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RESUMEN

Se estudian las inscripciones de Arronches (Portugal), con un ritual del tipo del suovetaurilia, y de Ban-
dii Luguano. Se da la lista completa de todas las inscripciones dedicadas a Bandue y a Lug. Se estudian
los dioses indigenas y romanos en areas rurales; /lurbeda, la religion de los pueblos del norte; las ins-
cripciones religiosas del ambito rural; la diosa Silbis, las creencias de la ultratumba por mar y por el aire.
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are studied. A complete list of all inscriptions dedicated to Bandue and Lug is offered. Native and
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Desde hace afios! publicamos unos rapport de los ultimos teénimos hispanos
aparecidos, o se corrigen las lecturas propuestas de otros.
En este trabajo se comentan algunos estudios no examinados con anterioridad.

1. INSCRIPCION LUSITANA DE ARRONCHES, NORTE DE ALENTEJO
(PORTUGAL)

Esta importantisima inscripcion ha sido publicada recientemente por J.d’Encar-
nagdo?. el texto esta redactado en lengua lusitana, y menciona el sacrificio de diez
ovejas a diferentes divinidades indigenas, como Bandua, Reva, Munis, Broencia,
acompafadas de sus correspondientes epitetos, algunos repetidos con grafias dife-
rentes. Uno de los cuales, posiblemente, se relaciona con el topéonimo actual de
Arronches. Los tres dedicantes se dedicaban seguramente a la cria de ovejas, y supli-
caban a los dioses que aceptasen el sacrificio de los animales. J.d’Encarnagéo consi-
dera muy aceptable esta hipdtesis, y las restantes inscripciones redactadas en lengua
lusitana, las de Lamas de Moledo y de Cabego das Fraguas, estarian en funcién de
las rutas de trashumancia de comienzos de la conquista romana.

La inscripcion se hallo en un lugar indeterminado del valle de Ribeira da Venda,
pequeiio afluente del rio Caia. En el terreno se han recogido ceramicas y materiales
de construccion, imbrices, tegulae y fragmentos de dolia, lo que indica un pobla-
miento disperso, de caracter rural.

La inscripcion esta grabada en una laja, alisada para recibir el epigrafe. La pobla-
cion se reuniria en este lugar para honrar a sus dioses en determinadas épocas del
aflo, como posiblemente sucedia en Lamas de Moledo, en Cabego das Fraguas y en
Marecos (Portugal).

La inscripcidn, cuyas medidas son 83 x 75 x 3,5 cm., dice:

[ ] XX« OILAM » ERBAM
HARASE * OILA + X » BROENEIAE » H

! J.M. Blazquez, “Die Mythologie der Althispanier”, H.W. Hausig, ed., Gétter und Mythen im Alten Eu-
ropa, Stuttgart, 1973, pp. 705, 828, lams. 1-8; Idem., Historia de Espaiia. Esparia romana. 11.2, Madrid, 1987,
pp. 261-321; Idem., “Einheimische Religionen Hispaniens in der romischen Kaiserzeit”, ANRWI, 18, Berlin,
1987, pp. 164-275; Idem., Religiones en la Espaiia Antigua, Madrid, 1981, pp. 117-182; Idem., “Ultimas
aportaciones a las religiones ibéricas”, I/u. Revista de Ciencias de las religiones, 0 (1995), pp. 33-43; Idem.,
El Mediterraneo y Espaiia en la Antigiiedad. Historia, Religion y Arte, Madrid, 2003, pp. 417-434; Idem., E/
Mediterraneo. Historia. Arqueologia. Religion. Arte, Madrid, 2006, pp. 189-229; Idem., Arte y religion en el
Mediterraneo antiguo, Madrid, 2008, pp. 125-151; Idem., “Nuevos teénimos hispanos. Addenda y Corrigen-
da IV”. Espacios, usos y formas de la epigrafia hispana en época antigua y tardoantigua. Homenaje al Dr.
Armin V. Stylow. Anejos de AEspA XLVIII (2009), pp. 43-61; Idem., “Nuevos teénimos hispanos. Addenda y
Corrigenda V”, Hep., en prensa.

2 “Inscrigdo votiva em lengua lusitana (Arronches, Portalegre), Conimbriga XLV (2008), pp. 85-102; A.
Cameiro, J. d’Encarnacdo, J. de Oliveira, C. Texeira, “Uma inscri¢ao votiva em lengua lusitana”, Pal. Hisp. 8
(2008), pp. 167-177.
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[...JOILA « X * REVE AHARACVI * T * AV [...]

IEATE * X » BANDI HARACVI AV [...]

MVNITIE CARIA CANTIBIDONE +

APINVS « VENDICVS « ERIACAINVI[S]
OVOVIANI[?]

ICCINVI « PANDITI « ATTEDIA « M * TR

PVMPI + CANTI » AILATIO

J.d’Encarnacado fecha la inscripcion, basado en el anélisis paleografico, a co-
mienzos del s.I. El sabio portugués, gran especialista en las religiones primitivas de
Hispania, traduce:

Para (...) vinte (...). Um cordeiro de erva para Harase. Dez cordeiros para
Broineia H(ardcua). Dez cordeiros para Reva Aharacuo. Dez T(?)AV(?)IEATE
para Banda Haracuo. AV(? )para Municia Caria Cantibidone.

Os ovelheiros Apino, Vandico, Eriacaino.

Revelai-nos a vossa vontade por um sinal.

Gravamos esta oragdo de jubilo.

El ritual es parecido al de la suovetaurilia, sacrificio dedicado a varias divinida-
des: a Banda, Reva 'y Munis, deidades indigenas conocidas por otras inscripciones, y
a Broencia. Las divinidades van acompanadas de un epiteto, seguramente topico,
Haracui o Aharacui, Harase.

J.d’Encarnagdo sefiala una novedad, cual es que el tednimo Muris se escribe Mu-
nitia, y va acompafiado de dos epitetos, Caria, en relacion con otros teébnimos indi-
genas hispanos, y el segundo, Cantibidone, ya documentado con la deidad Erbina.
Cree el epigrafista portugués que podria haber referencia en el epigrafe a otras victi-
mas, pero lo cierto es que se ofrecen diez corderos en edad de pastar. Es interesante
sefialar que la dedicatoria la hacen varios cuidadores de ovejas.

2. BANDII LUGUANO

Maria Jodo Angelo y J.d’Encarnagio? han publicado un ara votiva dedicada a
Bandii Luguano. Se hallo en Quintas da Torre, Vale Prazeres, Fundao, ciudad del
Conventus emeritensis.

La inscripcion es de granito y esta trabajada en los cuatro lados. Las dimensiones
son: 37,5 x 34,5/21,5 x 34 cm. El campo epigrafico es: 19 x 21,5 cm. La lectura es
como sigue:

3 “Epigrafes votivas de Torre dos Namorados (Quinta da Torre, Vale Prazeres, Fundao), Conimbriga
XLVII (2008), pp. 103-111.
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[...21/ AMMINI F(ilius) [?] / BANDII / LVGVANO / V(otum)
S(olvit) [L(ibens A(nimo)] [?]

Traduccion: A Banda Luguano, (...) o filho de Amino cumpriu o voto de boa vontade.
Lectura de Gustavo Marques:

LAGVANVS (?) / AMMINI F / BANDII /LVGVANO /VS O L

Luguano es un nuevo epiteto de Bandua, con el epigrafe en un dativo en —e. Ban-
dua es una deidad bien documentada en el Occidente de Hispania. En la Beira inte-
rior se conocen doce testimonios del culto a esta deidad, con seis epitetos diferentes
en dativo: Arbariaico (Capinha, Fundao); Brialeacui (Orjais, Covilhd); Isibriaegui
(Bemposta); Longobricu (Longroiva, Meda); Tatibiiaicui (Queiriz, Fornos de Algo-
dres); Vorteaceo (Salgueiro); BVS-Bandi Vorteaeceo Sacrum (?) (S. Vicente da Bei-
ra, Castelo Branco); Vortaecio (Monte de S. Martinho, Castelo Branco).

Sefialan M. Angelo y J.d’Encarnacio, que la mayoria de los investigadores estan
de acuerdo en que la etimologia del tednimo, la raiz Band-, deriva del indoeuropeo
blendh-, atar, ligar. Las caracteristica tutelares de la divinidad son las siguientes: una
gran amplitud geografica de su culto, que puede significar, en cierto modo, una con-
vergencia de lazos entre diversos pueblos, tribus o grupos gentilicios, apenas dife-
renciados por los epitetos topicos caracteristicos de su territorio.

El epiteto Luguano parece derivar de Lug-, Lugus, de la raiz indoeuropea
L(e)ug(h)-. Este dios Lug- tiene una gran dispersion por el Imperio Romano, tanto en
la antroponimia como en la toponimia. Los dos sabios portugueses recuerdan a este
respecto: Luguualium (Carlisle, Gran Bretafia); Lugdunum (Lyon), en la Gallia Lug-
dunensis. En la teonimia: Lugoves (Germania Superior, Aventicum, Avenches); Lu-
gus (?) (Hispania Citerior, Fuensabifian, Torremocha del Campo, Guadalajara); Lu-
gunis (Hispania Citerior, Atapuerca, Burgos).

M. Angelo y J.d’Encarnagdo han elaborado una lista muy util de la distribucion
de iug- y Luc en Hispania, en sus diferentes categorias: teonimia, toponimia, etnoni-
mia y antroponimia.

La distribucion geografica comprende tres areas distintas: Lusitania, Norte Nor-
deste y centro de Hispania Citerior. En el caso concreto de la inscripcion de Torre
dos Namorados, parece existir una proximidad derivacional tras referencias antropo-
nimicas: Lugua (La Remolina, Ledn); Lugua (Narros del Puerto, Avila), Luguadici
(Segovia) y el toponimo Lugguno (Herrera del Pisuerga, Palencia).

Los citados autores proponen dos posibilidades: la formacion del epiteto Luguano
a partir de un antropénimo, lo que indica que se trataria de una deidad protectora de un
grupo familiar, o, partiendo de un topoénimo, en este caso se trataria de una divinidad
protectora de un grupo poblacional. Los dos investigadores portugueses se plantean si
se estaria ante el testimonio de la inmigracion de algunos elementos de poblacion de
Torre das Namorados, llegados del norte/nordeste, o de una zona oriental de la Penin-
sula Ibérica. El dedicante se identifica s6lo a través del patronimico, “hijo de Amnio”,
indicando el caracter familiar del culto.
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El antropénimo prerromano Amominus se documenta en Belver (Gavido), Ca-
pinha (Fundao), Castelo Branco, Idanha-a-Velha (Idanha-a-Nova), Callejo y Vila Vi-
cosa.

Los autores fechan la inscripcion en la primera mitad del s. I. M. Angelo y
J.d’Encarnag@o han estudiado los testimonios hispanos del culto a Bandana, con epi-
teto, y de derivaciones de Lugus (Lug-, lug). Testimonios del culto a Bandana* con
epiteto, son los siguientes:

(1) Bandue Bolecco (Palas de Rei, Lugo, Galicia) (IRlu 56)

(2) Bandu(a)e Lansbricae (San Amaro, Prense, Galicia) (HEp 11 2001, 346)

(3) Bandu(a)e Cadiego (San Amaro, Prense, Galicia)

(4) Bandue Veigebreaego (Rairiz de Veiga, Orense, Galicia) (HEp 11 2001, 344)

(5) Bandu(ae) Aetiobrigo (Sarreaus, Orense, Galicia) (CIL II 2515, 903)

(6) Bandu(a)e Virubrico?/Verubrico (Retorta, Orense, Galicia) (HEp 11 2001,
340)

(7) Bandu(a)e Cal(ai)co (Braganga) (AE 1956, 155)

(8) Bande Raeico (?) (Ribeira de Pena, Vila Real) (CIL II 2387)

(9) Bandui Cole (?) (Pdvoa do Varzim, Porto) (AE 1973, 316)

(10) Bandu Vordeaeco (Carraceda de Ansides, Braganca) (AE 1991, 1039)

(11) Bande Veluco Toiraeco (Santa Maria da Feira, Aveiro) (AE 1954, 96a)

(12) Band(e) (?) Ocel(ensi)/Ocel(enses) (Sul, S. Pedro do Sul, Viseu) (HEp 4
1994, 1100)

(13) Bandi (L)ongobricui (Longroiva, Meda, Guarda) (FE 44)

(14) Bandi Tatiibeaicui (Queiriz, Fornos de Algodres) (AE 1961, 341)

(15) Bandi Oilienaico (Esmolfe, Penalva do Castelo, Viseu) (HEp 11 2001, 713)

(16) (Ban)de Alabar(aico) (S. Pedro do Sul, Viseu) (CIL 403)

(17) Bandi Brialeacui (Orjais, Covilha, Castelo Branco) (AE 1967, 135)

(18) Bandi Arbariaico (Capinha, Fundao, Castelo Branco) (CIL II 454)

(19) Bandi Vorteaeceo (Salgueiro, Fundao, Castelo Branco) (AE 1967, 136)

(20) Bandi Vorteaecio (Vale Queimado, Penamacor, Castelo Branco)

(21) Bandii Luguano (Torre dos Namorados, Fundio, Castelo Branco)

(22) (Bandi) (?) Vort(e)aecio (S. Martinho, Castelo Branco)

(23) B(andi) (?) V(orteaeceo) (?) S(acrum) (?) (S. Vicente da Beira, Castelo
Branco) (HEp 3 1993, 469)

(24) Bandi Isibraiegui (Bemposta, Penamacor, Castelo Branco) (AE 1967,
133; AE 1967, 134; AE 1982, 477: 3 altares)

