (1949) 93 ss.
35 Ver, por ejemplo, N.Santos y C.Vera, ««La diosa Roma en las monedas de su tiempo (II): moneda imperial
paganay, Actas del XII Congreso Nacional de Numismatica, Madrid 2006, pp.229 ss.
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Por consiguiente la iconografia representada en la numismatica romana del Alto
y Bajo Imperio, ademas de hallarse matizada de un caracter propagandistico acusa-
do, constituye un buen ejemplo de los dioses tradicionales mas representativos del
panteon romano, muchos de ellos protectores de los emperadores correspondientes a
las diferentes dinastias>®.

5. LA DOCUMENTACION ARQUEOLOGICA

Los restos materiales que denotan la presencia de los cultos astur-romanos en
suelo de Asturias resultan muy escasos y en ocasiones de dificil adjudicacion en
cuanto a su sentido religioso y al momento historico al que corresponden.

De esta manera, si hacemos excepcion de alguna pieza (escultura de pequeiias di-
mensiones, como el Hércules, que se conserva en el Museo Arqueoldgico Provincial
de Asturias en Oviedo....), que ademas han sido objeto de importacion, no dispo-
nemos hasta la fecha de ningin elemento datado en los siglos del Imperio y que
corresponda por tanto a las divinidades (indigenas o romanas), al contrario de lo que
sucede en otras regiones del Noroeste peninsular’’; y en este sentido se puede cata-
logar igualmente la némina de las divinidades romanas que aparece registrada en la
cerdmica fina de fabricacion hispana’®.

Ahora bien, aunque dificilmente podemos identificar algunos de los restos de
edificios antiguos como lugares reservados exclusivamente a los cultos de época ro-
mana entre los astures (templos, santuarios, capillas...), encontramos en la toponimia
y en la antroponimia derivada de la Antigliedad toda una serie de elementos que nos
retrotraen hasta la €época romana.

En el caso concreto del territorio de Asturias sobresale el topénimo Fano (asi
como el apellido actual del mismo nombre), que parece relacionarse con la existencia
de un enclave sagrado de no muy amplias dimensiones (fanum), en el que se rendiria
culto a alguna importante divinidad romana del concejo de Gijon (tal vez Jupiter o
Fortuna de los bafos).

Junto a ello, e igualmente en el marco geografico del mismo concejo, el toponimo
Jove (y el apellido del mismo nombre) parecen relacionarse con el dios principal de la
némina del pantedn romano, cuyo arraigo en el contexto de los astur-romanos estaria
bastante extendido entre las diferentes capas sociales’’; ambos toponimos pueden

36 Esta realidad se hara visible hasta el acceso al poder de los representantes orientales, momento en que
las divinidades de ese origen adquiririan un auge cada vez mayor. Cf., por ejemplo, R.Cid, «Las emperatrices
sirias y la religion solar», Formas de difusion de las religiones antiguas, Madrid 1993, pp.245 ss.

37 Ver, por ejemplo, F.Acufla, «Divinidades romanas en bronce del conventus bracarense», Bracara
Augusta 29 (1975) 145 ss.

38 M.A.Elvira, «Los dioses romanos en la terra sigillata hispanica, La religién romana en Hispania, pp.59
SS.

39 N.Santos, «El culto a Japiter en la Asturias romana: sincretismo y arraigo», £[ mundo religioso hispano
bajo el Imperio Romano: pervivencias y cambios, Valladolid 2007 [2008], pp. 249 ss.
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vincularse a ese conjunto de santuarios
suburbanos que, directa o indirectamen-
te, dependerian de los ntcleos de pobla-
ciébn mas significativos de las distintas
provincias hispanorromanas: en este caso
nos encontrariamos con dos ejemplos co-
nectados con la ciudad astur-romana de
Gigia, cuyo asentamiento en la costa can-
tabrica haria posible un trasiego significa-
tivo de corrientes religiosas y cultos a los
principales dioses romanos, acotandose
algunos enclaves para poder manifestar
esta veneracion a los mismos*,

Sin embargo, a diferencia de lo que su-
cederia en otras provincias romanas, cOmo
por ejemplo las Galias*!, el territorio ocu-
pado por los astures no ha proporcionado
hasta la fecha en el marco de los centros
urbanos elementos arquitectonicos sufi-
cientemente significativos para ayudarnos
a comprender el mapa de la distribucion
geografica de los lugares de culto.

A este respecto ni los restos de estos
edificios sagrados (capillas, santuarios,
templos, nichos...) ni las estatuas de ca-
racter religioso ni los altares dedicados a
las divinidades ni las areas restringidas

acotadas como recintos sagrados han sido
Fig. 54. Monumento funerario de la hija conservados con un cierto grado de iden-
de Télavo (Cornellana, Salas) tificacion, tal vez por no haber sido objeto

de una investigacion sistematica.

