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Presentacion y agradecimientos

En muchas ocasiones, mis alumnos de ESO y Bachiller, amistades e incluso mi propia
familia me han preguntado, mitad curiosidad, mitad escepticismo, cudl era el tema de la
tesis doctoral. Las explicaciones parciales que he ido vehiculando para contestar a tan
distinguido e indocto publico han ido reflejando la comprensién progresiva que yo
mismo he ido logrando de la materia en cuestion; uno recuerda asi con tierno carifio,
cuando no era capaz de esbozar mds que confusas explicaciones en las que intentaba
enebrar los conceptos de divinidades célticas, de romanizacion en Hispania y de Matres,
sobre todo Matres, tebnimo cuya aparente semantica de maternidad y divinidad acababa
por resolver la cuestion para el interlocutor, ya fuera en conexién al culto cristiano
especificamente mariano, ya fuera en relacién a su nebuloso conocimiento de otras
divinidades griegas, romanas o egipcias cuya mistica maternal le permitieran vislumbrar
qué tipo de materia constituia el quid de la tesis en cuestion.

El problema de fondo, que me impedia explicar a un profano en pocos rasgos mi
materia de estudio reflejaba probablemente la confusion conceptual y metodoldgica con
la que la investigacion peninsular ha abordado en tantas ocasiones la comprension de las
Matres en Hispania y de la que yo era inconsciente heredero. Fue en ese punto, y tras
varios afios de investigacion, cuando la direccion ejercida por el profesor F. J.
FERNANDEZ NIETO empez6 a dar sus frutos al procurarme decisivamente una revision
del enfoque, a la hora de abordar a estas divinidades, desde una perspectiva que me
resultaba novedosa aunque contaba con magnificos precedentes a nivel europeo desde
hacia décadas, desarrollando el marco hermenéutico relativo al caracter plural conocido
para buena parte de las divinidades de sustrato indoeuropeo, marco no solo
metodologicamente comparativo, sino teoldgicamente esencial, sin el que consideramos
que cualquier estudio, o bien se queda cojo de referencias, o bien se desparrama en una
caprichosa erudicion carente de apoyos inherentemente firmes.

A partir de aqui, el trabajo se ha configurado siguiendo una dindmica académica
y personal marcada por /imites y posibilidades. Limites que deseo explicitar ya en estas
primeras lineas, sin menoscabo de la posibilidades, enormes posibilidades, cuyo
desarrollo solo se ha comenzado a abrir con este estudio. Recordamos asi que hace ya
diez afios presentamos nuestro frabajo de investigacion para la obtencion del Diploma
de Estudios Avanzados (DEA) con el titulo Culto y Teologia de las Matres en Clunia.
No obstante, reconocemos que desde entonces el disfrute de dos becas de investigacion,
una beca de Formacion de Personal Universitario (FPU) otorgada por el Ministerio de
Educacion y Ciencia para el Departamento de Historia de la Antigiiedad y la Cultura
Escrita de la Facultad de Geografia e Historia de la Universitat de Valéncia, y una beca
concedida por la Albert-Ludwigs Universitit Freiburg sobre la tematica Historia y
Relato (Geschichte und Erzdhlung), han aupado aquel humilde estudio a un horizonte
no solo geograficamente mayor, de local a provincial, sino conceptualmente mucho mas
profundo, con el que esperamos haber abierto una via de acceso a un tipo de divinidades
hispanas, autocotonas y paulatinamente romanizadas, sobre cuyo conocimiento este
estudio contiene un sencillo y timido fruto, a partir del cual cabria esperar logros mucho
mayores.

Sirva ello ya en atencién a las posibilidades, que no disimulan las grandes
limitaciones que al mismo tiempo hemos hallado en este camino, en especial la
coincidencia de estos logros intelectuales en momentos vitales fecundos y plenos, pero
alejados ya del mundo universitario, cuando familia y educacién en niveles no
universitarios copan buena parte de nuestro tiempo y afecto. No pretendemos con ello
plantear una excusa valida, sino explicitar las evidentes limitaciones del estudio, que



presentamos como plasmacion del actual estadio formativo; con el espaldarazo de la
consecucion del titulo de doctor esperamos continie segin vericuetos dificiles de
imaginar en contextos tan complejos para la Historia y en conjunto para las
Humanidades como aquellos que epocalmente nos ha tocado vivir.
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ogros, noches de desvelo y domingos en familia, nada de esto habria llegado a término,
porque ciertamente Dios lo da a sus amigos mientras duermen (Salmo 126).

La lista de agradecimientos seria mucho mdas extensa de lo que exige la
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becarios y compatfieros en la labor docente que han colaborado a formar en mi el alma
de historiador y maestro. A ellos, pero sobre todo a mi querida esposa Marta, y a mis
queridos hijos Josué, Israel y Juan les dedico estas palabras, a ellos que tantas noches le
han pedido a Dios que su padre terminara la obra comenzada y en especial a Marta, que
de manera sobrenatural me ha animado siempre y sobre toda consideraciéon a no
abandonar. A todos ellos, MUCHAS GRACIAS.



A. Estado de la cuestion

1. Metodologia

Como principio general a todo estudio dedicado a la historia antigua, la parquedad
documental inherente a la misma obliga a que el analisis de cualquier fuente requiera la
referencia a aquellos otros testimonios que se juzguen como analogos o similares, de
modo que la amplitud heuristica del marco geografico, cronoldgico, cultural e
historiografico consultado depende siempre del criterio del historiador y no de la
naturaleza particular atribuida al objeto en cuestion. No podra huir, por tanto, de este
principio general un estudio como éste circunscrito espacial, temporal y culturalmente a
la Hispania romana, cuyo conocimiento plantea una bien sabida complejidad mayor a
razén de las particularidades del sustrato indigena y colonial sobre el que hubo de
asentarse la civilizacion romana y de las magras fuentes disponibles; lo que obliga
necesariamente a exceder de manera especialmente generosa las dimensiones
particulares del objeto en cuestion, de suerte que al investigador bien pueda parecerle su
labor una tarea similar al encaje de una matrioska rusa, en la que las piezas mayores de
alguna manera deben reflejar las iniciales, pero con dimensiones cada vez mayores al
objeto inicial. El desafio es aun mas perentorio cuando se toma en consideracion a
fendémenos de naturaleza religiosa, aquellos en los que se manifiesta como mas
necesario descentrar la sustancia sagrada y atender a los parametros sociales,
econdmicos, culturales e incluso politicos vinculados a los mismos, resultando ello atn
mas complejo si atendemos a un caso como el del culto atestiguado a Matres y
divinidades afines, dado que en las mismas se convierte no ya en recomendable, sino
imprescindible, atender al sustrato céltico y al trasfondo indoeuropeo (IE, en adelante)
compartido prolongadamente por amplias regiones que exceden al mismo continente
europeo, sin menoscabo del contexto romanizado particular de Hispania en el que
documental y principalmente se las conoce.

Este aparente maremagnum de referencias posibles recomienda elucidar a priori los
limites y método con los que abordar el problema humano que nos interesa, valorando
un término justo entre una necesaria prudencia académica sin menoscabo de una cierta
audacia intelectual. A la hora de dirimir esta dialéctica entre prudencia y audacia nos
vienen a las mientes las sabias palabras con la que R. MENENDEZ PIDAL introducia su
obra monumental dedicada a La Esparia del Cid y que deseamos transcribir como
maxima que en buena medida ha inspirado nuestros pasos': “el escribir bien, segin
entienden los franceses iniciados en ese delicado secreto, consiste en sacrificar de
continuo a la mesura del lenguaje los arrebatos y frecuentemente la franqueza del
pensamiento, consiste en decir, a todo mas, la mitad de lo que se piensa, y anadir, por
lo menos, una cuarta parte de lo que no se piensa”.

Consecuentemente, y en atenciébn a que precisamente pretendemos acercarnos a
creencias y ritos de pueblos de la Antigiiedad, hemos considerado como mas apropiado
emplear el método comparativo’, dado que es bien sabido que el documento aislado
explica pocas cosas o ninguna, y que debemos ser nosotros los que introduzcamos la
tension entre lo local y lo general, entre lo especifico y lo comparable. No obstante,
consideramos que la prudencia dicta en este punto, revisar primero las abundantes
aportaciones metodologicas precedentes atendiendo no tanto “a la cosa” sino “al
investigador”, esto es, a su adscripciéon formativa, sea filologo —paleolingiiista en

! MENENDEZ PIDAL, 1, 1947, p- 30. El autor, por su parte, extraia esta maxima de la polémica de J. E.
RENAN con R. DOzy, cf. RENAN, E., “L’Espagne musulmane. Le Cid”, Mélanges d’Histoire, 1878, p.
? Calificaba A. DIETERICH (1925, pp. 2-3) de esencial el servicio de la comparacién y la analogia a la hora
de reconstruir las creencias y el sentido de los ritos transmitidos por los pueblos de la Antigiiedad.



nuestro campo—, arquedlogo o historiador de la Antigliedad, ramo al que debemos
adscribirnos y cuyo papel en toda esta matrioska habremos de discernir y defender.

a. Introduccion: etnia, lengua, cultura

La historiografia actual da por asumido que cuando nos remontamos a estudiar
pueblos histéricamente desaparecidos o a la prehistoria o historia antigua de pueblos
actuales, resulta imprescindible distinguir las relaciones entre lo étnico, lo lingiiistico y
lo arqueoldgico. Nosotros, aun con todas sus dificultades inherentes, derivamos el
sentido de “pueblo” segun el significado antropoldgico de etnia3, en el sentido de
comunidad humana que se reconoce como unidad en oposiciéon a otras por un nombre
unico distintivo, asi como por una serie variable de afinidades raciales, lingiiisticas y
culturales, sin que necesariamente esté¢ dotada de organizacion politica propia4. Tal
parametro tedrico asume que no se puede predecir el cardcter de un rasgo a partir de los
otros, de suerte que distintas etnias pueden compartir una misma lengua o cultura o que
pueden hablarse lenguas distintas dentro de una zona con formas de vida esencialmente
afines.

Aun cuando la historiografia actual asuma estos postulados y recuerde con
suficiencia los excesos de tinte nacionalista y racista’ de los estudios previos a la 11
Guerra Mundial, cabe reconocer que la praxis académica no siempre extrae las
prevenciones necesarias, especialmente en relacion a la esfera propia a la investigacion,
cosa que podemos distinguir tanto a nivel general (a) como a nivel propio (b):

a. A nivel general, en relacion a la frecuente confusion entre las propiedades
del analisis con la realidad del objeto®.

b. A nivel propio, en relacion a la configuracion sustancial de la cuestion segun
la formacion particular del investigador.

Es por ello que resulte recomendable para el historiador sentar las bases del estudio
recogiendo en primera instancia una sucinta apreciacion de los acentos conferidos por
fil6logos y arqueodlogos a sus aportaciones académicas.

b. La aportacion filologica

Para el filologo actual resulta evidente que de las tres categorias anterioremente
indicadas, la lengua es el Unico criterio unitario “que permite hacer una generalizacion
significativa tanto sincrénica como diacrénica sobre unidades de poblaciéon™ , dado que
mientras la existencia de una misma cultura material o de un nucleo de
comportamientos o practicas en diferentes lugares puede deberse tanto a un fendmeno

> RENFREW, 1987, p. 177; PROSPER, 2002, p. 13.

* Cabe matizar, al respecto, que nos referimos a organizacion o comunidad politica en el sentido de grupo
autogobernado que ocupa una zona bien delimitada, lo que no significa que el grupo esté necesariamente
definido en parametros territoriales, sino primariamente en términos de relaciones de parentesco, de
suerte que comunidad politica no debe presuponer grupo sedentario o de nivel propiamente estatal, sino
meramente unidad que no caiga en la jurisdiccion de un grupo mayor, cf. RENFREW, 1987, p. 176.

> La nocién de “raza”, con independencia de los ecos ideologicos que despierte, es muy dificil de definir
con precision, mas alla de las discretas inferencias que se puedan extraer a partir de ciertas caracteristicas
métricas Oseas, grupos sanguineos o ADN, compartidas por ciertas comunidades étnicas de caréacter
clanico o tribal. Cf. RENFREW, 1987, p. 71.

% B. M® PROSPER (2002, p. 18) ofrece como ejemplo, la confusion en paleolingiiistica entre una categoria
de clasificacion como Alteuropdisch con la existencia de una lengua intermedia entre el Protoindoeuropeo
(PIE) y las lenguas IE. F. J. FERNANDEZ NIETO (1994-1995) ofrece otro tanto en relacion a las
conclusiones temerarias que en ocasiones extrae la arqueologia espacial a partir del lugar de hallazgo, que
priorizando las explicaciones de tenor econdmico desatiende otras, como el efectivo empleo magico de
muelas en la Antigiiedad.

" PROSPER, 2002, p. 13.



de difusion cultural como a una mera coincidencia®, “la aparicion de una misma lengua
en diferentes lugares, aunque éstos sean dispares desde el punto de vista de la
composicion étnica, jamas puede ser casual y el tronco del que ésta proviene es uno y el
mismo™

La Paleolingiiistica debe su origen y método a la cuestion IE'’, que como hallazgo
lingiiistico esencial y metodologicamente comparativo, ha suscitado una sistematica
busqueda de semejanzas léxicas y gramaticales entre lenguas IE, a partir de la cual,
desarrollando y perfeccionando las herramientas de la lingiiistica comparativa, se han
podido plantear las pertinentes conclusiones, no olvidemos, de cardcter eminentemente
formal'".

Consecuentemente, el paleolingiiista no ve intrinsecamente necesario contrastar o
encajar sus resultados con los ofrecidos por la arqueologia o la historia'?, en funcion de
que no es cometido suyo especular sobre el significado sincronico de una palabra,
aspecto dependiente siempre del contexto cultural’. Es més, desde la oOptica del
lingliista convendria antes bien a arquedlogos e historiadores replantear sus
aportaciones, cuando éstas difieran de las conclusiones formales lingiiisticas, a parte que
se les achaque —con justicia— el empleo caprichoso de las aportaciones filoldgicas para
refrendar sus concepciones e hipotesis previas.

En conclusion, el paleolingiiista se cuidard mucho de emplear exclusiva o
principalmente el término indoeuropeo (IE) para referirse al hablante prehistorico de
“indoeuropeo comun”'* o como hiperénimo que comprenda al “celta”, “lusitano”,
“hetita”, “tocario” y cualesquiera otros hablantes de lenguas IE, de suerte que no se
permite a si mismo predecir que todos los —hablantes— de una lengua indoeuropea
compartieran una misma cultura en un momento determinado, no obstante no quede
excluida la posibilidad y el interés de rastrear ciertos patrones culturales compartidos
por los hablantes de una lengua cualquiera'.

¥ PROSPER, 2002, p. 15: “los rasgos socioculturales y la cultura material pueden adoptarse por parte de
otras culturas, y los parecidos pueden ademads, eventualmente deberse a coincidencias. En cambio la
«celticidad lingiiistica» no es transmisible como tal.”

? PROSPER, 2003, pp. 13-14. Aunque la profesora B. M* PROSPER hace referencia a la metifora de tronco,
cabe tener presente que la autora es consciente que la comprension sobre la diferenciacion lingiiistica ha
evolucionado enormemente desde los tiempos en los que SCHLEIER difundia la metafora del arbol
genealdgico, que suponia la nocién de un tronco original intacto —la protolengua— y la reproduccion de
una serie de ramas o lenguas hijas. Actualmente, la mayoria de los lingiiistas , asimismo la propia B. M*
PROSPER, no tienen problema en reconocer que el fendmeno de contacto lingiiistico puede alterar
gravemente el aspecto de una lengua y admiten que puede llegar a resultar licito discutir incluso si las
lenguas pueden cambiar de tronco (ibid., p. 15; p. 18, n. 2), superando asi las criticas que desde otras
disciplinas, especialmente la Nueva Arqueologia, se han vertido al respecto, cf. RENFREW, 1987, p. 72.

' La idea original de haber reconocido la afinidad gramatical y el origen comun del sanscrito con lenguas
como el griego, el latin, el gotico, el celta, o el antiguo persa se atribuye al juez britanico sir William
JONES, de servicio a finales del siglo XVIiI en el Tribunal Supremo de Calcuta y orientalista aficionado, cf.
RENFREW, 1987, p. 17.

" PROSPER, 2002, p. 13: “El resultado final del andlisis comparativo de una palabra es una
reconstruccion morfolégica y fonolégica capaz de proporcionar ciertos datos de cardcter general sobre
el valor de sus componentes, basados en la semantica de las correspondencias en otras lenguas.” Ello no
obsta para que la autora reconozca que “abordar una temdtica tan compleja como la de las lenguas
indoeuropeas del Occidente peninsular no exija preguntarse constantemente por cuestiones como la
indoeuropeizacion de Europa, los patrones culturales de las sociedades que nos dejaron los testimonios
escritos que son el objeto principal del estudio o sus concepciones religiosas” (ibid., p. 12).

12 PROSPER, 2002, p. 12.

B PROSPER, 2002, p. 13: “la natural evolucion de las palabras y de las relaciones significativas que rigen
entre ellas” esta “en continua interaccion con la variaciones en el contexto cultural”.

' PROSPER, 2002, p. 15. La tesis fue ya formulada por Max MULLER a finales del siglo XIX.

'3 PROSPER, 2002, p. 14.



c. La aportacion arqueologica

La arqueologia es una disciplina relativamente joven, pero de una trayectoria
metodoldgica bastante intensa, en especial desde principios del siglo xx, cuando de la
mano de G. Kossinna y V. Gordon Childe asumi¢ la interpretacion antropologica de
cultura material, de forma que parecia fundado identificar a conjuntos andlogos de
hallazgos arqueoldgicos como cultura material propia e identificadora de un pueblo,
entendido como unidad étnica y lingiiisticamente diferenciada.

Las aportaciones posteriores a la Nueva Arqueologia norteamericana de los afios 70,
en especial, L.L. CAVALLI-SFORZA, M.W. FELDMANN o C. RENFREW, todos ellos muy
criticos con la bibliografia anterior, han sustituido la identificacion a través de la cultura
material, a favor de la elaboracion de modelos que sean capaces de explicar los procesos
econdmicos y sociales evidenciados a partir del registro material. Se trata, asimismo, de
autores que se encuadran en una amplia corriente de pensamiento que rechaza el sesgo
individualista que se achaca a la historia politica o a la historia del arte y del
pensamiento heredera del siglo XIX, y que parten de una vision materialista de la
historia'®. La sospecha general a la que se somete toda propuesta historiografica
anterior, arrastra especialmente lo que ellos identifican como modelo cultural
difusionista o migratorio, rechazado sistematicamente'’ a favor de patrones que
ofrezcan una explicacion en clave de desarrollo interno e independiente dentro de la
propia sociedad, de forma que cuando la acciéon exdgena se postula como
imprescindible, se opta por postulados -culturalmente difusionistas antes que
migratorios.

En relacion al campo paleolingiiistico, las similitudes metodoldgicas en relacion a la
distincion de lo lingiiisitico, lo étnico y lo arqueoldgico, son mas aparentes que reales,
ya que por mas que la mayor parte de los arquedlogos actuales coincidan en otorgar un
sentido estrictamente lingiiistico a categorias tales como IE o “celta”, minusvaloran en
general el cardcter formal de sus conclusiones, se interesan antes bien por estudios de
sociolingiifstica'® y se ven, de hecho, a si mismos como alternativa a las
especulaciones'’ de la paleolingiiistica para la Prehistoria®.

'® Al hilo de un comentario sobre “la propia disciplina de la historia”, de la que C. RENFREW parece
considerarse ajeno, sentencia este autor (1987, p. 119) que “ha avanzado bastante y hoy dedica mas
atencion a la tecnologia de las sociedades y a los rasgos basicos de su organizacion. La historia
moderna ya no se dedica exclusivamente a las hazanias y pensamientos de los grandes hombres”.

'7 Cabe sefialar, para evitar falsas generalizaciones que C. RENFREW (1987, p. 32) reconoce honestamente
que “hoy nos sentimos menos inclinados a pensar en términos difusionistas o migracionistas. Pero es
evidente que existen cambios en el registro material que reflejan grandes transformaciones en la forma
de vida, que todavia no han sido explicadas satisfactoriamente.” En otro apartado (1987, p. 36) indica
que “en general, resulta mas facil percibir los errores del marco explicativo anterior, con su acento en la
migracion y en la difusion, que desarrollar explicaciones coherentes y solidas alternativas”.

' Indica C. RENFREW (1987, pp. 96-97) que de la lingiiisitca le interesan fundamentalmente los estudios
que vinculen la variacion lingiiistica a la variacion social, asi como los estudios vinculados al concepto de
area lingiiistica, esto es, la distribucion en el espacio de los rasgos afines dentro de un grupo de lenguas.

' RENFREW, 1987, p. 26. Al respecto de esta sospecha metodologica de los resultados lingiiisiticos, cf. la
reivindicacion de B. M® PROSPER (2002, pp. 12 s.): “Se ha afirmado muy habitualmente algo que, por su
apariencia obvia, nunca se ha puesto en cuestion y se ha convertido en una frase repetida a lo largo de
este tipo de trabajos. En el caso de conjuntos de fuentes consistentes mayoritariamente en nombres
propios, y teniendo en cuenta que carecemos de datos sobre el significado de las palabras que
estudiamos, suele asegurarse que toda aproximacion formal es meramente especulativa y por tanto
estamos condenados a permanecer en la oscuridad en tanto no aparezcan textos bilingiies, glosas, etc. En
realidad, estas afirmaciones constituyen medias verdades y, en algunos casos, falacias. Las herramientas
de la lingiiistica comparativa, mal empleadas o no empleadas en absoluto por algunos autores (),
permiten llegar a conclusiones de cardcter exclusivamente formal, en algunos casos a conclusiones



A parte que se deba cuestionar el grado de teleologia y de falseamiento
historiografico que suelen vehicular a la hora de establecer el estado de la cuestion, cabe
sefialar desde un punto de vista interno, las grandes limitaciones intrinsecas a su manera
de concebir al hombre antiguo como una prolongacion del contemporaneo,
sencillamente adaptado a las posibilidades técnicas y a las convenciones sociales de su
época21; mas aun, cuando suelen desdefiar el recurso a contrastar sus hipotesis con las
fuentes escritas antiguas, especialmente las grecorromanas, soslayan que por mads
prejuicios etnocéntricos que éstas tuvieran, compartian de hecho con los otros pueblos
de la Antigiiedad una afinidad temporal y espiritual, con la que no deberia pretender
competir el investigador moderno, en nada imparcial o aséptico a prejuicios culturales
propios, normalmente extrafios a la Antigiiedad™’.

d. La aportacion del historiador de las religiones

Uno de los aspectos, donde mejor se manifiesta la general incapacidad de los
estudios historicos y arqueologicos para aprehender al hombre antiguo es el campo de la
religion®. En el campo de las religiones atestiguadas en la Hispania antigua, esto se
observa en la frecuente reduccion de la tematica a la confeccion de elencos epigraficos,
teonimicos y arqueoldgicos en los que se suele confundir la representacion del pasado
con la elaboracion del mapa de dispersion de los hallazgos y la memoria critica de las
distintas aportaciones anteriores o estado de la cuestion.

Sorprende constatar la ausencia de historiadores y arquedlogos entre los grandes
historiadores de la religion de los ultimos dos siglos. Solo por citar a algunos de ellos, a
vuelapluma, podemos recordar que dos de los mas grandes historiadores de las
religiones protohistoricas de Europa como G. DUMEZIL y J. DE VRIES eran lingiiistas de
formacion, y no cabe insistir en todos aquellos que encontramos provenientes desde la

diversas, con lo cual quedamos en duda, en otros a conclusiones con exclusion mas que probable de
todas las demas.”

0 RENFREW (1987, p. 31): “la solucion al problema indoeuropeo, si es que existe, debe radicar en la
interpretacion de los restos materiales de esa época recuperados por la arqueologia.”

! FERNANDEZ NIETO (1994-1995, p. 109): “el verdadero conocimiento de las prdcticas del hombre
antiguo desmiente constantemente numerosas apreciaciones precipitadas y nos demuestra cudn inmensa
es la vitalidad de las tradiciones y cudan complejos fueron las técnicas y los saberes, los ritos y las
creencias de aquellas generaciones.”

2 FERNANDEZ NIETO (1994-1995, p. 110): “En los wiltimos tiempos, la arqueologia espacial ha puesto el
acento, con razon, en la importancia de registrar todas las circunstancias precisas que concurren en los
hallazgos y emplazamientos de cualquier vestigio, a fin de reconstruir en la medida de lo posible las
funciones o cometidos de tales restos dentro de un campo de aplicacion mas amplio (econdmico, técnico,
religioso, etc.). Y analizando diferentes casos, la arqueologia espacial ha formulado algunos criterios
sobre el significado de la distribucion de las formas de poblamiento y de los hallazgos aislados que han
servido para emitir numerosas hipotesis —muchas de ellas gratuitas, por no corresponderse ni de lejos
con las verdaderas estructuras sociales y politicas del mundo antiguo— sobre ocupacion y dominio del
territorio, “estados” centrales y redes de subordinacion, jefaturas, élites, circuitos economicos y
comerciales y otros asuntos mucho mds problemdticos de cuanto algunos imaginan. El investigador
consciente, mientras no existan otros elementos de contraste, debera tomar tales hipdtesis como meras
referencias voluntaristas carentes de conformacion (v a veces absolutamente inverosimiles); de lo
contrario, acabard admitiendo conclusiones que pueden parecer muy “logicas” y adecuadas si no
estuvieran sujetas, en cuanto establecemos relaciones con otras fuentes, a sorprendentes revisiones y
rectificaciones.”

* No queremos cebarnos en la pobreza intelectual que especial y generalmente manifiestan los estudios
arqueoldgicos, en cuyos modelos territoriales y sociales, la religion queda reducida a un mecanismo
social que refuerza la estabilidad de los procesos educativos por los que una generacion transmite a otra
las costumbres, técnicas y el habla, y que consecuentemente se contrapone a toda tendencia innovadora
que introduzca conflicto en esa sociedad (RENFREW, 1987, pp. 105-106).



teologia como R. OTTO, la filosofia como M. ELIADE o la antropologia como J.G.
FRAZER o C. LEVI STRAUSS.

Desde otro punto de vista, el del historiador o arquedlogo que no se impone hacer de
su investigacion un apartado de historia de las religiones, sino sencillamente ha de tratar
satisfactoriamente con el hecho religioso, pareceria razonable que se imbuyera
minimamente de las corrientes de pensamiento, de cara a vertebrar un discurso
intelectualemente coherente. Huelga decir, que la realidad es bien otra, hasta el punto
que sorprende leer las lineas que en general se dedican en las introducciones o prologos
a rechazar o asumir modelos historiograficos y arqueologicos precedentes, y el escaso o
nulo tratamiento que supone el estudio de un campo tan complejo como lo es el tema de
la religion™*.

No es facil acotar el tema sin realizar una monografia, pero consideramos
importante situar al menos nuestra posicion ante los grandes nombres propios, porque
de este posicionamiento depende en buena medida el alcance y solidez de las
conclusiones a las que pretendemos llegar con este estudio.

Desde nuestra experiencia formativa, creemos que podemos acotar dos tendencias
predominantes en la bibliografia sobre las religiones de Europa en la Antigiiedad. A la
primera la denominamos primitivista-funcional, a la segunda fenomenoldgica-
hermenéutica. Es verdad que cada una de estas tendecias debe ser subdividida en sendas
escuelas, pero tal y como hemos dicho nos referimos a tendecias detectables antes que a
escuelas de pensamiento propiamente dichas. El enfoque estructuralista nos parece
asimismo una linea propia, pero segun los autores, se inscribe mds en una u otra
corriente de pensamiento.