4 V. Mufioz, “La interpretatio romana del dios prerromano Bandue”, Veleia 22, (2005), pp. 145-152; J.C.
Olivares, Los dioses de la Hispania céltica, Madrid, 2002, pp. 151-168; B.M. Prosper, Lenguas y Religiones
Prerromanas del Occidente de la Peninsula Ibérica, Salamanca, 2002, pp. 257-281; J.M. Blazquez, Religio-
nes primitivas de Hispania. 1. Fuentes literarias y epigrdficas, Madrid, 1962, pp. 51-61; Idem., Diccionario
de las Religiones Prerromanas de Hispania, Madrid, 1957, pp. 43-47; Idem., Primitivas Religiones Ibéricas.
1. Religiones Prerromanas, Madrid, 1983, pp. 227, 295-296, 303, 307-308; F. Marco, Historia de las Reli-
giones de la Europa Antigua, Madrid, 1994, pp. 340-343.
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(25) (Bandue Rou) daeco (Coria, Caceres, Extremadura) (CIL 11 763, 826)

(26) Bandi Vortiaeci (Malpartida de Plasencia, Caceres, Extremadura) (CIL II 885)
(27) Bannei Picio (Vilar de M6, Belver, Portalegre) (AE 1984, 468)

(28) Bandua Etobrico (Alenquer ?, Lisboa) (HEp 11, 2001, 861)

(29) Bandiae Apolosego (Brozas, Caceres, Extremadura) (CIL II 740)

(30) (...) Roudaeco (Trujillo, Céaceres, Extremadura) (AE 1997, 430)

(31) Bandu(e) Rouda(e)co (Madrofiera, Caceres, Extremadura) (AE 1997, 432)
(32) Bandue Ituiciensi (Sonseca, Toledo, Castilla-La Mancha)

(33) Bandi Saisabro (Maranhao, Avis, Portalegre)

(34) Bandi Malunrico (?) (Badajoz, Extremadura) (HEp 1994, 869)

Band(uae) Araugel(ensi) (Procedencia desconocida, actualmente en Badajoz)
(AE 1960, 278; HEp 11, 2001, 646)

Testimonios de Lug-y luc-:

()

(1D
(I1T)
(Iv)
V)
(V)
(VID)
(VIID)
(IX)
X)
(XI)
(XID)
(XIII)
(XIV)
(XV)
(XVI)
(XVID)
(XVIII)
(XIX)
(XX)
(XXI)
(XXII)

(XXIII)

Locoubu Aquien(o) (Sinoga, Otero del Rey, Lugo, Galicia)
Luc(us) Aug(usti) (Lugo, Galicia)

Lucobo Arousa(ego) (Lugo, Galicia) (HEp 11 2001, 313)
Luc(ovis) Gudanovis (Lugo, Galicia) (HEp 11 2001, 314)
(Lucub)u Arquienis (San Vicente de Castellones, Monforte, Lugo, Galicia)
Lucubu Arquieno (San Martin de Linaran, Sober, Lugo, Galicia)
Lucum Aug(usti) (Astorga, Castilla-Ledn)

Luggonum (Soto de la Vega, Leon, Castilla-Leon)

Luggoni Arganticaeni (Grases, Villaviciosa, Asturias)

Lu(guo) (?) (Bodes, Cangas de Onis, Asturias)

Luggonu(m) (Pilofia, Asturias)

Lugua (La Remolina, Ledn, Castilla-Leon)

Luguu(no) (Herrera de Pisuerga, Palencia, Castilla-Le6n)
Lucobo(s) (Santander, Cantabria)

Lugun(is) Deabus (Atapuerca, Burgos, Castilla-Leon)
Luc(us)us (Lara de los Infantes, Burgos, Castilla-Leo6n)

(...) Arqui(enis/eno) (?) Alvarelhos, Porto)

Luguei (Pefialva de Villastar, Teruel, Aragon)

Lugovibus Sacrum (Burgo de Osma, Soria, Castilla-Leon)
Luguadici (Segovia, Castilla-Leon)

Lucanos (Ciruelos del Pinar, Guadalajara, Castilla-L.a Mancha)
Lug(us) (?) (Fuensabifian, Torremocha del Campo, Guadalajara, Casti-
lla-La Mancha)

Luguei (Pefialva de Villastar, Teruel, Aragon)

(XX1V) Lugd(unensis)/Lugdunensium (Tarragona, Catalufia)

(XXV)

Of Lucu(ili) (?) (Tarragona, Catalufia) (CIL II 4970, 274)

(XXVD) Lucul(lus) (?) (Tarragona, Catalufa) (CIL I1 4970, 275)
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(XXVII) Bandii Luguano (Torre dos Namorados, Fundao, Castelo Branco)
(XXVIII) Lugua (Narros del Puerto, Avila, Castilla-Le6n)

(XXIX) Lucullo/Lucanus (Talavera de la Reina, Toledo, Castilla-La Mancha)
(CIL 11 915)

(XXX) Lucullo (Talavera de la Reina, Toledo, Castilla-La Mancha) (CIL 911)

(XXXI) Lucusta (Jérica, Castellon, C. Valenciana) (CIL I1 4013)

(XXXI1I) Lucullus/Lucanus (Medina de las Torres, Badajoz, Extremadura) (CIL
1026b)°

3. DIOSES INDiIGENAS Y ROMANOS EN AREAS RURALES
J.C. Olivares® ha confeccionado el siguiente cuadro de los documentos epigrafi-
cos de dedicatorias a deidades romanas —exceptuando Jupiter— e indigenas, en areas

rurales de la Hispania céltica, por distritos y provincias:

PROVINCIA/DISTRITO DEIDADES ROMANAS* DEIDADES INDIGENAS

Madrid 6 100% 0 0%
Cuenca 6 86% 1 14%
Beja 6 86% 1 14%

PROVINCIA/DISTRITO DEIDADES ROMANAS* DEIDADES INDIGENAS

Santarem 4 80% 1 20%
Badajoz 17 7% 5 23%
Portalegre 11 61% 7 39%
Palencia 3 60% 2 40%
Pontevedra 15 58% 11 42%
La Coruna 11 55% 9 45%
Lugo 10 53% 9 47%
Asturias 5 50% 5 50%
La Rioja 6 50% 6 50%
Caceres 62 45% 75 55%
Lisboa 4 44% 5 56%
Toledo 3 43% 4 57%
Soria 7 41% 10 59%
Orense 19 35% 35 65%
Braga 5 31% 11 69%

5 J.M. Blazquez, Religiones primitivas de Hispania. I. Fuentes literarias y epigrdficas, pp. 90-93; Idem.,
Diccionario, pp. 117-119; Idem., Primitivas religiones ibéricas, pp. 224, 283-284; F. Marco, op.cit., pp. 229-
332; J.C. Olivares, op. cit., pp. 203-225.

6 “Cultos romanos e indigenismo: elementos para el analisis del proceso de romanizacion religioso en la
Hispania céltica”, Lucentum 25 (2006), pp. 139-154.
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Burgos 6 30% 14 70%
Guadalajara 2 29% 5 71%
Navarra 6 29% 15 71%
Viana do Castelo 2 29% 5 71%
Vila-Real 4 29% 10 71%
Alava 3 27% 8 73%
Segovia 1 25% 3 75%
Braganga 2 22% 7 78%
Zamora 1 20% 4 80%
Castelo Branco 9 18% 40 82%
Leo6n 4 17% 20 83%
Salamanca 2 17% 10 83%
Coimbra 1 17% 5 83%
Porto 2 14% 12 86%
Guarda 3 11% 24 89%
Avila 1 7% 14 93%
Viseu 1 6% 17 94%
Evora 1 1% 85 99%
Aveiro 0 0% 3 100%

De este cuadro se desprende que en amplias zonas, los testimonios de los cultos
indigenas predominan sobre los romanos en una proporcion superior al 80%. En el
area tradicional de los Lusitanos (distritos de Aveiro, Viseu, Guarda, Coimbra, Cas-
telo Branco y Porto), la region de los Vettones (provincias de Avila, Salamanca y Za-
mora) y las regiones rurales de Ledn, predominan los tednimos indigenas. La mayor
densidad de hallazgos se documenta en la region de El Bierzo.

En unas areas predomina, casi en su totalidad, la religiosidad indigena, y en otras,
la asimilacion de los cultos romanos fue mas profunda. En el area lusitano-galaica, se
observa que la mayor intensidad de los cultos indigenas se documenta en el centro,
mientras que hacia el sur, en territorio de Céceres, se observa un aumento de la religio-
sidad romana debido a la presencia importante de colonias y de municipios. En el nor-
te de este territorio se atestigua un 80-100% de testimonios de religiosidad indigena,
mientras el sur, con las importantes ciudades de Norba y de Turgalium, presenta un pa-
norama religioso proximo al de las provincias mas romanizadas de Badajoz, Portalegre
y Santarem. Evora tiene una alta densidad de testimonios de religion indigena, debido
al santuario de Endovellicus. Hacia el norte de Lusitania, distritos de Vila-Real y Bra-
ganca, se registra un aumento progresivo de cultos romanos, aunque dominan las dedi-
catorias a deidades indigenas. Este aumento se mantuvo en Orense y en Braga, aunque
predominan los cultos indigenas. Es muy diverso el panorama en las provincias de
Lugo, La Corufa y Pontevedra. En las areas rurales de Gallaecia penetraron ciertas ca-
racteristicas de la cultura romana que no se difundieron en el centro de Lusitania.

En el norte de Gallaecia se ha encontrado una gran cantidad de nombres de dio-
ses romanos acompafiados de un epiteto indigena, y también se documenta una ma-
yor penetracion de cultos indigenas en las ciudades que en Lusitania.
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De estos datos, J.C. Olivares deduce que, en las regiones rurales galaicas se ob-
serva una mas variada y profunda convivencia de los modelos culturales indigenas y
romanos que en el centro de Lusitania. En Lusitania y en Vetonia se dio una mayor
polarizacion entre el campo y los cultos indigenas, por un lado, y la ciudad y los cul-
tos romanos, por otro. Piensa este autor que por esta polarizacion en las zonas rurales
de este territorio, la cultura indigena conserva un aumento mayor de cultos religiosos
y mas intactos.

Las ciudades de Celtiberia, como Clunia, Uxama, Complutum o Segdbriga, el
tipo de religiosidad romana esta bien manifestado, y en el campo predominan los
cultos indigenas. En regiones rurales de la Hispania céltica es exclusivo el culto
compartido a deidades indigenas y a Jupiter. El mismo fendmeno se observa en una
extensa region, que se extiende de sur a norte por todo el interior del area lusitano-
galaica y en los territorios veton, vascon y celtibérico.

En algunos de estos territorios no ha aparecido ningin documento de culto a los
dioses romanos, salvo a Jupiter. Las dedicatorias en esta region a Jupiter y a los dio-
ses indigenas, alcanzan varios centenares.

Las diferencias entre los datos del territorio lusitano-vetén y los del noroeste de
Gallaecia, no son s6lo cuantitativos.

J.C. Olivares considera clave en el analisis para conocer las caracteristicas de
ambas regiones, conocer el grupo de dioses romanos que intervinieron en las trans-
formaciones religiosas. Este autor ha deducido de sus estudios que, en las areas rura-
les de la Hispania céltica, Jupiter fue el dios que mas influy6 en la evolucion religio-
sa entre las poblaciones indigenas. Excepcion hecha de Jupiter, fueron los Lares y
las Ninfas, divinidades mas relacionadas con el ambito privado y la vida cotidiana,
los que fueron mas aceptados por las comunidades rurales de la Hispania céltica.

Los Lares, muy frecuentemente, llevan epitetos de pequefias comunidades loca-
les. Igualmente, los Lares de los caminos se difunden mucho por las comunidades
rurales de Gallaecia. La difusion de este culto se debe, probablemente, en opinion de
J.C: Olivares, a la flexibilidad de su culto, adaptable facilmente a diferentes tipos de
enclaves y grupos. Su nombre pudo sustituir a determinadas deidades autdctonas.

Salvo Jupiter, los dioses romanos que mas se difundieron por las areas rurales de
Gallaecia, fueron los que tenian un caracter privado y eran ajenos a la religion romana.

En las areas centrales de la Lusitania rural, los cultos mas desarrollados fueron
los indigenas, ademas de Jupiter, y en un area concreta Victoria.

El panorama en territorio vetén es muy parecido, predominando los dioses indigenas.

Las dedicatorias a Jupiter son mas escasas que en territorio lusitano, lo que indi-
ca que la cultura indigena sufrié menos el impacto de la romanizacion. En Gallaecia
se difundieron los cultos a Jupiter, a los Lares, a las Ninfas y a Mercurio, al revés que
en el centro de Lusitania y entre los vetones. En Celtiberia, en las areas rurales, se
extendio mucho el culto a las Matres y a otras deidades con caracter local, comple-
mentado con los cultos a Jupiter, a Marte, a Hércules, a Diana o a Fortuna, sin predo-
minio de ninguna deidad romana. Los intercambios religiosos eran factibles, y pu-
dieron darse procesos de distinto sentido: incorporacién de cultos romanos por parte
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de las poblaciones indigenas, o promocion de deidades impulsadas desde los centros
nucleares o periféricos.

Estos factores debieron intervenir simultaneamente en las transformaciones reli-
giosas de los primeros siglos de la Era. Posiblemente, el impulso romano tuvo, en
ocasiones, mayor influencia en el origen de un culto o ritual.

J.C. Olivares recuerda algunos ejemplos de promocion de deidades por notables
romanos en Lusitania. En Bobadela (Tabtia, Coimbra), C. Cantius Modestinus cos-
ted la construccion de dos templos dedicados al Genio del municipio (CIL II 401;
ILER 527) y ala diosa Victoria (CIL 11 402; ILER 509). Otros dos templos los cons-
truy6 en la capital de la ciutas Igaeditanorum, en Idanha-a-Velha (Idanha-a-Nova,
Castelo Branco), dedicados a Venus (HAE 1074; AE 1967, 143) y a Marte.