Todas estas carencias han contribuido a lo largo del tiempo a que nuestros cono-
cimientos acerca del nivel de transformacion de las formas de culto (indigenas y/o
romanas) en el Norte peninsular no sean suficientemente claros todavia en nuestros
dias.

De cualquier forma estos escasos restos arqueologicos, unidos a los mas amplios
que se recogen en la documentacion epigrafica, nos permiten afirmar que, tanto en el
contexto fisico de los centros urbanos como en el ambito rural, los cultos de todo tipo
(publicos y privados) arraigarian con cierta intensidad.

40 N.Santos, «Santuarios suburbanos en la Asturias romana», El territorio de las ciudades romanas 2,
Madrid 2014.
41 'W.van Andringa, La religion en Gaule romaine. Piété et politique (-1l siécles ap.J.-C.), pp.103 ss.

Ilu. Revista de Ciencias de las Religiones 173
2014, XXV



La religiosidad astur-romana

ANEXO DOCUMENTAL
1. Una divinidad indigena de los luggones

CIL 11. 2700 (inscripcion votiva de Grases, Villaviciosa) = Texto n° 3 del Capitulo
II de la Primera Parte

2. Ara dedicada a la Fortuna de los bafnos

FORTVNAE
BALNEARI
T POMPEIVS PE
REGRINIANVS

5 PRO SALVTE
SVA ET SVORVM
DICAVIT

Fortunae/ Balneari/ T(itus) Pompeius Pe/ regrinianus/ pro salute/ sua et suorum/
dicavit.
«A la Fortuna de los bafios. Tito Pompeyo Peregriniano (10) dedic6 por su salud y
la de los suyos».
CIL 11. 2701 (inscripcion hallada cerca de
la iglesia de San Juan de Tremaiies, Gijon)

3. Inscripcion dedicada a Japiter

10VI OPTIMO
ET MAXSVMO
SACRVM ARRO
NIDAECI ET COL
5 IACINI PRO SAL
VTE SIBI ET SV
IS POSVERVNT

lovi Optimo/ et Maxsumo/ sacrum Arro/ nidaeci et Col/ iacini pro sal/ ute sibi et
su/ is posuerunt.

«Consagrado a Jupiter Optimo (y) Maximo. Los arronidaecos y los colliacinos por
su salud para ellos mismos y los suyos lo erigierony.

CIL 11.2697 (iglesia de Serrapio, Aller)
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4. Ara votiva a los Lares Viales de Tuia (Tineo)

SEM CAS
LARIBVS
VIALIBVS
EX VOTO
5 SACRVM

Sem(pronius) Cas(sius)/ Laribus/ Vialibus/ ex voto/ sacrum.
«Consagrado a los Lares Viales. Sempronio Cassio (lo dedico) de acuerdo con su
promesay.
J.Manzanares, Dos aras, una inédita, a los Lares
Viales en Tuiia (Tineo-Asturias), Oviedo 1986, p.3.

5. Dedicatoria a la diosa Tutela en Arganza (Tineo, Asturias)

TVTELA
Cc P
PLACID

Vs
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5 PLACIDI
Vs
EX VOTO

Tutelale]/ c(ivitatis) P(aesicorum)/ Placid/ us/ Placidi/ us/ ex voto.
«A la Tutela de la civitas de los pésicos. Placido Placidio (lo erigio) de acuerdo con
su promesa (voto)».

6. Consagracion a Augusto en la Campa Torres

IMP CAESARI AVGVSTO DIVl F
COS XIII IMP XX PONT MAX
PATR PATRIAE TRIB POT XXXII

5 SACRVM

Imp(eratori) Caesari Augusto divi f(ilio)/ co(n)s(uli) XIII imp(eratori) XX pont(ifici)
max(imo)/ patr(i) patriae trib(unicia) pot(estate) XXXII/ [Cn(aeus) Calpurnius Cn(aei)
[(ilius) Piso/ leg(atus) Aug(usti) pr(o) pr(aetore)] sacrum.

«Consagrado al emperador César Augusto, hijo del divino (César), consul por de-
cimotercera vez, imperator por vigésima, pontifice maximo, padre de la patria, en su
trigésimosegunda tribunicia potestad. Cneo Calpurnio Pisén, hijo de Cneo, legado im-
perial propretor (lo dedica)».

CIL 11.2703.