La linea funcional, vislumbra la religion como un f6sil del hombre primitivo, ya sea
en sentido peyorativo por el cual la religion antecede al pensamiento propiamente adulto
o racional (“ley de los tres estadios” de COMTE), ya sea en el sentido de la
permamenecia de las estructuras de pensamiento del hombre primitivo en el hombre
moderno (LEVI-STRAUSS); la cuestion es que el enfoque funcionalista (T. PARSONS, H.
SPENCER, R. MERTON o N. LUHMANN) entiende la cultura como una totalidad organica
interconectada, de manera que el lenguaje simbolico propio de la religion (mitos, ritos,
simbolos, creencias) permite introducir la dicotomia estructuralista entre funcion
manifiesta y funcion latente (MERTON), de forma que cumpliendo sus fines objetivos
(adorar a los dioses, obtener tal o cudl dadiva) se cumple asimismo una funcion latente
util o necesaria para el conjunto como el logro de la cohesion social o la transmision de
cultura, virtudes, etc., imprescindibles para la supervivencia étnica del grupo.

Frente a esta perspectiva de raiz positivista, criticada siempre como reduccionista, el
enfoque fenomenologico-hermenéutico entiende que existir es comprender (M.
HEIDEGGER), y replantea el estudio del fenomeno religioso como un acercamiento no
exento de empatia con la experiencia de lo sagrado.

Conscientes de que existe un arte del “no saber” 2 es decir, la prudencia de
reconocer que, por mas ardor que le pongamos a nuestra investigacion, hay aspectos del

** GONZALEZ GARCiA; GARCIA QUINTELA, 2005, p. 28: “No se oculta a los lectores de esta revista el
dificil estatus de la disciplina de la Historia de las Religiones en Esparia. Sin un marco administrativo
definido ni maestros ampliamente reconocidos, entre nosotros coexisten diversas corrientes de estudio en
Historia de las Religiones de forma un tanto cadtica, cultivadas desde lugares académicos muy diferentes
y de un modo que casi cualquier aportacion académica que tenga algo que ver con una definicion
estandar de religion parezca, con cierta legitimidad, como una aportacion a la Historia de las Religiones
como disciplina.”

* Nos hacemos eco aqui de la sabia recomendacion de F. J. FERNANDEZ NIETO (2002, p. 438) dpud el
Aglaophamus de Ch. A. LOBECK (1829): “Est quaedam etiam nesciendi ars et scientia; nam si turpe est
nescire quae possunt sciri, Hon minus turpe est scire se putare quae sciri nequeunt.”



pasado irremediablemente perdidos, consideramos imprescindible en un campo de
estudio como el de la religion en la Antigiiedad adoptar un marco hermenéutico que no
pierda de vista la actitud del hombre (individual y colectivo) como homo religiosus, y la
religion como respuesta de ese hombre a la hierofania (M. ELIADE) o manifestacion
cismundanea de lo numinoso (R. OTTO). En tal sentido, nuestro estudio con mayor o
menor alcance deberd responder a cuatro rasgos que delimitan necesariamente a la
religion:
el ambito de lo sagrado,
la actitud religiosa,
las expresiones de la actitud religiosa,
la manifestacion de lo sagrado

La disposicion de este marco tedrico no nos ofrece nuevos monumentos o
santuarios, pero recoloca la situacion en la que el estudio introduce los documentos
epigraficos, arqueoldgicos, iconograficos y literarios con los que vamos a cercarnos a un
episodio de la historia de las religiones, centrado geograficamente en nuestra Peninsula
y acotado por sendos fenomenos de amplio alcance como fueron el de la romanizacion
de la Peninsula o el posterior fendmeno de la cristianizacion.

2. La cuestion indoeuropea en la problematica celta

a. La cuestion indoeuropea

La pregunta acerca de los origenes es recurrente a cualquier tema, mas si cabe
cuando lo indoeuropeo, en adelante IE, ha sido percibido como origen de tantos otros
fenomenos. No es de extrafiar, por tanto, que desde el siglo xix se haya perseguido
reconstruir la Ursprache, la lengua primigenia o protoindoeuropeo, en adelante PIE, y
que ello se haya formulado en correspondencia a la busqueda de la Urheimat o patria
originaria, del Urvolk o pueblo originario, y a reconstruir historicamente la expansion
del mismo por Europa y Asia.

Por otra parte, y necesariamente, la cuestion de los origenes IE ha sido conformada
por los presupuestos tedricos contemporaneos a la investigacion, sin menoscabo de que
esta se haya visto especialmente condicionada —en clave de aceptacion o rechazo— por
las tesis delineadas por G. Kossinna y su “respuesta arqueologica” a la cuestion 1E26,
que grosso modo derivaba la expansion IE como consecuencia necesaria de la
superioridad —racial, étnica y cultural- del Urvolk ario, recurriendo a un modelo
arqueoldgico invasionista que representaba al mismo como un pueblo némada y
guerrero que se habria extendido dominando a los pueblos preexistentes con el impulso
estratégico del caballo. No faltaron criticas y matizaciones a este modelo, pero fue la
generacion posterior a la II Guerra Mundial la que elimind definitivamente del Urvolk
los tintes raciales, no obstante sigui6 explicando en general su expansion en funcion de
modelos migratorios y difusionistas, postulando para el mismo una economia de
pastoreo ndmada asociada al empleo del caballo como medio de desplazamiento, y
explicando su difusion a través de dos mecanismos, no necesarimente excluyentes, el
primero relativo al imperativo demografico o aumento destacado de poblaciones IE a
través de cambios masivos de poblacion y de adelantos técnicos que lo posibilitaran, el
segundo en relacion a la imposicion de una é¢lite IE intrusa sobre la poblacion
preexistente.

® KOSSINNA, 1902. El autor se inclinaba por ubicar la Urheimat en el centro-norte de Europa, y marcd
como indicador de difusién la cerdmica de bandas, considerada hoy como propia de los primeros
agricultores y ganaderos del area de Alemania y Holanda.



A la hora de situar la Urheimat estas lineas de investigaciéon han defendido
distintintas propuestas27. La posiciéon mas influyente, ya adelantada por el lingiiista O.
Schraderen base al protoléxico IE28, es aquella que defiende su geografia original en las
estepas del sur de Rusia y sitlia su expansion a partir de finales de la Edad del Bronce.
Sin restar mérito a las propuestas anteriores, especialmente las presentadas por V.
Gordon Childe29, es probablemente M. Gimbutas30 la figura mas destacada y mads
convincente de esta amplia y veterana linea de investigaciéon31, no solo por haber
relacionado coherentemente al Urvolk con la cultura material de los “kurganes”, nombre
de un tipo de enterramiento individual bajo timulo, caracteristico de las estepas rusas
del Ponto y del Volga, correspondiente a una cultura material arqueoldgica bastante
homogénea —ceramica cordada, hacha de combate, pastoreo y rol del caballo—; sino
también, porque es también ella quien mejor ha definido el modelo de expansion,
determinando una serie de “oleadas” en el este de Europa, la cuarta de las cuales habria
influido en la cultura Vucedol de los Balcanes, que a su vez protagonizaria la
“kurganizacion”, entiéndase indoeuropeizacion, de Europa a través de los pueblos del
vaso campaniforme a partir de finales de la Edad del Bronce, ca. 2500 a.C.

No se puede decir que no haya habido feroces y tempranos ataques a esta
explicacion de la cuestion IE, y de hecho algunos autores han negado la mayor, esto es,
la existencia misma de una lengua ancestral IE, suponiendo que las semejanzas
lingiiisticas debieran explicarse por la convergencia y contacto prolongado de lenguas
en origen muy diferentes’>. No obstante, para la mayoria de los investigadores subyace
en lo IE un innegable trasfondo prehistorico comin, al que cabe dar una respuesta
adecuada con independencia de que se acepten o rechacen las tesis invasionistas o
difusionistas tradicionales.

La aportacion divergente de mas relieve a este planteamiento tradicional ha sido
auspiciada por la Nueva Arqueologia®™, que por una parte ha aportado una profunda y
demoledora critica a toda aportaciéon anterior, a fuer de mostrar las limitaciones
intrinsecas tanto de los modelos arqueoldgicos difusionistas’ como de los modelos

7 A partir de G. KOSSINNA podriamos sintetizar en tres las propuestas mas influyentes: Asia, norte o
centro de Europa y sur de Rusia; cada una de ellas difiere en cuanto a la cronologia de origen y la de
expansion segin la cultura material que se discierna como identificativa de las mismas, cf. elenco
bibliografico en RENFREW, 1987, pp. 36-41.

8 SCHRADER, 1890.

%% La figura de V. GORDON CHILDE es muy compleja. Debemos tener en cuenta que se trata de un filologo
de formacion metido en harina arqueoldgica, y que por otra parte su obra evolucion6 desde una marcada
optica invasionista al difusionismo cultural.

¥ GimBUTAS, 1970.

1 Es la tesis aceptada, entre otros, por G. OLMSTED (1997, pp. 16-18), quien valora positivamente la
revision de C. RENFREW (1987, cf. infra), pero se decanta finalmente por esta linea de investigacion.

*2 Cabe sefalar entre otros a N. S. TRUBETZKOI (1939) y a J. —P. DEMOULE (1980).

> Nosotros, en relacion a toda esta cuestion de los origenes IE, reconocemos haber acudido
principalemente a la revision del problema presentada por C. RENFREW (1987), dado que tiene el mérito
de haber realizado una aceptable revision de las aportaciones historiograficas anteriores y de reasumir en
conjunto las propias de la Nueva Arqueologia, en especial la obra de L. L. CAVALLI-SFORZA.

** Estos autores vinculados a la Nueva Arqueologia, como C. RENFREW (1987, pp. 41, 70 y 79), no niegan
a sus predecesores un profundo conocimiento del material arqueologico, sino que les achacan por una
parte haber basado sus teorias en una pretendida asignacion excesivamente directa del utillaje como
identificador étnico y, por otra, el haber seguido sin critica alguna los presupuestos teéricos migratorios y
difusionistas demarcados ya por O. SCHRADER y G. KOSSINNA; de suerte que una vez se somete a critica
tales presupuestos, queda en entredicho el caracter difusionista o migratorio de las culturas materiales
tradicionalmente asociadas a la expansion IE, a saber, la de la ceramica cordada (1987, pp. 82-83) o la del
vaso campaniforme (ibid., p. 81), lo que consecuentemente vendria a desmentir de raiz el “vinculo
esencial en el hilo argumental de los que reivindican una patria de origen en el sur de Rusia” (ibid.).



lingiiisticos comparativistas™, para proponer después sus propios modelos explicativos,
caracterizados en conjunto por recurrir a estudios de caracter sociolingiiistico y por
entender a las disitntas culturas materiales arqueoldgicas protohistdricas como
correspondientes a origenes esencialmente autoctonos e independientes™.

Ello significa para los origenes IE, que autores como C. RENFREW hayan
fundamentado su argumentacion en la inexistencia de una dindmica de cambio de
poblacién importante en el Bronce europeo’’, aduciendo la poca o ninguna
verosimilitud de las hipotesis difusionistas, incidiendo especialmente en tres puntos: La
inexistencia de migraciones masivas a la altura de la Edad del Bronce en Europa, el
anacronico papel economico y guerrero del caballo en periodos anteriores al I milenio
a.C. y el caracter injustificadamente agresivo atribuido a las sociedades de pastores
noémadas’®. De donde derivan estos autores incluso la inexistencia de una minoria IE
intrusa que se hubiera establecido como ¢lite dominante sobre una realidad preexistente,
que hubiera sido asi indoeuropeizada a posteriori®’.

> Se achaca en conjunto a estas aportaciones lingiiisticas comparativistas (RENFREW, 1987, pp.72-79 y
90-92) una vision excesivamente simplista de la cuestion, heredera de la metafora lingiiistica del “arbol
genealdgico” (cf. infra), que inhabilitaria el empleo del protoléxico PIE como fuente adecuada para
reconstruir la cultura PIE o para distinguir el territorio original IE de las areas de expansion. Por una
parte, en lugar de postular la existencia de una cultura PIE se propone como explicacion alternativa la
teoria del préstamo lingiiistico, maxime cuando se trata de términos relativos a innovaciones técnicas,
productos o instituciones, todos ellos susceptibles de ser meramente introducidos en una realidad
preexistente sin necesidad de un cambio poblacional relevante. Por otra parte, se delegitima el recurso al
vocabulario PIE relativo a especies vivas a la hora de localizar la geografia original IE, dado que la
imposibilidad de asignar con certeza al pueblo hablante del protoléxico un supuesto caracter nomada o
ganadero, impide distinguir con fundamento el Iéxico PIE del derivado de la adaptacion de la lengua al
paisaje de expansion.

*® Atendiendo la propuesta de C. RENFREW (1987, pp. 81-82) seguimos que, rechazados los principios
difusionistas, se postula como origen de una cultura material, por ejemplo la del vaso campaniforme
tradicionalmente interpretada como evidencia de la expansion IE, una dinamica interna de diferenciacion
social, de donde el paradigma de extension pasa de ser un fendmeno esencialmente migratorio, a uno
interno de diferenciacion social, vinculado a las élites de comunidades locales entre las se habria
producido un proceso de interaccion mutua sin que ninguna llegara a destacar sobre las demas,
conformando un area nuclear que habria creado y difundido cosas nuevas. Segin siempre el mismo autor,
podriamos hablar por tanto de difusion, pero dentro de un complejo proceso en el que un tipo de
ceramica, como la campaniforme, constituiria un sintoma del desarrollo al final del Bronce europeo de
¢lites locales vinculadas a redes de intercambio y a la introduccion de nuevas tecnologias (metalurgia).
Para el mismo autor (ibid., p. 82), las similitudes entre los enterramientos individuales en timulo propios
de la cultura de los kurganes y los correspondientes a la cultura del vaso campaniforme, responderian
como maxime a una dinamica de préstamo cultural. Igualmente el autor asume (ibid.) las posturas que
reivindican un origen local y no oriental (kurganes) para las culturas materiales de la ceramica cordada.

*7 Cabe seiialar, no obstante, que la sustancialidad explicativa del cambio poblacional es més relevante en
la tesis de C. RENFREW (1987, p. 84), que en los estudios precedentes a los que hace referencia, cf. supra.
*¥ Indica al respecto C. RENFREW (1987, p. 118) que las economias de pastores némadas responden a una
adaptacion secundaria de sociedades agricolas y ganaderas a areas periféricas, que de hecho coexisten y
necesitan intercambiar sus productos animales por aquellos que no producen, en especial cerealisticos
(pan). Consecuentemente, y considerando sus origenes, la cultura Kurgan seria una adaptacion periférica
a la estepa, y por lo tanto una evolucién secundaria de las economias agricolas y ganaderas proximas mas
antiguas, la cultura Cucutemi de Rumania y la cultura Tripolje de Ucrania (ibid., pp. 85 s.). El autor
(ibid., p. 85), asimismo, critica que no se explique en las obras previas porqué se convierten en
agricultores y pastores sedentarios una vez se han desplazado, tal y como se conoce para las culturas
asociadas a la ceramica cordada y al vaso campaniforme.

% Segin C. RENFREW (1987, p. 84) el mecanismo de cambio de poblaciéon basado en una élite dominante
requiere que tanto la realidad preexistente como el grupo invasor cuenten con una estructura social
jerarquica. En relacion a la sociedad de la cultura Kurgan, considera que no hay indicios suficientes para
suponer una estructura social jerdrquica (ibid.). No obstante, se observa en este punto una cierta
parcialidad por parte del autor, tendente a desautorizar sistematicamente las tesis de M. GIMBUTAS.



Consecuentemente, desmentida la existencia de movimientos étnicos importantes en
el Bronce europeo, no asi en relacion al espacio IE asiatico™, resulta que el tinico gran
desplazamiento migratorio de la Prehistoria capaz de asumir un espectro comparable al
detectado para las lenguas IE seria para C. RENFREW el fenémeno de la Neolitizacion de
Europa, ca. 6000 a. C., para el que se propone un modelo migratorio de oleada de
avance propio de sociedades preestatales. Esta hipotesis viene a defender que, desde
fecha tan temprana, las poblaciones neoliticas se habrian ido desplazando y asentando
por Europa desde Asia Menor sin una ldgica concreta de expansion, sino a fuerza de la
necesidad y oportunidad de nuevas tierras conforme se agotaba la potencialidad de las
propias y crecian los miembros de la comunidad®'. Estos agricultores y ganaderos
neoliticos serian los portadores de una lengua IE y los responsables de su dispersion y
diferenciacion en Europa®. Paralelamente, las comunidades mesoliticas preexistentes
habrian conseguido sobrevivir en determinados casos, siendo rastreables por lenguas no
IE como el vasco o el etrusco, que serian propiamente preindoeuropeos.

b. La KeATikn o «Europa céltica»

La categoria celta, subsidiaria de la cuestion IE, retne con esta el valor heurisitico
de los estudios lingiiisticos, no obstante abarca con mayor profundidad los aspectos
étnicos y culturales por cuanto, si bien la reconstruccion del Urvolk IE es siempre una
hipotesis contemporanea tendente a explicar la familiaridad lingiiistica y cultural de
parte del sustrato prehistorico euroasiatico, la celticidad revierte siempre a la
terminologia acufiada por la misma Antigliedad a la hora de caracterizar como Galli,
Celtae, KeAtoi o Taddtan® a determinadas poblaciones europeas y minorasiaticas,
contemporaneas a las civilizaciones griega y romana. Lo decimos, a sabiendas de que en
las ultimas décadas determinadas corrientes historiograficas han negado la existencia de
celta como endoétnico en la Antigiiedad, considerando que la adscripcion grecorromana
de determinados pueblos como celtas o cercanos a los celtas —germanos, britanos— es
inasible historicamente hablando, dadas las contradicciones e imprecisiones
manifestadas entre los diversos autores de la Antigiiedad a la hora de englobar como
celtas a poblaciones que no lo eran —al menos a nivel lingiiistico—, al tiempo que se
ignora o soslaya a otras que hoy adscribimos a la Europa céltica, particularmente las
radicadas en las islas britanicas.

Estas aportaciones de tenor critico han tenido el indudable acierto metodologico de
subrayar la conexion de las obras historicas y corograficas de la Antigiiedad con otros
géneros narrativos contemporaneos a las mismas a la hora de recurrir a convenciones
retdricas y lugares comunes relacionados con la representacion etnografica del “otro”,
descalificado elocuentemente en tantos pasajes como barbaro, belicoso, salvaje,

* Para C. RENFREW (1987, pp. 149 ss.) la explicacion de los origenes de las lenguas indoiranias, requieren
postular tesis similares a las difusionistas.

*1'C. RENFREW (1987, p. 108) entiende que es el mejor modelo para territorios deshabitados o con una
densidad de poblacion tan escasa como la calculada para las sociedades de cazadores-recolectores del
Mesolitico europeo, una persona por cada 10 km?, ya que las técnicas de subsistencia de los primeros
agricultores y ganaderos en Europa habrian podido sustentar a una poblacioén de cinco personas por km?,
lo que supone una diferencia del 5000 por 100 en relacion a los primeros.

2 C. RENFREW (1987, p. 137) indica reiteradamente que es consciente de que se trata de un mero modelo
esquematico, y que el fendmeno historico debid ser sumamente complejo desde entonces hasta el inicio
de la Era actual.

# Se trata de términos que las fuentes grecorromanas emplean cuasi indistintamente para referirse en
conjunto a las poblaciones célticas, cf. ARBOIS DE JUBAINVILLE, 1893-1894, pp. 361-365; NIESE, RE VII,
1, 1910, s.v. Galli, col. 610.



incivilizado, bruto, etc.** Ello no obsta, contrariamente, para achacar a estas

aportaciones un sesgo beligerante tendente a distorsionar el estado de la cuestion tanto a
nivel historiografico como de critica de las fuentes; lo que explica el que desde distintos
ambitos académicos se haya demandado prudencia, especialmente cuando se niega toda
historicidad a los textos etnograficos de la Antigiiedad dado que, no obstante se pueda
achacar a los autores griegos mds antiguos una investigacion antes literaria que
presencial, no se puede equiparar el grado de veracidad de estas informaciones con
aquellas ofrecidas por autores posteriores, que si entraron en contacto con tales
poblaciones célticas™. A ello cabe sumar que, con independencia del grado de
verosimilitud que otorguemos a las fuentes literarias grecorromanas, contamos con
evidencias no literarias, como toponimos y antropénimos*®, que evidencian el empleo
del término celta en la Antigiiedad con evidente sentido étnico®’, tal y como ademas el
significado etimoldgico del mismo término permite deducir®.

Siguiendo, no obstante, con esta linea de investigacion, de la que se puede deducir
que diferimos, pero con la que coincidimos en la necesidad de deconstruir la poliédrica
categoria historiografica de celta para mejor comprender a las tales poblaciones de la
Antigiiedad, nos hallamos con que, allende la romanizacion y tras el contacto y
cristianizacion de las tierras barbaras continentales e insulares en la Alta Edad Media, el
término es recuperado solo a partir de los siglos XVII-XVIII para la clasificacion
lingiiistica de una familia de lenguas IE, siendo después aplicado a la cultura material
arqueologica correspondiente a la 11 Edad del Hierro o “la Téne” *°, dando con ello carta
de naturaleza al pueblo celta cuya cultura, sociedad, religion, arte y costumbres han sido
desentranados paulatinamente aplicando el método comparativo a las fuentes

* No obstante, cabe sefialar que aunque tales estudios suelen descalificar la validez de las fuentes
grecorromanas como fuentes etnograficas porfiando acerca de su eminente interés en pro de defender la
superioridad étnica y cultural grecorromana o de sencillamente legitimar la conquista romana, lo cierto es
que cuando el investigador se acerca a las fuentes, descubre que la intencionalidad de los distintos autores
es logicamente muy compleja y no cabe reducirla a lineas tan basicas y toscas como se pretende, sobre
todo si atendemos a que para algunos de estos autores como POSEIDONIO o TACITO —por sefialar dos
ejemplos sefieros de cada civilizacion—, la representacion del “otro” servia en buena medida a modo de
acicate para recordar la pura sencillez y sobriedad de los tiempos primitivos y protestar frente a la
decadencia, en la que valoraban habia caido su propia civilizacion; al respecto remitimos a la magistral
obra de H. STRASBURGER (1976) que con tanto acierto ha enfocado la comprension de estas aportaciones
historiograficas de la Antigliedad, por ejemplo en la obra de J. MALITZ (1983) relativa a las Historias de
POSEIDONIO, que por otra parte y particularmente tanto nos ha ayudado a la hora de encauzar la compleja,
a veces brutal y a veces laudatoria, representacion de las poblaciones prerromanas hispanas en este autor,
del que tanto bebid, entre otros, ESTRABON para confeccionar el libro III de su Geografia (cf. infra).
* Considérense los ejemplos de CESAR (Gal. I, 1), que distingue en territorio galo a «Celtae», «Aquitani»
y «Belgae»; de ESTRABON (I, 2, 27), que diferencia en tierras del Occidente peninsular a «KeATol» de «
"IBnpecy, refiriendo que también eran conocidos alli por nombres compuestos como «KeAtifnpegy y
«Keltooktvdaw; o de PLINIO (HN 111, 13), que distingue en Hispania a los «Celfici» del area meridional
y los «Celtiberi» del centro peninsular: “Celticos a Celtiberis ex Lusitania advenisse manifestum est
sacris, lingua, oppidorum vocabulis, quae cognominibus in Baetica distinguntur”.
% Para la Peninsula Ibérica indica B. M* PROSPER (2002, pp. 14-15) la forma de topénimo Céltigos,
atestiguado actualmente en territorio gallego, asi como determinados antroponimos de origen epigrafico
como CELTIVS, a los que podemos afiadir otros como CELTVS, CELTILLVS, CELTINANVS, o la
adscripcion de una mujer, Apana, como celtica en Crecente (Lugo); al respecto del epigrafe, cf.
RODRIGUEZ COLMENERO, 1999, pp. 606-611; relectura en PROSPER, 2002, p. 226. En general puede
consultarse un buen elenco de fuentes clasicas y epigraficas al respecto en ACS, 1, 1896, cols. 889-958,
s.v. Celt-a-e; para celtiberos, cf. ibid., cols. 959-975, s.v. Celt-ibéres.
7 PROSPER, 2002, p. 15.
* A. HOLDER (ACS'1, 1896, col. 888) atribuye a la base *kelt- el sentido etimoldgico de «die erhabenen,
hervorragenden», que ha sido en general el mas aceptado.
* Sobre la evolucion de la asignacion historiografica del término celta a una cultura material prerromana
europea, cf. RENFREW, 1987, pp. 174 ss.; COLLIS, 1996, pp. 22-28.
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grecorromanas, las fuentes lingiiisticamente celtas y el resgistro material arqueologico
correspondiente a la 11 Edad del Hierro europeo, sin menoscabo de recurrir asimismo a
la comparacion con aquellas lenguas, culturas y poblaciones IE consideradas como mas
afines a las célticas.

A partir de estas premisas, podemos comprender que la Nueva Arqueologia, de la
misma forma que ha replanteado criticamente la cuestion sobre los origenes IE, haya
auspiciado una revision referente a la etnogénesis subsidiaria, esto es, de los origenes de
las distintas unidades IE registradas por la Antigliedad, especialmente de las lenguas,
culturas materiales y etnias identificadas como celtas. C. RENFREW, entre otros, a partir
de la mencionada critica de las aportaciones anteriores en clave de deconstruir el sentido
diacronico y polifacetico de celta desde la Antigiiedad hasta nuestros dias, propuso la
metodologia del enfoque procesual, esto es, aceptar como premisa que la etnicidad es
una cuestion de grado y que consecuentemente varia grandemente el grado de
conciencia de pertenencia que los individuos de tal o cual etnia pueden llegar a
desarrollar”’, lo que en relacion a los celtas explica para este autor los titubeos de las
fuentes grecorromanas a la hora de clasificar a tales o cuales poblaciones como célticas,
emparentadas con aquellas célticas o de obviar tal categoria en relacion a grupos que
actualmente a nivel lingiiistico o de cultura material clasificariamos como célticos, de
suerte que, tal y como indicdbamos previamente, cabria dudar incluso si en muchos o
todos los casos, la categoria de celticidad o perteneciente a la KeATik®’' se deberia
entender en tales fuentes bajo pardametros geograficos antes que lingiiisticos o étnicos™.

Las bases de este planteamiento procesual planteado por C. RENFREW nos parecen
acertadas a priori, a pesar de la intolerable reduccion del endoétnico a mera referencia
geografica. No obstante nos desmarcamos completamente de su teoria sobre la
celticidad acumulativa cuando este autor, en logica consecuente con la hipdtesis de un
unico flujo migratorio destacable en la prehistoria europea y datable en torno al 6000
a.C., reduce la etnogénesis céltica a una evolucion paralela desarrollada motu proprio
por distintas poblaciones IE, que habrian devenido asi en paulatinamente célticas desde
fecha tan temprana. A nuestro entender, tal ferminus post quem, los origenes del
Neolitico europeo, es excesivamente primitivo como para responder a las importantes
afinidades lingiiisticas y culturales que se detectan para el amplio espectro geografico
abarcado por la Europa céltica. Las analogias culturales podrian ser explicadas por la
interaccion entre ¢lites de distintas areas nucleares, pero a nivel de la familia de lenguas
celtas la teoria de C. RENFREW supone comprometer el evidente tronco lingiiistico que
se observa entre las mismas, por cuanto resulta dificil explicar que a partir de una
dispersion tan primitiva se siguiera que areas geograficamente tan distantes hubieran
desarrollado una evolucion lingliistica paralela tan afin; es mas, el mismo autor,
consciente de los problemas que plantea a nivel lingliistico su modelo de difusion de
poblaciones IE, devenidas secularmente en lingiiisticamente celtas, propone una
revision de ciertos fundamentos lingiiisticos, corrigiendo asi la misma concepcion de

Y RENFREW, 1987, p. 177.