J.C. Olivares explica estas construcciones por las provincias juridicas flavias a
las comunidades hispanas de estas regiones. El culto a Victoria se extendio por todas
las regiones rurales de la civitas Igaeditanorum hasta Bobadela; el de Marte se di-
fundi6 en la capital de los igaeditanos, sin salir fuera de la capital. El culto a Venus
no destaco en la region.

Las ciudades romanas de la Hispania céltica veneraron al pantedn religioso ro-
mano, y las areas rurales, que veneraron masivamente a Jupiter y a ciertas deidades
mas relacionadas con el ambito privado, con la salud o con la Naturaleza, varian se-
gun las regiones. En las areas rurales de Lusitania, la asimilacion de los modelos ro-
manos fue mas limitada, y en Gallaecia mas variada.

Celtiberia se situa entre las dos anteriores. Apolo, Juno, Minerva, Venus o Nep-
tuno, importantes dioses para las instituciones politico-religiosas romanas, no pene-
traron en las areas indigenas rurales.

Segtin J.C. Olivares, la asimilacion selectiva de los cultos por parte de las pobla-
ciones indigenas, fue el factor determinante del modelo de romanizacion religiosa de
la Hispania céltica.

Las regiones que tenian una homogeneidad religiosa y cultural, asimilaron de
forma diferente la religiosidad del Imperio. En Lusitania no se mencionan los Lares
con epitetos indigenas. Esta regla no se cumplio en la Gallaecia central, desde
Aquae Flaviae hasta el valle del Mifio, donde se documentan apelativos sin teoni-
mos, o Lares con apelativos indigenas.

Son importantes las conclusiones que presenta J.C. Olivares:

1.- El area de los teébnimos especificamente lusitanos, como Bandua, Reve,
Arentius, Arentia, Quangeius, Trebaruna, se extiende desde el norte de Cace-
res, por el interior de Portugal hasta el valle del Mifio. Se corresponde con la
region que veneraba a Jupiter en el mundo rural, estando ausentes los restan-
tes dioses romanos.

2.- Arentius, Arentia, y Trebaruna so6lo aparecen al norte del Tajo y en la Beixa
portuguesa. Esta region rural de Lusitania central es donde penetr6 el culto a
Victoria en exclusiva. En las regiones del norte mas proximas al Mifio se docu-
mentan dedicatorias a los Lares, con epitetos indigenas ausentes en Lusitania.
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3.- En las ciudades de Norba Caesarina, Turgalium y Metellinum, donde se
asentaron colonos romanos, no han aparecido testimonios de inscripciones
dedicadas a dioses indigenas masculinos, si a diosas.

4.- La zona costera de Gallaecia y el interior, correspondientes a las provincias
de Pontevedra, La Corufia y Lugo, veneraron a los Lares viales, a Mercurio y
a las Ninfas, mientras que el culto a Jupiter perdio su exclusividad e intensi-
dad, que tenia en el territorio situado entre el Tajo y el Mifio.

5.- Celtiberia veneraba preferentemente a las Matres, a Epona 'y a Lug. Se obser-
va la ausencia de los Lares y la mayor presencia de otros dioses, como Dia-
na, Marte o Hércules.

La asimilacion de los cultos romanos por los indigenas queda bien manifiesta en
las dedicatorias a un dios indigena y a uno romano por el mismo individuo, como a
Lacubegis y a Jupiter en Ujué, por tres individuos llamados Coelius Tesphoros, Fes-
ta'y Teleninus. En Navarra aparece un culto casi exclusivo a dioses indigenas y a Ju-
piter. En el centro de Lusitania, en Fundao, Castelo Branco, un militar de nombre
Tongius, hijo de Tongetanus, en dos areas, hizo votos a Victoria y a Trebaruna, diosa
lusitana. En inscripciones de Matas y en Granja dos Belgaios, Idanha-a-Nova, Cas-
telo Branco, Marcius Rufus dedic6 ofrendas a Jupiter y a la diosa local Oipaengia.
Se documenta un sincretismo panteistico. Los dioses romanos, que compartieron el
culto con los indigenas en este area, son los que mas penetraron en la misma. En la
region bracarense, la deidad romana mas venerada es la que compartié panteén con
la indigena. Jupiter recibio culto junto a Nabia y Nabia Corona.

La romanizacion cultual fue muy diferente en las ciudades y en el campo. Los
cultos ancestrales tenian caracter diferente seglin las regiones y los cultos romanos
asimilados en cada region. Lusitania y el noroeste de Gallaecia mantuvieron cierta
coherencia interna. Otras deidades sufrieron una mayor transformacion cultural, que
les llevo a evolucionar por separado.

Es muy significativo y esclarecedor todo lo afirmado por J.C. Olivares.

J.C. Olivares, en este mismo trabajo, ha estudiado el proceso de romanizacion
religiosa en el campo del 4rea céltica de Hispania, a través de las inscripciones voti-
vas. Los cultos indigenas se mantuvieron firmes. Las dedicatorias a dioses romanos,
sin contar a Jupiter, proceden de ambitos urbanos o de sus proximidades, o muy ro-
manizados, como Norba, Turgalium, Emerita Augusta y Metellinum. La veneracion
al panteén romano se documenta en las areas urbanas, y ademas de en las ciudades,
en localidades como Lucus Augusti, Orense, Asturica Augusta, Legio, Petavonium,
Aquae Flaviae, Bracara Augusta, la civitas Igaeditanorum, Conimbriga, Olisipo,
Scallabis, Ammaia, Caesarobriga, Clunia, Numantia, Duraton, Uxama, Complutum
y Segobriga.

Los dioses romanos tienen una presencia relativamente mayor en las ciudades
que en las areas rurales, donde el nimero de dedicatorias a Jupiter es similar al de to-
das las demas divinidades juntas. En las areas urbanas, los testimonios reflejan un
modelo de panteon bastante similar al de las regiones mediterraneas de la Peninsula
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Ibérica y del resto del Imperio. En el campo hay una gran presencia de Jupiter y una
relativa escasez de testimonios de las demas deidades. En esta misma éarea se docu-
menta una gran presencia de tednimos indigenas.

En las regiones rurales no queda evidente un ambiente religioso, caracteristico
de las areas urbanas, mas romanizadas. Es patente la gran difusion de los cultos indi-
genas y la presencia importante de Jupiter. Se deduce de esta observacion, que la ro-
manizacion religiosa en areas rurales tuvo que pasar un grueso filtro cultual.

Virginia Mufioz’ ha estudiado la interpretatio romana del dios prerromano Bandue.
Los problemas de este tednimo son la forma originaria del nombre, el sexo de la divi-
nidad y las interpretaciones romanas sobre su funcion o representacion iconografica.

De Bandue se conocen 33 inscripciones, en su mayoria halladas en Orense y tam-
bién en Caceres. Su culto se extiende mas alla de Lusitania. Siempre en el occidente
de Hispania. Las variantes son: Bandi, Bandei, Bandu, Bandue, Banduae, Bandiae.

Del dios Bandue se conoce una representacion iconografica, en la patera de pro-
bable procedencia lusitana, en la que se representd una deidad femenina con la ins-
cripcion BAND. ARAUGEL. La corona mural que cubre la cabeza se encuentra en
las representaciones de Tyché, como divinidad poliada. Se encuentra en medio de un
paisaje de la naturaleza, con un arbol, rocas, cuatro altares que rodean la imagen, tres
encendidos y uno apagado. La lectura de la inscripcion es: Band(uae) Araugel(ensi).
Al nombre de la deidad acompatfia un epiteto toponimico del nombre del lugar donde
se veneraba la deidad. A Blanco, que fue el primero que estudi6 esta patera, atribuyo
a la deidad un caracter protector o tutelar, vinculada con una familia o gens. G. Fer-
nandez —Albalat defendio el cardcter guerrero, basandose en los epitetos y en el tes-
timonio de un ara en que Bandue aparece asociado a Marte. Virginia Mufioz se incli-
na por la interpretacion de A. Blanco, seguida generalmente.

A. Blanco sefiala que los atributos de la deidad lusitana son los tipicos de la Dea
Fortuna, asimilada a la Tiché helenistica.

Se plantea, por lo tanto, segun esta autora, el problema de su interpretatio roma-
na, problema vinculado con su funcion. El segundo problema es el sexo de la deidad.
Su representacion es femenina, pero tanto los tedbnimos en sus variadas formas,
como los epitetos son, en su mayoria, masculinos.

Tranoy piensa que en la patera se ha querido plasmar el contenido religioso de
un dios tutelar, prescindiendo del género. Se trataria de una representacion alegérica
de la funcion de Banduae. Marco Simén cree que es un ejemplo de una iconografia
autdctona para una deidad indigena. La figura representada no constituiria una figu-
racion directa de la deidad galaico-lusitana, sino que aparece en la patera en virtud
de una cierta proximidad funcional con ésta.

Virginia Mufioz, desde el punto de la interpretatio romana, sefala la reiterada
identificacion entre las divinidades romanas Fortuna y Tutela, a pesar de las diferen-
cias entre ellas, que no podian esclarecer el caso de Bandue. Se da una equivalencia
entre Tyché y Fortuna, pero no toda Fortuna es igual a Tyché, ni toda Tyché igual a

7 “La interpretatio romana del dios prerromano Bandue”, Veleia 22 (2005), pp. 145-152.
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Fortuna, pues existe en la religion romana una Fortuna anterior e independiente a la
Tyché griega, que se asimila en diferentes grados a Fortuna, a Tutela y al Genio. En
Hispania, en las inscripciones, no se asocian Tutela y Fortuna. Esta diferencia lleva a
la autora a pensar que la interpretatio romana de Bandue seria Tutela y no Fortuna.
La corona torneada es un atributo ajeno a Fortuna. Parece mas probable la asimila-
cion de Bandue a Tutela o al Genio, que a Fortuna. En la patera, Bandue estaria re-
presentada con los atributos de Tutela o de Genio. Se conocen representaciones gra-
ficas del Genio como la representacion de Bandue. Marco Simoén, en 1994, propuso
que la figura representada en la patera no se identificaria con Fortuna, sino con un
Genius Loci asociado a la Tyché-Fortuna, cuya iconografia era similar. El Genius
vestido seria la referencia en la representacion de Bandue.

En las inscripciones dedicadas a Tutela, halladas en Hispania y en Galia, se ob-
serva cierta oscilacion en lo referente al sexo. Se ha documentado un Deus Tutela.
En una inscripcion de Tortosa se lee Pantheo Tutelae, y en Tarragona, Tutelo santo.
En las Actas de los Fratres Arvales, se dice, sive deo sive deae in cuius Tutela hic lo-
cus locusve est, lo que indica una originaria identificacion mitica de la deidad. Algu-
na vez la iconografia de Tutela no es una figura femenina sino masculina, asociada a
Genio, con el cuerno de la abundancia, caracteristica de Fortuna.

En el NO hispano alcanzaron gran importancia los dioses tutelares romanos,
como Fortuna, Tutela, Genio, Lares. El culto a los Lares y a las Ninfas se difundio
mas que el culto a Tutela, al Genio o a Fortuna. Ninguna ciudad invoc6 a Fortuna. El
culto al Genio parece ser mas oficial que el de Tutela, cuyos testimonios son escasos.
Esto explicaria que los cultos de Fortuna, de Tutela y del Genio tuvieran menor difu-
sion, debido a las pervivencias mas tiempo del culto a los dioses prerromanos con
funcion similar.

De todo lo dicho, Virginia Mufioz deduce que la inferpretatio romana de Bandue
seria Tutela y no Fortuna, y que habria una similitud funcional entre Tutela y Ban-
due, que seria un teénimo masculino, como indican los epitetos que acompaifian al
teonimo, y que el culto a Tutela se difundié escasamente en el noroeste hispano, de-
bido a la vitalidad del culto a Bandue.

4. ILURBEDA

M.R. Hernando® ha estudiado el tednimo Ilurbeda, cuyo primer testimonio se
hall6 en el hoyo de la mina de oro de Covas dos Ladroes, en el Alto de la Cabega-
da, en la freguesia de Alvares, Concelho de Gois, distrito de Coimbra. Su editor
notaba la frecuencia de las raices i-, ilur-, ili- en la onomastica ibérica, en nombres
étnicos y toponimos, deduciendo que el nombre de la diosa era de origen ibérico.
J.M. Blazquez, al publicar este tednimo, lo incluyd en los dioses, cuyo nombre es
un toponimo.

8 «“A proposito del tednimo /lurbeda. Hipétesis de trabajo”, Veleia 22 (2005), pp. 153-168.
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Nueve documentos del culto a /lurbeda, hallados en el mismo lugar que el primi-
tivo, demuestran que se trata de un culto local, de una deidad tutelar, topica.

El registro epigrafico se ha ampliado paulatinamente con el hallazgo de nuevas
inscripciones en Segoyuela de los Cornejos (Salamanca), en La Alberca (Salamanca)
y en Faido (freguesia de Terrugens, Concelho de Sintra, distrito de Lisboa) y obliga a
desechar la hipotesis de trabajo de que se trate de un culto local, pues su culto se ex-
tendio por territorio veton y lusitano.

J.C. Olivares, apoyado en el tamafio y buena factura de la inscripcion de Sego-
yuela de los Cornejos, y en la reinterpretacion del epigrafe de La Alberca, piensa que
podria ser indicio de un origen étnico de la deidad, como su lugar de origen del culto
habria que localizarlo en territorio veton de Salamanca. Las ofrendas votivas halla-
das en Coimbra no proceden de un nucleo de poblacion autoctono y estable. Se vin-
culan con la mineria, que atrae poblaciones de muy distinta procedencia. Los oferen-
tes de las ofrendas de Covas dos Ladroes podrian deberse a mineros procedentes del
area salmantina, que habrian llevado el culto a //urbeda al lugar de su nuevo trabajo.
Soélo el epigrafe de lectura dudosa de Faido complica esta hipotesis de trabajo.