7. El culto a Mitra en Asturias

PONIT INV
ICTO DEO
AVSTO PO
NIT LEBIEN

5 S FRONTO
ARAM INVI
CTO DEO AV
STO F LEVEN
S PONIT PRE

10 SEDENT P
REM PATR
VM LEON
M
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Ponit Inv/ icto Deo Au(gus)to po/ nit lebien/ s Fronto/ aram Invi/ cto Deo Au(gu)/ sto
F(ronto) leven/ s ponit pre/ sedent(e) p[a/ tJrem patr[a/ tJum leon[e]/ M(onumentum)?
M(itrae)?.

«Frontén lo consagra con agrado al Dios Invicto Augusto, al Dios Invicto Au-
gusto Fronton erige con total libertad un ara presidiendo el pater patrum (patratum)
y leo».

Variante alternativa de traduccion: «Fronton dedica con agrado al Dios Invicto
Augusto, al Dios Invicto Augusto Fronton erige con total libertad un ara presidiendo el
pater patrum (patratum) y leo. (Consagrado) a Mitray.

CIL 11.2705 y 5728 (La Isla, Colunga)

8. Dedicatoria a Jupiter del soldado Lucio Corona Severo

10M
LVCIVS
CORONA S
EVERVS M

5 ILES LEG VII
GEMAE ) VE
TTI ET OCTA
VIA PROCVLA
VSLM

I(ovi) O(ptimo) M(aximo)/ Lucius/ Corona S/ everus m/ iles leg(ionis) VII/ Gem(in)
ae c(enturia) Ve/ tti(i) et Octa/ via Procula/ v(otum) s(olverunt) l(ibentes) m(erito).

«A Tapiter Optimo Maximo. Lucio Corona Severo, soldado de la legion VII Ge-
mina, perteneciente a la centuria de Vettio, y Octavia Procula cumplieron su voto con
agrado».

CIL 11.5733 (Ujo, concejo de Mieres)

9. Culto a las ninfas en ambito militar

a. NYMPHIS
FONTIS AMEV
CN L TERENTIVS
L F HOMVLLVS
5 IVNIOR LEG
LEG VIl G F

Nymphis/ fontis Amev[i]/ Cn(aeus) L(ucius) Terentius/ L(ucii) f(ilius) Homullus/
lunior leg(atus)/ leg(ionis) VII G(eminae) F(elicis).
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«A las ninfas de la fuente Ameva Cneo Lucio Terencio Homullo iunior, hijo de
Lucio, legado de la legion VII Gemina Feliz».
CIL 11.5084 + 5676 (Leon)
b. NIMPPHIS
SACRVM
O CORNELIVS
ANTEROS IM
5 AGINIFER LEG VIl G F
CVM VEXILATIONE
VSL M

Nimpphis (sic)/ sacrum/ Q(uintus) Cornelius/ Anteros im/ aginifer leg(ionis) VII
G(eminae) F(elicis)/ cum vexil(l)atione/ v(otum) s(olvit) l(ibens) m(erito).
«Consagrado a las ninfas. Quinto Cornelio Anteros, portaestandarte de la legion
VII Gemina Feliz junto con el destacamento cumplié su voto con agrado».
A.E. 1953, n° 266 (Leon)

10. Los soldados y los cultos orientales

SCVLAPIO
SALVT
SERAPIDI ISIDI
L CASSIVS PAVLLINVS

5 AVGVSTANIVS ALPINVS
BELLICIVS SOLLERS
ET M CASSIUS AGRIPPA
SANCTVS PAVLLINVS
AVGVSTANIVS ALPINVS

[Ae]sculapio/ Salut[i]/ Serapidi Isidi/ L(ucius) Cassius Paullinus/ Augustanius Al-
pinus/ Belicius Sollers/ et M(arcus) Cassius Agrippa Sanctus Paullinus/ Augustanius
Alp(i)nfus].

«(Consagrado) a Esculapio, a Salud, a Serapis y a Isis. Lucio Cassio Paullino Au-
gustanio Alpino Bullicio Sollers y Marco Cassio Agrippa Sancto Paullino Augustanio
Alpino (lo dedican)».

A.E. 1967, n° 223 (campamento de la legion VII Gemina, Leon)

11. Epitafio de Magnentia

MAGNEN
TIA EXCEDIT
ANNORV V
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INTR IXXV
5 EX DOMV D
OMINICA

Magnen/ tia excedit/ annoru(m) v(itae)/ int(ra) IXXV/ ex domu d/ ominica.
«(Aqui reposa) Magnentia, que abandond este mundo desde la casa del Sefior en el
vigésimo cuarto de los afios de su vida».
F.Diego Santos, Epigrafia romana de Asturias n°® 45
(Soto de Cangas de Onis)
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