* ARIST., H 4 606", 4; STR. 4, 1, 1; APPIAN, Gall.

2 C. RENFREW (1987, pp. 179 y 183) despacha la cuestion a través de la influencia de las obras —
perdidas— de POSEIDONIO, entre las que especialmente Historias, por una parte habria reelaborado el
contenido corografico de autores griegos anteriores y por la otra habria sido fuente principal para buena
parte de las subsiguientes (ibid., p. 183). La tesis resulta de un evidente simplismo, por cuanto una mera
consulta a la bibliografia sobre las fuentes de estos autores (remitimos meramente a nivel de ejemplo a la
obra de A. DILLER sobre las fuentes de ESTRABON —DILLER, 1975-), sefiala las enormes dificultades a la
hora de asignar la autoria original de los pasajes concretos, lo que dibuja un escenario literario, geografico
y etnografico infinitamente mas complejo de lo que se pretende.
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lengua “como una entidad concreta y bien definida™” y recurriendo en su lugar a una

categoria de analisis coherente con su propuesta procesual como es el de “lengua
indiferenciada’™*, que resulta inasible cuando no inaceptable para el lingiiista.

A la hora de superar coherentemente esta aporia metodolégica entre unas
aportaciones y otras, es nuestro parecer que cabe retomar la evidente afinidad cultural y
lingtiistica del complejo celta en relacion siempre al conjunto IE, por cuanto obviar tales
premisas y soslayar la hipotesis de un efectivo tronco comun, que tantas coherencias
comparativas para la hermenéutica de cada caso particular ofrece, se salda con un
empobrecimiento destacado de las posibilidades de conocimiento de los origenes
étnicos, lingiiisticos y culturales de la prehistoria europea, ofreciendo una vision
rigidamente fragmentada de la misma hasta la irrupcion de civilizaciones aglutinadoras
propiamente historicas como la griega y romana.

Nosotros consideramos que la categoria resultante de Europa «céltica», como un
continuum étnico, lingiiistico y cultural compartido grosso modo por determinadas
poblaciones de amplias areas de Europa y Asia Menor en la Antigliedad, es un hallazgo
historiografico feliz, al que no resta interés ni utilidad la constatacion de su caracter de
progresivo constructo académico’. En consecuencia, adoptamos el término celta en su
sentido complejo como categoria de analisis y de comparacion; ello significa ademas
que no lo limitamos a un sentido eminentemente lingiiistico’’, sino que contrariamente,
nos parece un instrumento valido a la hora de acercarnos a una identidad étnica y
cultural efectiva, pero histéricamente muy compleja.

Esta cuestion es muy relevante a la hora de abordar el sustrato de nuestro estudio, en
el que tienen un protagonismo muy destacado las Matres, divinidades tradicionalmente
aprehendidas por la historiografia como célticas, aunque no las conozcamos intituladas
con tal etnémimo ni las documentemos mas que en contextos fuertemente romanizados.
Nosotros adoptamos la hipoétesis tradicional, proponiendo a priori que la esencia
teoldgica y el trasfondo cultural de las Matres, tal y como las atestiguamos en €poca
romana, remonta efectivamente a contextos anteriores a la romanizacion, demarcados o

>> RENFREW, 1987, p. 93.

% RENFREW, 1987, p. 201, cf. discusion del pasaje en B. M* PROSPER (2002, p. 19). Resulta paraddjico
que el mismo C. RENFREW reconozca metodoldgicamente a priori que la consideracion de los problemas
IE tiene que basarse en el estudio de la lengua, y que valore las técnicas de la lingiiistica comparativa
como “sofisticadas y muy desarrolladas”, de suerte que no vea oportuno que “el arquedlogo no
entrenado en el campo de la lingiiistica se dedique a hacer afirmaciones innovadoras o provocadoras de
tipo lingiiistico” (id., 1987, p. 71), para despachar su relevancia metodologica a posteriorien base a que
“cuando empezamos a hablar de los grupos de pueblos que hablaron estas lenguas, y de las
circunstancias historicas que configuraron su distribucion, entonces estamos claramente dentro del
campo de la arqueologia” (ibid.).

> PROSPER, 2002, pp. 19-20.

% C. RENFREW (1987, p. 201) considera en consecuencia a la deconstruccion critica de la categoria celta,
que cabe restringir su uso a los pueblos para los que conste hablaron una lengua celta. J. COLLIS (1996,
pp. 28-31), por su parte, aboga contradictoriamente por desterrar el manejo de conceptos como «arte
celta», «sociedad celta» y «religion celta», salvo cuando se pueda justificar histéricamente, es decir,
cuando la etnia a la que pertenecieron los restos estudiados se considerara a si misma «celtay segun
testimonio antiguo. En la historiografia nacional, G. Ruiz ZAPATERO (2001) se ha hecho eco de la
necesidad de este “proceso de deconstruccion” (ibid., p. 74) del concepto «celta», sin embargo sus
conclusiones son bastante decepcionantes, ya que si bien distingue metodologicamente los elementos
filologicos, literarios y arqueoldgicos, no toma en consideracion los etnonimos y antroponimos formados
con raiz *kelH-, y recurre a la convencional concepcidon positivista de las fuentes literarias, cuya
informacion requiere de ser contrastada por el registro arqueologico (ibid., p. 82).

7 Diferimos en este punto de la restriccion metodologica esgrimida por determinados paleolingiiistas
(PROSPER 2002, p. 15) y del discurso —maés que el método— de buena parte de los arquedlogos: “Creo que
nadie cuestiona que el significado primario del término celta tiene que ser lingiiistico para el especialista
moderno” (RENFREW, 1987, p. 194).



influidos étnica, cultural y lingiiisticamente por la esfera IE céltica, sin que ello
implique presuponer necesariamente que todos los cultores de las Matres se
consideraran a si mismos como celtas, ni que estos siguieran compartiendo en todos los
casos una misma representacion teologica heredera de su efectivo origen comun.

Al respecto, creemos que la obra de G. OLMSTED”® supone una buena sintesis del
enfoque que pretendemos adoptar. El autor retoma la hipotesis IE tradicional para lo
céltico confiriéndole una gran entidad a partir de las aportaciones filologicas y
arqueoldgicas recientes, y sitla como premisa que la similitud social, cultural y
religiosa detectable en el léxico de los pueblos lingiliisticamente IE, deriva de un
efectivo horizonte cultural preindoeropeo comun que cabria situar en la Europa
centroriental, cuya dispersion posterior grosso modo se habria dirigido primariamente
hacia Grecia y el Egeo por el Este y los territorios del norte de Francia y Alemania por
el Oeste, comportando evoluciones logicamente divergentes a lo largo del espacio y del
tiempo, pero conservando profundas concomitancias que solo resultan explicables
asumiendo este origen comun”".

La propuesta de G. OLMSTED resulta especialmente sugerente dado que se enriquece
del debate favorecido por la Nueva Arqueologia y, de hecho, acepta de C. RENFREW que
pocos, o acaso ningun grupo exdgeno, entraron en Europa con posterioridad al
movimiento poblacional detectado para el Neolitico; no obstante considere frente a este
que el contexto deducible del protoléxico IE —sociedad jerarquica avanzada y economia
agropecuaria sedentaria— relativo al ultimo estadio de los grupos PIE, previa su
dispersion, resulta coherente con los inicios de la Edad del Bronce en Europa® y no con
los del Neolitico como pretendiera C. RENFREW®', adoptando no obstante el
mencionado enfoque procesual con el que asume flexiblemente la Edad de Bronce (ca.
2500-2300 a.C.) como término ante quem para el mundo PIE, y partir del que sitia en
conjunto la Edad del Hierro (ca. 700 a.C.) como término post quem para lo céltico, sin
posibilidad de mayor precision, tanto para Galia y centro de Europa, la mitad
septentrional de Espaa y las Islas Britanicas®*.

% OLMSTED, 1994.

> OLMSTED, 1994, pp. xii-xvi.

% La propuesta es contemplada por el mismo C. RENFREW (1987, pp. 199-200), quien recurre a los
estudios lingiiisticos de A. TOVAR (1975, 1977a, 1977b, 1977c¢), por su parte herederos de los de H.
KRAHE (1964) sobre la hidronimia alteuropdisch, a la hora de comprender la evolucion de las lenguas
celtas y germanicas, no obstante RENFREW rechace de TOVAR su enfoque cronologico en el Il milenio a.
C. —analogo al defendido por G. OLMSTED, op. cit.— al que tilda de “convencional”. La tesis de A. TOVAR
combina la teoria tradicional del Stammbaum para las lenguas IE mas antiguas —hitita, griego y ario— con
la teoria de las oleadas para las lenguas que se reconocen mas tarde, que considera se habrian formado y
diferenciado a través de distintas oleadas procedentes de centros de tipo secundario, valorando como
causantes de cambio y cristalizacion, en estas lenguas individuales, factores extralingiiisticos,
particularmente la guerra, la religiéon y la economia.

®1 Coincidimos con G. OLMSTED (1994, p. 17) en que la propuesta de C. RENFREW (cf. supra) relativa a
una temprana etnogénesis de las poblaciones IE en el mismo Neolitico resulta demasiado alejada, “fo
account for the close similarities in vocabulary and grammatical and phonological structures to be found
among the earliest attested IE languages”. Cabe sefialar, no obstante, que G. OLMSTED (ibid., pp. 16-17)
fundamenta buena parte de su disquisicion cronoldgica en la revision auspiciada por el mismo C.
RENFREW (1974, pp. 96-97; 103-105) de remontar ca. 500 afios atrds de las cronologias relativas
tradicionales tanto la entrada del Neolitico en Europa como el inicio de la Edad del Bronce, lo que
demarca asi una cronologia conjunta de inicio del Neolitico ca. 5500 a. C. en los Balcanes, Europa central
y oriental, y un inicio simultaneo de la Edad del Bronce ca. 2500 a. C. en los Balcanes (culturas Baden),
Egeo y Anatolia, siendo poco posterior las primeras culturas del Bronce en Europa central (cultura
Unétice), ca. 2300 a. C.

62 OLMSTED, 1994, p. 14.



Resulta interesante sefialar que tal complejo PIE responderia para G. OLMSTED, en
su estadio mas avanzado y siempre previo a la dispersion, a una sociedad de jefaturas
complejas, en la que el pueblo, *feutd, estaba jerarquicamente organizado en ciertos
ordenes, de los que el 1éxico PIE nos informa de la diferenciacion entre *régs ‘rey’,
*arios ‘nobles’ y *yenejes ‘(familias de) campesinos comunes’, asi como de colegios
sacerdotales® dedicados en buena o total medida a la reproduccién y transmision de un
amplio corpus oral de poemas de contenido mitico y legal®; estas unidades, que
habitarian en *yeik- ‘pueblo, villa, aldea’ e incluso *pel>-, *dhiino ‘lugar alto
fortificado’, estarian subdivididas en *dems- ‘unidad familiar’, sin menoscabo de estar
estrechamente vinculadas por estructuras clientelares deducibles de términos tales como
*bhendh-, *leig- o *ned- ‘ligar, unir’ y de vinculos como *yadh- ‘jurar, comprometer’ y
*serk- ‘juramento’; para las afrentas en que pudieran incurrir unos contra otros
contarian con *kyei- ‘pagar una compesacion’®.

Cabe sefalar, no obstante, que G. OLMSTED se aleja del trifuncionalismo
tradicionalmente atribuido a los estudios comparativos IE, en todo caso mas achacable a
los estudios de corte “dumeziliano” que a la abultada y compleja obra de G. DUMEZIL, y
ello atendiendo al profundo grado de continuidad que ¢l defiende existié entre las
sociedades PIE y las célticas, segin el mismo autor en grado mucho mas continuista que
la division trifuncional propia de la sociedad hindi de castas®. Para el autor, las
sociedades célticas responderian primitivamente a una sencilla subdivision clientelar en
dos niveles, aquella formada por el productor-guerrero y aquella relativa al poeta-
legislador-sacerdote, dado que los grupos®’ de agricultores tomarian parte en las
campanas bélicas del rey (galo rix, irlandés /) o de los nobles (galo arios, irlandés
aire), distinguiéndose de ellos este complejo grupo “sacerdotal” especializado,
correspondiente por su parte a otros grupos sagrados IE como los brahmanes hindues,
los flamenes romanos o los filid ‘poetas videntes’ irlandeses®.

La concepcion resultante de considerar en las sociedades célticas al conjunto de
varones como guerreros-campesinos, cohesionados con fuertes vinculos clientelares

% G. OLMSTED (1994, p. 11) se refiere con ello a una institucion PIE conformada desde sus origenes por
unas complejas figuras que aglutinarian en si mismos las funciones de poeta, legislador y sacerdote,
considerando que tendrian como correlatos posteriores a los flamenes romanos y a los brahmanes hindues
—ambos cognados del IE *blagh-men- apud IEW: 154—, asi como a los filid insulares ‘videntes-poetas’ —
fili < yeléts apud IEW: 1136—. Estos personajes reunirian una serie de funciones entre las que cabria
distinguir: (1) Componer y conservar un vasto cuerpo de poesia oral —de las fuentes se deduce un
trasfondo IE relativo a ellos como *yekyom tekson ‘tejedor de palabras’—; (2) su caracter de sacerdotes —
cf. IE *bhlaghmenes ‘sacerdotes’— reconocible en su calidad de presidir el sacrificio a los dioses, en el
empleo por parte de los mismos del término *kred-dhs- ‘corazon’ —reconocible en el latin crédo— y por
ocuparse de funciones vinculadas al ambito de lo sagrado como *spend ‘realizar ofrendas’ y el ser
llamados para *sengyh- ‘conjuros, encantamientos’, incluyendo la féormula *payiro- peku ‘proteccion,
poner a salvo, hombre y rebafio’.

 Segun G. OLMSTED (1994, p. 11) estas poblaciones PIE correspondientes a la fase previa a su
dispersion, adorarian a sus dioses con una estructura caracteristica ya de pantedn, organizando
consecuentemente los atributos, ambitos, genealogia, jerarquia y distintivos de cada divinidad, asi como
reuniones y rituales anuales en su honor, poseyendo asimismo un corpus de mitologia caracteristico que,
tal y como desarrollaremos a continuacion (cf. infra, El panteon celta: Posibilidades y dificultades), es en
parte reconstruible a partir de la comparacion de mitos griegos, hindues e insulares, entre otros.

% OLMSTED, 1994, p. 10.

% OLMSTED, 1994, p. 11.

57 El autor emplea el término class, nosotros preferimos reservar el empleo de este término cuando tenga
un sentido inequivocamente timocratico.

% OLMSTED, 1994, pp. 10-11. Cf. supra.



antes que de parentesco” y diferenciados principalmente de aquellos otros
especializados en las funciones del complejo sacerdote-legista-poeta, obviando una
clara divisién entre guerreros y campesinos, presenta a nuestro parecer indudables
virtudes, entre otras, la caracterizacién belicosa, guerrera o heroica que las fuentes
grecorromanas trazan del conjunto de estas poblaciones, lo que no responderia
principalmente a un fenomeno de resistencia a la ocupacidon extranjera o a un topos
literario, sino que reflejaria asi una dindmica interna de las sociedades tales; por otra
parte, ademas, esta interpretacion explica los denodados esfuerzos del poder romano por
descabezar a estas poblaciones en relacion, precisamente, a los grupos sacerdortales.

c. Las fuentes «célticas»

Buena parte de las dificultades sefialadas a la hora de determinar a qué nos referimos
con la categoria celta, viene derivado de la naturaleza y antigiiedad de las fuentes
célticas conservadas, ya que a diferencia de otras lenguas IE no disponemos de
documentacion en lengua celta anterior al siglo 111 a.C. —ciertos testimonios celtibéricos
y galos—, y lo que es mas grave para nuestro estudio, aunque ciertas inscripciones galas
del siglo 11 a.C. contienen te6nimos, la mayor parte de nombres de divinidades célticas y
de inscripciones célticas de caracter sagrado se datan a partir del siglo I de la Era,
correspondiendo casi siempre a época romana’’; y es mas, el volumen de epigrafes esta
directamente relacionado con el grado de romanizacién en la zona’' y ello,
forzosamente, por cuanto no tendria sentido tal tipo de soporte cultual en un ambito
cultural ajeno al de la epigrafia grecorromana.

No cabe incidir, por tanto, excesivamente en la enorme dificultad documental
derivable para la cuestion céltica, en la que se ha realizado un esfuerzo enorme de
recomposicion a través de la critica de fuentes literarias grecorromanas, de las fuentes
arqueoldgicas y epigraficas, y de las fuentes orales recogidas en las sagas épicas
medievales, especialmente las irlandesas, que por su parte presentan la doble dificultad
de la distancia temporal y del caridcter evemerizado que ha transformado mitos y
leyendas en sagas cortesanas’.

Nosotros somos conscientes de que un planteamiento documentalmente amplio de
Matres u otras divinidades célticas resulta enormemente enriquecedor’”, por cuanto
tanto sagas literarias como testimonios etnograficos documentados en areas asignadas a
substrato céltico, permiten desentrafiar mitos y ritos latentes en tradiciones incluso aun
hoy vivas no sdlo allende los Pirineos, sino en nuestras propias tierras; folklore y
literatura que para el inexperto pueden pasar desapercibidas o ser caprichosamente
explicadas con la primera referencia asequible al curriculo disciplinario del
investigador. Ante ello recuérdese la maxima que fijamos en la presentacion de nuestra
investigacion relativa a limites y posibilidades, en el sentido de que conscientemente
limitamos nuestra heurisitica a fuentes documentales de sesgo cronoldgico ad intra de
la propia Edad Antigua, dado que la heuristica de fuentes posteriores nos llevaria a unos

% La hipotesis sobre el caricter primitivamente clientelar de las sociedades célticas cuadra con la
caracterizacion de M. ALMAGRO GORBEA (1992) relativa al primitivo caracter clientelar de las
poblaciones célticas radicadas en la Peninsula Ibérica, cuya cohesion social habria devenido
progresivamente en el fortalecimiento de las relaciones de parentesco, cf. infra apartado Qué entendemos
por Hispania IE.

"® OLMSTED, 1994, p. 14.

T ANWYL,1906, p. 27

"> OLMSTED, 1994, p. xiv.

7 En tal sentido nuestro estudio se halla en deuda con las aportaciones de M. GREEN y de G. OLMSTED,
entre otros, que han sistematizado de manera ejemplar el cotejo y comparacion de fuentes documentales
de amplio espectro.



horizontes que preferimos acotar en correspondencia a nuestro nivel formativo actual,
desde la conciencia de que la prudente investigacion que nos marcamos, no obstante
deje flecos sueltos, es perfectamente Util para investigaciones ulteriores, siempre y
cuando limites y objetivos estén claros y sean delimitados razonablemente.

Nos hallamos, en cualquier caso, para Matres y divinidades afines, ante la paradoja
documental, extrapolable a tantas otras, de que no podemos retrotraer el culto a la
mayor parte de las divinidades célticas conocidas a tiempos previos a la dominacién
romana, aunque intuyamos por datos filoldgicos, literarios y arqueoldgicos que el culto
consignado por estos testimonios romanos hunda sus raices en el sustrato prerromano
asignado a la zona en cuestion.

Por otra parte, y en ello logicamente no es ajena la Hispania romana, la
caracterizacion del sustrato asignado a un territorio, es siempre una categoria de
andlisis, y por ello se requiere la méxima prudencia para no establecer argumentos de
tipo circular a la hora de determinar la naturaleza de las divinidades indigenas alli
testimoniadas, esto es, que tal divinidad es céltica porque la documentacion se
corresponde a un area asignada como céltica. En este punto cabe tener presente que en
el campo de la sociolingiiistica se emplea el concepto de substratum para denominar a
un determinado caso de substitucion lingiiistica, aquél en el que una lengua “inferior” —
segun la terminologia filolégica—, no obstante desaparecer, ejerce influencia, tanto de
vocabulario como de pronunciacion, sobre la lengua superviviente o “superior”’*. En tal
sentido, es imprescindible elucidar para nuestro estudio si entendemos la religion celta
como un substratum para época romana, extinguida pero influyente, o si de hecho,
siguiendo el simil lingiliistico, podriamos hablar de una situacién compleja de
“bilingiliismo” o “plurilingliismo” religioso en la que a parte de préstamos, sincretismos
e interpretaciones mutuas mas o menos caprichosas, podemos todavia hablar de una
religiosidad céltica viva y operante. A lo que nosotros intuimos para Matres y otras
divinidades afines, el concepto de substrato sensu stricto no es acertado, por cuanto lo
que se detecta no es una mera influencia, sino una supervivencia a fuerza de
recomposicion, en la que por mor del caracter tradicionalista que los fendémenos
religiosos suelen representar, fueron mas bien los cultos de los conquistadores quienes
influyeron, y no al contrario, en los esquemas religiosos autdctonos de los territorios
romanizados. El andlisis de las fuentes correspondientes a contextos romanizados
permitirdn, con las salvedades y prudencia imprescindibles, recuperar en parte el tejido
religioso anterior, latente en las posteriores formas documentadas.

d. Lareligion IE céltica

Tal y como hemos sefialado en los apartados anteriores resulta muy complejo
desentranar el complejo cultural subyacente a las culturas y pueblos indoeuropeos; no
obstante tales dificultades e incertidumbres, estamos convencidos de la oportunidad que
supone aprovechar las aportaciones de los estudios comparativos, especialmente de
aquellos relativos al campo de la religion, &mbito donde los valores de piedad a la esfera
de lo sagrado y de fidelidad a la tradicion religiosa recibida de los antepasados, parecen
fosilizar de manera privilegiada los elementos mas primitivos del culto a través de la
transmision de mitos y teogononias, de ritos y concepciones del sacrificio, de panteones
y héroes, entre los que parece muy razonable establecer determinadas analogias
profundas en base a un trasfondo comun, cuya objetividad supera al de la propia
naturaleza humana, que en no pocas ocasiones llega a resultados coincidentes desde
caminos paralelos. Consideramos, consecuentemente, que por mds inasible que nos
pueda resultar ese trasfondo comun y original IE, no debe ser por ello considerado

" RENFREW, 1987, p. 98.



menos verdadero, sobre todo si se observa el grado de estabilidad que los estudios
comparativistas han ido desarrollando en el ambito religioso, frente a otros campos
como los de raza o cultura material IE, que no puede mencionar el investigador
contemporaneo sin sonrojo o sin evidentes problemas y contradicciones internas.

No obstante asumamos buena parte de estos planteamientos establecidos por la
perspectiva comparativista, deseamos indicar que entendemos se trata de propuestas con
caracter antes hermenéutico, analitico y estructural que propiamente histérico, aunque
seamos de la opinidn de que responden a un efectivo trasfondo real, razén que explica el
que haya ido demostrando solidez y solvencia con el decurso de los afios’.
Consideramos consecuentemente que nuestra eleccion estd justificada y que, por lo
tanto, no es necesario abundar mas en el debate historiografico, aun cuando cabria
légicamente extender de manera muy importante esta exposicion si pretendiéramos
ofrecer una sintesis minimamente justa del debate desarrollado al respecto en los
ultimos dos siglos; entramos directamente ya en materia, reservando a este apartado una
sintesis de fondo que nos permita dedicarnos en los apartados siguientes a desarrollar el
papel y naturaleza de las divinidades femeninas de caracter plural deudoras del sustrato
prehistorico indoeuropeo.

1. El panteon indoeuropeo

De cara a dilucidar una estructura comun subyacente a los distintos panteones IE
que nos sirva a modo de herramienta hermenéutica comparativa, asumimos como
premisa’® la existencia efectiva de un panteén IE cuya cosmovision estaria

" Huelga decir que desde la perspectiva de un autor como C. RENFREW (1987, pp. 202 ss.), la
reconstruccion comparativista de una protocultura IE que justifique la analogia observada en aspectos
tales como la mitologia, la organizacion social o las instituciones de distintos pueblos lingiiisticamente IE,
resulta histéricamente inaceptable, cuando se sitia como punto de dispersion IE a las comunidades
agricolas y ganaderas de tenor igualitario vinculadas a la introduccion del Neolitico en Europa, ca. 6000
a. C. (ibid., p. 203). El autor no niega valor al trabajo monumental desarrollado al respecto por autores de
la talla de J. VENDRIES, G. DUMEZIL o E. BENVENISTE, a la hora de estudiar y comprender la mitologia e
instituciones de sociedades de jefaturas con rasgos “heroicos”, maxime cuando las analogias detectadas
son abrumadoras, pero se niega para las mismas un trasfondo cultural estrictamente histdorico, comtn y
diferenciado, a favor de un enfoque procesual, antropoldgico, que permite establecer estas analogias en
base a que “no resulta nada extraiio que muchas sociedades en el umbral de la escritura en diferentes
partes del mundo reflejaran algunas semejanzas de este tipo” (ibid., p. 205), de donde se reconozca el
valor del enfoque estructuralista de G. DUMEZIL para el estudio de las relaciones subyacentes a distintos
discursos miticos, no obstante se admita preferir un enfoque estructural atin mas holistico e intercultural
como el de C. LEVI-STRAUSS (ibid., p. 208). El mismo C. RENFREW aporta como argumento subsidiario
la debilidad intrinseca al esquema trifuncional dumeziliano, indicando que se trata de un esquema que
pudiera emplearse plausiblemente para culturas tan alejadas de la esfera propiamente IE como la tradicion
semitica contenida en los libros del Antiguo Testamento o aquella referida por la primitiva literatura
japonesa (ibid., p. 207); nosotros coincidimos con este autor acerca de las prevenciones necesarias a la
hora de abordar las estructuras sociales primitivas, maxime cuando se ha abusado de la atribucion y
esquematizacion trifuncionalista a toda sociedad IE, y de hecho preferimos la propuesta de G. OLMSTED
(cf. supra) a la hora de reconstruir la sociedad PIE mas en consonancia a la céltica que a la brahmanica,
pero consideramos que ello no justifica orillar todo tipo de evidencias afines, como por ejemplo se hace
en relacion a la observacion de similitudes métricas entre la poesia primitiva en irlandés arcaico y en
sanscrito védico, aportacion que se ventila indicando simplemente que “es una sugerencia atractiva, pero
dificilmente valorable con rigurosidad” (ibid., p. 209). Allende todos estos enfoques, debemos concluir
indicando que si bien todas estas criticas o matizaciones son tedricamente plausibles, en el sentido de que
facilmente se puede confundir analogia con trasfondo cultural comun, el complejo IE se ve dotado de la
evidencia lingiiistica, que tal y como hemos sefialado anteriormente no puede ser casualmente tan afin (cf.
supra), lo que nos inclina a aceptar la existencia efectiva de este trasfondo cultural PIE como subyacente a
las distintas culturas IE.

7% Seguimos en este apartado el capitulo dedicado por G. OLMSTED (1994, pp. 35 ss.) al respecto, a cuya
consulta remitimos en relacion al camulo de citas de obras literarias e historiografia con las que se



originalmente fundamentada en la subdivision en tres &mbitos del mundo y de los dioses
soberanos respectivos a cada uno: el ambito superior o Upper Realm vinculado al
espacio celeste —que en general incluiria las nubes’'—, el ambito intermedio o Middle
Realm conformado por la tierra y los mares que la rodean, y el &mbito inferior o Upper
Realm relativo al Inframundo.