El nombre de la deidad es el equivalente al toponimo citado por Ptolomeo
(2.6.56), de localizacion incierta, llurbida. J. Cardim Ribeiro ha planteado la posibi-
lidad de que /lurbeda fuera el Genio tutelar epénimo de una comunidad. Las aras en-
contradas en la provincia de Salamanca, en la Beira Baja y en la Extremadura portu-
guesa, se deberian a emigrantes o a descendientes de emigrantes de esta mencionada
ciudad. B.M. Prosper sigue esta tltima teoria.

El elemento ilur-/itur se ha atribuido al Iéxico documentado en etnénimos, en to-
ponimos y en antropénimos. La base ilur- parece ser frecuente en el ambito onomas-
tico aquitano, donde han aparecido las deidades Iluberrixo e Iluro. Ultimamente se
piensa en una influencia directa de la lengua ibérica en el area vascona de Navarra y
en la region de Cinco Villas. La relacion de la onomastica aquitana con la lengua
vasca esta admitida.

Las etimologias propuestas son, para la basa, ilur-. En su casi totalidad, se dedu-
cen a través del vasco.

El antiguo vascuence i/i- tendria el significado de “villa”, “ciudad”. Para Unter-
mann, {/ur- seria una traslacion latina de los radicales ibéricos iltir-/iltur-. J.M. Blaz-
quez traduce el vascuence ilurri- elhorri como espino. Por la comparacion con el te-
onimo aquitano Lurgoerri, y éste con el vasco lur(r), se podria traducir como
“tierra”. J. Gorrochategui esxplica, con la etimologia que plantea la base ilur, los te-
onimos aquitanos. La terminacion -beda, -peda se encuantra en tednimos y en epite-
tos divinos. Algunos defienden un origen relacionado con bide, “camino”.

A. Trombetti explica los nombres Idubeda y Orospedas, citados por Estrabon
(II1.4.10), en la Cordillera Ibérica y en Sierra Morena respectivamente, como com-
puestos de Idi, “buey”, y bide, “camino”, en el primero, y orots, “novillo”, y bides,
en el segundo. A. Schulten defendi6 el origen ibérico o libico-ibérico, con significa-
cion de “montafia”. El elemento -bedal -peda no so6lo aparece en las dos montafias de
Hispania, sino también en la montafia de Ain Safra, de Ptolomeo (4.2.4), en ¢l Saha-
ra'y en el Africa romana: Madethu badon.
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B.M. Prosper, con ocasion de estudiar los epitetos divinos cantibedone(nsi)/can-
tibedone(nsis), aplicado a Erbiue y a Bidiensi, relacionados con los toponimos que
deriva /—-/polibedenses y con el tebnimo lluberda, sefala el paralelismo detectado
en el compuesto celtibérico Arkato-Pezom, “mina” o “canal de plata”, y considera
que puede proceder del protocéltico “bedo, que procederia del indoeuropeo “bhedho
y del que derivaria el celtibérico Pezom, con significado de “foso” o “canal”.

De todas estas etimologias deduce M.R. Hernando que los dos elementos del te-
o6nimo remontan, mayormente, al sector noroeste de Hispania. La deidad, en origen,
estaria alejada de los lusitanos y de los vetones.

4.1. TESTIMONIOS DE AVILA

Las dos aras dedicadas a Ilurbeda en Narros del Puerto, Avila, se hallaron junto
a altares, cuatro de ellos anepigrafos.

La primera de ellas, de granito dorado, conservada en el Museo de Avila, lleva
escrito:

[IJLVRBE/[D]A(e) -ATT+/+ V(otum) -S(olvit)
En la segunda, fabricada en el mismo material, se lee:

REBV[RRVS]/ BEDAC(iqum) ‘L(aribus) *V(ialibus) / [[][LVURBEDA/[E]
“V(otum) -S(olvit)
L(ibens) / M(erito)

Estas dos lapidas refuerzan la teoria de J.C. Olivares de la presencia de lluberda
entre los vetones® y la dispersion de su culto desde este territorio. El centro de culto es-
taria en el area salmantina. Las aras de Avila comparten el espacio de culto con otros
dioses, como luppiter. M.R: Hernando, sin embargo, se inclina a aceptar que los datos
que se deducen del contexto parecen escapar a esta hipdtesis, pues en el mismo con-
junto hay una misma dedicatoria a [lurbeda y a los Lares Viales. La dedicatoria dice:

LARIBVS / VIALIBUS / SACRVM / IVL(ius) - GATIA/*NVS * V(otum) -
S(olvit) "L(ibens)
A(nimo)

La presencia de los Lares Viales en el lugar del hallazgo de las dos citadas aras de
llurbeda, en la localidad de Narros del Puerto, no es casual, pues dominaba el paso
septentrional de la Sierra de Gredos, por donde pasaba la via del Puerto del Pico.

9 J.R. Alvarez-Sanchis, Los vettones, Madrid, 1999, M. Almagro-Gorbea, (ed.), Celtas y vetones, Avila,
2001.
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M.R. Hernando analiza las caracteristicas geograficas de los lugares del hallazgo
de los testimonios epigraficos relativos a llurbeda, que son los siguientes:

4.2. TESTIMONIOS PORTUGUESES

— Teoénimo de llurbeda proximo a la Sierra de Sintra.

— Teoénimo de [lurbeda hallado en Covas dos Ladroes, en el Alto das Cabegadas,
en la Sierra de Lousa, en cuya cima se cruzan dos vias: la calzada proxima que
une Augusta Emerita y Coimbra, y la que unia con Viseu.

— Teoénimo de llurbeda hallado en el mismo lugar.

4.3. TESTIMONIOS ESPANOLES

— Teoénimo llurbeda procedente de La Alberca, Salamanca, en pleno corazon de
la Sierra de la Pefia de Francia y en el camino que conduce al paso del Portillo,
que comunica con el valle de Las Batuecas.

— Teénimo de llurbeda recogido en Segoyuela de los Cornejos (Salamanca), a
20 Km. del ara precedente.

— Teonimo de llurbeda hallado en Lerilla, hoy en el Museo Catedralicio de Ciu-
dad Rodrigo, localidad situada en la vertiente norte de la Sierra de Gata, en re-
lacion con los puertos de Esperabon y de Los Corrales.

— Posible tednimo de /lurbeda encontrado en Villar del Buey (Zamora), en la
via que unia Zamora con Fermoselle.

Todos estos testimonios se encontraron en montafia, en las Sierras de Gata, de
Lousa y de Sintra, en lugares bien emplazados desde el punto de vista de las comu-
nicaciones, cerca de los pasos que atravesaban las montafias. De todos estos datos,
la autora deduce dos lineas de investigacion posibles sobre el caracter de llurbeda,
que seria una deidad relacionada con las montafias o con los pasos y caminos de
montafia.

El segundo elemento del tednimo estaria relacionado con la camineria, como se
desprende de otros toponimos o epitetos divinos formados sobre la base -bedal, -pe-
dal, que son los siguientes:

— Bedunia, mansio del Itinerario de Antonino 439.7, en la ruta de Asturica Au-
gusta a Emerita Augusta, es decir, la Via de la Plata.

— Cantibidone, Erbine, documentadas en los dos altares de Segura, un puente
sobre el rio Elijas, en la calzada de la Via de la Plata, que comunica Norba con
la civitas Igaedetanorum.

— [...] polibendense, del término encontrado en Traguntia, identificada con Ciu-
dad Rodrigo.
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— Bidie(n)si, deus, de un altar de Montanchez (Caceres), localidad serrana veci-
na a otra via subsidiaria de la Via de la Plata, que parte de Norba en direccion
sureste.

— Durbediens, deus. Altar hallado en la torre de la iglesia de Ronfe, concelho de
Guimarares, distrito de Braga. La inscripcion podria sefialar el emplazamiento
del castellum Durbede, documentado en Garvao, concelho de Ourique, distri-
to de Beja. El teonimo consta de dos elementos, dur- y -beda, seguidos por el
sufijo -icus. Seria una divinidad acuatica. Ronfe esta proximo al rio Ave.

— Ilurbeda podria ser la deidad invocada para el transito de personas y ganados
por los pasos o puertas.

5. LA RELIGIO DE LOS PUEBLOS DEL NORTE

M.C. Gonzilez Rodriguez'® ha estudiado la religio de los puegblos del noroeste du-
rante el Alto Imperio. Comienza la autora recordando que el panteon indigena del NO
hispano tampoco puede entenderse sin tener presentes los cambios y transformaciones
que el dominio romano ocasiono en esta zona. La fuente directa esta escrita en latin. La
epigrafia votiva reproduce las reglas de culto romano, como la formula Votum Solvit. Li-
bens Merito. Tal féormula acompafia a muchas dedicatorias de los dioses indigenas, lo
que plantea el problema de si éstos y los fieles entendian el nuevo lenguaje y las condi-
ciones de un voto. Un nuevo lenguaje que responde a un nuevo tiempo, el de la religio
de las civitates creadas por Roma. Piensa la autora que los dioses indigenas conservan
poco mas que el nombre, pues su funcion debio adaptarse, en determinados casos, dan-
dose una transformacion. M.C. Gonzélez Rodriguez intentan identificar los testimonios
de cultos en las civitates, cuyos lugares centrales son: Aquae Flaviae; Bracara Augusta;
Lucus Augusti; Asturica Augusta y la civitas zoelarum, cuya heterogeneidad nos permi-
te observar la diversidad y complejidad de los panteones en esta parte de Hispania.

La autora se apoya, ademas de en los datos del lugar de aparicion —nucleo urba-
no o extraurbano—, principalmente en el analisis interno de los epigrafes, o sea, en
las formulas de dedicacion; en la onomastica y, especialmente, en la naturaleza de
los dedicantes. Si se menciona una comunidad o sus representantes —o en su caso,
miembros de la administracion romana—; cargos sacerdotales o vinculados con el
culto, es decir, todos aquellos indicios que permiten afirmar que se estd ante mani-
festaciones de la religion publica.

Segtin el contexto institucional y el rango estatutario de estas civitates, el muici-
pio flavio de Aquae Flaviae sirve perfectamente como modelo de referencia, ya que
se conoce bien el estatuto juridico que permite conocer las normas que regian la vida
religiosa de los municipios del occidente, como documenta en la Bética la lex [rnita-
na 'y completa la Vrsonensis.

10 “Sobre la religio de los pueblos del NW durante el Alto Imperio. Algunas observaciones”, Pal. Hisp. 5
(2005), pp. 775-792.
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La epigrafia votiva de Aquae Flaviae ofrece un rico panteén en el que destacan
las dedicaciones —todas ellas encontradas en el centro de la ciudad— a dioses clasicos
con epitetos bien significativos, como luppiter Optimus Maximus Municipalis, Tute-
la Municipi Aquaflaviensium,; Concordia Municipum Municipii Aquaflaviensium.
Entre todos estos dioses civicos descuella la Concordia —personificacion del buen
entendimiento entre los ciudadanos—, diosa que, desde el Principado, se expande por
las civitates del occidente del Imperio, y que podria aludir aqui a la armonia civica
entre los grupos heterogéneos desde el punto de vista étnico, juridico y social, inte-
grantes de la nueva comunidad. A tal heterogeneidad responde igualmente la reali-
dad que dejan entrever los epitetos que acompafian las advocaciones de los dioses
Lares: Tarmucembaeci Ceceaeci, Findenetici'y Erredici. Todos ellos, documentados
en aras halladas en los alrededores de Chaves, parecen corresponder a las divinida-
des tutelares de los grupos de diferente naturaleza de antes de la conquista, que aho-
ra se subsumen en la nueva identidad civica de Aquiflavienses.

Se tiene, pues, el panteon oficial de un municipio flavio, en el que se documen-
tan ante todo, como es propio de un municipio, los dioses del pantedn romano; al
mismo tiempo, no se borra totalmente el pantedn anterior, solo se adapta y reinter-
preta, como lo prueba el caso de los Lares, a los que se asimilan algunos dioses loca-
les. Al igual que los dioses, sus fieles deben adaptarse a los nuevos tiempos, como se
observa en la onomastica, pues en las inscripciones fechadas a finales de los siglos I-
IT d.C, predomina la antroponimia latina de los dedicantes junto con un formulario
tipicamente romano.

A continuacidn, la autora pasa a examinar lo que se observa en las civitates de
derecho latino fundadas por Augusto.

Bracara Augusta

En inscripciones fechables, en su mayoria, en el s. II, hay testimonios de culto a
divinidades romanas, como luppiter Optimus Maximus, pero al contrario que en el
caso del municipio, predominan las dedicaciones localizadas en el oppidum en honor
de dioses indigenas, como Senaicus Ambieicer, un posible Ambiorebis en el centro
urbano, y Nabia y Tongus Nabiagus en un santuario extraurbano. La pluralidad del
panteon oficial se completa con dos dedicaciones, muestras del proceso de acultura-
cion entre los dioses del pantedn romano e indigena. La primera dedicatoria esta he-
cha por una familia de fullones a Mars Tarbucelis. Se hallo en los alrededores de la
ciudad, y en el propio centro urbano se descubrioé una del Genius macelli. La ono-
mastica de los dedicantes repite el predominio de onomastica latina.

En el oppidum de Lugo se encuentran dedicaciones a luppiter Optimus Maxi-
mus, encontradas en las murallas, de los que un caso lleva el epiteto Conservator y
una dedicacion a la diosa Tutela, descubierta en el exterior de la muralla, en el mis-
mo lugar que una dedicacion a la divinidad indigena Reo Paramaeco.

Junto a los dioses romanos, llaman especialmente la atencion las cuatro aras lo-
calizadas en el mismo lugar, en honor del dios Verore —una a Virrore Viliaego—, que
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indicaria posiblemente la existencia de un santuario publico consagrado a esta divi-
nidad indigena. A ellas se suman otras dedicaciones a Rego; a Rea; a Laho Paralio-
mego (todas en la ciudad) y a Netaciueilebrica —esta ultima localizada en una torre
de la muralla—. Salvo los casos de los dedicantes de Reo Paramaeco 'y de Verore, la
onomastica de los dedicantes es también latina, y se repiten las formulas ex voto; ex
visu'y VSLM. Por estos dos ultimos aspectos no se detecta ninguna diferencia entre
las dedicaciones hechas a dioses romanos y a los indigenas. La cronologia de las ins-
cripciones es, en su mayoria, la misma: s. II d.C.