El caso del panteon griego es muy claro al respecto por la mencion explicita de tres
dioses supremos respectivos a cada ambito: Zeus, Posidon y Hades’®, sin menoscabo de
la soberania superior de Zeus sobre los restantes y del complejo desdoblamiento del
primordial Padre del Cielo entre dos dioses, Krénos y Ouranés’”. No menos claro se
manifiesta el caso de las divinidades védicas correspondientes al periodo de los
Bramanas, que conforman asimismo esta triple division: Los Adityah, presididos por
Varunah —hijo del Padre del Cielo original, Dyauh ‘Cielo’—, dominan el ambito
superior; los aéreos Rudrah dominan el dmbito intermedio, siendo su dios principal
Indrah —hijo asimismo de Dyduh—; ocupando el ambito inferior —que incluye la tierra
misma— se hallan los Vasavah, entre los que se halla la diosa fluvial Sarasvati, la diosa
terrestre Prthivi y el hijo de ésta y Dyauh, Agnih*’. El panteon subyacente a las sagas
irlandesas recoge asimismo una triple division pero atendiendo a parametros de la
geografia insular, de suerte que distingue entre la region insular Septentrional (Ulster),
la region Media (Mide, Connaught y Leinster) y la Meridional (Munster),
correspondiendo el dominio de cada dmbito, respectivamente, a Conchobar, Fergus y
Cu Roi, todos hijos del Padre del Cielo Eochaid, referido alternativamente en las sagas
por epitetos tales como Dagda, Ddaire y Aedh Ruaid, de donde cabe ponerlo en relacion
como homoélogo de Kronds (Ouranés) y Dyauh®'.

Estos evidentes paralelismos, sin menoscabo de importantes y 16gicas divergencias
estructurales y teonimicas entre panteones, permiten por otra parte apreciar una triple
division entre las generaciones de dioses, a saber, una primera generacion dominada por
el primordial Padre del Cielo, una segunda presidida por los hijos de éste —los dioses

justifica la reconstruccion de un panteon IE original. Cabe sefialar que se trata de una veterena linea de
investigacion fundamentada en la perspectiva comparativista trazada por A. A. MACDONELL (1897) entre
el pantedn védico y los panteones IE occidentales.

" OLMSTED, 1994, p. 35. Para la mayoria de los pueblos IE, por ejemplo los griegos, el concepto de cielo
incluye las nubes y todo aquello que se encuentre sobre las mismas, inclusive las cumbres de
determinados montes como el Olimpo, con notables excepciones como las fuentes védicas que excluyen a
las nubes del ambito superior o celeste, cf. infra.

™8 Los tres lotes distribuidos entre Zeus, Posidon y Hades no incluyen ni la tierra ni el Olimpo, que les es
comun a priori, cf. OLMSTED, 1994, p. 35. Sobre la distribucion en grupos de tres divinidades en el
panteodn griego, cf. infra apartado El valor de la pluralidad: Las Triadas en el ambito céltico e IE.

7 Para G. OLMSTED (1994, p. 37) en la mitologia griega dos dioses se corresponden con el original Padre
del Cielo: Ouranos, mutilado, y Kronos, desterrado a gobernar los Campos Eliseos, cerca de donde el
Tartaro se encuentra con el Océano occidental. De tal forma, las teogonias reducen el papel de Ourands a
procrear con Gaia a Afrodita, Kronos, Rhéa, los Ciclopes, los Hekatoncheires y los Titanes, mientras que
el papel de Kronos queda reducido a procrear con Rhéa a los dioses Zeus, Posidon y Hades, y las diosas
Hera, Hestia y Démeter, en definitiva tres dioses y tres diosas correspondientes a cada &mbito.

8% OLMSTED, 1994, p. 37. La tradicion védica presenta una ambivalencia al respecto entre Rig Veda (1,
139, 11; 3, 6, 9) por una parte, y Atharva Veda (10, 9, 12) y los Nirukia (7, 5) por la otra. Las tres fuentes
coinciden en la distribucion del cosmos en tres ambitos y de la asignacion de once divinidades entre los
mismos, pero mientras en Rig Veda se distinguen como dominios el cielo, la tierra y las aguas, las otras
dos fuentes coinciden en distinguir entre cielo, aire y tierra. Para G. OLMSTED (1994, p. 35), que sigue en
lo fundamental la tesis de A. A. MACDONELL (1897, pp. 145-205), esta ultima distincién entre region
celestial y region aérea, si se prefiere region “sobre las nubes” y region “hasta las nubes”, seria
practicamente un unicum en el panorama de los panteones IE, en los que nunca se retine aire y agua en
relacion al ambito intermedio y en los que no sdlo se entiende a la nubes, sino también a los picos por
encima de las mismas, como dominio del ambito superior celeste.

1 OLMSTED, 1994, p. 38.



que controlan respectivamente cada dmbito— y una tercera en la que destaca el papel del
hijo del sefior del &mbito celeste™.

Es en este punto donde se advierte uno de los grandes aciertos de la propuesta
defendida por G. OLMSTED™, en relacion a la importancia clave que tiene en cada
panteon la identificacion de la divinidad a la que pertenece el dominio sobre el rayo y la
lluvia, de lo que se deriva no sélo su dominio sobre las demas divinidades®, sino
también, dada la asociacion visual de tales fenomenos atmosféricos a las nubes de
tormenta, al establecimiento mismo de los lindes del espacio atribuido al ambito
superior y al intermedio. Todo lo cual permite comprender como divinidades cuyo
tedbnimo no tiene parentesco filologico y a las que se ubica en 4mbitos y escalas diversas
en la genealogia de los dioses, cumplen funciones andlogas y relegan a posiciones
secundarias a divinidades cuyos cognados en otros panteones asumen tal papel principal
devenido en consonancia a su dominio sobre el rayo.

De tal suerte, el pantedn griego parece casi un caso particular por cuanto el rayo
pertenece a Zeus, sefior del dmbito superior, mientras que en el pantedn védico
pertenece a Indrah —sefor del ambito medio®— y en la mitologia escandinava, en forma
del martillo MjQlinir, se le atribuye a Thorr, lo que relega a su padre Odin, “desposeido”
del reldmpago, a atribuciones mas esotéricas y magicas, de forma andloga al védico
Varunah, cuyo dominio se extiende en €poca védica al cielo por encima de las nubes. A
diferencia de estos panteones, en las sagas irlandesas tres dioses reclaman en sus ciclos
miticos el control sobre un elemento asimilable al rayo: Cu Chulainn —hijo de
Conchobar y dominador del ambito superior nocturno—, Lug —controlador del dmbito
superior diurno— y Dagda —equivalente al primitivo Padre del Cielo—".

52 A partir de las dificultades intrinsecas al panteén védico, indica acertadamente G. OLMSTED (1994, p.
40) que a la hora de trazar los rasgos del panteon original IE cabe distinguir los evidentes particularismos
observables en los elementos propiamente estructurales de cada pante6n (especialmente la caracterizacion
de los limites de cada ambito y la atribucion del rayo a divinidades no coincidentes en cuanto al ambito de
su soberania propia o a su escala en el grado de las generaciones de dioses), de aquellos otros elementos
diferenciadores vinculados a la teonimia de las divinidades, entre los que se observa un volumen reducido
de cognados entre panteones en relacion a nombres de dioses y una importante multiplicacion de epitetos
particulares a cada pantedn o a regiones distintas vinculadas al mismo pantedn, todo lo cual dificulta el
rastrear la identidad de una misma divinidad entre tantas apelaciones derivadas en buena medida de su
culto particular a nivel local (cf. infra, apartado El panteon: Posibilidades y dificultades).

3 OLMSTED, 1994, pp. 35-36.

% Indica G. OLMSTED (1994, p. 35) que en coherencia con esta superioridad, el sefior del rayo sera
asimismo caracterizado por una desmesurada potencia sexual y un descomunal apetito, asi como campeo6n
de monstruos mas o menos exoéticos, ejemplificando tal afirmacion con Tifon y los titanes de HESIODO, la
Serpiente de Midgardry y los Gigantes de la escarcha en los poemas éddicos, o la serpiente védica Vritra.
% Para G. OLMSTED (1994, p. 38) esta atribucién del rayo al sefior del ambito intermedio explica la
incorporacion de la region de las nubes al mismo y no al ambito superior, contrariamente a lo que sucede
en el panteon griego, en el que el poseedor del rayo es Zeus, sefior del ambito superior.

% Se trata de una interpretacion sugerente a partir de ciertos episodios de los ciclos del Ulster relativos a
determinados enfrentamientos en los que cabe interpretar una evemerizacion de atributos analogos al
rayo, cf. andlisis de las fuentes apud G. OLMSTED (1994, p. 36): Cui Chulainn y —su padre— Lug aparecen
caracterizados por el prodigioso empleo de una honda en la que parece subyacer el rayo: El primero en la
mitad nocturna de la jornada rechaza con esta arma al ejército de Mebd, del que aniquila a cien cada
noche sin perder nunca sus proyectiles en la noche; al segundo, Lug, en claro paralelismo pero relativo a
la mitad diurna de la jornada, se le representa acabando con una honda al demonio Balor, lider de los
Fomoire, golpeando su ojo mortifero (Cath Maige Tuired, §§ 133-135; cf. infra apartado Corpus
epigrafico peninsular. LVGVNIS — LVGOVIBVS — LVCOBO. Caracterizacion del dios Lug — Lugus —
Lugu y sus formas pluralizadas); Dagda afirma asimismo en Cath Maige Tuired (§ 114) que proveera con
una triple lluvia de fuego para exterminar a las huestes de los Fomoire. En relacion a esta ultima
divinidad, también se le atribuye un larg mor ‘largo baston’ caracterizado por poseer un extremo liso y el
otro rugoso, con uno lleva a la muerte y con el otro devuelve la vida; se trata de un objeto funcionalmente
analogo al arkusah ‘garfio, pincho’ de Indrah y al martillo de Odinn, objetos estos dos ultimos que
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Ahondando en la misma interpretacion, el panteén romano presenta una cierta
ambigiiedad relativa a Jupiter, pudiendo suponerse que el luppiter arcaico se habria
correspondido originalmente con el Padre del Cielo, habiéndose producido a posteriori
una tendencia a atribuirle como a Zeus el control del rayo, dada la inclusion de las
nubes al ambito superior celeste; de tal suerte cabria recuperar del mismo pantedén
romano la atribucion del mismo atributo a un primitivo par de divinidades, Summanus y
Fidius, el primero asociado al reldmpago nocturno o fulgur submannus o summanus'y el
segundo asociado al relampago diurno o fulgur dium, lo que permitiria establecer
originalmente un paralelismo con el par binario védico de noche y dia en Varunah y
Mitrdh, asi como al par irlandés de Cii Chulain 'y Lug®’. AMPLIAR CON RADKE

Otros panteones IE, en particular aquellos referentes a las poblaciones celtas del
continente en la Antigiiedad, son solo parcialmente conocidos por la escasez de
informacién directa® y por los efectos sucesivos de la progresiva romanizacién y
cristianizacion del territorio europeo. En tales casos, la aplicaciéon hermenéutica de esta
propuesta comparativista al analisis de las fuentes, se convierte en pura especulacion si
no se afina al maximo en el estudio lingiiistico —especialmente etimologico— de la
teonimia divina, transmitida mayoritariamente a través de la documentacion epigrafica y
de ciertas menciones en las fuentes literarias grecolatinas, todo lo cual merece un
tratamiento diferenciado en el apartado siguiente.

ii. El panteon celta: Posibilidades y dificultades

Resulta paradigmatico observar que las lineas maestras de la historiografia
concerniente al estudio de la religion o religiosidad de raigambre céltica han sido
presididas o demarcadas en buena medida por el estudio de las divinidades célticas,
hasta el punto que un P.-M. DUVAL les dedicara en extenso su célebre monografia,
obviando explicitamente asi un estudio del complejo que incluyera los aspectos
materiales del culto, los rituales conservados, la naturaleza del druidismo, las
costumbres funerarias, etc.*” Al respecto se halla una dificultad tiempo ha bien definida
y a la que hemos dedicado un apartado anterior’’, a saber, la inmensa mayor parte de
testimonios disponibles —mencion aparte de la épica insular— pontencialmente habiles
para ilustranos acerca de la religion céltica datan de época romana; ello no significa que
esta interpretatio grecorromana del antiguo politeismo céltico fuera azaroso y que no
faltaran importantes precedentes de inculturacion en la ecumene desde los tiempos de la
primitiva colonizacion griega, pero resulta también evidente que estos monumentos
deudores de la romanizacion ilustran una suerte de religion “descompuesta, sin
teologia®”, de la que se recopilan magras informaciones, organizadas

conocemos relacionados con la generacion o la posesion del rayo, como asimismo cabe deducir
originalmente para Dagda.

%7 Para G. OLMSTED (1994, pp. 36-37), la Triada capitolina primitiva responderia a una triple generacion
de dioses que habria otorgado a Jipiter la conservacion del relimpago; consecuentemente, Marte no seria
sino un epiteto de Summanus, que preservaria sélo su papel como campeén y su animal sagrado: el lobo,
mientra que su hijo Quirino-Rémulo, también asociado al lobo (como Odinn), corresponderia al védico
Pisa y a Cu Chulainn.

8 Cf. supra apartado Las fuentes «célticasy.

¥ DUVAL, 1976, p. 9: “Cet essai vise les dieux de la Gaule, non ses religions. On n’y cherchera donc rien
sur le druidisme, [’aspect matériel des cultes, les rites, les coutumes funéraires ; quant a la mythologie
gauloise, elle se dérobe a nous.” Cabe sefialar, no obstante, que su monografia,“essai”, se circunscribe a
las divinidades galas y que incluye un apéndice dedicado a los fragmentos de mitologia gala conservados
(ibid., pp. 94-98).

% Cf. supra, apartado Las fuentes «célticasy.

I DUVAL, 1976, p. 10: “Mais ces monuments gallo-romaines illustrent « une religion décomposée, sans
theologie », dont tous les dieux prennet bientot « une figure monotone de donneur de richese ».” En este
parrafo cita, respectivamente, a G. BLOCH (1895, p. 536) y G. DUMEZIL (1944, p. 31).

mn



fundamentalmente en forma de listados de tednimos y epitetos divinos, para los que el
investigador desearia contar a la sazén con un HOMERO o cualquiera de sus
“continuadores”, a fin de poder glosar y sobre todo estructurar un pantedn céltico
coherente, en el que se pudiera organizar este cimulo de nombres divinos de suerte que
teonimos mayores pudieran absorber funcionalmente otros tednimos menores, no
obstante la realidad es que casi siempre resulta complejo discernir el caracter de
identidad o afinidad existente entre unos y otros.

No es preciso justificar aqui que los poemas homéricos a nosotros llegados
responden a unas creencias cuyo localismo, presente tanto en sus etapas primitivas
como a posteriori, las hace probablemente mucho mas cercanas al mundo céltico de lo
que a priori pudiera parecer; baste aqui con asumir que este localismo, tan
aparentemente molesto a la hora de “reconstruir” un pantedn céltico comun, no es tanto
un azar sino una necesaria consecuencia de la cultura céltica, ya que, tal y como ya
sefialaba a propodsito E. ANWYL, el desarrollo de una religion cualquiera se halla siempre
en correlato al caracter de la sociedad que la practica’®, de forma que los testimonios de
la religiosidad céltica denotan en definitiva el caracter atomizado propio de las
sociedades célticas, conllevando una necesaria heterogeneidad de las informaciones
disponibles segin la geografia y etnografia particular referenciada”. Estas dos
caracteristicas propias de la cultura céltica, fragmentacion y diversidad, explican en
buena medida el discordante desarrollo religioso observable en época romana, cuando
precisamente ciertos soportes “grecorromanos’ tales como la epigrafia, nos ofrecen los
testimonios mas claros sobre tales ancestrales divinidades, creencias, rituales y
caracteres religiosos.

Ante un panorama tal y so pretexto de reconstruir en todo o en parte la
configuracion primitiva del pantedn, mitologia y culto compartido grosso modo por las
distintas poblaciones célticas, nos hallamos especificamente con las posibilidades y
dificultades inherentes al tratamiento lingiiistico y etimologico de los distintos tedbnimos
y epitetos divinos registrados por la multiforme y fragmentaria documentacion
conservada’. No cabe insistir de nuevo’ en que la etimologia es una disciplina
sumamente ambigua cuando se persigue extraer informacidon sincronica de cardcter
historico o cultural, por cuanto la seleccion de resultados depende grandemente del
criterio ¢ hipotesis previas del investigador’®. No consideramos, sin embargo, que el
recurso a la etimologia, cuya independencia formal de métodos y resultados
reconocemos, conduzca necesariamente a una multiplicidad de resultados o a un forzoso
papel arbitrario del investigador, sino que preferimos plantear la cuestion en base al
grado de verosimilitud que en conjunto podamos entresacar, considerando que desde
una Optica integradora si cabe inclinarse con mayor fiabilidad entre las distintas

%2 ANWYL, 1906, p. 26. Citamos elogiosamente esta interpretacion de E. ANWYL, aun estando en
desacuerdo con su Optica evolucionista y socialmente determinista de la religion (cf. infra). Nosotros, por
el contrario, reconocemos como hipdtesis de partida que las poblaciones célticas, no obstante el localismo
subsidiario a su fragmentacion politica, si debieron compartir un panteén con anterioridad a las formas
religiosas conocidas a partir de la romanizacion.

%3 Esta heterogeneidad, cuando no contradiccion, es apostillada por J. DE VRIES (1977, p. 9) como punto
de partida metodologico en relacion al caracter de las fuentes disponibles: “Ce que nous savons est
lacunaire et contradictoire, celd est dii a la nature des sources sur lesquelles il nous faut travailler”.

% ANWYL, 1906, p. 27; cf. supra apartado Fuentes célticas.

% Cf. supra, Metodologia. La aportacién filolégica.

% Nosotros hemos atendido a esta cuestion en relacion a la confeccion del corpus epigrafico (cf. infra,
apartado Metodologia seguida en la confeccion del corpus epigrdfico), en el que por precaucion hemos
derivado a un papel instrumental el estudio y discusion de la etimologia de los tednimos, evitando asi a
priori fundamentar una organizacion sustancial del corpus en funcién de la categoria teoldgica deducible
del significado etimolégico de los nombres divinos.



propuestas etimologicas que para cada tednimo se hayan presentado, considerando su
grado de coherencia en relacion al campo semantico y funcional que vayamos trazando
para una divinidad o culto en una época y geografia en cuestion’’.

Allende esta multiplicaciéon de nombres divinos atestiguados mayoritariamente de
forma local, consideramos mas que probable que las fuentes célticas, de la misma forma
que atestiguamos para las védicas y las griegas, no muestren sino una especial
predisposicion al empleo de una multiforme variedad de epitetos correspondientes a
determinadas divinidades particulares’, sin que ello suponga cerrar la posibilidad a que
se produjera en ciertos casos el desarrollo ulterior de deidades individuales a partir de
cultos locales singularmente enraizados en determinados epitetos correspondientes en
origen a una misma divinidad, ni la posibilidad del continuo desarrollo del mismo
fenémeno a través de la invencion de epitetos en tal o cual region. Tales fendomenos
justifican la viabilidad de reunir determinadas formas teonimicas célticas como
correspondientes originalmente entre si y de poder organizarlas en conjunto en forma de
un pantedn andlogo a los conocidos para otras culturas IE, con independencia de que
documentemos tales tednimos a través de formas que no necesariamente constituyan un
cognado lingiiistico estricto’”.

Junto a tales premisas, conviene sefalar ademas que la recurrente documentacion de
tal o cual tedbnimo o epiteto ya sea a nivel local o entre distintas y distantes poblaciones
célticas, las conocidas como divinidades pancélticas segun el modelo de Lug o las
Matres, no tiene necesariamente que ser interpretada como correlato de la importancia
jerarquica de tal divinidad en el pantedn, toda vez que con frecuencia epigrafistas y
arquedlogos caen, a nuestro juicio, en el error de confundir la cuantificacion y la
amplitud geografica de las evidencias con la evaluacion de la relevancia de la divinidad
en el pante6én y en el imaginario colectivo contempordneo; consideramos, al contrario,
que las divinidades principales de un pantedn cualquiera no tienen por qué controlar las
areas de mayor necesidad, de donde podamos inferir que las divinidades capitales en el
pante6én no necesariamente hubieron de ser invocadas con la misma frecuencia con las
que se demandaba auxilio a divinidades garantes de 4reas menores, pero de importancia
sustancial para el solicitante, como por ejemplo, la curacion de una determinada
enfermedad, la proteccion en el camino, el hallazgo de un bien extraviado o la
invocacién maléfica para toda suerte de hechiceria'”.

Cabe afiadir, finalmente, que la etimologia de los nombres divinos suele proveer de
referencias a elementos orograficos, hidronimicos, zoomorfos, etc. Existe una dilatada
discusion acerca del caracter original de las divinidades IE, a las que conocemos con
rasgos marcadamente antropomorfizados en época histérica, maxime para aquellas
deudoras de una religiosidad como la céltica, tildada de tradicional y justificadamente

ST : . .
como “naturalista”"'; nosotros planteamos un horizonte cronoldégico limitado a la

T OLMSTED, 1994, pp. xiii-xiv.

%" OLMSTED, 1994, p. 5. El autor observa que tradicionalmente ello se ha saldado con una representacion
desestructurada del pantedn céltico frente a la mas comun apreciacion estructurada del pantedn griego; el
autor cita al respecto a E. ANWYL (1906), no obstante no explicita que su tesis no se fundamenta en una
mera vision despectiva, sino en el enfoque evolucionista del autor, que plantea que tanto la religion griega
como la céltica habrian partido de un estatus analogo mientras sendas culturas se mantuvieron en una
esfera social preestatal, de forma que solo a posteriori, a fuerza del progreso hacia parametros estatales, el
mundo griego habria desarrollado la progresiva estructuracion de un panteén comun y coherente.

% OLMSTED, 1994, p. 6.

1% OLMSTED, 1994, p. 8.

"1 Es 1la tesis defendida por P. M. DUVAL (1976, p. 15, ss.), quien considera que los antiguos galos, a la
guisa de la mayor parte de pueblos antiguos, habrian heredado de la prehistoria una religiosidad
fundamentada en la divinizacion de los fenomenos naturales y de ciertos animales, considerados a la
postre como entes superiores al ser humano, y consecuentemente divinos. La reluctancia comun a las



protohistoria europea, periodo en el que consideramos que los fendmenos naturales eran
ya entendidos como aspectos o atributos de la divinidad, con independencia de que para
épocas anteriores se pueda sostener un primitivo sustrato religioso de las mismas
relativo a la divinizacion de fuerzas y criaturas de la propia naturaleza'®?, de suerte que
atribuimos a la religiosidad céltica una concepcion eminentemente antropomorfizada y
no una mera sacralizacion personificada de elementos naturales.

Debemos concluir, por tanto, que nosotros partimos de la premisa'®® de aceptar que
existié efectivamente un pantedn céltico propio. Ello supone asumir'** la existencia de
un complejo teoldgico y mitico ampliamente compartido por las distintas unidades
célticas, trasladado a manifestaciones religiosas como tednimos, ciclos miticos y
rituales, cuyo localismo documental no nos parece esencialmente incompatible con
asumir verosimilmente un primitivo alcance pancéltico.

Por otra parte, ante este panorama documental, la investigacion dedicada a la
reconstruccion del panteon celta, ha focalizado tradicionalmente su atencion en relacion
al pantedn céltico galo, por cuanto concurren en el mismo unas informaciones literarias
grecorromanas excepcionales, determinados ecos teonimicos detectables en las sagas

poblaciones célticas a realizar representaciones figuradas de sus dioses seria en parte reflejo de ello, de
forma que no seria sino a partir de la época determinada por la cultura de La Téne, cuando se habria ido
introduciendo una progresiva antropomorfizacion de la iconografia y mitologia galas, proceso
sustancialmente acelerado primero por la deriva cultural propiciada por el contacto colonial y
definitivamente por la asimilacion romana.

192 OLMSTED, 1994, p. 6.

15 Al realizar este tipo de afirmaciones, reconocemos de partida inclinarnos por el punto de vista
defendido por la escuela comparativista de corte “dumeziliano”, representado por autores como J. DE
VRIES (1977, pp. 154 ss.) o G. OLMSTED (1994, pp. 40 ss.), que consideramos superan satisfactoriamente
las dificultades documentales que han conducido a otros autores a considerar que no cabria hablar
propiamente de un panteén compartido por las sociedades célticas, ni suponer la existencia de un sistema
religioso complejo comparable a otras culturas IE como la griega, la romana o la védica.

1% J. DE VRIES (1977, pp. 154-155) repasa respetuosa y sintéticamente a los estudiosos que a su juicio han
errado el tino a razon del caracter pormenorizado de sus mismas investigaciones. Entre otros cita dos
corrientes que, tendentes a superar las aporias de la informacion disponible, han planteado la inexistencia
de un panteén propiamente céltico, entiéndase tal categoria subsidiaria de la etiqueta de menor espectro
“galo”, por cuanto como sefalaremos después, buena parte de los estudios de religion céltica han tendido
a desentrafiar el complejo correspondiente a las tribus célticas galas. La primera tendencia, tiene sus
precendentes en la corriente evolucionista decimononica aplicada al campo de la religion, que
consideraba que no cabia entender a las divinidades célticas como dioses “verdaderos” (complejos,
antropomorfos, etc.), sino como rudimentarias divinidades locales coherentes con la fragmentacion tribal
esencial en el mundo céltico; uno de los primeros representantes de esta tendencia fue el mismo E.
ANWYL (1906, p. 26), quien marcaba la linea etnografica de entender que este localismo étnico original
de lo céltico habria sido compartida por la misma religiéon griega en sus origenes (ibid., cf. supra). Esta
tendencia ha llevado sucesivamente a que diversos y destacados investigadores, como J. VENDRIES (1935,
p. 273), hayan negado la existencia de un primitivo complejo religioso o de un pantedén pancéltico,
considerando que no exitieron propia y originalmente sino divinidades locales, y que la existencia de las
supuestas divinidades pancélticas pudiera ser resultado de la influencia aglutinadora del mundo romano;
se trata de una propuesta que tiene amplios puntos de contacto con la Optica posterior de la Nueva
Arqueologia, dado que en buena medida ha fundamentado sus conclusiones en la naturaleza
descentralizada y heterogénea de las poblaciones célticas (cf. E. ANWYL, 1906, p. 26; M. L. SIOESTEDT,
1940, p. XIII ss.). La segunda tendencia, significada entre otros por P. LAMBRECHTS (1941, p. 184), se
refiere a la suposicion de que el abultado pantedn galo no responderia sino a una unica divinidad, cuyas
diversas manifestaciones y atribuciones habrian eclosionado en contacto con el politeismo romano en la
consabida multiplicidad de divinidades locales atestiguadas a partir de la época de la conquista; se trata de
una propuesta excesivamente tendente a un monoteismo que recuerda a estadios tardios de la religion
grecorromana, pero que dificilmente podemos asumir sensu stricto para etapas anteriores, no obstante
responde a una realidad que si existid en cierto grado y que tiene puntos de contacto en aspectos muy
relevantes vinculados al caracter y concepcion de las divinidades plurales, a las que dedicamos por
completo la siguiente seccion.



insulares y una especialmente abundante y elocuente documentacion arqueoldgica e
iconografica de época prerromana'”. A nosotros nos interesa considerar tres propuestas
que paradigmaticamente sefialan las posibilidades que para nuestro estudio, demarcado
para el ambito hispano, pudiéramos contemplar. La primera de ellas, heredera de los
estudios de corte evolucionista y sociologico aplicados al campo de la religion, es
aquella significada por P. DUVAL'®, quien rechaza perseguir como objeto de estudio la
religion gala, para retratar en su lugar la religiosidad gala documentalmente atestiguada,
entendiendo a esta como un ciimulo de cultos ancestrales dedicados a entidades divinas
de caracter gentilicio, cuyo caracter original de culto naturista a poderes impersonales,
solo habria sido superado en parte por efecto del influjo colonial y de la romanizacién.