El pantedn de Asturica Augusta tiene dos dedicaciones a la triada capitolina y
tres a la Fortuna, hechas en todos los casos por importantes personajes de la admi-
nistracion romana relacionados con la capital del conventus, de donde se deduce su
caracter oficial y publico.

La informacion mas significativa proviene de las dedicaciones en honor de Vaco-
caburius y, con mucha probabilidad, del Genius Asturicensium, en sendos epigrafes
hallados en el mismo lugar del oppidum, en compaiiia de la hecha por dos magistra-
dos en nombre de la respublica a Vagodonnaegus y encontrada en la localidad de
Milla del Rio, que dista unos 20 Km. del ntcleo urbano.

El caso del Genius Asturicensium, en una inscripcion de fines del s. I-comienzos
del s. II, resulta sumamente significativo, pues puede tratarse de un claro ejemplo de
simbiosis entre el pantedn romano y el indigena. Se estaria ante una divinidad civica
del tipo del Genius Tongobricensium, pero que en este caso afadiria la mencion de la
fundacion de la ciudad Asturica Augusta, y su estrecha vinculacion con el populus (as-
tures) que da nombre al conventus y a todos sus habitantes. Tal culto —que debid ocu-
par un lugar preferente en la ciudad, que es caput gentis— perpetuaria la memoria de la
gens asturum, obligada (Floro II, 33, 59-60) a abandonar sus montafias y asentarse en
el llano, y celebrar alli su consilium gentis. Por este motivo, tiene pleno sentido que se
dé un lugar de culto oficial en la ciudad —para los dioses romanos a los que los repre-
sentantes del Estado les hacen dedicaciones— para la divinidad protectora del populus
eponimo, y que el dedicante sea al mismo tiempo el encargado de su culto.

M.C. Gonzalez Rodriguez encuentra sugestivo el caso del dios Vagodonnaegus,
pero en este caso, su lugar de culto no se encuentra en el oppidum, sino en el extra-
rradio, ubicacion que parece indicar un caracter secundario del dios. Esta dedicatoria
es el mas claro ejemplo de un culto publico extraurbano, pero depende, como el res-
to de loca sacra de las comunidades romanas, de los magistrados de la ciudad, que
en este caso act@ian en nombre de la respublica, como dedicantes.

De todo esto se deduce que las tres ciudades latinas fundadas por Augusto repro-
ducen las pautas generales del municipio, completadas con la existencia de sacerdo-
cios encargados del culto a los dioses. Las diferencias entre los cuatro panteones solo
se observan en el mayor o menor protagonismo de las divinidades de procedencia
prerromana en el pantedn publico, lo que parece coincidir con el propio status de la
ciudad y la heterogeneidad juridico-social de sus habitantes. De esta forma, las capi-
tales del conventus juridico se convirtieron en lugares de encuentro y polos de atrac-
cion, no solo para los hombres, sino ademas para los dioses, y demuestran que las di-
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vinidades indigenas no son solo/inicamente indigenas, sino que su funcionalidad y
significado es extenso, pues ahora han sido adoptados, adaptados y revitalizados, se
han convertido en divinidades del pasado redefinidas para las nuevas situaciones.

Los panteones oficiales de las diversas civitates del NO después de la concesion
del ius latii por Vespasiano, son dificiles de rastrear y reconstruir. Por ello, s6lo en
casos concretos, con abundancia de materiales y de textos epigraficos, es posible te-
ner la seguridad de que se estd ante un culto publico en un ambito no urbano. Esto
sucede en el caso de la civitas zoelarum que, gracias a los hallazgos epigraficos y a
los trabajos arqueologicos, puede servir de modelo para otras civitates con caracte-
risticas estructurales y doblamiento similar.

Los zoelas, que fueron reorganizados y redefinidos por Roma como civitas
después de la concesion del ius latii a partir de la realidad preexistente (gentes y
gentilitates) tienen, como las restantes mencionadas, su lugar central, no un oppi-
dum, sino un simple castro, el castro de Avelds (Braganza) donde tenia su santua-
rio la divinidad escogida por los magistrados, al igual que en el caso de los muni-
cipios, los magistrados tienen un claro protagonismo —como divinidad tutelar de la
nueva comunidad politica— tal y como lo prueban las dedicaciones en el s. II, res-
pectivamente y en el mismo lugar, por el ordo zoelarum y por M. Placidus Placi-
dianus, a los que hay que anadir otro hallazgo, cuyo dedicante es Lucretius Valens.
Dado el lugar del hallazgo de los dos epigrafes, no se puede dudar de la funcion
que el dios Aernus desempenaba en esta comunidad, que era la misma que en el
municipio (o en otras civitates) desempeiia la diosa romana Tutela. Probablemente
Aernus era la divinidad tutelar de la gens zoelarum, que sirvié a Roma como base
de la futura civitas, lo que nos pone de nuevo ante la adopcion y adaptacion por
parte de Roma de un dios indigena, cuya funcion protectora ante la nueva situacion
ha de modificarse y ampliarse a todo el conjunto de la civitas (que agrupa a la gens
zoelarum de la que, antes de la conquista romana, seria protector, y de otras gentes
diferentes)

En compaiiia de esta divinidad tutelar de toda la civitas se hallaron fuera del cas-
tro dos dedicaciones a Bandua, Laesu y posiblemente a Madarssu. Esta distribucion
permite deducir a M.C. Gonzélez Rodriguez que las peculiaridades historicas de la
civitas zoelarum quedan reflejadas en las de su panteon. En el lugar central, el pues-
to principal corresponde a Aernus, mientras que las dedicaciones a Jupiter se locali-
zan fuera del castro o lugar central de esta comunidad.

Piensa la autora que lo verdaderamente significativo, desde el punto de vista his-
torico, es que, al igual que los municipios, las civitates beneficiadas con el ius latii
deberan organizar y gestionar todo lo relativo a la nueva religion publica. Lo que se
debe subrayar es que en este segundo caso son mas frecuentes (en tres ejemplos de
los siete disponibles) los dedicantes que tienen onomastica indigena, tanto en los
epigrafes dedicados a dioses indigenas como romanos (caso de Jupiter). Tal peculia-
ridad ejemplifica una vez mas el pragmatismo romano y el respeto a los dioses de los
otros pueblos sometidos, asi como la ausencia de una imposicion de una jerarquia di-
vina fijada de una vez por todas.
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Esta labor de instauracion de la religio bajo los auspicios de Jupiter, piensa la au-
tora que tiene en el NO un significado historico importantisimo, de primera magni-
tud, ya que se trata de poblaciones que vivian alejadas del modelo clasico, y es a par-
tir del principado y el altoimperio cuando se dotan por vez primera de una religion
colectiva y publica, siguiendo el modelo romano.

Tomando como modelo la civitas zoelarum, M.C. Gonzalez Rodriguez puede ras-
trear e individualizar algunas otras divinidades tutelares del &mbito no urbano del
NO, es decir, de aquellas civitates cuya capital o lugar central no se conoce con total
seguridad. Esto se puede observar en el mismo conventus asturum en el caso de la ci-
vitas paesicorum y su divinidad protectora (en este caso romana) la diosa Tutela y con
los argaelos y su diosa Degantia. Otro ejemplo muy significativo es el del Lar Patrius
hallado en el monte Mozinho, posiblemente lugar central de alguna civitas hasta aho-
ra desconocida. En las restantes civitates el panorama es mucho mas oscuro.

En el caso de las dedicaciones hechas por los luggoni arganticaeniy los arroni-
daeci et coliacini, también pertenecientes al conventos asturum. Se ignora si se trata
de dedicaciones publicas de una comunidad organizada como civitas después de la
concesion del ius latii o de entidades menores (gentes, castella...) que forman parte
de una civitas. Lo unico claro es que, tratese de civitates o partes integrantes de una
de éstas, las ofrendas van mas alla del mero &mbito privado, y tendrian un significa-
do histérico mucho més amplio. M.C. Gonzélez Rodriguez piensa que también aqui,
como en el caso del pacto de los zoelas, Roma reconocid, legitimo, adoptd, alent6 y
fortalecio aquellos cultos comunitarios prerromanos que podian servir para reforzar
la cohesion de los grupos que constituiran la base de las nuevas comunidades, cuyos
responsables (ordo, magistratus) deben ahora, desde el lugar central (caput civitatis)
organizar la religion publica y establecer el nuevo pantedn que tomara en considera-
cion los cultos y dioses —romanos e indigenas— mads ttiles para la nueva situacion.

De todo esto se desprende que no debe extrafiarnos la variedad de los panteones
civicos, que intentan representar, al mismo tiempo, del viejo y del nuevo, y que con-
sideran tanto a los dioses de los vencedores (la extension del culto a Jupiter asi lo
pone de manifiesto) como a los de los vencidos. La utilidad de estos ltimos dioses
es clara, como confirman las dedicaciones colectivas de los habitantes de los castros
diseminados por este territorio bajo la denominacion de CASTELLANI o CASTE-
LLA. Estas comunidades que mencionan también la origo de los galaicos y los astu-
res occidentales, veneran oficialmente a sus dioses protectores, pero dentro de los
canones de la nueva religion ciudadana en la que se integran. Los dioses de los cas-
tellani, cuya revitalizacion es Util para integrar y consolidar el sentimiento de perte-
nencia a la comunidad, repiten la variedad del panteon en el caso de las civitates an-
teriores: los dioses protectores pueden ser tanto dioses indigenas, caso de los
castellani que en el area de Interamnium Flavium hacen una ofrenda a la Dea Cen-
duedia, como romanas, como sucede con /OM, a quien dedican dos epigrafes el cas-
tellum Queledinis y Auiliober, o con la dedicacion al Genius de un castellum de
nombre desconocido en un hallazgo de Cores (Ponteceso, La Coruiia) por parte de
Bl/oena / Sabin/i f(ilia) V.L.M.
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De todo esto deduce M.C. Gonzéalez Rodriguez que los diferentes panteones,
mas o menos complicados y heterogéneos, reflejan la complejidad del proceso de
aculturacion que en el ambito religioso afectd a los dos panteones en contacto y trajo
consigo fusiones, asimilaciones y transferencias, que modificaron, en mayor o me-
nor medida, la forma y el fondo de los nuevos dioses y, por otro lado, no son sino re-
flejo de la gran diversidad de las comunidades del NO. En la cuspide estaria el pan-
tedn municipal de Aquae Flaviae, seguido de las tres capitales conventuales, y en
ultimo lugar, el de la civitas zoelarum y de aquellas otras civitates de derecho latino
después de la concesion del ius latii, sin oppidum como lugar central.

6. INSCRIPCIONES RELIGIOSAS DEL AMBITO RURAL

F. Marco!! ha estudiado las inscripciones religiosas hispanas del ambito rural,
que son las siguientes:

Santuario de Pefialba de Villastar (Teruel), que domina el valle del rio Turia, el su-
roeste de la Celtiberia. C. Jordan, en vez de leer /uguei como teénimo, propone el
apelativo con significado de “juramento”. Este autor lee tres nuevos dioses: Eniorose,
Tiatume y Equeso Comeimu, y se aludiria a la celebracion de una peregrinacion o reu-
nion religiosa en este santuario. En un gran panel se menciona dos veces a la deidad
nueva, de nombre Cordonias o Cornutus, a la que C. Attilius consagra alguna ofrenda.

Dos complejos lusitanos en lengua lusitana y en alfabeto latino, contienen mani-
festaciones de culto. El santuario de Cabeco das Fraguas se localiza en Poiosafoles
do Bispos, Sebugal, Guarda, que podria ser anterior al s. II. La inscripcién es una ta-
rifa sacrificial que cita cinco deidades, a las que se ofrecen cinco animales: una ove-
ja para Trebopala y para Trebarune; un toro para Reve; un cerdo para Labbo y una
oveja prefiada (?) para Laccona Loiminna. Salvo este ultimo, los restantes dioses son
conocidos en Lusitania. Posiblemente Cabego das Fraguas es un santuario comun a
varios castella del territorio de la civitas de los Lancienses Trasncudani. Podria tra-
tarse de un auténtico santuario nacional lusitano, pues el culto de las deidades des-
borda los limites de una civitas.

El santuario de Lamas de Moledo (Castro d’Aire, Viseu) es, igualmente, de gran
interés. La inscripcion esta redactada en latin y en lusitano. Dos personas con nom-
bres latinos consagran ofrendas de animales a los dioses Crougea y lovea, protecto-
res de las comunidades de los Magareaigos y de los Caeiolobrigos. La inscripcion se
fecha en el s.1II.

La inscripcion de Arroyo del Puerco (Caceres), hoy perdida, debia aparecer en
un contexto religioso parecido a los anteriores. Acerca de esta inscripcion, M.C.

I “Romanizacion y aculturacion religiosa: los santuarios rurales”, S. Reboreda, P. Lopez Barja, (eds.), 4
Cidade e o mundo: romanizacioén e cambio social, Xinzo de Limia, 1966, pp. 81-100; Idem., “Las inscripcio-
nes religiosas hispanas del ambito rural como expresion del habito epigrafico”, Espacios, usos y formas de la
epigrafia hispana en épocas antiguas y tardoantiguas, pp. 197-210.
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Gonzélez Rodriguez escribio: En Arroyo de la Luz III ha aparecido una inscripcion
fechada en el s. II a.C., que seria la mas antigua inscripcion de la Peninsula Ibérica, y
menciona a Carlae, que podria ser una deidad fluvial.