Las otras dos posiciones comparten la base de asumir la existencia de un complejo
religioso compartido por las poblaciones galas y subsidirario de un trasfondo comun
con las restantes poblaciones célticas y con otros panteones IE. La primera de estas dos
propuestas es bien representada por J. DE VRIES'", cuya monografia toma como objeto
la religion céltica en extenso, abstrayendo los rasgos principales de pantedn, culto y
mentalidades, especialmente, las concepciones relativas a la realeza sagrada, la vida de
ultratumba y al fin del mundo. El estudio del pantedn se reconvierte asi en tematico, de
suerte que los capitulos organizan a las divinidades por cuestiones metodoldgicas muy
basicas tales como la distincion entre la teonimia conocida por las fuentes escritas y la
conocida por las fuentes epigraficas y arqueoldgicas, o en funcion de categorias tales
como divinidades femeninas y animales sagrados, relegando a un capitulo propio la
reconstruccion del pantedn celta.

La otra propuesta a la que haciamos referencia, coincidente en lo sustancial con la
de J. DE VRIES, es la de G. OLMSTED, que profundiza en el empleo de las sagas
irlandesas y de las informaciones contenidas en las fuentes grecorromanas para ofrecer
exclusivamente una reconstrucciéon del pantedn galo, organizando la fragmentaria
informacion ofrecida por los testimonios epigraficos e iconograficos galos a través del
esquema cosmoldgico de los tres ambitos unido al papel central de la divinidad
portadora del rayo. A través de toda esta hilazon estructural, el autor propone
individualizar entre las diversas divinidades indigenas interpretadas epigraficamente en
territorio galo como luppiter, aquellas en las que se le identifique con epitetos del tipo
Taranus ‘el tronador’, o aquellas que porten el epiteto Bussurigius o Bussumarius
‘besado regiamente’'”™®, como correspondientes propiamente a la divinidad grosso modo
dominadora del ambito celeste. En relacion al primer tipo de apelaciéon como Taranus,
deduce que es cognado teonimico del ndrdico Thorr, identificado por ende en la
mitologia escandinava como dominador del rayo'”. En relacion al segundo tipo de
apelacion, Bussurigius o Bussumarius, el mismo autor trae a colacion los generosos
apetitos —tanto por viandas y bebidas, como sexuales— atribuidos por distintas
mitologias IE a las divinidades dominadoras del rayo y la lluvia, entre otros, Thorr,

195 Cf. VRIES, 1977, p. 156.

1% DUVAL, 1977, pp. 9-11. El planteamiento del autor, no obstante se rechacen las conclusiones de la
escuela comparativista, se muestra bastante equilibrado al respecto, de suerte que considera los casos en
los que se constata la existencia de divinidades con esfera pancéltica como las divinidades galas Lug u
Ogmios, atestiguadas en las sagas insulares como Lug u Ogma, indicando que en tales casos cabria hablar
de equivalencias, pero no de una identidad teoldgica estricta (ibid., p. 12).

Y7 VRIES, 1977, pp. 154 ss.

% Cf. JUFER & LUGINBUHL (2001) como elenco de las formas epigraficas etimologicamente
emparentadas del tipo Tarainis, Taraucnus, Taranucus, Taranuos (ibid., pp. 65-66) o Bussumarius IOM,
Bussurigius Sol IOM (ibid., p. 32).

1% OLMSTED, 1994, p. 40. El establecimiento de este cognado entre el galo Taranos / Taranus y el
escandinavo Thorr< *tp- ros-s, lo fundamenta apud /EW 1021.



Indrah o Dagda, no obstante no se corresponden funcionalmente entre ellos, ni
coinciden en cuanto a los dmbitos representados, ni son pertenecientes a la misma
generacion de dioses''’.

Cabe sefialar, asimismo, que para G. OLMSTED, la pareja divina gala de Sucellos y
Nantosuelta serian propiamente los sefiores del ambito inferior, a la luz de su frecuente
documentacion en ambitos funerarios, asi como a la asociacion en sus representaciones
de un canido; Sucellus funcionaria asi como una suerte de Dispater, lo que explicaria
por otra parte la afirmacion de CESAR''' sobre el hecho de que todos los Galos se
consideraban ab Dite patre prognatos''>.

Se trata de hipdtesis muy sugerentes, por cuanto suponen aproximaciones
sistematicas de abordar en conjunto las manifestaciones religiosas conocidas para las
distintas poblaciones célticas. No consideramos necesario entrar a discutir la viabilidad
de cada una de estas propuestas, sencillamente entendemos se trata de un abanico de
vias que nos han inspirado a la hora de enfocar la redaccion de nuestro estudio, que,
recordemos, no pretende una reconstruccion de determinados panteones célticos
prerromanos en la Peninsula, sino desgranar una categoria de divinidades femeninas
conocidas a partir de la romanizacion pero referentes a estadios muy anteriores.

En tal sentido, es nuestro parecer que la propuesta de P. M. DUVAL es esencial como
punto de partida, por cuanto supone aquella que con mayor detenimiento asume la
cuestion documental, no obstante consideramos cabe conducir nuestro estudio a
propuestas mas audaces, en las que el contexto sociocultural no resulte obice para el
establecimiento de analisis comparativistas a mayor escala entre poblaciones IE,
maxime si consideramos el caso de un panteén tan bien estrucuturado como el
escandinavo, relativo a una sociedad alejada de estadios organizativos propiamente
estatales, que comparte paraddjicamente elementos tan significativos con los panteones
de sociedades propiamente estatales como la romana, la griega o la védica. Ello nos
lleva a concluir que el nivel de correlacion entre estructuracion social y organizacion de
pantedn y mitos no es necesariamente correlativo y que, por ello mismo, por mas que el
panorama étnico y cultural del mundo céltico se nos presente como forzosamente
disgregado y heterogéneo, ello no osbta para conceder como hipdtesis mas verosimil el
suponer que el efectivo trasfondo comun IE y no el grado de avance en la estructura
social y politica explica la organizaciéon que de dioses y ambitos cosmicos se puede
presuponer a unos y otros'"”.

Nuestra tematica se inserta en una categoria de divinidades antes que en una
divinidad particular, la categoria de la concepcion plural atribuida a ciertas divinidades

"0 OLMSTED, 1994, p. 41.

" CAES, Gal. VI, 18.

"2 OLMSTED, 1994, p. 42. El martillo de largo mango o el hacha que suele portar Sucellus no es
asimilable al martillo de Thorr, sino que tiene un sentido sacrificial, recordando en este caso los
instrumentos empleados para sacrificar animales de gran envergadura ofrecidos a las divinidades
domésticas. Por ende, tiempo ha que se ha establecido una fecunda analogia entre la iconografia del dios
etrusco Charum (asimilado por los romanos a Caronte) con la de Sucellos: Lo dos son asociados a un
canido tipo Can Cérbero, Charum es asimismo representado portando un martillo o una claba con la que
golpea en la cabeza a los hombres consagrados a la muerte, y contamos ademas con un texto de
TERTULIANO (ad Nationes 1, 10) que establece la misma vinculacion en relacion a las exequias de los
gladiadores: “Dispater, lovis frater, gladiatorum exequias cum malleo deducit”.

"3 Tomamos el fondo de esta argumentaciéon en J. DE VRIES, 1977, pp. 154-157. Deseamos citar al
respecto un parrafo que nos parece sintéticamente magistral (ibid., p. 156): “Les travaux des vingt
derniéres années nous ont fait revenir la-dessus. Etant donné qu’on peut admettre la présence, a I’époque
i.-e., d’un systéme fonctionnel de grandes dieux admirablement équilibré, il faut croire que les divers
peuples issus de ce tronc ont commencé leur existence individuelle avec un polythéisme achevé ayant
partout la méme structure : les Celtes comme les Indiens, les Romains, les Germains.”



representadas bajo género femenino. Es nuestro parecer que este matiz, en pro de
rastrear una categoria especificamente teologica antes bien que la identificacion de
rasgos propiamente documentales o de las divinidades particulares, como Matres,
luppiter o cualesquiera otra, permite introducirse en la comprension del panteén o
panteones subyacentes a la Hispania indoeuropea con mayores garantias, aceptando por
una parte una perspectiva mas empatica con el complejo de creencias representado por
el monumento religioso —en relacion a la propuesta de J. DE VRIES—, sin por otra parte,
vernos obligados a postular rigidamente la presencia organica del panteén PIE en los
testimonios documentados, por mor de no confundir una categoria de analisis con la
realidad representada —en relacion a las propuestas de J. DE VRIES.

e. (Qué entendemos por Hispania IE? Lingiiistica y Etnogénesis

1. Area lingiiistica IE de la Peninsula Ibérica

A la hora de estudiar la situacion particular a la Peninsula Ibérica, nos hallamos ante
un sustrato prerromano especialmente heterogéneo, tanto a nivel lingiiistico como étnico
o cultural, en el que, con independencia del amplio espectro cronologico, versamos
sobre poblaciones con muy diverso grado de relacion con las civilizaciones
mediterraneas y de configuracion interna, algunas propiamente urbanas, otras de
cardcter gentilicio y otras con caracteres bastante arcaicos, a las que cabria referirse
como clientelares, segun desarrollaremos a continuacion.

Ello ha conducido a elaborar a través de los hallazgos lingiiisticos, un progresivo
corpus documental peninsular a partir de la escasa epigrafia indigena y de todos
aquellos tednimos, antropénimos y toponimos indigenas recuperables a través de las
inscripciones latinizadas o de las mismas fuentes literarias grecorromanas. Cabe por otra
parte sefalar que los unicos lingiiistas con competencia profesional que se han dedicado
a la Paleohispanistica han sido indoeuropeistas, contandose con muy pocas aportaciones
de semitistas, africanistas o caucasistas que hayan estudiado las lenguas hispanas
prerromanas’'*. De tal guisa, se comprende que a la hora de delimitar el mapa
lingiiistico de la Peninsula en épocas previas a la romanizacion, se haya usado como
trazo mas grueso aquel que distingue un area indoeuropea y otra a la que, por oposicion
a la primera, se la engloba por su caracter no indoeuropeo. Sendos dmbitos suponen una
mera categoria de analisis, en constante reelaboracion' ', tras los que internamente se
engloban realidades profundamente diversas, maxime en relacion a la amplia categoria
no IE, tal y como indica el sentido de carencia inherente a su propio nombre.

La conocida como Hispania IE, por su parte, tampoco constituye una unidad étnica
o lingiiistica, no obstante se tiende a subdivirla en dos mitades, parcialmente
homogéneas y divergentes entre si, cuya linea divisoria se sitla grosso modo entre

" VILLAR, 2000, p. 83. Cf. en conjunto el capitulo respectivo (ibid., pp. 59-84), donde F. VILLAR hace un

brillante repaso de la paleohispanisitica dedicada al area meridional, pero extrapolable en conjunto para el
estado de la cuestion peninsular, desde las primeras tentativas precientificas de emplear la lengua vasca
para establecer una etimologia de los topoénimos prerromanos meridionales a finales del siglo XVvII —
bastante anteriores a la formulacién por W. VON HUMBOLDT de las tesis del vasco-iberismo— hasta las
aportaciones contemporaneas a ¢l mismo, particularmente las de J. DE HOZ en relacion a la influencia del
turdetano en la toponimia meridional.

'3 Al respecto, en relacion concretamente a la identificacion de la toponimia prerromana, advierte B. M?
PROSPER (2002, p. 20): “La idea de que la toponimia prerromana puede considerarse indoeuropea
cuando coincide con la parte de Hispania que previamente se ha postulado que es indoeuropea, y debe
considerarse en cambio como parte del inasible «sustrato mediterrdneo» cuando cae al otro lado de la
linea viene a significar que esta division entre una Hispania indoeuropea y otra no-indoeuropea se tiene
por indiscutible, a pesar de que en realidad no es sino una hipdtesis de trabajo que deberia revisarse
constantemente.”



Asturias y el Guadiana, a la altura de Mérida''®. Los fundamentos de esta inferencia

areal se relacionan con dos tipos de evidencia, la primera onomastica, la segunda en
base a la teonimia. En cuanto a la onomastica, se observa en el Occidente, a partir de la
mencionada linea, una progresiva desaparicion de la foérmula onomadstica oriental
consistente en nombre personal + nombre de familia''’. La referida a la teonimia
reconoce que aquella documentada en el Occidente peninsular resulta extrana a la
conocida tanto para la Celtiberia, como en conjunto para la Hispania oriental. Si
prestamos atencion, ninguna de estas evidencias, relativas a la esfera de lo cultural y de
lo religioso, pueden ser tenidas por si mismas como fronteras lingiiisticas ni servir de
criterio de seleccion para un estudio lingliistico, no obstante han permitido intuir la
diferenciacion de al menos dos areas y la necesidad de un estudio independiente de la
occidental''®,

El debate tradicional acerca del numero de lenguas IE detectables en la Hispania ha
venido demarcada por la discusion sobre la adscripcion a la familia celta de todos o
parte de los testimonios lingiiisticos IE peninsulares, o de estos a otras familias
lingtiisticas IE, ya fueran precedentes del celta o independientes al mismo. En tal
sentido, pretendemos hacernos eco solamanete de dos propuestas a las que habremos de
referirnos frecuentemente en el cotejo de la documentacion peninsular. La primera es la
cuestion del Alteuropdisch o “bloque occidental compacto” segin lo formulé H.
KraHE'"”, al que con independencia de la discusién que ha conllevado su propuesta
original de reconocer a este amplio conjunto de hidro-topénimos como testimonio de un
estadio primitivo compartido por parte de las lenguas IE de época historica' >, nosotros
emplearemos para mencionar un conjunto primitivo de material lingiiistico IE, conocido
fundamentalmente a través de la hidro-toponimia europea, segin la perspectiva
defendida en distintos trabajos por F. VILLAR y B. M* PROSPER, relativa a que cabe
hablar sencillamente de diversas lenguas de los hidronimos, para las que el
mantenimiento de la etiqueta de Alteuropdisch o paleo-europeo no es sino una cémoda
designacion que permite resumir un corpus documental de entidad académica con una
sola palabra, pero no una realidad lingiiistica de entidad analoga a la de las lenguas
historicas'?'.

La segunda cuestion, y subsidiaria de la anterior, es el grado de identidad e
interpretacion del origen de las distintas lenguas celtas peninsulares'**, dado que ello

" UNTERMANN, 1987; ALMAGRO GORBEA, 1992, p. 18; PROSPER, 2002, p. 16

"7 Cabe recordar con precaucion la movilidad intrinseca a los antroponimos, cf. PROSPER, 2002, p. 16. Al
oriente de dicha linea aparecen los gentilicios en plural, mientras que al occidente se emplea la grafia <C>
invertida, interpretada como castellum, esto es, el castro como lugar de origen (ALBERTOS, 1975),
cognatio o gens (ALMAGRO GORBEA, 1992, p. 18; RODRIGUEZ COLMENERO, 1999, p. 610).

"8 Es este mismo el objetivo de la monografia de B. M* PROSPER (2002), a saber, individualizar las
lenguas IE detectables en el occidente de la Peninsula, que ella cifra en al menos tres, cf. infra.

' KRAHE, 1949-1950; 1964.

2" Con independencia de que las tesis de H. KRAHE sobre el Alteuropdisch como coincidente con la
protolengua son de tenor lingiiistico, coincide que son asimismo el fundamento de la hipotesis de tenor
étnico defendida por C. RENFREW (cf. supra, apartado La cuestion , indoeuropea) relativa a la “lengua
indiferenciada”, portada por las primitivas poblaciones IE europeas y que estaria a la base de las lenguas
IE desarrolladas en el continente en época histdrica; tesis con la que, por otra parte, coincidiria J.
UNTERMANN (1999). Cf. debate historiografico apud PROSPER, 2002, pp. 18-21, donde repasa los
posicionamientos desde K. KRAHE ante el conjunto de la hidro-toponimia europea, pasando por la
recepcion del mismo en C. RENFREW y J. UNTERMANN, la reformulacion de la hipodtesis por W. P.
SCHMID vy, finalmente, el posicionamiento —entre otros autores— de F. VILLAR, en el que se adscribe
explicitamente la autora.

22U PROSPER, 2002, p. 21.

'22 Una breve revision historiografica nos muestra que tradicionalemnte se habia admitido la existencia de
una Unica lengua IE en la Peninsula Ibérica, concretamente celta, hasta la llegada e implantacion del



constituye en buena medida el fondo de las evidencias relativas a la discusion sobre el
origen y significado de la etnogénesis céltica en la peninsula. La cuestion de fondo es
considerar si parte de la lenguas IE peninsulares mas primitivas, detectadas por el paleo-
europeo, cristalizaron en las lenguas célticas conocidas en época historica, luego
pudiera hablarse de una familia de lenguas de carécter proto-céltico ya desde los albores
de la indoeuropeizacion de Europa, o si bien no es factible suponer una relacion
lingiiistica directa entre estos testimonios hidro-toponimicos y las lenguas peninsulares
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conocidas en época historica .

Junto a ello, pero intimamente relacionado, se situa la deteccion de la entrada en la
prehistoria peninsular de grupos portadores de lenguas IE no célticas, a los que A.
TovAaR'*, superando terminologias anteriores relativas a ilirios o ligures, vino a
denominar “para-celtas” o “indoeuropeos occidentales aun no diferenciados desde el
punto de vista del dialecto”, que serian detectables por mantener el fonema /p/, lo que
explicaria en bloque la realidad lingiiistica no celta de la Hispania occidental. Desde
entonces, se ha hecho un gran esfuerzo por identificar parte de este abanico de lenguas
célticas. En tal sentido, B. M* PROSPER reconoce que para poder explicar los testimonios
lingiiisticos directos e indirectos del Occidente peninsular cabria distinguir al menos tres
lenguas IE, a saber, una celta'® —esta o su antecesora directa ya era celta cuando sus
hablantes se asentaron en territorio peninsular—; otra que denomina por economia
textual Alteuropdisch dada su incompatibilidad con la celta y de la que cabe suponer
una implantacién geografica mas amplia que la primera, si bien no se tiene constancia
grafica de la misma; y una tercera a la que cabria denominar en general lusitano o
lusitano-galaico, dentro de la que se detectan ciertos rasgos dialectales, que no
comprometen la unidad lingiiistica general del Occidente y de su repercusion en las

peculiaridades del dialecto de la Gallaecia romana'™.

poder romano, cf. UNTERMANN, 1962, 1985, 1987, etc. Esta lengua habria experimentado segun el mismo
autor (UNTERMANN, 1987, pp. 71-74) una isoglosa con pérdida de /p/ cuyo nucleo de expansion se
hallaba en la Celtiberia oriental, donde se habria consumado el cambio, cf. discusion apud PROSPER,
2002, p. 16.

'3 Es el punto de vista defendido, a nuestro parecer con buen juicio, por B. M* PROSPER (2002, pp. 19-
23), quien desarrolla la cuestion a partir del hidronimo Palantia < *palantyd, cuyos testimonios aparecen
tanto en area de implantacion celta —Palencia— como en otros no celtas —Castellon—; por una parte la
palabra contiene una /p/ IE, no obstante el grupo celta se define fundamentalmente por la pérdida de /p/,
y por otra parte el lexema pal- contiene una /a/ inexplicada, por cuanto estos hidronimos confunden en
esa /a/ los dos fonemas que en celta e italico, ergo en IE comun, se distinguen como /a/ y /o/.

"2 TOVAR, 1961, pp. 91-101; 1987, p. 24.

125 B, M® PROSPER (2002, pp. 25-26), distingue con parametros geograficos dos grandes grupos de
lenguas celtas en el Occidente peninsular. El primer grupo se referiria a la Baeturia celtica, y segin
testimonio de las fuentes clasicas, su ubicacion cabria ser puesta en relaciéon con una expansion
secundaria de los Celtiberos, cf. infra, apartado Areas de distribucion de culto. La Baeturia celtica. El
segundo grupo de lenguas celtas es atestiguado tanto por noticias de autores antiguos —que refieren la
existencia de grupos de Celtici— como por la toponimia —antigua y moderna— y es asimismo avalado por
ciertas dedicaciones votivas, cf. infra, apartado Areas de distribucion de culto. Gallaecia.

126 PROSPER, 2002, p. 25. No consideramos necesario para el fin de nuestro estudio profundizar en estas
cuestiones especificas a fin de debatir tales conclusiones, sirva este apunte para radicar la terminologia
lingiiistica empleada a tal fin; la identificacion de estas lenguas IE no celtas constituye de por si una
propuesta que dinamiza la orientacion de las aportaciones formales ofrecidas por la lingiiistica
comparativa, de suerte que en los distintos estudios se observa como la posicion del investigador acerca
de la existencia de lenguas IE no celtas en la Peninsula o el reconocimiento de las mismas orienta la
seleccion e interpretacion de las evidencias etimoldgicas y documentales disponibles. PROSPER, 2002, p.
26: “Si en ocasiones la celticidad o no celticidad de una palabra son evidentes a partir de un unico
rasgo, es bien cierto que esto no siempre es asi, y qier muchas hay que conformarse con suponer o con
dejar en suspenso la cuestion.”



La situacion no es exclusiva del Occidente peninsular. F. VILLAR ha individualizado
la existencia de un estrato lingiliistico de documentacién mayoritariamente hidro-
toponimico que por su distribucion denomina “lengua IE meridional-ibero-pirenaica”,
cuyos rasgos permiten aislarlo del Alteuropdisch y con patentes afinidades de orden
fonolégico y morfologico con las lenguas itdlicas y balticas. Esta lengua o conjunto de
lenguas habria jugado un papel importante como sustrato del celtibérico, al que habria
precedido en su solar histérico en varios siglos, pudiendo suponerse que los pueblos
portadores de la misma, habrian entrado a la Peninsula por el area oriental de los
Pirineos, ocupando Catalufia y el Valle del Ebro de este a oeste, produciéndose una
relacion de complementariedad con las lenguas celtas occidentales y la lengua
lusitana'?’.

Llegados a este punto, podemos abstraer de la aportacion filologica, que la realidad
lingiiistica de la Hispania IE aconseja contar con la entrada en la peninsula de una o
mejor de varias lenguas no celtas y celtas, sin que ello suponga negar que en
determinadas areas como la de los celtiberos, resulte apropiado suponer la intervencion
de una lengua no-celta en la conformacién del celtibero'*®. En tal sentido, y en pro de
hallar una explicacion historica al fendémeno, aspecto al que rehuyen de consuno los
lingtiistas, consideramos de gran interés para el complejo caso hispano recurrir a la
propuesta sobre la etnogénesis celta desarrollada por M. ALMAGRO-GORBEA'*’.

ii. Los celtiberos y la etnogénesis celta en Hispania

El desarrollo realizado en los tltimo afios a nivel de conocimiento y comprension de
lo pueblos prerromanos peninsulares ha sido ciertamente impresionante'*’, mencion
especial en relacion al estudio dentro del 4rea IE de los celtas en la Peninsula Ibérica,
cuyo origen, cardcter peculiar y grado de interrelacion con las otras poblaciones IE
peninsulares ha llevado a la elaboracion de distintas explicaciones enriquecidas por los
avances de la investigacion internacional. En relacion a ello, cabe recordar de los
apartados anteriores, que el solar atribuido a los celtas ha sido tradicionalmente
atribuido a la Europa Central, cuna de la Cultura de La Téne, desde donde se ha
postulado una amplia extension por Europa Occidental y buena parte de Centroeuropa,
llegando hasta el noroeste de Hispania, el norte de Italia y determinadas 4reas de Asia
Menor; la explicacion aplicada a esta expansion ha corrido la suerte aneja al de la
investigacion internacional, aplicandose esquemas teoricos invasionistas, difusionistas o
autoctonistas segun las escuelas de referencia.

En tal sentido, la presencia de poblaciones célticas en Hispania, ha ido despertando
un interés creciente, por tratarse del extremo occidental de la KEATIKN y por aparecer
en relacion a ella algunas de las mas antiguas referencias histdricas griegas a los
celtas'. A pesar de esto, las poblaciones célticas peninsulares presentan una indudable
personalidad propia en relacion a las centroeuropeas, debido probablemente al largo
contacto con otras culturas locales de las regiones meridionales y orientales
peninsulares, habiendo asimilado de las poblaciones tartesias e iberas adquisiciones tan

"2 VILLAR, 2000, p. 407 ss. El autor (ibid., p. 410) expresamente rehtiye ofrecer una explicacién historica

del fendmeno, si bien rechaza suponer la existencia de dos lenguas con tales origenes respectivos,
considerando se trata de una lengua IE distinta que sencillamente comparte rasgos con los dos conjuntos.
128 PROSPER, 2002, p- 23. Sobre la caracterizacion (fonologia, morfologia y sintaxis) del celtibérico en
relacion a las restantes lenguas celtibéricas, cf. GORROCHATEGUI, 1996, pp. 28-35.

12 Vamos a recurrir a sus aportaciones en distintos puntos de este estudio, en relacion a la etnogénesis
celta sintetizamos a MARTIN-ALMAGRO, 1992, a cuya consulta remitimos en relacion a la detallada
historiografia y cotejo de las fuentes clasicas manejadas por el mismo autor.

130 ALMAGRO GORBEA, 1992, p. 5,

! Entre otras, cabe sefialar a determinados pasajes de la Ora Maritima (I, 185s.; 485s.) y del mismo
HERODOTO (I, 33; 4, 49). Referencias apud ALMAGRO GORBEA, 1992, p. 6.

20



diversas como la ceramica a torno, el urbanismo y en especial la escritura, lo que las
dota de uno de los conjuntos epigraficos célticos mas antiguos y complejos de Europa,
testimonio directo de su lengua y mentalidad, cuya anterioridad a las sagas insulares
medievales huelga sefialar'””. No es casualidad por tanto que griegos y romanos
distinguieran a un determinado conjunto de poblaciones célticas atribuyéndoles el feliz
etnénimo de celtiberos, indicando sugestivamente la doble raiz cultural y étnica'>’,

El problema de fondo es deudor de la problematica antes sefialada, reconocer los
origenes y determinar el modo de expansion de las poblaciones célticas, dirimiendo la
cuestion de su etnogénesis, a saber, hasta qué punto cabe sefalar una expansion general
de las poblaciones célticas via oleada migratoria o una progresiva configuracion étnica
céltica a través del contacto de determinadas élites interrelacionadas crecientemente
segun las necesidades y oportunidades derivadas de los crecientes circuitos comerciales
provinientes de determinadas actividades econdmicas, especialmente la metalurgia, sin
menoscabo de otras no excluyentes con aquella como la ganaderia trashumante.

Para M. ALMAGRO-GORBEA, la cuestion de fondo radica en replantear la tesis
invasionista tradicional, que propone la introduccién de la cultura céltica en la Peninsula
a través del establecimiento de poblaciones célticas en sucesivas oleadas'**, a partir de
la revision de dos aspectos, el papel de la Cultura de los Campos de Urnas en relacion a
la indoeuropeizacion de la Peninsula y la caracterizacion del sustrato cultural del area
centropeninsular de la Peninsula Ibérica, aquella donde los autores clasicos situan la
Celtiberia'”® y de donde proceden la mayoria de los testimonios lingiiisticamente
célticos.

En relacion al primer aspecto, la revision historiografica de la Cultura de los
Campos de Urnas'*® ha servido a ciertos autores para replantear radicalmente el papel
de la misma como base de las tesis invasionistas, por cuanto su zona de expansién no
coincide con la de los Celtas peninsulares segin los textos historicos, ni con la de los
testimonios lingiiisticos identificados como celtas; es mdas, a la luz del registro
arqueoldgico cabria considerar que esta cultura arqueoldgica evoluciona sin solucion de
continuidad a la Cultura Ibérica, cuya epigrafia denota a poblaciones lingiiisticamente
no IE, lo que de suyo pone en grave suspenso las suposiciones étnicas y lingiiisticas que
se puedan hacer de las poblaciones identificadas con tal cultura material

ro- 13
arqueologica'’.