La cueva de Fortuna (Murcia) tiene mas de medio centenar de tituli picti, data-
dos en los siglos I y II. Es un magnifico escaparate de las tendencias religiosas mas
caracteristicas del Principado. Tres inscripciones mencionan a las Ninfas. Se conme-
moran a Venus Pafia, a Baco o a Esculapio y su serpiente. Posiblemente, se celebra-
ban en la cueva rituales inicidticos. Se celebrarian cultos diversos, destacando la per-
sonalidad de los dedicantes. Dos dedicantes, L. Oculatius Rusticus y Annicus
Crescens serian peregrinos ebusitanos que iban a celebrar un ritual bien conocido en
los Ludi Megalenses, la lavatio en honor de Cibeles. Se ha supuesto que algunos #i-
tuli contienen elementos gnosticos y soteriologicos.

En Cales Coves, a 6 km. de Alayor (Menorca), en un lugar conocido como Sala
dels Jurats o Esglesia, hay una veintena de inscripciones que contienen los nombres
de los visitantes que iban a celebrar unos rituales en fechas determinadas. Se han
propuesto diferentes interpretaciones: santuario de soldados o marineros, que visita-
ban con fines religiosos; magistrados municipales, que lo visitaban en fiestas anuales
fijas; santuario dedicado a Isis. Todos los textos comienzan con la datacion del afio y
del dia. Las fechas oscilan entre los afios 140 al 230. Todas las dataciones remiten al
undécimo dia de las calendas de mayo (21 de abril). Se trata del dia en que se cele-
braba la lustracion de los rebafios en honor de Palas, y en época imperial se conme-
moraba el Natalis Urbis. La aparicion de las letras AED o AEDS al final de algunas
inscripciones, parece indicar la presencia de uno o de varios aediles o de decemviri,
con lo que se institucionalizaban estas ceremonias.

La Cueva de la Griega, en Pedraza (Segovia) atestigua la funcion religiosa desde
la Prehistoria hasta la época romana. Las inscripciones, mas de un centenar, son de
dos tipos: las que mencionan los nombres de los visitantes a la cueva, y las que men-
cionan los tednimos. Estas ultimas estan inscritas en el lugar mas recondito de la
cueva. Destacan las menciones a Nemedus Augustus, divinidad indigena ya docu-
mentada en el noroeste (en Mieres, Asturias), pero con el epiteto augustal asociado:
Nem/fe]do / Augusto /Aiunfo] Ne? Medani, Nemedo v(otum) [s(olvit]. Otros epigra-
fes a un Deus Moclevus y a Deva, diosa relacionada con las aguas, que se veneraba
en el norte de Cordoba y que ha pervivido en hidronimos actuales. La fecha de la vi-
sita al santuario se menciona a veces: G(aius) Sempronius / Ill nonas Maias; XIII
K(alendas) Montanus va+nma.

En dos casos se hace constar el cumplimiento de un voto, sin escribirse los nom-
bres de los dedicantes.

En Cueva Labrada, junto al rio Caslilla, a unos 2 km. al noroeste de Septlveda
(Segovia), con pinturas rupestres, una inscripcion datada entre mediados del s. [ 'y
mediados del s. 11, cita: lanua Arcus / Dia["]ae.

Piensa F. Marco que la utilizacion de la escritura latina en los monumentos re-
ligiosos de Pefialba de Villastar, Lamas de Moledo y Arroyo de Luz (Caceres), ex-
presan la insercion de un sistema religioso tradicional en el nuevo marco helenisti-
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co romano, y que marca el fin de este mismo sistema como tal. El comienzo de la
inscripcion de Lamas de Moledo y de Arroyo de la Luz, en que, antes del texto en
lengua lusitana, se ponen los nombres de los escribas con el verbo en latin, Amba-
tus scripsit, Rufinus et Trio scripserunt, respectivamente, evidencia que las perso-
nas del culto local que dominaban la lengua latina, no estaban dispuestas a utilizar-
la en temas de las antiguas tradiciones religiosas. Este autor defiende que la
monumentalizacion de los lugares sagrados naturales, que es lo que sucede con los
santuarios anteriores, persiste en Panoias'?, donde se conservan cuatro inscripcio-
nes fechadas a principio del s. 111, dedicadas por G.C. Calpurnius Rufinus vir cla-
rissimus. Una estd consagrada a los dioses y a las diosas, a todos los Numenes de
los Lapitas, a los que se destinan, junto con un templo, un estanque eterno en el
que se quemaban las victimas como ofrenda. Otra inscripcion, redactada en lengua
griega, se dedica al Altisimo Serapis, con el Destino, y a los Misterios. La tercera,
a Pluton y a Proserpina. Diis Severis, o bien a los dioses egipcios, y la Gltima a los
dioses, sin especificarlos.

Sefiala F. Marco la integracion de los cultos orientales con las deidades tradicio-
nales que se veneraban en la zona, los Numina Lapitearum. Se relacionan, pues, cul-
tos orientales e indigenas. Domina en la epigrafia la piedra como elemento de cons-
truccion, y la concentracion de las aras en diferentes lugares, como en Alcuéscar
(Céaceres), en la iglesia visigoda de Santa Lucia del Trampal'3, donde se han recogi-
do quince aras dedicadas, casi todas, a Ataecina, una a Japiter y otra a los Lares. Los
epigrafes mencionan la titulacion de la diosa completa: Dea Domina Sancta Turibri-
gensis Ataecina. El tednimo varia: Ad(d)aecina, Adecina, Adegina, Attaecina, Atte-
cina, que, posiblemente, indican diversas modalidades lingiiisticas indigenas, pero,
igualmente, la dificultad de las anotaciones de los sonidos propios a través de las le-
tras latinas. La fecha de las inscripciones son los siglos I-11. El santuario esta empla-
zado en lo alto, en el punto que limitan diferentes civitates: Emerita Augusta, Mete-
llinum, Turgalium y Norba. El limite se fija en una zona donde confluyen diversos
pueblos, lusitanos, vetones y célticos de la Beturia.

El santuario rural mas importante de la zona y de toda Hispania, es el dedicado a
Endovellicus, con ochenta y cinco inscripciones dedicadas a él, con seis esculturas
fechadas e los siglos I y II, una cariatide, dos esculturas femeninas, un togado, otra
de varén y un posible jabali. El santuario debia tener tres edificios al menos. Al pare-
cer, el santuario se reestructurd en el s. II. Las inscripciones mencionan a Endovelli-
cus como deus y sanctus. El dios tenia caracter oracular, a través de la incubatio. A
veces se levanta el monumento por mandato del dios, votum.

La sociologia de los dedicantes es muy diversa. Se ha propuesto ver una inter-
pretatio indigena de Faunus /Silvanus. Se mencionan, entre los visitantes, latinos e

12 A. Rodriguez Colmenero, O santuario rupestre galaico-romano de Pandias (Vila Real, Portugal). No-
vas achegas para a sua interpretagao global, Vila Real, 1999.

13 J.M. Abascal, “Ataecina”, Religioes da Lusitania. Logquuntar saxa, J. Cardini (coord.), Lisboa, 2002,
pp. 53-60.
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indigenas, esclavos, libertos y libres, mujeres, ciudadanos romanos y gentes de la
alta sociedad. También se atestiguan militares que visitaron el santuario a finales del
s. III o en el siguiente.

Vaelicus o Velicus tenia un santuario en Postoloboso (Candeleda, Avila). Los ofe-
rentes, salvo una, Marcia Helene, son indigenas, al contrario que en el caso de Endo-
vellicus, y afiaden al nombre del gentilicio, Ebureinus Caraeciqum, Atta. Menetqui-
qum Cuianius Pinto-lancisus. El santuario estd emplazado en territorio veton y,
seguramente, en el territorio de Caesarobriga (Talavera de la Reina), segiin F. Marco.

Un santuario rural de época prerromana que pervivio en la etapa romana y que des-
empefio un papel importante en el culto imperial y en la romanizacion, es el de Cola-
res, en el Cabo de Roca, en el Atlantico. En ¢l hay restos de cultos astrales. Ptolomeo
(5.4) situa aqui el Monte de la Luna. En él han aparecido tres epigrafes interesantes, y
restos de dieciséis aras colocadas en circulo. En época severiana visitaron el santuario
los gobernadores romanos de la provincia lusitana, para venerar al Sol y a la Luna. Los
dedicantes son los siguientes: Sextus Acidius (o Tigidius) Perennis, que fue gobernador
¢.185; D. Iunius (?)Coelianus, entre 200 y 209; Caius lulius Celsus, a finales del s. 11,
procurador de la provincia lusitana, que dedic una inscripcion, al igual que los gober-
nadores anteriores, al Sol y a la Luna. Este santuario rural esta enclavado en el territo-
rio de Olisipo. Demuestra la continuidad de los cultos indigenas tradicionales, de los
que se sirvié Roma en época severiana para simbolizar la aeternitas Imperii.

F. Marco estudia, en tercer lugar, diferentes epigrafes que, a diferencia de los an-
teriores, no han aparecido generalmente agrupados en espacios simbolicos de carac-
ter colectivo. Sefala el autor la ausencia de tedonimos indigenas entre los iberos, de-
bido a que la aculturacion religiosa fue anterior y mas intensa que en ambito
indoeuropeo. Este contraste se adaptd a la dualidad lingiiistica de la Hispania indo-
europea. La mayoria de los tednimos indigenas han aparecido en la zona galaico-lu-
sitana, en sociedades que expresan epigraficamente, ademas de la filiacion, el caste-
[lum como lugar de origen o de residencia. En la zona oriental, mas celta, se suele
consignar el sistema onomastico del individuo y la pertenencia a las gentilidades.

Las dedicaciones a dioses indigenas son mas intensas entre las poblaciones del
Occidente peninsular. En las zonas occidentales se documentan las persistencias in-
digenas, incluso individuos que llevan las tria nomina y que consagran aras a divini-
dades indigenas, como C. lulius Hispanus a los Lugoves Arquienis, o a Lalius Para-
lio Megus.

Los epitetos de los tednimos son generalmente de dos tipos: descriptivos, refe-
rentes a una cualidad o caracteristica del dios, y toponimicos, sefialando su pertenen-
cia a una ciudad o poblacion. Roudaecus (Trujillo y Madrofiera, Caceres), seria el
Bandua tutelar de los vicani Roudenses, citados en una inscripcion hallada en Casar
de Caceres. Otras veces se mencionan dioses tutelares de grupos familiares, como
los Lares Lubenci Dovilonicorum Horum de Coimbra, o los Lares Gepeticorum gen-
tilitatis en Oliva (Céaceres). Algunas inscripciones de caracter religioso se deben a
populi, como la de Odnillo (Segovia), que menciona a luppiter Sempiternus y a la
Mater Animarum, citada también como Mater deum y Mater térrea. Los ammani de-
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dicaron el ara a luppiter por indicacion de la propia diosa. Plinio (IV.110) menciona
el ammanus portus en la region cantabra. En Grases (Villaviciosa), los Luggoni Ar-
ganticaeni dedicaron un ara a Dubovius Tabalienus. La Res Publica Asturica (Astu-
rica Augusta) consagr6 un ara en La Milla del Rio (Leon), a Vagodonnaegus.

De todos estos ejemplos, F. Marco deduce la integracion de determinados dioses
indigenas en los cultos publicos de las nuevas ciudades romanas.

En la Hispania indoeuropea se observa un proceso de divinizacion del espacio ri-
tual o de elementos de paisaje convertidos en dioses, como Ninmedus Aseddiagus en
Mieres (Asturias). El tednimo Ninmedus se relaciona con el vocablo céltico nemeton.

El teénimo /berus de San Martin de Trebejo (Caceres), seria una personificacion
del rio Ibor; Aquae Eleteses de Retortillo (Salamanca), del Yeltes; las Nymphae Si-
lon(ianae), personificarian al rio Sil, y Durius, al Duero.

La epigrafia religiosa, en opinion de F. Marco, demuestra la persistencia de cos-
mologias ancestrales bajo el dominio de Roma. No se sabe casi nada de las circuns-
tancias en que se inscribieron los textos religiosos privados. Solo se menciona, a ve-
ces, el cumplimiento del voto. Es posible que las inscripciones se inscribieran en
materiales perecederos, segun testimonios de Suetonio (Calig. 14.2) y de Juvenal
(12.98 ss.). Es caracteistico de estos epigrafes la insistencia en nombrar al dedicante
y a la divinidad. De ahi la proliferacion de textos privados religiosos en los santua-
rios. La piedad multiplica los exvotos, segiin Lucrecio (5.102 ss.).

Los altares votivos sin inscripcion prueban que el texto no siempre define al mo-
numento. A veces no figura ni el nombre del dedicante. El ejemplo mas significativo
es el santuario del Facho de Donén, que se adentra en el mar en las proximidades de
Cangas (Pontevedra). A finales del s. II a.C. se fundo o revitalizoé un santuario, que
consistia en un edificio ovalado que contenia gran cantidad de aras votivas, fecha-
bles, por las monedas que acompafiaban, entre mediados del s. III y la mitad del s.
IV. Un centenar de aras estan consagradas a Deus Lar Berobreus. Todas las dedicato-
rias, salvo dos, son anoénimas. El conjunto quiza representa un grupo social muy ce-
rrado, como una gentilitas, a través de varias generaciones. Este tednimo hace pen-
sar en los Dii Lares Gepeticorum gentilitatis entre los vetones.

El votum se cumplia en la practicas colectivas. Los sacrificios privados se cele-
braban, generalmente, en santuarios y en ceremonias publicas.