132 ALMAGRO GORBEA, 1992, p. 6.

33 Destaca en tal sentido el empleo del término celtibero por un autor romano y bilbilitano como
MARCIAL (Epig 1, 55, 8-10).

" La historia de la investigacion manifiesta una interpretacion continuada a lo largo del siglo XX de la
explicacion de la llegada de los celtas a la Peninsula Ibérica a través de varias invasiones u oleadas. La
tesis tiene como partida la obra del lingiiista H. ARBOIS DE JUBAINVILLE (1893-1894; 1904, pp. 104 ss.) y
del estudio histérico de los textos clasicos por A. SCHULTEN (1914); P. BOSCH GIMPERA (1921; 1932;
1944; etc.) identifico el origen de los celtas peninsulares a partir de diversas oleadas, cuyo inicio sitia en
la introduccién de la cultura arqueologica de los Campos de Urnas conocidos en el NE peninsular; similar
parecer se halla en lingiiistas como A. TOVAR (1950; 1957; 1961, etc.) y sus discipulos como M?* L.
ALBERTOS (1973) y J. DE HOz (1983), que en conjunto sostienen la penetracion de dos o tres invasiones
(VILLAR, 1991), sin entrar estos a precisar su época o modo de llegada, reduciendo la identificacion de las
vias de acceso a determinadas deducciones derivadas de la hidro-toponimia (VILLAR, 2000, pp. 434-435).
BSPLIN., HN 111, 29. Referencia apud ALMAGRO GORBEA, 1992, p. 7.

136 Cf. ALMAGRO GORBEA, 1975 y la tesis doctoral de A. RUIZ ZAPATERO, Los Campos de Urnas del NE
de la peninsula Ibérica, Tesis Doctoral de la Universidad Complutense 83/85.

37 ALMAGRO GORBEA 1992, pp. 7-8. Se trata de un debate historigrafico que légicamente no esta cerrado;
en el otro extremo nos hallamos con la tesis de A. LORRIO (1997, p. 374), quien asumiendo asimismo el
papel central de las poblaciones locales, considera muy dificil valorar el tenor del sustrato de la cultura
“proto-celtibérica” (entiéndase en el mismo sentido de anterioridad diacronica y coincidencia geografica)
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En relacion al segundo aspecto, deudor del primero, M. ALMAGRO GORBEA
considera que las poblaciones ubicadas en la Meseta y el Occidente peninsular, para las
que si se documenta su celticidad total o parcial en época historica, pueden ser
conceptuadas como relativas a un sustrato de tipo indoeuropeo a la altura de la
transicion entre el Bronce Final y la Edad del Hierro, lo que las sitia como
cronoldgicamente anteriores al mundo céltico continental, conservando un aspecto mas
arcaico que aquel, pero con indudables puntos de contacto derivados de su trasfondo
comun'®. Se trata de unas poblaciones que el mismo autor denomina “protoceltas”,
dado que si bien muestran caracteristicas muy primitivas, ofrecen por otra parte
relaciones muy interesantes con la posterior cultura céltica'”®, a saber, la probable
conservacion de la /p/ IE al inicio de palabra, determinados elementos rituales muy
primitivos'*’ documentados para épocas posteriores en el Noroeste peninsular —como
los relativos a los “altares rupestres” o “pedras formosas” de la Cultura Castrefia—,
determinadas concepciones religiosas —entre las que cabria indicar determinados cultos
fisiolatricos, a la luna y a las divinidades de las aguas—, asi como una concepcion de las
divinidades originariamente no antropomorfa y asexuada o de sexo ambivalente'*,

Entre tales elementos, cabria rescatar particularmente los rasgos que les atribuye M.
ALMAGRO-GORBEA a su organizacion social, que para el mismo recuerdan a costumbres
de la religion y la sociedad IE en estadios pregentilicios'*, lo que permitiria suponer un
origen comun anterior a la formacion del sistema gentilicio a principios de la Edad del

de suerte que deja en suspenso el grado de influencia que se le pueda suponer en la cultura celtibérica y
recupera, no osbtante, la caracterizacion de los pueblos de la Cultura de los Campos de Urnas como
hablantes de una lengua IE, en la que el mismo autor cifra los origenes del celtibérico, cf. discusion apud
PROSPER, 2002, 23, quien reitera los argumentos referidos en relacion a ALMAGRO GORBEA, 1992 (cf.
infra).

¥ Desde un punto de vista arqueoldgico, M. ALMAGRO GORBEA (1992, pp. 7-8) se refiere a la cultura de
Cogotas II, cuyo origen se data a principios de la Edad de Bronce, ca. mediados del II milenio a. C.; se
trata de una cultura material asociada a poblaciones ubicadas por lo general en la llanura, de economia
agricola y ganadera, con predominio de ovicapridos, lo que permite suponer una trashumancia local. El
mismo autor sefiala que desde finales del II milenio a. C. se observa en este territorio una asimilacion de
los elementos metalicos conocidos para el Bronce Atlantico; junto a tales objetos, el autor incide en
evidenciar los elementos ideoldgicos asociados a los mismos, comunes con este trasfondo IE, como los
rituales de ofrendas a las aguas (ibid., p. 8).

% ALMAGRO GORBEA, 1992, p. 8. B. M* PROSPER (2002, pp. 22-23) protesta contra esta forma de
denominacion por cuanto lo que se denomina como “pre-céltico” no tiene relacion alguna con lo céltico,
sino que sencillamente se refiere a una realidad anterior, que no por ello debe ser lingiiisticamente mas
arcaizante que la situacion posterior (se refiere al rasgo de la conservacion de la /p/ IE), ni lleva
intrinsecamente elemento alguno destinado a convertirse en precursor de lo celta; coincidimos a nivel
formal con que este tipo de denominaciones pueden conllevar a “confusiones argumentativas” (ibid., p.
23), pero consideramos que el quicio de la propuesta de M. ALMAGRO GORBEA no se refiere al desarrollo
autoctono de una lengua céltica a través del crisol de pueblos IE peninsulares, sino a la interaccion
concreta —incluyendo a pueblos no necesariamente IE— que fue dando origen a las culturas y lenguas
célticas en la Peninsula, especificamente al complejo celtibero, aspecto que de hecho admite a
continuacion (ibid., p. 23); por otra parte, cabe sefialar que la autora limita el sentido de celta a categorias
lingiiisticas, rechazando la consistencia de suponer la existencia efectiva de una cultura céltica (cf. supra,
apartado La KeATik1] o «Europa céltica).

%" Indica sugestivamente M. ALMAGRO GORBEA (1992, p. 9) que ello podria manifestarse en la
caracterizacion que hace ESTRABON (III, 3, 7) entre otros autores de determinadas poblaciones —
Lusitanos, Galaicos, Astures, Cantabros, Vascones, poblaciones pirenaicas— como las mas primitivas de
la Peninsula Ibérica.

41 ALMAGRO GORBEA, 1992, pp. 8-10. Iremos cotejando estas afirmaciones conforme el corpus
documental de las divinidades femeninas de caracter plural nos pongan efectivamente en liza con estos
primitivos elementos de ritual, culto y concepcion de las divinidades, en especial la concepcion parédrica
que parece desprenderse de algunas de las mismas y su vinculacion a cultos acuaticos.

142 GARCIA FERNANDEZ-ALBALAT, 1990, p. 241; ALMAGRO GORBEA, 1992, p. 14.



Hierro'*. Nos hallariamos ante sociedades de tipo heroico basada en fratrias o grupos

de edad'*, tal y como se documenta en el mundo castrefio lusitano y probablemente en
el galaico, cuyas formas de vida recordarian ya en la Antigliedad a la de los antiguos
lacedemonios, tanto por determinados ritos inicidticos vinculados a bafios rituales y
comidas frugales'*, como por un tipo de costumbre analoga al ver sacrum, ya que los
jovenes guerreros abandonaban su poblacion y se dedicaban a la guerra de razias contra
sus vecinos'*.

Estos grupos de guerreros'*’, asociados seguramente en fratrias, comparables a la de
otros pueblos IE'*, irian asociados por la devotio o vinculacién de fidelidad a su jefe y

'3 A lo largo de este trabajo nos referiremos habitualmente a la categoria de unidades suprafamiliares o
unidades organizativas indigenas acufiada por M* C. GONZALEZ RODRIGUEZ para referirse en conjunto a
las menciones epigraficas de gens, gentilitas y genitivos en plural (GONZALEZ RODRIGUEZ, 1986, p. 11),
lo que supuso en su momento una correccion de la denominacion de gentilitas con la que anteriormente se
venia a denominar al conjunto; para la autora, cabia emplear una terminologia mas amplia que permitiera
encuadrar los tres elementos, ya que no cabia inferir de la documentacion una identidad extricta entre los
mismos, aunque subyaciera a las tres formas la referencia a unidades organizativas de meyor o menor
amplitud caracterizadas por ser unidades parentales (hasta un tercer grado de parentesco) que parece
actuaban como unidades sociales dentro de unos limites territoriales definidos; no obstante, para la autora
cabia distinguir que aunque las tres aludieran a individuos unidos entre si por vinculos de parentesco, se
observaba que cada una de ellas tenia un valor concreto, definido y distinto en cada caso, de suerte que no
convenia establecer una equivalencia entre las mismas, sobre la caracterizacion de cada una de estas
menciones, cf. idem, pp. 112 s. Con anterioridad a la misma autora, A. TOVAR (1946-1947, pp. 22-23),
habia empleado la categoria de gentilitas como unidad superior a las tres formas de mencion indicadas,
teniendo ello gran éxito en la historigrafia posterior, que recurrentemente emplea tal término para
referirse al fenomeno en conjunto; cabe retener de este ultimo autor la definicion de gentilitas (unidad
organizativa de la Hispania IE), que este definia como un tipo de institucion representada en distintas
ramas indoeuropeas a guisa de organizacion intermedia entre la familia y el pueblo o tribu (etnia); esta
institucion apareceria detectada entre los griegos a modo de unidad superior (Y€VOg, ¢p1TN o Pportpict),
entre los romanos (entre los que tenia su expresioén en el nomen comin que llevaban distintas estirpes o
familias), entre los antiguos iranios (al decir de HERODOTO I, 125) y en la India antigua (con el visdh
como divisor de los jdna o estirpes) y entre los celtas, entre los que se sefiala la importancia politica y
social de la estirpe o reunion de familias o kenetlon, irlandés antiguo cenél, galés cenet! (idem, pp. 22-23).
El mismo autor da una definicion que consideramos magistral (idem, p. 23): “una organizacion basada
en los lazos de sangre, pero mads amplia que la familia en sentido estricto, y subordinada mds o menos
directamente a una unidad politica superior, de importancia en la vida militar, religiosa y econémica del
pueblo o gens.” La denominacion de gentilitas 1a toma A. TOVAR (ibid., p. 24) de una tabula de hospitium
de los Zoelas (CIL 11, 2633; IRPLe 318) en la que las gentilitates aparecen subordinadas a las gentes o
tribus, sin menoscabo de la confusidbn con que son empleados estos términos en la restante
documentacion disponible. Retomamos la cuestién al abordar el gentilicio Urcico(m) en el epigrafe de
los/las Lugoves del Burgo de Osma (Soria), cf. supra apartado Corpus epigrafico peninsular. LVGVNIS
—LVGOVIBVS - LVCOBO. LVGOVIBVS (Burgo de Osma, Soria).

144 ESTRABON (III, 3, 7) hace referencia a la costumbre de comer en orden de edad y prestigio, lo que
recuerda tanto a la Grecia Doria como a ciertos usos vinculados a los bafios romanos, c¢f. ALMAGRO
GORBEA, 1992, p. 17.

45 Cita M. ALMAGRO GORBEA la referencia explicita de ESTRABON (IIl, 6-7): “Dicen que algunos
(lusitanos) que habitan junto al rio Duero viven como espartanos, ungiéndose dos veces con grasas y
bafiandose de sudor obtenido con piedras candentes, baiidndose con agua fria y tomando una vez al dia
alimentos puros y simples.” Cf. ibid. MARCIAL, Epigr. V1, 42, 16. Sobre los bafios de tipo laconico y su
relacion con las “pedras formosas”, cf. infra apartado Corpus epigrafico peninsular. Matres Durerae,
Tongobriga (Freixo, Marco de Canaveses, Oporto).

DS, V, 34; STR. III, 3, 5. A partir de estas noticias, M. ALMAGRO GORBEA (1992, p. 13.) deriva la
caracterizacion de estos guerreros como latrones en las fuentes grecorromanas. En la épica celta irlandesa
se observa la vinculacion de estos grupos de guerreros o fianna en estrecha relacion con las festividades
del afio céltico, puesto que realizaban razias o cazaban en el verano, esto es, de Beltaine a Samain; cf.
GARCiA FERNANDEZ-ALBALAT, 1990, p. 230.

147 Remitimos al articulo de M. ALMAGRO GORBEA (1992) para la caracterizacion detallada de estos
grupos de guerreros, de los que deduce su caracter magico e infernal (ibid., pp. 15-17).
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a la divinidad de su comunidad de origen'*, de manera anéloga a lo que se documenta
para otras etnias de origen IE como galos y germanos'’, y asimismo atestiguada entre
los celtiberos y quizas entre los iberos'', aunque considera M. ALMAGRO-GORBEA que
deben ser consideradas especialmente caracteristicos del substrato protocéltico
peninsular, lo que explicaria que su foco y sus zonas principales de actuacion fueran las
regiones occidentales como Lusitania, Beturia, Vetonia y Galaecia'>*,

Junto a su caracterizacion heroica se pueden entresacar otras costumbres vinculadas
a la esfera social, entre ellas, el importante rol de las mujeres, recordado por las fuentes
grecorromanas en su relacion a su vinculacion directa a las labores del campo y de la
casa —frente a los hombres dedicados a la guerra y la ganaderia— o la costumbre de la
covada'”®, costumbres tales como la hospitalidad'>*, entre otras'> y la explotacion
colectiva de la tierra documentada entre los vacceos'°.

Estas costumbres y ritos han sido transmitidas principalmente por ESTRABON',
quien los relacion6 siempre con los pueblos “montafieses”, a los que diferenciaba de los
propiamente célticos y a los que otorgaba el ser los pueblos mas primitivos de la
Peninsula; para M. ALMAGRO-GORBEA, estas noticias lejos de constituir una mera
deformacion intencionada bajo la logica de la conquista, constituirian pistas fiables a
relacionar con la demarcacion de dos Hispania IE, al Oriente y Occidente de la linea
trazada de Mérida a Astorga, en relacion a un sustrato no paralelo sino anterior al
mundo céltico originado en la Europa Central, aunque se observen claros paralelismos
entre este primitivo sustrato con el mundo céltico, particularmente en los ambitos
lingtiisticos y de concepciones de lo sagrado, asi como en la manera de concebir la
guerra en relacion a la sociedad'”®. Tal sustrato no seria para el mismo autor exclusivo
del Occidente peninsular, sino que cabria vislumbrarlo para las mismas regiones
centrales, donde habria quedado lingiiistica y culturalmente absorbido por la expansion
de la Cultura Celtibérica a partir del siglo VI a. C., desde un nucleo inicial sito en las
tierras altas del Sistema Ibérico y de la Meseta Oriental hacia las regiones occidentales y
septentrionales, de suerte que mas alla de las evidentes diferencias lingiiisticas y

148 BENVENISTE, 1969, I, pp. 220-222 s. Los paralelos italicos y griegos —particularmente de la sociedad

guerrera doria de la etapa prehoplitica— enriquecen enormemente la cuestion con singulares detalles
relativos a los ritos iniciaticos de la juventud como la Apatouria de Atenas o la Karneia de Esparta, cf.
bibliografia apud BENVENISTE, loc. cit.

149 APIANO, Iber. 71; L1U. XXV, 17, 4; XXXVIII, 21. Referencias 4pud ALMAGRO GORBEA, 1992, p. 14.
0 CAES., Gal 111, 22; TAC., Germania 13 y 14. Referencias 4pud ALMAGRO GORBEA, 1992, p. 14.

5! De la misma dan testimonio, entre otros: PLU., Sert. 14; VAL. MAX. 1I, 6, 14; GELL. XV, 22; OROS. V,
23, etc. Cf. RAMOS LOSCERTALES, 1942.

32 ALMAGRO GORBEA, 1992, p. 14. Cita como principales caudillos al respecto al lusitano Viriato
(GARCIA FERNANDEZ-ALBALAT, 19990. p. 238), Ptnico que atrae a los vetones (APIANO, /ber. 67-69) y el
sucesor de este, Césaro (APIANO, Iber. 67-69).

153 ALMAGRO GORBEA, 1992, p. 17. Sobre las mujeres asociadas a las labores del campo cf. STR. II1, 4, 17;
JusTiNO XLIV, 3, 7; sobre la covada STR., III, 4, 17; BALLESTER, 2007, p. 214. Tal papel de la mujer
lleva a concluir a ESTRABON (II1, 4, 18) que se trataria de “costumbres que parecen un matriarcado y no
son muy urbanas”.

3D, S. V, 34; REFERENCIA dpud. ALMAGRO GORBEA, 1992, p. 17.

'35 M. ALMAGRO GORBEA (1992, pp. 17-18) entresaca de las fuentes el uso de vasos de madera, de la
mantequilla en lugar de aceite y de la cerveza, que ESTRABON (111, 3, 7) valora como propio de los celtas
o la noticia de que se lavaban los dientes con orina, costumbre atribuida por DIODORO (V, 33, 5) y
CATULO (37 y 39)a los celtiberos, por FESTO (118M) a los vacceos y por ESTRABON (III, 4, 16) a los
cantabros.

%D, S.V, 34, 3. Cf. ALMAGRO GORBEA, 1992, p. 18.

PTSTR.IIL 6y 7.

138 GARCIA FERNANDEZ-ALBALAT, 1990, p. 236; ALMAGRO GORBEA, 1992, pp. 18-19. No entramos a
desarrolar la base lingiiistica aducida por el autor, que toma como eje probatorio las caracteristicas
formales del lusitano (ibid., p. 19)
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culturales, ello explicaria las afinidades que ofrecen los pueblos del centro de la
Peninsula, en especial Carpetanos, Vacceos y Vetones, con los del Occidente, Lusitanos
y Galaicos, asi como los puntos de contacto con los del Norte, Astures, Cantabros,
Berones, Turmogos y Pelendones'*’.

La tesis subyacente a la hipdtesis de M. ALMAGRO-GORBEA aprovecha los
postulados de C. RENFREW, pero modera provechosamente las aristas generadas de este
ultimo al haberse visto cuasi obligado a negar todo movimiento poblacional destacado
en la prehistoria europea, lo cual, aparte que podamos valorarlo como un yerro, supone
el origen de infinitos problemas metodolégicos a la hora de explicar los troncos
lingiiisticos y culturales de la Europa céltica protohistdrica, para cuyas concomitancias
nos parece injustificado reducir toda explicacion a la indoeuropeizacion neolitica o a la
esfera autoctonista derivada de la interrelacion de élites guerreras. Por otra parte, las
tesis invasionistas tradicionales habian convertido a la Peninsula Ibérica siempre en un
“problema” para este modelo de la Europa «céltica», ya que aunque las fuentes cldsicas
mencionan la presencia de «celtas» en la Iberia/Hispania antigua y se conoce, al menos,
una lengua céltica prerromana, ni se ha evidenciado nunca con claridad una cultura
material plenamente analoga a la de La Téne'®, ni se tiene noticia clara de ciertos
elementos socioculturales atribuidos como esencialmente célticos como el sacerdocio
druidico'®’.

La tesis de M. ALMAGRO-GORBEA, con la que se entenderd que estamos
esencialmente de acuerdo'®’ rescata de la Nueva Arqueologia el protagonismo del

%% ALMAGRO GORBEA, 1992, p. 20. Nosotros repasaremos en detalle esta etnografia peninsular en
relacion a las areas étnicas con documentacién de Matres y otras divinidades afines, corrigiendo en parte
esta distribucion, cf. infra apartado Areas de distirbucion de culto a las Matres.

10 CcoLus, 1996, p. 23.

1Y OLMSTED, 1994, p. 17 ss.

12 Cabe sefialar que el modelo de celtizacion defendido por M. ALMAGRO GORBEA (1992, p. 22) otorga a
nuestro juicio un papel excesivo a las poblaciones autdctonas, denominadas por el mismo como
protocélticas, entendiendo particularmente que cabria ponerlo en relacion al contacto entre distintas
jerarquias guerreras, aunque reconoce que se pudieron dar fendémenos del tipo “invasiones”, de suerte que
la configuracion y desarrollo de estas élites pudiera haberse debido tanto a la propia evolucion local como
a la introduccion de élites intrusas (ibid., p. 20; cf. RENFREW, 1987, pp. 81-82, cf. supra apartado La
cuestion indoeuropea). Con independencia de estos matices de grado, valoramos de esta propuesta
especialmente la virtud de reconocer la existencia de integrar las derivas autoctonistas con la existencia de
movimientos étnicos protagonizados por poblaciones célticas en época protohistorica (ibid., p. 23). El
comentario de esta propuesta por B. M* PROSPER (2002, p. 22) nos parece poco justo con el planteamiento
del autor, por cuanto el interés lingiiistico de esta autora centra su atencion en el tratamiento en ALMAGRO
GORBEA de los origenes del celtibérico y de las lenguas celtas del Occidente peninsular, lo que le lleva a
sugerir que M. ALMAGRO GORBEA (op. cit.) esta defendiendo a la guisa de C. RENFREW (op. cit.) una
explicacion de las lenguas celtas peninsulares en clave de una mera acumulacion local de elementos
autdctonos que se habrian definido lingiiisticamente celtas a nivel local y en interrelacion con otras élites
guerreras; no nos parece que sea asi, no solo es que la misma autora (ibid.) reconozca —sin mas
concrecion— que ALMAGRO GORBEA ha matizado a posteriori sus conclusiones en clave de asumir la
existencia de migraciones para explicar la aparicion de la lengua celtibérica, sino que el planteamiento del
autor (op. cit.) es estrictamente cultural y étnico, de lo que se agradece una posicion prudente ante la
cuestion lingiiistica, en la que se postula a favor de la entrada de poblaciones lingiiisticamente célticas,
pero enfatizando el papel del sustrato concretro, cuya caracterizacion IE nos parece muy acertada. El
punto mas débil en la argumentacion del autor es, a nuestro juicio, la caracterizacion lingiiistica que
sugiere de los pueblos peninsulares conocidos por la Cultura de los Campos de Urnas, por cuanto no nos
parece concluyente su argumentacion relativa que estas poblaciones hablaran una lengua no-IE, sobre
todo cuando no se asumen las consecuencias que ello tiene en relacion a la caracterizacion lingiiistica
general de las poblaciones extrapeninsulares asimismo identificadas por esta cultura material,
tradicionalmente relacionada por determinadas corrientes historiograficas con la expansion IE, cf. supra
apartado La cuestion indoeuropea; en sentido contrario cf. la propuesta de A. LORRIO (1997, p. 374),
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propio sustrato protocéltico tanto en el fendémeno de aculturacion céltica, como en la
tendencia expansiva del fenomeno'®, sin tener que negar la existencia e influencia de
distintos movimientos de poblacion protagonizados por grupos lingiiistica y
culturalmente celtas, testimonio de lo cual serian determinados testimonios historicos
sobre efectivos movimientos de poblacidon protagonizados por los mismos celtiberos,
que habrian seguido probablemnte la dinamica de sus antecesores'®*.

En conclusion, el proceso de aculturacion de estos grupos IE a través del contacto
directo con ciertos grupos celtas —a dilucidar el grado de influencia de la Cultura de los
Campos de Urnas'®- y del influjo directo del comercio colonial habria generado un
doble proceso sobre las élites sociales, consistente en el control de estas (1) sobre las
actividades econémicas (hierro, trashumancia) y el fortalecimiento de su estatus sobre
los demas indigenas (2), con independencia de que se produjeran contemporaneamente
fendmenos invasionistas devenidos en sustituciones de poblacion o en la introduccion
de ¢lites intrusas. Este complejo proceso de aculturacion se habria saldado
esencialmente con la afirmacion de un sistema social de tipo gentilicio, especialmente
detectable en las tumbas principescas de inicio de la Edad del Hierro en el suroeste
europeo, que en el area posteriormente celtibérica no obstante coincidir con el
fendémeno continental, presentan panoplias diferentes a las centroeuropeas y
contrariamente influidas por los dmbitos tartesio, ibérico y colonial que le son mas
cercanas. A lo largo del primer milenio a. C. estas poblaciones correspondientes a la
Celtiberia de las fuentes clasicas se habrian aproximado con una gran personalidad
cultural a la cultura ibérica, diferenciandose profundamente de la cultura de La Téne
generalizada en el area centroeuropea, sin obviar que se incorporaran paralelamente
ciertos elementos aislados como determinados tipos de espadas, fibulas y elementos
decorativos, que se manifiestan como indicios de los profundos contactos que
mantuvieron con otras areas del mundo céltico'®; de todo ello se seguiria el feliz
término de celtibérico otorgado por la fuentes grecorromanas para referirse a la
personalidad cultural de estos celtas hispanicos'®’, aunque el término quedara
restringido a parte de las etnias del area nuclear constituida por las altas tierras de la
Meseta oriental y de la cordillera ibérica.

quien sitaa la cultura de los Campos de Urnas como base de la cultura y lengua celtibérica, en detrimento
del grado de importancia que en correlato le otorga al sustrato “proto-celtibérico”, cf. supra.

1% Para M. ALMAGRO GORBEA (1992, p. 20) en las poblaciones identificadas por la cultura de Cogotas I
(sobre cuyo caracter IE no se pronuncia el autor), existiria ya una tendencia a la jerarquizacion social
consecuente con la organizacion pastorial de la trashumancia local, propiciada a su vez por la necesidad
de adapatacion al mediambiente mesetefio, que demarcaria ya una logica “de caracteristicas guerreras y
expansivas” , lo que a su vez explicaria en parte porqué a posteriori se hubiera de constituir en nticleo
céltico en la Hispania prerromana (ibid.)

1% Nosotros habremos de referirnos precisamente a la noticia transmitida por PLINIO (HN III, 13) relativa
a que los Celtici de la Bética procedian de los Celtiberos de Lusitania, cf. infra apartado Areas de
distribucion de culto a las Matres. Baeturia céltica.

195 La posicion al respecto de M. ALMAGRO GORBEA (1992) es compleja, tal y como hemos sefialado por
una parte considera que la Cultura de los Campos de Urnas esta a la base de la cultura ibérica
(lingtiisticamente no-IE) y no de la celtibérica, pero reconoce determinadas influencias en la cultura
celtibérica, entre otras la introduccion de la incineracion (cf. ibid., p. 21, argumento a partir de la tipologia
de las urnas) y su influencia grosso modo en la configuracién de una estructura social gentilicia (ibid.)

1% ALMAGRO GORBEA, 1992, pp. 20-21.

7M. ALMAGRO GORBEA (1992, p. 21) cita al caso D. S. III, 55b (ibid. GORROCHATEGUI, 1996, p. 19), no
obstante se trata de una denominacion anterior a la dominacién romana que podemos retrotraer a POLIBIO
(HUBNER, RE 111, 2, 1899, s.v. Celtiberi, col. 1886). Relegamos al apartado Areas de distribucién de culto
a las Matres. Convento cluniense y aledarios (cf. infra), la discusion del mismo y su compleja restriccion
para determinadas etnias del centro peninsular.