Se desconoce hasta qué punto el votum romano recibia ofrendas parecidas en la
religion ancestral. Los monumentos son simbolos prominentes y duraderos, impor-
tantes por lo que recordaban, segiin el Digesto (11.7.2.6). F. Marco concluye su im-
portante trabajo deduciendo que la densidad epigrafica no es directamente propor-
cional al grado de romanizacion. La continuidad entre los mas interesantes santuarios
prerromanos de las zonas indoeuropeas de Hispania y los principales conjuntos de
época romana, el estimulo de Roma de los santuarios rurales, como factor de integra-
cion cultural expresada en la alta extraccion social y politica de los dedicantes en los
santuarios de Fortuna Panoias o Cales Coves, la peregrinacion de los gobernadores y
la persistencia de las cosmologias tradicionales, documentan una durabilidad de lo
local y lo universal, ya documentada en otras areas del Imperio Romano.
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7. DIOSA CELTIBERICA SILBIS

El mismo F. Marco'* ha estudiado la diosa celtibérica Silbis, patrona de la ciudad
de Turiaso, llegando a las siguientes conclusiones:

Un primer horizonte, fechable en la segunda mitad del s. II a.C., con la emergen-
cia iconografica de una divinidad relacionada con la guerra y los astros, probable-
mente receptora de las almas de los guerreros que tienen a éstos como destino, segin
un dossier ya bastante completo, no s6lo de Celtiberia, sino también en areas veci-
nas, como el ambito vacceo.

En un segundo momento, datable ya en los comienzos del Principado augusteo,
nuestra divinidad politana (fuera la misma o, menos probablemente, otra distinta es-
cogida o promocionada en virtud de sus caracteristicas funcionales) manifestaria ya
su nombre, Silbis, en un segundo grado de ese proceso de contacto cultural que lla-
mamos romanizacion, que implica la expresion del tednimo a través de la epigrafia
ya latina, del mismo modo que el lenguaje iconico, también adaptado del mundo he-
lenistico-romano, habia expresado la personalidad de la diosa politana en el primero
de los horizontes citados. Ahora bien, puesto que el contexto de la romana Turiaso
ha cambiado profundamente respecto del de la celtibérica turiasu, se observa una re-
significacion iconografica de la divinidad poliada. El nuevo tipo ya no exhibe a una
diosa guerrera (probablemente relacionada con el transito hacia el allende astral que
constituye uno de los elementos claves de la cosmologia indigena), y, con el nombre
de Silbis, ya no toma a la diosa Roma como modelo, sino a Salus. Este cambio ico-
nografico no hace sino documentarnos la transformacion funcional de la deidad, cu-
yos caracteres salutiferos y dispensadores de fertilidad y de prosperidad traducen
bien los nuevos tiempos de la romanitas desde la perspectiva de las aristocracias ci-
vicas. Sin duda Si/bis-Salus es la deidad que preside el santuario acuatico, y auguste-
os son los modelos de los exvotos hallados en el mismo, como se ha dicho antes.

Pero en un momento incierto entre el s. [ y el s. 11, probablemente en época pos-
tdomicianea (a juzgar por la refraccion del maravilloso retrato de este emperador con
los rasgos de Augusto) y quizas a comienzos del reinado de Trajano, se lleva a cabo
una monumentalizacion del santuario, que ahora aparecera ya bajo la tutela de Mi-
nerva, en un proceso de sincretismo con la divinidad ancestral indigena, que en el
caso de Sulis en Britannia se documenta muy bien.

Este itinerario que aqui se propone para la diosa politana de turiasu-Turiaso se
inscribe en un proceso general de interpretatio romano-céltica en el que se resignifi-
can deidades indigenas ancestrales a través de su vinculacion con el espacio acuati-
co, aspecto que he tratado en otro lugar. Se trata una transformacion apoyada, sin
duda, por las ¢élites provinciales para transmitir la idea de paz, fertilidad y riqueza
asociadas a la presencia de Roma.

14 “Aproximaciones al itinerario de una diosa celtibérica. Silbis, J. d’Encarnacao (coord.), Divinidades in-
digenas em andlise. Divinités preromaines. Bilan et perspectivas d 'une recherche, Coimbra-Porto, 2008, pp.
221-133.
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El santuario aparecio en la ciudad de Tarazona. En €l aparecieron un conjunto de
exvotos de época augustea, y ofrendas, entre las que sobresale una cabeza en sardo-
nice de Domiciano, convertida después en Augusto, del tipo del de Prima Porta,
ademas de catorce terracotas de togados y tres de mujeres vestidas, un pie de bronce,
monedas desde Augusto al s. II1, vidrios y objetos de uso médico-terapéutico, un
arca ferrata decorada con imagenes de Apolo, de Fortuna, de Mercurio, de Amor, de
Eros y de Sileno, la estatua cultual de Minerva, de época trajanea o de comienzos del
Adriano, segin modelos helenisticos, que habia sustituido a Silbis/Salus como diosa
protectora del santuario.

8. VIAJE A LA ULTRATUMBA POR MAR Y POR EL AIRE

F. Marco!® ha estudiado las imagenes de transicion: los caminos de la muerte en
la Hispania céltica. Estas imagenes son los elementos claves de la ideologia funera-
ria entre los pueblos indoeuropeos de Hispania. Los principales caminos son por mar
y por aire, pero no se excluyen mutuamente, y ayudan a construir las nuevas identi-
dades romano-célticas. El autor recuerda el nimero escaso de representaciones de
dioses en la Hispania céltica en comparacion con el mundo galorromano. Los docu-
mentos de estos viajes son los siguientes:

8.1. VIAJES A LA ULTRATUMBA POR MAR

— Diosa velada e Hipocampos de un vaso de Numancia. Se ha interpretado
como una diosa dando la bienvenida a unos guerreros después de un viaje por
mar.

— Vaso de los guerreros de Numancia, con escenas de monomaquia o duelo en-
tre dos guerreros, que caracteriza un sistema de gobierno de compromiso, ba-
sado en un combate marcial. Plutarco (Sert. 8-9) recoge la noticia de que exis-
tia la creencia, muy extendida entre los pueblos hispanos, en la existencia de
una isla de los bienaventurados, mas alla del mar. Esta nocion podia servir
para explicar no s6lo la iconografia de este vaso, sino también la importancia
de los peces o Hipocampos de la ceramica de Numancia y su aparicion en al-
gunas estelas funerarias de clara tradicion céltica.

— Diadema de Moiies/Pilofia, Asturias'®, fechada entre los siglos II-I a.C. Proce-
de de una tumba principesca del territorio de los astures, en la costa cantabra.
Segun la interpretacion de F. Marco, representaria un mito del transito de va-

15 “Images of Transition: The Ways of Death in Celtic Hispania”, Procceding of the Prehistoric Society 74
(2008), pp. 53-68.

16 G. Lopez Monteagudo, “La diadema de San Martin de Oscos”, Homenaje a Garcia y Bellido III. Revis-
ta de la Universidad Complutense, XXVIII, 1977, pp. 99-108.
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rios guerreros famosos por mar a la ultratumba. Este autor interpreta las esce-
nas como el medium acuatico. Los jinetes estan asociados a las figuras de pie,
que transportan calderos de resurreccion, como en uno de los paneles en el
Caldero de Gundestrup, en el que la figura divina sumerge los infantes muer-
tos para renacer como jinetes en la ultratumba, precedidos por la serpiente
cornuda, con el gran Arbol de la Vida dividiendo la composicién horizontal-
mente en dos partes iguales.

El ornitomorfismo de algunas figuras de la diadema de Mofies es un aspecto
que indica la metamorfosis de los guerreros en su viaje final, semejante a la
transformacion en pajaros que se encuentra en varios pasajes en la literatura
irlandesa. Los pajaros de agua con peces en sus picos sirven para sefialar este
simbolismo del transito por mar. Esto mismo se desprende del ntimero eleva-
do de documentos referentes al culto a Nabia, venerada entre Asturias y Gali-
cia, y de Deva.

— Estelas de Lugo, decoradas, generalmente, por ambos lados. La iconografia
del reverso sugiere la presencia de elementos tipicos de una vision ancestral
del mundo. En el relieve de Villar de Sarria se representa un barco de vela con
cuatro personas en el interior. Debajo de la nave salta un delfin. En la esquina
superior derecha se encuentra un 4guila con las alas extendidas'’.

Esta escena ha recibido interpretaciones totalmente falsas, como que es una
adaptacion de estilo neopitagorico del episodio de Ulises y las Sirenas. Ulises
siempre esta atado al mastil. Estan presentes las Sirenas, y nunca un aguila o
un delfin, como en los mosaicos africanos de Dougga, de mediados del s. I1I;
de Carthago, de finales del s. III o de comienzos del siguiente; de Chelba; de
Haida, de Thina, de finales del s. III, y de Ameixoal, en Lusitania. El 4aguila es
de caracter funerario: apoteosis de Claudia, del Museo del Prado; del Arco de
Tito, en Roma; del monumento de los Haterii; monumentos de los Atilios, de
Sadaba. En los funerales de los emperadores se soltaba un aguila, que llevaba
el alma del emperador al cielo (Herod. IV.2)'3.

La interpretacion de F. Marco es la verdadera, y propuesta también por nos-
otros, que representa el viaje a la ultratumba por mar.

La fibula de Braganga, en la que un guerrero en la desnudez herdica, lucha
contra una fiera, perro o lobo. El motivo del carnassier, que culmina en los
bronces de Fonqueure o en las placas del Caldero de Gundestrup, aparece en
esferas, celtas o no, y seria una variante indigena del Cerbero o de un mons-
truo infernal, Kreoboros. Este combate se celebra en un ambiente acuatico.

17 J.M. Blazquez, “Arte provincial de la Gallaecia romana”, Hommages @ Carl Deroux. IV. Archeologie et
Histoire de I’Art, Religion, Latomus 227, Bruselas, 2003, pp. 6-7, fig. 5.

18 J M. Blazquez, “Estela hispano-romana con aguila”, C. Alonso del Real y otros, eds., Urbs Aeterna. Ac-
tos y colaboraciones del Coloquio Internacional Roma, entre la Literatura y la Historia. Homenaje a la pro-
fesora Carmen Castillo, Pamplona, 2003, pp. 263-271.
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8.2. VIAJE A ULTRATUMBA POR AIRE

La iconografia astral es frecuente entre los pueblos de la Hispania indoeuropea,
desde finales de la Edad del Hierro, ceramica, urnas funerarias, decoracion de las es-
padas de los pueblos del centro de Hispania, como vetones y vacceos.

Una pintura de Numancia se representa a un guerrero caido y a un buitre que se
acerca para devorarlo, y a otros pajaros, bajo un gran sol.

Una placa de Alpansque (Soria) muestra un baile en comunidad debajo del sol,
que podria aludir a las danzas de los celtiberos y de los pueblos del norte descritos
por Estrabon (I11.4.16) delante de las puertas en honor de un dios innominado. Esta
iconografia, segiin F. Marco, fue transferida desde los entornos funerarios prerroma-
nos a los recipientes que aparecen en los circulos urbanos aristocraticos después de
la conquista romana.

La ceramica es el medium preferido por los celtiberos y por los pueblos vecinos
de los vacceos para expresar su sistema de valores y las nociones cosmoldgicas.
Después de la conquista romana de Celtiberia, y no antes, la expresion de la imagi-
neria tradicional en las ceramicas se puso de moda. La ceramica de Numancia y de
otras localidades es de fecha posterior a la conquista, desde finales del s. I a.C. y aun
posterior a la cumbre del principado de Augusto. En opinién de F. Marco, las glorio-
sas imagenes fueron una declaracion de identidad con respecto al gobierno de Roma,
similar a los porticos de Roquepertuse, con las cabezas de los Saluii de Entremont o
de Roquepertuse, que constituyen una declaracion de identidad comun y una res-
puesta al poder de Roma.

El ritual funebre de estos pueblos fue la cremacion. Los cementerios celtibéricos
anteriores a la conquista son escasos. Esta escasez se podria deber al rito de la expo-
sicion de cadaveres, a la que se ha aludido, mencionado por Silo Italico (I11.340-343)
en Celtiberia, y por Claudio Heliano (De natur. Anim. X.22) entre los Arevacos. La
exposicion ritual de cadaveres es un autosacrificio, como el enemigo quita la vida al
guerrero celta, como el buitre que le devora, fue la mano del dios, que era el que re-
almente consumia el cadaver. Esto podria explicar el desprecio que sentian los celtas
por la muerte, como lo atestiguan las fuentes desde tiempos de Aristoteles, cuyo me-
jor representante es Lucano (Phars. 1.455-465). Los trece pavimentos redondos de la
pendiente, proximos a la necropolis sur de Numancia, se han interpretado general-
mente como los lugares para la exposicion de los cadaveres. Otras estructuras pare-
cidas de otros lugares, debian tener la misma funcion. Solo los varones que habian
muerto luchando podian no ser quemados.

En una urna funeraria de Uxama, la cabeza humana esta claramente en el interior
del cuerpo del buitre, representado por un recipiente rectangular con garras y alas,
aludiendo ciertamente a la ascension del espiritu del guerrero. En el collar de Chao
de Lamas, se representaron dos cabezas humanas dentro de medallones flanqueados
por dos aves de presa.

La conexion astral del ave se ha sintetizado bellamente, como en el plato numan-
tino que muestra una estrella con las puntas terminadas en cabezas de pajaro, o en un
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cuenco que representa un pajaro con sus alas formando un triskete. El vaso de Pintia,
Padilla del Duero, Valladolid, en territorio de los vacceos, muestra el Arbol de la
Vida que se metamorfosea en el interior de serpientes, al que protegen dos aves. F.
Marco lo interpreta como una representacion de la boveda celeste terminada en ca-
bezas de caballo, animal que permite la ascension a las estrellas, acompafado por
aves de presa que, quizas, simbolizan los guerreros muertos.