La introduccion de esta organizacion gentilicia se habria impuesto paulatinamente
sobre el sustrato anterior ya IE desde al menos la Edad del Bronce; testimonio de ello
serian la dispersion de los genitivos en plural para indicar la filiacion en el area
céltica'®®, coincidente con los principales elementos culturales célticos, esto es, de la
cultura celtibérica, no obstante determinados indicios como las costumbres relativas a la
hospitalidad, su caracterizacion como amantes de la guerra —tan propicio para el
desarrollo del mercenariado, la practica de la razia y el robo de ganado— y posiblemente
la misma etimologia del nombre Ambatus'®, habrian conservado las relaciones
clientelares propias del contexto anterior'’’. A la par, esta realidad socioecondmica
pastoril y belicosa explicaria la misma tendencia expansiva de esta sociedad y la
consiguiente celtizacion de parte del sutrato peninsular con diversa intesidad, de donde
el modelo general de la etnicidad como cuestion de grado, nos permitiria entender un
heterogéneo y amplio proceso de expansion en regiones occidentales tan distantes como
la Baeturia o Gallaecia'', que a la postre, y tras una “numantina” resistencia de dos
siglos, habria sido truncada por la conquista romana.

Para nosotros esta propuesta de M. ALMAGRO-GORBEA resulta muy atractiva a la
hora de acometer el estudio de una realidad, no s6lo lingiiistica sino también cultual, de
indudable sustrato céltico, por cuanto nos permite identificar en época romana la
permanencia de elementos pancélticos como la teonimia y caracterizacion de
divinidades del tipo Lug o las Matres, con otros inextricablemente unidos pero
anteriores a la celtizacion peninsular, no obstante de raigambre indoeuropea, como el
relacionado al culto a penas y aguas, allende que el grado de diversidad entre las
distintas 4reas peninsulares no omita la identificacion de vasos comunicantes
plenamente prerromanos en el que tanto la difusion cultural como las migraciones
internas en la Peninsula irian dibujando el mapa étnico y lingtiistico plasmado en la falta
de uniformidad que ofrece el area indoeuropea de la Peninsula Ibérica asi como la
personalidad del area céltica en relacion a la KeATLK™] europea.

3. (QUIENES Y QUE SON LAS DIVINIDADES DE CARACTER PLURAL?

I.  Historiografia

El descubrimiento de las divinidades femeninas de caracter plural en las provincias
occidentales del Imperio Romano y en concreto de las Matres es un hallazgo
eminentemente epigrafico e iconografico, fruto de la erudicion decimonénica'’?, al que

1% ALBERTOS, 1975, pp- 9 S.; Almagro Gorbea, 1992, p. 21.

19 ALBERTOS, 1966, pp. 20 s.

170 ALMAGRO GORBEA, 1992, p. 21.

I M. ALMAGRO GORBEA (1992, p. 22) sitia como inicio de este proceso la formacion de las necropolis
celtibéricas a partir del siglo vi a. C., detectandose a posteriori determinados elementos coincidentes que
indicarian la celtizacion gradual de las culturas documentadas, como se observa en las armas de la necropolis vetona
de Las Cogotas a partir del s. v a. C., y posteriormente en otros elementos conocidos para Extremadura, Portugal y
Bética, asi como en el Alto Ebro y el Noroeste, Gallaecia. Para el mismo autor (ibid., pp. 22-23) la noticia de PLINIO
referida a los Celtici de la Bética (H.H. 111, 13, cf. infra apartado Areas de distribucion de culto a las Matres.
Baeturia celtica) avalaria esta interpretacion, asi como el empleo del antropoénimo Celtius en Lusitania y el
Noroeste (cf. supra), en el sentido de apelativo étnico en un area originariamente no “céltica”; para el mismo autor
(ibid.) cabria interpretar en la misma linea de celtizacion tardia los toponimos en —briga del area Occidental, algunos
de los cuales, ya de época imperial, formarian un conjunto con nombres ya latinos, del tipo Flaviobriga o
Augustobriga; se trata esta ultima de una propuesta sugerente pero excesivamente holistica, al respecto cf. infra
discusion toponimos en —briga en apartado Corpus epigrdfico de las Matres. Matres Brigeacae.

2 A finales del siglo X1X el profesor IHM (ROSCHER II, 2, S.7., cols. 2464-2480) presentaba ya una
bibliografia de aproximadamente medio siglo para el tema, de forma que se permitia tildar de “anticuada”
la obra que él recogia como mas antigua: WAL, J. de, De moedergoddinnen, Leyden, 1846. Tanto C.
RUGER (1987, p. 1) como K. H. SCHMIDT (1987, p. 133) citan asimismo esta obra como pionera en la
distincion y el tratamiento de las Matres y otras divinidades femeninas de caracter plural.
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se han sumado a posteriori las diversas disciplinas vinculadas a la Historia Antigua. Se
trata de una materia en la que la ausencia de menciones explicitas en las fuentes clasicas
y el propio tenor arqueoldgico, epigrafico e iconografico de la materia de estudio, ha
definido de manera muy notable la caracterizacion de las diosas en base a la
investigacion de nuevos monumentos y a las corrientes historiograficas del momento.

Consecuentemente, a la hora de presentar un status quo de la investigacion a nivel

europeo consideramos ineludible comenzar trazando un elenco de auctoritates'”, pero
no en clave de confeccionar un elenco historiografico propiamente dicho, sino de
presentar y ordenar minimamente la historiografia que nosotros hemos consultado. En
tal sentido, aun a costa de resultar un tanto esquemadticos, vamos a ordenar la
informacion en puntos, dado que consideramos que ello dard mayor claridad a la
exposicion.

1. El profesor M. Inm'™, a finales del siglo XIx, presenta ya definidas las lineas
generales de la investigacion de corte germénico sobre las Matres a partir de los
testimonios epigraficos e iconogréaficos al respecto, ordenando a modo de
cuadricula los principales campos de la investigaciébn, que serian asi
desarrollados en la primera mitad del siglo XxX. En la misma linea y fruto de esta
aportacion cabe valorar la introduccion de la cuestion en la historiografia
francesa a partir del articulo de J. A. HILD en DS s.v. Matres (1904) y en
conjunto de la tradicion galo-celtista desarrollada por los monumentales elencos
de E. ESPERANDIEU y J. TOUTAIN, entre otros; asi como la insercién de la
cuestion en la historiografia britanica a partir en buena medida de los estudios de
E. ANWYL (1906) en relacion a las divinidades femeninas de caracter céltico.

2. El profesor F. HEICHELHEIM, en el primer tercio del siglo xx, aportd una
investigacion muy relevante en sendos articulos de RE, s.v. Matres y
Muttergottheiten (1930 y 1933). La importancia de estos dos articulos fue
enorme, ya que por una parte reunio el mayor corpus epigrafico e iconografico al
respecto hasta los anos Ochenta, y ello no s6lo por el volumen de informacion
recogida, sino también por la amplitud de las areas registradas en el Occidente
romano; y ya que, por otra parte, tuvo el gran acierto de insertar el fendémeno de
las Matres y afines en el marco hermenéutico de divinidades plurales de caracter
materno, a saber weiblicher mehrziliger Gottheiten y Muttergottheiten,
categorias que nosotros vamos a emplear frecuentemente en alemén dada la
concrecion del término, que en castellano nos obliga a extensos sintagmas del
tipo “divinidades femeninas de caracter plural” y a sintagmas cuya traduccion al
castellano nos evocan clichés historiograficos que deseamos evitar, por ejemplo
la categoria “diosas-madre”, estrechamente vinculada por la investigacion en
relacion a la supuesta Diosa-Madre mediterranea preindoeuropea.

3. A partir de la Segunda Guerra Mundial, se observa en la investigacion una
superacion del afan heuristico anterior debido a una serie de factores que
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Reconocemos nuestra deuda con la introduccion del capitulo de K. H.SCHMIDT (1987, pp. 133-135).

El propio IHM, cuenta con una obra que fue imprescindible en su época tal y como se observa en la
bibliografia posterior, obsérvese ello para la historiografia germanica en el inmediato articulo de F.
KAUFFMANN (1892), nos referimos al articulo “Der Miitter — oder Matronenkuktus und seine Denkméler”
en Jahrbiicher des Vereins von Altertumsfreunden im Rheinlande, H. 83, Bonn, 1887, pp. 1-200, en el que
da un pormenorizado estado de la cuestion para el siglo XIX. Nosotros vamos a emplear su articulo en
Roscher 11, 2, s.v. Matres, Matronae, Matrae (1893-1897), ya que por una parte reasume una década
posterior de investigacion, y por otra sintetiza los puntos clave sin entrar en los pormenores de los
monumenta, para los que nos interesan publicaciones mas recientes.



dinamizaron fuertemente la investigacion' >, entre los que cabe sefialar primero
la aparicion de nuevos y extraordinarios descubrimientos epigraficos y
arqueoldgicos, en especial el estudio y publicacion del santuario de Morken-
Harff y de las dedicaciones a las Matronae Austriahenae o del santuario de
Glanum a las Matrebo Glanikabo; y después por el mayor énfasis a favor de la
interpretacion historica y del estudio del entorno lingiiistico y cultural del
fendmeno, atendiendo a aspectos tales como el origen y dispersion del culto, las
distincion entre areas centrales y marginales, el cardcter autdctono o aloctono del
culto, la naturaleza y atribuciones de las diosas en funcion del estudio filologico
de tednimos y epitetos o de determinados elementos del entorno —vias de
comunicaciéon, manantiales, pozos o veneros minero-medicinales—, la
vinculacion —también parédrica— de las diosas a otras divinidades, los
pormenores deducibles del hecho religioso y de los lugares de culto, el caracter
social de los dedicantes, la interpretacion de la iconografia asociada a los
testimonios, el estudio de la etnografia presente y pasada en clave de testimoniar
la continuidad cristianizada del culto en diversos enclaves de Europa, etc.;
aspectos presentes en las aportaciones anteriores, pero asumidos ahora de una
forma cada vez mas compleja, en especial en la historiografia francesa, britanica
y de los Paises Bajos, que asumid asi la renovada perspectiva de los estudios
celtistas desarrollados por J. VENDRYES y P. LAMBRECHTS, lo que auspicio la
aparicion de grandes obras de conjunto sobre la religion céltica como las de J.
DE VRIES o P. M. DUVAL'®, que hallaron su eco y popularizacién en la
investigacion hispanica a través de las obras de J. M* BLAZQUEZ, en especial a
través de su Diccionario (1975). Ello sin dejar de lado una tendencia
logicamente cada vez mas particularista a favor de temadticas y conjuntos
documentales geografica o étnicamente afines, en especial en la investigacion
germénica, que se fue volcando a favor de la prioridad de los testimonios
renanos para entender el conjunto documental, en especial a partir de los
estudios de E. A. PHILIPPSON (1944).

4. En los afios Ochenta, la historiografia germanica recupera el pulso al tradicional
afan “totalizador” y alcanza un auténtico cénit entre los afios 1985-1987 con la
publicacion de dos obras de suma importancia: la primera catalogacion de las
terracotas vinculadas a la iconografia de las Mutter- y Mehrzahliger weiblicher
Gottheiten y la publicacion de las actas del congreso dedicado especificamente a
a estas divinidades'”’, todo ello con el fin de reasumir los afios de investigacion
precedentes, auspiciados a través de los coloquios iniciados desde 1980 por H. v.
PETRIKOVITS y C. B. RUGER sobre las Mutterliche Gottheiten en las provincias
occidentales del Imperio romano, y de la ingente labor de recopilacion
documental sustentada por el Reinischen Ladesmuseum Bonn, bajo la égida de
recoger la fotalidad de testimonios disponibles en el area renana y de

175 Al respecto cf. en extenso K. H. SCHMIDT (1987, pp. 134-135); cabe sefialar que a nivel de la

investigacion espafiola cabe mencionar Unicamente al investigador A. TOVAR, por su Optima aportacion
filologica al estudio de la epigrafia romana del area renana (“Germanische Wortbildungen in rdmischen
Inschriften am Rheim, Scritti in onore de G. Bonfante 2, 1976, pp. 1079-1116).

'7¢ Cabe sefialar al respecto, la inclusion de estas divinidades en los estudios de corte comparativista IE
desarrollados a partir de las obras de G. DUMEZIL.

77" Cf. Respectivamente G. SCHAUERTE (1985) y el conjunto de articulos en MvG (1987). Segun
detectamos en la ublicacion, en origen estaba prevista la publicacion de un Index epigraphischer
Zeugnisse mehrzahliger weiblicher Gottheiten in den lateinischen Provinzen des rémischen Reiches
(MWG) en Epigraphische Studien 15 (1987) por RUGER y BEYER-ROTTHOFF, pero a nuestro saber sigue a
la espera de ser editado, aunque Matronen emplee la numeracion correlativa asignada a tal indice.
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confeccionar un corpus a nivel europeo que actualizara el registro realizado por
F. HEICHELHEIM, como base imprescindible para sustentar cualquier tesis a
posteriorim.

5. La influencia posterior de estas aportaciones en las dos décadas posteriores ha
sido importante; cabe sefialar al respecto el articulo de corte iconografico de G.
BAUCHHENSS en LIMC s. v. Matres, Matronae (1997), el tratamiento de estas
diosas en importantes estudios generalistas sobre la religion céltica como los de
M. GREEN (1995a) entre otros, o en estudios dedicados a los nombres de
divinidades célticas como el confeccionado por N. JUFER y T. LUGINBUHL
(2001); muy fecundo ha sido el eco en la historiografia espafiola, en especial a
partir del articulo de J. GOMEZ PANTOJA (1999b) sobre el culto a las Matres en
Clunia y de la obra generalista sobre las divinidades célticas en Hispania de J. C.
OLIVARES (2002). No obstante, en la historiografia reciente se aprecia un
detrimento de la perspectiva total del fendémeno a favor de una perspectiva
localista y de detalle, donde no se echa en falta la referencia a las grandes obras
generalistas, sino la falta de interés por establecer la debida coherencia de la
parte con el todo. La excepcion y quizds gran aportacion de estos Gltimos afios
ha sido la decidida incorporacion de la materia a los estudios de corte
comparativista IE, en especial a partir de G. S. OLMSTED (1994), lo que ha
permitido en parte devolver a las Matres a través de las sagas irlandesas unas
fuentes literarias que se daban por perdidas dado el silencio de los autores
grecorromanos.

Por encima de todo esto, de las diversas corrientes historiograficas, de las distintas
metodologias y fuentes documentales tratadas, del distinto énfasis con que cada
especialista ha estudiado las distintas posibilidades que le ofrecia el mismo material,
etc., se aprecian dos constantes generales en el cuerpo de la investigacion'”’:

- la adscripcion céltica de estas divinidades,
- la atribucion de funciones tutelares vinculadas a la idea de fecundidad y
abundancia.

Nosotros asumimos como propias estas dos hipotesis de trabajo, teniendo en cuenta
el concepto problematico pero necesario que supone la categoria IE de lo celta'® y
asumiendo nuestra insatisfaccion ante las meras categorias “fecundidad”, “maternidad”,
u otras cualesquiera de tal tenor tan general, bajo la égida de aproximarnos en el mayor
grado posible a la comprension concreta que de las diosas se representaban sus cultores.

Nuestra intencion es glosar el tema organizando la informacion —obtenida a partir
del conjunto de publicaciones presentadas— segun los bloques teméticos definidos en los
siguientes apartados, de cara a elucidar la serie de aspectos fundamentales que
consideramos imprescindible tratar en nuestro estudio del corpus peninsular y
recabando una informacioén extrapeninsular que, por una parte, nos enriquecera

'8 No es casual que RUGER (1987, p. 2) comenzara su articulo protestando porque hasta la fecha ninguna

publicacion hubiera aspirado verdaderamente a la documentacion total de la epigrafia disponible. No
obstante, el autor ya indicaba entonces que nadie que pretendiera hacer un estado de la cuestion podria
hacer gala de haber alcanzado la totalidad, indicando asimismo que su aportacion era posible dado el
trabajo durante cuatro afios del Reinisches Landesmuseum de Bonn. Este dato es importante, por cuanto
explica las limitaciones documentales de la obra para otras regiones como Hispania.

17 Resulta interesante indicar que cuando una investigacion cualquiera, ajena al campo especializado en
las Matres y otras divinidades femeninas de caracter plural, se ve obligada a mencionar a las Matres,
recurre —como si de un topos historiografico se tratara— a la vision popularizada a partir de J. VENDRIES
(1948, pp. 275-277) a nivel europeo y por J. M* BLAZQUEZ (1975) a nivel peninsular, relativa al caracter
de diosas célticas vinculadas a la idea de fecundidad y abundancia.

180 Cf. supra, apartado La KEATIKT o «Europa céltica.
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aportando paralelismos, matices y divergencias y que, por otra parte, creemos
enriquecera reciprocamente al conjunto a través de una sustancial mejora del
conocimiento de nuestra area territorial. En un sentido y otro esperamos adecuarnos a la
sabia linea de investigacién que para el tema apuntaba C. B. RUGER al inicio de su
articulo en MvG: “Will man die Phdnomene griindlich bearbeiten, so tut méglichst
umfangreiche Erfassung des Materials gewiss zuallererst not™®".

II.  Categorias Muttergottheiten y weibliche mehrzahlige Gottheiten

En los territorios adscritos a las provincias occidentales del Imperio romano
conocemos una amplia ndmina de testimonios cultuales que en parte parecen responder
a la pervivencia de un sustrato prerromano en el ambito de las creencias, sin menoscabo
de que los documentos respondan en general a una cronologia posterior a la dominacion
romana de esos territorios, perdurando por otra parte durante el Imperio hasta su
nominal evanescencia con el triunfo del cristianismo, no obstante la continuidad cultual
a posteriori sea incuestionable, mas ahora bajo ropaje de virgenes y santos.

En esa abigarrada ndmina de nombres divinos, destaca singularmente el volumen de
divinidades femeninas identificadas simbolicamente por atributos asociados a la
dispensa de fecundidad, de donde la historiografia germanica acufiara felizmente para
las mismas la categoria general de Muttergottheiten'™, no obstante el caracter
“materno” so6lo sea atestiguado por parte de las mismas, ya sea a través del testimonio
de tednimos del tipo Matres, Matronae y afines, ya sea por medio de determinados
atributos iconograficos.

La distintas Muttergottheiten, conocidas fundamentalmente por documentos
epigraficos e iconograficos y mencionadas en raras ocasiones por las fuentes
grecorromanas, presentan la singularidad de ser invocadas epigraficamente tanto en
numero singular como plural, a parte que a ello se sume una multiforme ndémina de
monumentos en los que se representan figuras divinas tanto con caracter individual
como grupal, que por su parte no suelen estar acompafiadas de la indicacion teonimica
correspondiente'®. A tenor de lo expuesto, se comprendera que aquellos investigadores
que se han enfrentado al problematico registro del conjunto teonimico amparado por la
categoria Muttergottheiten, hayan tenido que establecer agrupaciones de caracter menor
de cara a organizar minimamente la informacion disponible.

Consideramos al respecto que cabe detenerse en tres de estas aportaciones, en
cuanto que se complementan mutuamente y nos ofrecen un buen esquema para
desarrollar nuestra investigacion, de suerte que habremos de relegar a los siguientes
apartados buena parte de las consideraciones que se podrian realizar a partir de las
mismas aportaciones, en especial de la valoracion especifica y sustancial que merece la
representacion teonimica e iconografica de caracter plural, que desarrollaremos en el
apartado dedicado a la naturaleza y facultades de las diosas'™".

La primera de las agrupaciones que queremos glosar nos la ofrece F. HEICHELHEIM
en el articulo Muttergottheiten en RE'®; el investigador reconocia que su propuesta
respondia a su propia opinion analitica en relacion a la organizacion que €l reconstruia
para el complejo religioso previo al sincretismo y reorganizacion del culto desarrollado
en época galorromana, asumiendo asimismo que en muchos casos era dificil adscribir
plenamente una divinidad a un grupo u otro. Desde tal punto de vista, en el que prima la

'8l RUGER, 1987, p. 2.

"2 HEICHELHEIM, RE X V1, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 947.

'3 HEICHELHEIM, RE XV, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 950.

'8 Cf. infra apartado Caracterizacion de las diosas.

%5 HEICHELHEIM, RE X VI, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 950-951.
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reconstruccion del contexto prerromano, el autor distinguia en el elenco de
Muttergottheiten —apartado “D” del articulo— dos categorias principales, que después
subdivide en conjuntos menores: en primer lugar aquellas divinidades célticas que
podemos remontar fehacientemente a época prerromana, subgrupos D: a-f; en segundo
lugar aquellas divinidades mas representativas en el dmbito de las Muttergottheien
precélticas, no célticas o dudosamente célticas, subgrupos D: g-k.

En relacion al primer grupo de Muttergotthiten, aquél en el que cabe deducir un
sustrato céltico, F. HEICHELHEIM subdividia seis apartados segin su supuesta atribucion
fundamental en época prerromana: Herrinnen der Tiere (a), Schutzgeiter menschlicher
Gemeinschaften und ihres Besitzes (b), Schutzgeister der Individuen (c), mdnnlich-
weibliche Gottermehrheiten (d), ctonische Numina (e), Weggottheiten (f).

En relacion al segundo grupo, el mismo autor reconocia cuatro categorias: fopische
Gottheiten (g), Wasser- und Heilgottheiten (h), keltisierte und romanisierte
Germanengdttinen (i), Sonstiges (k).

La distincion étnica del sustrato prerromano no debe conducir a engafo, el autor no
pretendia cuestionar la unidad de fondo que presupone la categoria Muttergottheiten, y
aun menos establecer un instrumento de distincion funcional entre las divinidades, en el
sentido de que, por ejemplo, toda divinidad con atributos acuaticos —Wassergottheiten
(h)— fuera necesariamente excluida de la némina de divinidades célticas, o viceversa,
que toda divinidad vinculada a la tutela sobre grupos y comunidades humanas —
Schutzgeiter menschlicher Gemeinschaften und ihres Besitzes (h)— lo fuera, sino que
pretendia distinguir las atribuciones principales de aquellas divinidades testimoniadas
en territorios de sustrato céltico, de aquellas otras en las que por su ubicacion o
naturaleza cabria ser extremadamente prudente a la hora de extrapolar la categoria de
celta; hemos de tener en cuenta el contexto en el que se inserta el articulo, marcado por
una auténtica efervescencia de los estudios celtistas y de las polémicas historiograficas
sobre el grado de afinidad y sincretismo entre los complejos culturales propios de celtas
y germanos, aspecto que se refleja en la insercion del grupo noveno — keltisierte und
romanisierte Germanengottinen (i)—, que diferencia aquellos testimonios vinculados a
Muttergottheiten hallados en territorio germanico, en los que para el autor cabe suponer
una asimilacion con divinidades afines testimoniadas en ambito de sustrato céltico'*.

En relacion al caracter individual o plural de estas divinidades, la subdivision de F.
HEICHELHEIM también puede conducir a priori a engaio, dado que se pudiera pensar
que el autor consideraba la categoria mehrzahlige Gottheiten como una mera etiqueta
descriptiva de la documentacion. Al contrario, la lectura atenta del articulo muestra que
¢l consideraba el caracter plural'®’ de buena parte de las Muttergottheiten como un
signo original y distintivo de las divinidades de sustrato céltico. Asi, dentro del primer
grupo, Muttergottheiten de sustrato céltico, se aprecia una neta distincion del grupo “a”,
Herrinnen der Tiere, como un conjunto sui generis de divinidades individuales
vinculadas a determinados animales, en concreto, Andarta y Artio al oso y Epona al
caballo'®®. Més atin, se puede decir de los grupos séptimo (g) y octavo (h), que su
insercion en el segundo grupo —divinidades no célticas— responde en buena medida a su
teonimia de caracter individual; de tal forma, se caracteriza al séptimo grupo —topische
Gottheiten (g)— a razdn del caracter individual de los teénimos, lo que les diferencia

'8 HEICHELHEIM, RE X VI, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 969.

'87 Resulta interesante considerar que el décimo grupo — Sonstiges (k)—, un auténtico cajon de sastre
donde se retinen todo tipo de testimonios de dudosa adscripcion a las anteriores categorias, se subdivida
entre “Einzelnumina” (HEICHELHEIM, RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, cols. 971-975) y Mehrheiten
(ibid., cols. 975-977).

'8 HEICHELHEIM, RE XV, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 951.
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precisamente del grupo afin céltico —Schutzgeiter menschlicher Gemeinschaften und
ihres Besitzes (b)—, considerando que cabria considerar en general a aquellas como
divinidades vinculadas a la proteccion de ciudades y no de grupos humanos como las
propiamente célticas, asi como en otros casos se trataria de divinidades precélticas,
especialmente en la Peninsula Ibérica'™. Analogamente, la insercién de octava categoria
—Wasser und Heilgottheiten (h)— en la segunda categoria se justifica por el mayoritario
carécter individual y local de las divinidades atestiguadas, lo cual hacia preferible dejar
en suspenso la categoria de celta mientras no se pueda documentar fehacientemente ello
en el sustrato mas primitivo del area en cuestion, como si sucede en el culto
galorromano a Diana y a determinadas Ninfas'”.

También se aprecia en el autor un marcado énfasis en atestiguar el tenor original de
la pluralidad como signo distintivo de las Muttergottheiten de sustrato céltico en el
tratamiento del segundo grupo —Schutzgeiter menschlicher Gemeinschaften und ihres
Besitzes (b)—, que incluye a Matres, Matronae, Fatae, Aufaniae, etc.””!, donde se indica
que la mayor parte de los tednimos son de caracter plural, considerando que los pocos
atestiguados en forma individual pudieran deberse al sincretismo grecorromano de
antiguas divinidades femeninas de caracter plural'®*; después, a parte que asimila en
esencia el tercer grupo —Schutzgeister der Individuen (c)— con el segundo (b), como si
las atribuciones sobre individuos no fueran sino una especializacion de las tutela sobre
comunidades, sefiala ademds tedénimos propios de divinidades femeninas plurales:
Proxumae 'y Suleviae'”®. En relacion al cuarto grupo —mdnnlich-weibliche
Gottermehrheiten (d)—, el autor entiende que los grupos de divinidades que incluyen a
dioses y diosas son perfectamente conectables a testimonios prerromanos con
iconografia divina como el Caldero de Gundestrup, y que estos habrian vivido un
fendomeno de sincretismo especialmente en forma de parejas de dioses y triadas, siendo
asimiladas a través de la interpretatio romana con grupos de divinidades grecorromanas
considerados afines, citando de tal forma las parejas de dioses tipo Apolo-Diana, Marte-
Bellona-Minerva-Victoria, Mercurio-Maia (Rosmerta), asi como las formas parédricas
asociadas a Sucellus'™. El quinto grupo —ctonische Numina (e)— no es un grupo de
suyo, aunque incluya a divinidades de caracter infernal del tipo Ataecina o Lamiae, sino
una inferencia a partir de rituales como la deposicion de figurillas alusivas a las
Muttergottheiten en el ambito funerario galorromano y de aspectos marginales
asociados a determinadas divinidades, entre las que cita a Matres, Nantosuelta, la
desconocida paredro de Sucellus y Maia-Rosmerta'””. Las divinidades asignadas a la
séptima categoria —Weggottheiten (f)— son de caracter asimismo plural: Biviae, Triviae,
Quadriviae, Semitae, Viae, Viales"®.

La segunda aportacion que queremos glosar es la de G. SCHAUERTE en MvG. Este
autor realiza un admirable estudio global de las representaciones de divinidades
femeninas de sustrato con cardcter materno en las provincias nordoccidentales del
Imperio Romano; al acotar la geografia de su investigaciéon a esta area en la se
distinguen Unicamente territorios de sustrato céltico y de sustrato germanico'’’, reduce

189
190
191

HEICHELHEIM, RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 966.

HEICHELHEIM, RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 967.

F. HEICHELHEIM (RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 952) remite en este punto a su articulo Matres
(RE X1V, 2, 5.v.), en el que profundizamos en el apartado de tednimos.