Varias monedas galas tienen iconografias que reflejan nociones similares a las
que se encuentran en Hispania. Un stater de oro hallado en Maguncia tiene en el re-
Verso una escena muy interesante, con un ave de presa junto al cuerpo desnudo de
una figura. Algunos autores han interpretado la escena como la metamorfosis del
dios Lugus. F. Marco interpreta la composicion como un ave de presa devorando el
cadaver de un guerrero, interpretacion propuesta por Forrer. Se tendria una ilustra-
cion notable del ritual de la exposicion del cdaver, reservada a los guerreros de élite.
Un stamnos falisco, fechado en el s. IV. a.C., pinta una escena de batalla entre una
tribu italica y un galo. La figura del celta, de espaldas, es devorada por un buitre, y
sugiere un ritual parecido al de la exposicion, aunque no se puede descartar una lec-
tura alternativa y realista, como en las estelas de El Palao, ALcaiiiz, Teruel, o de La
Vispesa, Tamarite de Litera, Huesca.

Un motivo de gran interés se encuentra en la Galia, como entre los celtas del Da-
nubio, el del jinete-pajaro, que domina a un caballo. Es l6gico que el pajaro sea la
metamorfosis animal del muerto subiendo al astro a caballo, si no es una manifesta-
cion del mismo dios. Esta composicion aparece en varias tribus de Britannia, los bi-
turigios y otros pueblos del valle del Rddano, o en el este de la Galia. Un tednimo,
Etnosus Biturigum, parece tener alguna relacion con estas escenas y con una ascen-
sion astral. La relacion de las aves de presa con los dioses de la guerra y con la muer-
ta del guerrero celta, hace un dossier significativo con otros ejemplos del mundo cel-
ta, como la diosa corneja, Cathobodua, de la Alta Saboya, que parece responder al
mismo tipo de personalidad divina que la diosa Badbh o Morrigan de los textos ir-
landeses, representada en forma de una corneja y lavando los brazos de los guerreros
caidos en la batalla. Nantosuella se representd acompaifiada por una corneja, proba-
blemente simbolo del otro mundo. Livio (7.26, 1-5) cuenta la historia del duelo entre
un gigante celta y el romano Valerio Corvo, que alcanzaron victoria por la ayuda de
la corneja, que atac6 al galo en respuesta a la llamada del romano, que parece una
apropiacion romana a través de un proceso similar al del ritual de la evocatio, de un
mito originario celta.

Una interesante placa de hospitalidad celta-hispana, de procedencia desconoci-
da, fechada en el s. I a.C., muestra un pajaro de presa sobre una pierna humana, en
una forma hibrida que es una reminiscencia de una version invertida de las monedas
galas, que tienen un caballo con una cabeza humana, o de los péjaros con cabeza hu-
mana de la Antigua Grecia. Estos monstruos o elementos hibridos parecen adaptarse
bien a la idea, particularmente celta, de la metamorfosis. Se cree que en los dominios
de los animales, de los hombres, de los dioses y de la muerte no estan separados,
sino que son aspectos de una totalidad.
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La metamorfosis fue interpretada por algunos autores clasicos, siguiendo a Posi-
donio (Caes. BG 16.14; Diod. Sic. 5.28.6; Lucan. Phars. 1.450-450; Pomp. Mela 3.3;
Val. Max. 2.6.60; Anm. Marc. 15.9.8), como la creencia pitagorica en la metamorfo-
sis o transmigracion de las almas.

La imagen del mundo de ultratumba en Celtiberia contempla una meta astral
para las almas, el Cielo, que es la morada de la divinidad, de ahi se deriva la rica ico-
nografia astral de las estelas hispano-romanas, creciente lunar, disco, estrellas y
svasticas. Las tipicas estelas indigenas mas antiguas son las gigantescas estelas dis-
coidales cantabras, fechadas entre la segunda mitad del s. II a.C. y la primera centu-
ria, con inscripciones latinas. Una de las estelas mas significativas es la de Lombera,
con una svastica con rayos en el reverso, y la Zurita, en una de cuyas caras se han es-
culpido dos guerreros de pie con un escudo circular, y sus cabezas y sus hombros cu-
biertos por una piel de lobo, proximos a un caballo. Debajo se encuentra el cadaver
de un guerrero con escudo sobre su cuerpo, y un ave rapaz que va a picarle en el pe-
cho. En el reverso se esculpieron cuatro crecientes lunares y dos circulos.

La presencia, muy extendida, de motivos astrales en las estelas hispanorromanas,
demuestra la continuidad de nociones ancestrales sobre la vida de ultratumba, para el
destino final de las almas del muerto. El destino futuro eran las estrellas.

Estas ideas estan presentes en la sigillata romana. Motivos no romanos, como
dos buitres dentro de medallones, aparecen en los talleres de Tricio.

F. Marco concluye su importante trabajo con estas consideraciones: Todo este
material examinado arroja alguna nueva luz sobre la ideologia funeraria de la Hispa-
nia céltica. La muerte, que para muchos hombres modernos es una ruptura radical,
no era lo mismo para los celtas hispanos. La aceptacion de la muerte durante la vida,
bellamente captada en la poesia de Lucano (Phars. 1. 455-456), procede de la creen-
cia de un transito mediante dos caminos que no se excluyen mutuamente, por mar y
por la ascension a las estrellas'. Estos caminos han quedado ilustrados en la icono-
grafia, opuesta a la romanitas, tanto por su contenido simbolico como por su estilo
en imagenes, que por evocar la ancestral memoria historica activa como elementos
flexibles y multiactivos en la construccion de nuevas identidades romano-celtas.

F. Marco?’, un afio antes habia tratado estos temas del mundo celta y otros va-
rios. Son los siguientes: el buitre comiendo el cadaver de un guerrero del vaso de
Numancia, ilustrado por la moneda de oro de Maguncia y por el stamnos falisco; la
pintura de Uxama y de Pintia de Duero; la tessera de hospitalidad y el stater de oro
con el jinete-pajaro; la inscripcion del santuario de Penalba de Villastar, que se tra-

19 Sobre la decoracion astral de las estelas: A. Garcia y Bellido, “Cuatro obras maestras de las estelas his-
pano-romanas del grupo burgalés”, Boletin de la Comision de Monumentos XX (1959-1960), pp. 255-263;
Idem., “Las mas bellas estelas hispano-romanas de tradicion céltica”, Hommage a Albert Grenier, Bruselas,
1962, (Coleccion Latomuns, LVIIL), pp. 729-743; M.P. Garcia Gelabert, J.M. Blazquez, “Iconografia de las
estelas funerarias del noroeste de la Peninsula Ibérica”, O Arquedlogo Portugues. Actas do VIII Congresso In-
ternacioneal de Estelas funerarias, Lisboa, 2006, pp. 93-130.

20 “Qrnithomorphism in the Religious Systems of Indo-European Hispania”, M. Garcia Quintela et alii,
Anthropology of the indo-european World and material Culture, Budapest, 2006, pp. 245-355.
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duce Calaitos, el supremo pajaro. Se ha propuesto que sea una alusion al dios pan-
céltico Lugus. Se detiene el autor en el tednimo Etnosus de Bourges.

En un segundo trabajo del afio siguiente, 2007, F. Marco?! estudia la identidad
perdida: la iconografia celtibera después de la conquista romana. En este trabajo
examina el autor una copa de Numancia decorada con peces y pajaros; la monoma-
quia y el ritual de la exposicion, vaso de los guerreros de Numancia; vaso de Nu-
mancia decorado con cabeza cubierta con piel de lobo; vaso de Numancia con gue-
rrero caido y devorado por un buitre bajo un gran sol; urna de Pintia, Padilla de
Duero, con soles, pajaros y posibles caballos; urna de la necrépolis de Uxama; co-
pas de Numancia con pajaros y simbolos astrales vinculados; vaso de Numancia
con la domesticacion o sacrificio de un caballo con svasticas y signo astral. Exami-
na, igualmente, el hibridismo y lo sagrado, las probables representaciones de sacer-
dotes en la ceramica de Numancia. Uno realiza un sacrificio. En otros vasos de
Ocenilla, Soria, y de Numancia, se representan guerreros aislados, en el altimo pro-
bablemente gritando o cantando. Un ejemplo de hibridismo monstruoso es la pintu-
ra de un vaso con un pez, con las fauces abiertas, dispuesto a comerse un caballo
que corre hacia la derecha. La cola del caballo termina en un bucraneo que hace las
veces de cabeza del caballo.

Es muy dificil interpretar el contenido mitico de la escena. En un jarro se repre-
sentd un vardén danzando, con los brazos enfundados en cuernos de toro?2. Un vaso
de Numancia va decorado con una asociacion de toro con simbolos astrales y pez.
Un jarro de Numancia va decorado con dos figuras humanas con cabeza de caballo.
Podria tratarse de dioses caballos (?) o de un varén que participa en un ritual. Estos
seres hibridos se encuentran repartidos por todas las regiones del Mediterraneo. Su
ambigiiedad entorpece el analisis.

F. Marco concluye el examen de todas estas piezas con las deducciones de que
los celtiberos, después de la conquista romana, mostraron sus costumbres como ras-
gos de identidad. La vision del cosmos pintado en la ceramica y en la escultura de
Celtiberia y de las areas vecinas, esbozan una perspectiva nostalgica y anticuada. Se
podria volver al mundo griego o al ibérico para hallar un claro ejemplo de iconogra-
fia en vasos, como un procedimiento de expresar la vision existente del Cosmos, la
ceramica como un microcosmos de la memoria aristocratica.

F. Marco? también ha analizado, en 2001, las imagenes divinas y la transforma-
cion de las ideas religiosas en el &mbito hispano y galo, basado en las imagenes de la
patera de Bandua Araugelensis y del Marte tricorne. Las imagenes expresaban una
suerte de ritual, porque la mayoria se utilizaba en el culto. Estas dos imagenes ilustran

21 «“A lost identity: Celtiberian Iconography alter the Roman conquest”, Journal of Roman Archaeology,
Suppl. 67,2007, pp. 103-185.

22 El toro entre las poblaciones hispanas tiene caracter funerario, cfr.: J.M. Blazquez, Religiones, ritos y
creencias funerarias de la Hispania prerromana, pp. 24-529. En Soria se encuentra presente el toro en las es-
telas funerarias. Las esculturas de los verracos (toros y cerdos) son de caracter funerario, cftr.: G. Lopez Mon-
teagudo, Esculturas zoomorfas de la Peninsula Ibérica, Madrid, 1989.

23 Religion, Lengua y Cultura prerromans de Hispania, Salamanca, 2001, pp. 213-225.
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la adopcion de una iconografia aloctona para expresar una divinidad y unas concepcio-
nes tradicionales, que aparecen plenamente integrados en la nueva realidad cultural.

De especial importancia para el tema del presente estudio, es otro trabajo de F.
Marco?*, en el que estudia un teénimo de un ara hallada en La Vid, Pola de Gordon,
Leon, consagrada a los Deis equeunu(bo). El autor piensa en una forma de dativo
plural hispano-céltico en —ubo(s), documentada en epigrafes de la Celtiberia y del
noroeste, como Matrubos, de Agreda, Soria; Locoubu Arquieni(s), en Sinoga;
[Lucu]bu Arquienis, en San Vicente de Castillones, y Lucubo Arquienobo, en Santa
Maria de Linaran; Arabo Corobeeicobo Talusico[bo], de Arroyomolinos de la Vera,
Céceres. Los paralelos onomasticos del tednimo son muy escasos. En la inscripcion
celtibérica de Penalba de Villastar se lee equeisuique y equotullaicensis, acompafian-
do a la diosa Arantia en Sebugals, Beira Alta.

Plinio (3.28) menciona el étnico equaesi entre los pueblos del conventos bracarau-
gustanus. El antroponimo Equaeus esta atestiguado en Navarra, Avila, Salamanca y
Zamora. La fecha del ara oscila entre el ultimo tercio del s. I y los comienzos del s. I11.

La importancia del caballo en la Hispania prerromana fue grande. El vocablo
equeisuique de la inscripcion de Pefialba de Villastar se ha interpretado como Lugus,
el dios de los caballos. Los jinetes de las monedas se han interpretado como una di-
vinidad o como la expresion del Heron equitans, protector asociado al caballo.

El caballo esta muy representado en las lapidas vadinienses?, proximas a los as-
tures, que consagraban el ara de Deis Equeunu.

Asturias criaba una raza de caballos, los asturcones, muy cotizada en el Imperio
Romano y citada por los escritores latinos, como el poeta contemporaneo de Augus-
to, Grattio, en su poema Cynegetica, 513-517; por T. Petronio Arbiter, en su Satiri-
con, en época de Neron; por Plinio el Viejo (VIII.16.6), que fue procurador de la
Provincia Tarraconense en época Flavia; por Silio Italico (25-101) (I11.335); y por
Marecial (c. 40-104) (XIV.199), por lo que no tiene nada de extrafio la existencia de
unos dioses asociados a los caballos.

En los ultimos decenios, el conocimiento de los dioses indigenas de la Hispania
antigua ha avanzado considerablemente. Ha aumentado considerablemente su niime-
ro y el conocimiento de su caracter, de sus rituales y del area de su culto.

24 “Deis equeunu(bo)”, Pueblos, Lenguas y escrituras en la Hispania perromana. Actas del VII Coloquio
sobre lenguas y culturas paleohispanicas, Zaragoza-Salamanca, 1997, pp. 481-489.

25 M.A. Rabanal, S.M. Garcia, Epigrafia romana de la provincia de Leén. Revision y actualizacion, Leon,
2001, pp. 386-387, n. 353, lam. LXXXVI.2; pp. 390-391, n.358, lam. LXXXVIIL.2; pp. 394-398, nos. 363-
365, 1am. LXXXVIIL.2-4; p. 402, n. 370, lam. LXXXIX.4; pp. 407-408, n. 376, lam. XCI.1; pp. 409-410, n.
379, lam. XCL.3; pp. 415-416, n. 385, 1am. XCIIL.1; pp. 418-419, n. 388, lam. XCIIL.4; pp. 420-422, nos. 391-
392, lam. XCIV.2-3; pp. 422-426, nos. 395-396.

90 "llu. Revista de Ciencias de las Religiones
2010, 15, 57-90