92 HEICHELHEIM, RE XVI, 1, 5.v. Muttergottheiten, col. 952.

193 HEICHELHEIM, RE XV, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 957.

* HEICHELHEIM, RE XV, 1, s.v. Muttergottheiten, cols. 958-963

195 HEICHELHEIM, RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, cols. 964-965.

19 HEICHELHEIM, RE XV, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 966.

7 SCHAUERTE, 1987, p.55.
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la problematica a la que se habia enfrentado F. HEICHELHEIM al abordar en conjunto el
muy heterogéneo sustrato prerromano del Occidente romano, no obstante areas
importantes en la documentacion de este tipo de divinidades como el norte de Italia,
Britania o Hispania queden relegados de su foco de atencion. Por otra parte, su articulo
acota también el campo de observacion a las divinidades femeninas de caracter materno,
para las que prefiere el sintagma miitterliche Gottheiten en lugar del término
Muttergottheiten; la seleccion de la categoria no nos parece casual, por cuanto mientras
las Miittergottheiten designaban en el articulo de F. HEICHELHEIM al complejo de
divinidades femeninas de sustrato con independencia de que sélo parte de ellas fueran
identificada o representada con tal mistica de maternidad, el articulo de G. SCHAUERTE
aborda la cuestion restringiendo la busqueda a aquellas divinidades femeninas de
sustrato de las que si se puede suponer efectivamente esta nocion.

A pesar de estas premisas y del evidente sesgo iconografico de su aportacion,
valoramos que el planteamiento de fondo en G. SCHAUERTE es muy similar al visto para
F. HEICHELHEIM, esto es, la premisa de que en los territorios de herencia céltica y
germanica se documenta un gran numero de representaciones de divinidades femeninas
cuya iconografia gira en torno a las nociones de maternidad y fecundidad'®®; a ello se
afiade su excelente conocimiento de la documentacidon epigrafica, lo que le permite
aportar que en los casos que atnan representacion de miitterliche Gottheiten e
identificacion epigrafica, raros pero coincidentes en cuanto a su adscripcion a territorio
de herencia céltica, el tedbnimo suele evocar asimismo el ambito de la maternidad:
Matres, Matrae y divinidades documentadas como afines'”’.

Teniendo en cuenta estas premisas, reconocemos que a nosotros lo que realmente
nos interesa es considerar los criterios que sigue G. SCHAUERTE a la hora de seleccionar
el material con el que confecciona el corpus del articulo por cuanto cuestiona y descubre
determinados cauces de introduccion en este campo de investigacion de las divinidades
femeninas de caracter plural. Indica este autor que en el conjunto iconogréafico de las
miitterliche Gottheiten se detecta una interesante variacion en cuanto al numero de
diosas representadas: tanto imagenes individuales como conjuntos de significacion
plural, estos ultimos en forma de parejas divinas, triadas y grupos de cuatro y cinco
figuras de diosas, que concurren todos ellos en compartir atributos similares a los
desplegados en las estelas con teonimia materna, de donde cabe deducir que la afinidad
de los valores simbolicos remite a una significacion comun en relacion a la esencia de
las divinidades representadas™™.

A partir de esta importante deduccién, advierte G. SCHAUERTE que
consecuentemente no se trata de una seleccion sencilla, dado que aunque no cabe negar
el volumen mayoritario de conjuntos triddicos a la hora de representar a esta multiforme

198 SCHAUERTE, 1987, p. 55.

% La némina de testimonios que G. SCHAUERTE (1987, p. 56) presenta es la siguiente —reducimos la
citacion de la pieza a los numeros indicados en su articulo y a CIL—: Dedicadas a las Matrae, una estela
en Allan —Drome— (n° 4; AE 1906, 180) y cuatro piezas para las que se puede proponer la lectura del
mismo téonimo *Matrae: Dos halladas en Lyon (n° 104; CIL XIII, 01761 y n° 105; CIL X111, 01762), una
en St. Roman-en-Gal —Rhone— (n® 183; CIL XIII, 01823), y otra en Tete-du-Ville —Vosges— (n° 184; CIL
XIII, 04660). Dedicadas a Matres, una pieza de Newcastle (n° 135; CIL VII, 499). Dedicadas a Maiiae,
una pieza de Metz (n° 118; CIL XIII, 02498). Dedicadas a las Fatae, un ejemplar de Nimes (n° 137; CIL
XII, 1281) y otro de Sablet (n° 161; CIL XII, 1281). El autor indica asimismo una estela hallada en Roma
dedicada por los equites singulares a Suleviae y Campestres (CIL VI, 768), que no introduce en el
registro iconografico por entender que la iconografia desplegada obedece en todo a la propia de los
talleres romanos. También menciona las estelas a Nehalennia procedentes del santuario de Domburg,
usulmente con representacion de figura Unica, para representacion en triada, cf. SCHAUERTE, 1987, n° 64.
290 SCHAUERTE, 1987, pp. 58-59.
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némina de divinidades de caracter materno®’’, no es su intencién omitir a aquellas otras
andlogas que aparezcan representadas tanto en forma individual como en grupo
parédrico de dios y diosa®””. Resalta el autor la especial dificultad vinculada a las diosas
de iconografia individual, dado que aunque existan casos netamente distinguibles como
los de divinidades con atribuciones sobre la caza y la floresta del tipo Aduinna o
Abnoba o aquellas asociadas a concepciones teriomorficas del tipo Artio o Epona®”,
mayoritariamente cabe discriminar a estas figuras individuales como relativas a
divinidades de caracter eminentemente local’’*, no obstante compartan determinadas
concomitancias con las identificadas en el ambito de las miitterliche Gottheiten, de
donde sea necesario integrarlas en la ndmina de las mismas, reconociendo en ellas un
grado propio de ambivalencia —probablemente intrinseco a las mismas— entre su
caracter netamente local y el sentido de corte totalizador y universal, representado
fundamentalmente por las triadas maternas®”. De esta forma, el autor distribuye el
corpus iconografico atendiendo a cuatro categorias fundamentadas precisamente en el
caracter diferenciador deducible de su cualidad numérica: Einzelne Gottheiten,
Zweiergruppen, Triaden'y Vielzahlige Gottinnengruppen™®.

Consideramos de un enorme valor el esquema y la dptica que G. SCHAUERTE aplica
asi a los testimonios de divinidades femeninas de caracter materno, por cuanto
reconociendo por una parte el valor de universalidad y totalidad inherente a la
caracterizacion plural, singularmente presente en la representacion triadica®’’, establece
por otra parte una importante advertencia sobre el sentido analogo pero diverso de las
representaciones de parejas divinas frente a las triadas®®, y reconstruye de manera
verosimil un puente de comunicacion simbolico y substancial entre ciertas divinidades
representadas de forma individual con aquellas maternas de carécter plural, aduciendo la
ubicuidad de muchos de los testimonios respectivos y la analogia simbdlica contenida
en tedbnimos y atributos divinos.

La tercera aportacion que deseamos analizar es la de B. C. RUGER en MvG. El autor
parte de una categoria de objeto de estudio analoga a la de F. HEICHELHEIM y G.
SCHAUERTE, a saber, las Muttergottheiten, asumiendo por una parte un mayor afan
totalizador de los testimonios epigraficos correspondientes a la provincias latinas del
Imperio Romano®” y focalizando su labor heurisitica e interpretativa en relacién a las
divinidades femeninas de carécter plural como indice cualitativo y definitorio de las
Muttergottheiten™°.

2%V Cf. infra, apartado Representaciones iconogrdficas en Hispania. Conjunto de Camero Nuevo.

292 SCHAUERTE, 1987, p. 60.

203 Recordamos, divinidades incluidas en el articulo de F. HEICHELHEMM (RE XVI, 1, s.v.
Muttergottheiten; cf. supra); alli el autor integraba a las divinidades vinculadas al culto de montes y
forestas Aduinna y Abnoba en el grupo mdnnlich-weibliche Gdottermehrheiten (d) por su interpretatio
romana con Diana (HEICHELHEIM, X VI, 1, s.v. Muttergottheiten, cols. 960-961); en el grupo Herrinnen
der Tiere (a) las divinidades Artio y Epona (HEICHELHEIM, X VI, 1, s.v. Muttergottheiten, cols. 951-952).
2% Recuérdese especilmente los apartados topische Gottheiten (g), Wasser- und Heilgottheiten (h) en el
articulo de F. HEICHELHEIM (RE X V1, 1, s.v. Muttergottheiten, cols. 966-969), cf. supra.

293 SCHAUERTE, 1987, p. 60.

29 SCHAUERTE, 1987, pp. 61-74.

7 Consideramos oportuno citar en este sentido un fragmento del autor (SCHAUERTE, 1987, p. 59): “Die
Verdoppelung, Verdreifachung usw. bis hin zur Fiinffergruppe (Nr. 140) wird als verstinkendes Element,
vor allem die Dreizahl als Ausdruck der Totalitdt und der Universalitiit verstanden”.

2% SCHAUERTE, 1987, pp. 65-66. Dejamos el desarrollo de este punto para el apartado Fuentes
iconogrdficas.

2% RUGER, 1987, p. 2. Cf. supra apartado Historiografia, donde hemos glosado el inusitado afan por
reasumir lo maximo posible la totalidad de testimonios epigraficos correspondientes.

219 Al respecto cabe citar un fragmento del texto de C. B. RUGER (1987, p. 2): “Um die Qualitit
‘miitterliche Gottheiten’ von anderen iiberhaupt unterscheiden zu konnen, haben wir zundichst alle
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Se observa ya en ello que el autor introduce un cufio propio en relacion a las otras
dos aportaciones aqui glosadas, tanto por la inclusion de todas las provincias latinas®"'
como del valor distintivo de la pluralidad, pero destaca ain mas la organizacion del
corpus en relacion a la obra de F. HEICHELHEIM, por cuanto si este distribuia la nomina
de testimonios en funcion de agrupaciones de tenor historiografico, C. B. RUGER asume
el tenor epigrafico de su objeto de estudio priorizando la identificacion de cerca de 90
teonimos adscribibles a la esfera de las Muttergottheiten por su tenor plural, para
después organizar este corpus en base a 8 categorias intrinsecas a la semantica de los
mismos teénimos, en lo que llama la atencion la ausencia de mencion alguna a Matres,
Matronae, Matrae y similares, por cuanto las ocho categorias representan a divinidades
plurales que desarrollan con un cierto grado de especificidad la tutela o esencia materna
deducibles de las anteriores’':

a. Caracter geografico: Ambirenae, Ambioreneses, Ambia(Ambio-, Abia-)marcae,
Campestres, Silvanae, Montes, Alpes.

Caminos: Semitae, Viales, Biviae, Triviae, Quadriviae.
Fuentes: Nymphae, Lymphae, Fontes, Suleviae.
Animales: Gantunae, Cervae.
Antepasados: Proxumae, Veteres, (Adsenes?).
Diosas intituladas: Dominae, Deae, Digines, Virgines.
Predicados funcionales: Nutrices, Victrices, Medicinae, Parcae, Fatae, (Vivae?,
Comedovae?).
h. Diosas singulares pluralizadas: Cereres, Maiae, lunones, Eponae, Suleviae (?),
Nehalenniae (Nehalenninae), Dianae y Silvanae (?).

De la misma forma que indicabamos para el articulo de F. HEICHELHEIM, el articulo
de C. B. RUGER puede llevar a confusion si no se lee con detenimiento. Para empezar
uno puede pensar que la heuristica concerniente a todas las provincias latinas del
Imperio Romano desvaneceria la centralidad del sustrato étnico IE, en especial céltico o
germano, pero ello es fuertemente matizado cuando el autor procede a caracterizar la
dispersion del material, distinguiendo entre areas centrales y marginales y cultos
autdcotonos y aldcotonos®”. Por otra parte, uno podria considerar que el autor desdibuja
el carécter y atribuciones de las distintas divinidades en funcion de priorizar su caracter
plural y materno, pero no es asi, lo que el autor expresa es que desde un punto de vista
estadistico el volumen epigrafico adscribible en conjunto a Matres y Matronae excede
sin parangoén al conocido para las restantes divinidades femeninas de caracter plural*'®,
lo que advierte ya del caracter deducible al conjunto restante, por mas que el autor
reconozca la certeza o posibilidad de que no todas las divinidades plurales fueran
reconocidas en primera instancia por atribuciones necesariamente inmersas en la mistica
de la maternidad, como cabe deducir en el caso de las Suleviae / Suleae que parece
tenian cardcter principalmente medicinal o de las lunones, paredro de Genii masculinos
de caracter local, aunque se infiera del conjunto de dedicaciones una especializacion del
caracter materno en distintas esferas, ya fuera como protectora de los antepasados —
Parcae y Proxumae—, por sus funciones de guardia y tutela sobre los campamentos —
Campestres —, etc.”

© e a0 o

weibliche mehrzahligen Gottheiten der lateinischen Provinzen des Imperium Romanum zu erfassen
versucht”.

' E] articulo menciona aunque discrimina finalmente a las Cereres.

12 RUGER, 1987, pp. 2-3.

13 RUGER, 1987, pp. 4-9.

*1% El registro manejado por C. B. RUGER (1987, p. 3) contaba con 520 testimonios epigraficos de culto a
Matres y Matronae 'y cerca de otros 200 dudosos.

13 RUGER, 1987, pp. 3-4.
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Concluyendo este apartado en el que nos hemos detenido en el cardcter materno y
plural de estas divinidades femeninas de sustrato IE documentadas en el Occidente
romano a partir de estas tres aportaciones historiograficas, cabe sefialar que se trata de
un aspecto esencial en la confeccion y desarrollo de nuestra investigacion. La evolucion
que se advierte entre el afdn totalizador de F. HEICHELHEIM y el representado por C. B.
RUGER, expresan la importancia creciente que la investigacion ha ido detectando en
relacién al cardcter plural de las Muttergottheiten como instrumento heuristico y
categoria de andlisis, sin que ello suponga asumir un sentido de dique cerrado en
relaciéon a las concomitancias formales y esenciales compartidas por determinadas
divinidades femeninas de caracter individual. Tal y como se observara, nosotros hemos
adoptado principalmente la metodologia de C. B. RUGER para el estudio de la Peninsula
Ibérica, y en ello la eleccion del titulo supone una declaracion de intenciones, pero no
porque la consideremos mas ajustada a la verdad que las restantes, sino por las
concomitancias del material registrado: mayoritariamente epigrafico, sobre un espacio
provincial romano acotado a la Peninsula Ibérica pero de sustrato muy heterogéneo y en
el que el volumen de dedicaciones a Matres es porcentualmente muy superior al de las
restantes divinidades plurales registradas'®. Por todo ello apostamos decididamente por
esta metodologia que combina heuristica e interpretacion de las divinidades sobre el
doble pivote de las categorias Muttergottheiten y mehrzahlige Gottheiten; el desarrollo
consecuente de las conclusiones manifestara la coherencia de la propuesta para Hispania
y la amplia posibilidad de campos a dilucidar a partir de todo ello.

III.  Origenes IE en el culto a las Muttergottheiten

La categoria de divinidades Muttergottheiten se demuestra como un elemento
religioso constitutivo en distintos panteones IE que grosso modo coinciden en otorgar a
las mismas una marcada esencia ctonica y en conferirles el caracter plural como signo
de su papel totalizador y universal; entre los ejemplos que de manera mas analoga
permiten constatar esta afirmacion cabria sefalar los sustratos mas primitivos
conservados en la religion griega en relacion a las escasas diosas apeladas en época
historica como “madres” —Démeter, su hija Kore, Ge y Atenea—, en el culto —no
obstante tardiamente documentado— a las Babe en ambito eslavo, o en concepcion de las
Matarah de la religion indoirania®'’, por citar solo los ejemplos traidos a colacion por el
investigador H. H. PERTERSMANN a la hora de subrayar la infravaloracion que en
muchos casos se hace del sustrato IE a favor de sobrevalorar la influencia de tal o cual
cultura cuando ésta es conocida en época historica®'®.

La caracterizacion del sustrato prerromano deducible para las Muttergottheiten en
los territorios adscritos al Occidente romano demuestra el progresivo ensanchamiento
de miras desarrollado por la historiografia al respecto, y ello en base a dos principios
externos concurrentes en la documentacion: la prioridad de las fuentes epigréficas e
iconograficas dado el silencio o parquedad de informaciones sobre las mismas en las
fuentes grecorromanas y la configuracion progresiva de un mapa de los pertinentes

*1 Cf. infra, apartado Metodologia seguida en la confeccion del corpus epigrdfico.

17 Sobre estas diosas griegas de carcter materno y las Matarah del ambito indoiranio cf. infra, apartado
Terra Mater.

1 E] fragmento de H. PETERSMANN (1987, p. 174) se dirige concretamente a la sobrevaloracion de la
influencia orientalizante en los origenes de la religion griega y la consecuente infravaloracion del sustrato
IE, concluyendo con una maxima magistral: “Wir diirfen nicht vergessen, dass auch die Indogermanen
schon in alter Zeit mehrere gottliche Miitter auf das engste zusammengefasst und verehrt haben” (citado
asimismo por OLMSTED, 1994, p. 287).
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testimonios documentales’”’. De esta forma, cabe entender que las aportaciones de

finales del siglo XIX y principios del XX, atribuian a estas diosas un carécter
eminentemente céltico™®’, en base al mapa disponible entonces de documentos
epigraficos e iconograficos, coincidentes con las regiones a las se atribuia por entonces
un caracter céltico o celtizado en el Occidente Romano. El gran salto documental y
conceptual que supone el articulo de F. HEICHELHEIM en RE sobre las Muttergottheiten,
manifestaba ya como el acercamiento a un mapa documental mas preciso obligaba a
distinguir entre las divinidades de las que cabia defender su sustrato céltico de aquellas
otras de caracter no céltico, precéltico o de incierto cardcter céltico, entre las que
destacaba la consideracion del sustrato germéanico™' o el reconocer ya el heterogéneo
sustrato de otras 4reas como la Peninsula Ibérica®**.

Las aportaciones posteriores han tenido que ir asumiendo el conocimiento cada vez
mas detallado de las poblaciones englobadas por el Occidente romano, discutiendo en
profundidad la caracterizacion de los documentos en relacion a su ubicacion en areas
consideradas como nucleares o marginales en el conglomerado céltico y germénico, y
del mismo caracter autoctono o aléctono deducible de las manifestaciones cultuales™.
No obstante, la herencia historiografica ha legado en grandes lineas una reduccion de la
identificacion del sustrato prerromano adscribible a estas Miittergottheiten en relacion a
la categoria céltica para el grueso de la documentacidon y germanica para los testimonios
sitos en el ambito de la orilla izquierda del Rin, lo que se detecta esencialmente en la
distribucion de los articulos en MvG, donde se observa una concurrente duplicacion de
articulos de tematica analoga sugiriendo el cardcter céltico predominante de la
documentacion, sin menoscabo de reconocer la singularidad del drea germanica; como
ejemplo ténganse en cuenta el articulo de H. G. HORN dedicado a la iconografia de las
diosas en ambito ubio —etnia germanica— y el articulo afin de G. SCHAUERTE dedicado
al conjunto iconografico en las provincias nordoccidentales del Imperio Romano®* o el
articulo de G. NEUMANN dedicado a la teonimia de las diosas en el &mbito germanico y
el correspondiente de K. H. SCHMIDT referente a los teénimos célticos de las mismas
divinidades. Destaca en tal sentido el esfuerzo asumido por C. B. RUGER** para
establecer la presencia o ausencia de testimonios en el Occidente Romano de Matres,
Matronae y divinidades femeninas de caracter plural afines a ellas como Suleviae,

lunones, Fatae o Parcae y de deducir consecuentemente el cardcter autdocotono o

*1% Resulta interesante recordar que E. ANWYL (1906, p. 27) entendia que en el tema de las Matres la

arqueologia servia exclusivamente por sus aportaciones a la hora de ubicar, mapping, el territorio
influenciado por la cultura céltica.

20 Citemos al respecto a M. IHN (ROSCHER II, 2, col. 2473) quien sentenciaba que antes que cualquier
otra teoria, “alles weist vielmehr auf keltischen Ursprung hin”, asi como el igual parecer en J. A. HILD
(DS 1IIb, 1904, p. 1636) o en conjunto la caracterizacion céltica de las divinidades de caracter femenino
en el estudio de E. ANWYL (1906).

2! Les otorga un apartado propio: keltisierte und romanisierte Germanengoéttinen (i), cf. HEICHELHEIM,
RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, cols. 969-971.

22 B HEICHELHEIM (RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 966) incluye en conjunto a las divinidades
hispanas en el apartado topische Gottheiten (g).

23 Cf. infra, apartado Cronologia y distribucién de los testimonios.

*** Ello le permite restringir el corpus iconografico a territorios enmarcados grosso modo por su sustrato
céltico con excepcion del dera ubia, cuya caracterizacion incluye sumariamente remitiendo al articulo de
H. G. HORN, cf. SCHAUERTE, 1987, p. 56.

3 RUGER, 1987, pp. 2-7. El autor, por otra parte, elude pronunciarse sobre la condicién prerromana de las
divinidades documentadas, lo cual no se le debe tener como demérito dado que el material inventariado es
precisamente la epigrafia de época romana.
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aléctono del culto en funcion del sustrato prerromano, que caracteriza como
fundamentalmene céltico**°,

Habida cuenta que la caracterizacion céltica de estos territorios no es sino el tltimo
estadio previo a la romanizacion, y habida cuenta de las heterogéneas poblaciones y
culturas con las que hubieron de relacionarse los celtas en estos mismos territorios, la
pregunta sobre los origenes profundos de estas manifestaciones de culto a divinidades
con rasgos maternales mas o menos pronunciados obliga a dar un paso atras, al
nebuloso ambito de la prehistoria de estas manifestaciones religiosas, por mas que tal
cuestionamiento presente enormes dificultades derivadas tanto del material disponible,
mayoritaria o completamente anepigrafo para épocas anteriores a la romanizacion, y de
la propia inercia de la especializacion historiografica, que casi imposibilita al
investigador asumir un espectro documental que cabe retrotraer a la Edad del Bronce
como término ante quem, deduciéndose para ciertos casos un sustrato muy anterior
relativo al Neolitico o al mismo Paleolitico®’. En tal sentido, de la misma forma que
hicimos en el apartado anterior, cabria comentar dos aportaciones historiograficas que
desde perspectivas diversas han tratado de asumir la pregunta sobre el trasfondo
religioso de las miitterliche Gottheiten.

La primera de estas aportaciones la representa el articulo de F. HEICHELHEIM s.v.
Muttergottheiten en RE, quien aborda desde la prehistoria la continuidad en el culto a
divinidades con rasgos mas o menos adscribibles a la nocion de maternidad en el ambito
posteriormente céltico™®. Al respecto, se remonta este autor a las manifestaciones
plasticas paleoliticas de mujeres con evidente caracter ritual, aunque reconozca que sea
muy dificil identificar en las mismas aquellas nociones particulares representadas,
resultando por tanto imposible aseverar que compartan con las posteriores una
simbologia referente a la fecundidad, a la vida de las mujeres o su vinculacion
concurrente al culto funerario; para épocas mads recientes de la Prehistoria —el autor
emplea la nocion amplia de jiingeren Steinzeit— si considera F. HEICHELHEIM que quepa
aceptar una continuidad cultural con los periodos posteriores®*’, citando al respecto el
ritual funerario de sacrificio humano de mujeres también documentado en ambito
céltico hasta mediados del siglo I a.C., el culto asociado a los menhires —adorados en
territorio francés en época proxima a la Cristiandad®’— y la deposicion de figurillas
femeninas en el ajuar funerario conocida ya tanto para el Neolitico como la Edad de
Bronce, y cuya continuidad cultual parece asegurar su hallazgo andlogo en el dmbito
funerario céltico y galorromano, aparte de que en este caso si se pueda observar una
clara continuidad iconogréfica en relacion a las nociones de fecundidad y maternidad a
tenor de la concomitancia de imagenes de nifios o a la distincion de sus pechos™', y de
que tales rasgos, compartidos por imagenes desde Asia Menor a la India, remonten a un

2 RUGER, 1987, pp. 4-9. Cf. infra, apartado Distribucién de los testimonios.

7 Sobre el sustrato de las areas célticas o celtizadas en la Peninsula Ibérica, cf. supra apartado Los
celtiberos y la etnogénesis celta en la Peninsula Ibérica.

28 HEICHELHEIM, RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, cols. 947-948. Sobre aportaciones analogas como la
de J. de VRIES (1977, pp. 125-126), cf. infra apartado Terra Mater.

% Sobre la continuidad cultural entre culto cristiano a los santos y culto a estas divinidades, afirma F.
HEICHELHEIM al final del articulo (RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 978): “Wie nichts in der Welt
vollig verschwindet, so fiihren hier halbvergessene Spuren von Brduchen unserer eigenen Zeit iiber die
romische Zeit hinaus zuriick bis mindestens in das Neolithikum Europas und Vorderasiens hinein”.

#% A la misma conclusion habia llegado J. TOUTAIN (III, pp. 358-361) a partir de las tradiciones del
folklore galo que relacionan a Fées, Dames, Damettes y Comméres con paisajes rocosos 0 monumentos
megaliticos, de lo que cabe deducir la continuidad en época cristiana con cultos a Matres y Matronae, cf.
infra apartado Continuidad del culto a partir de la cristianizacion.

1 Cf. infra apartado Fuentes iconogrdficas.
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primitivo complejo cultual diversificado en las diferentes manifestaciones divinas
conocidas para época histodrica.

La segunda de estas aportaciones es el articulo de E. C. POLOME en MvG. Se
advierten en el mismo los cambios historiograficos desarrollados en los cincuenta afios
que median con el articulo de HEICHELHEIM a la hora de estructurar una vision
diacronica de conjunto que exprese los cambios y continuidades culturales en la
prehistoria europea, maxime cuando el objeto de estudio consiste en una categoria
historiografica como es el de las Muttergottheiten.

Debemos sefialar en primer lugar que E. C. POLOME distingue —en teoria a tenor de
la afinidad del material, pero en realidad a fuerza de las tendencias historiograficas— en
el espacio europeo pre-1E o alteuropdisch dos dambitos: Europa sudoriental y Europa
nordoccidental. Para este autor, el area sudoriental transmite sin objecion alguna la
caracterizacion desarrollada por M. GIMBUTAS™? en relacion a las manifestaciones
religiosas documentadas desde el Neolitico en el espacio correspondiente a los
Balcanes, las areas bajo su influencia en Egeo y Adriatico, la cuenca media del Danubio
y la region sita entre Moldavia y el occidente de Ucrania; donde M. GIMBUTAS postula
la efectiva existencia de tres tipos de diosas, caracterizadas grosso modo:

a. la diosa soberana sobre las aguas —asociada tanto a las representaciones de las
diosas-ave y de las diosas-serpientes, como a las recurrentes formas decorativas
de espirales y meandros—,

b. la gran diosa —soberana sobre vida, muerte y renacimiento—y

c. ladiosa de la vegetacion —representada en estado de gestacion—.

Para M. GIMBUTAS todas estas diosas compartirian una estrecha vinculacién a la
dispensa de fecundidad, pero solo cabria entender al tercer tipo, anejo al desarrollo de
sociedades agricolas y sedentarias, en relacion a la caracterizacion de Terra Mater, en
forma de iconografia gestante de una diosa de la fecundidad que evocaria el paralelismo
entre la fecundacion y gestacion en el vientre materno y la germinacion de la simiente
en el seno de la tierra; por el contrario, el primer y segundo tipo —profundamente
emparentados simbolica y esencialmente— no reflejarian tal caracterizacién de tipo
Terra Mater, sino que se hallarian vinculados a una gran diosa soberana sobre las
fuerzas cosmicas generativas y fecundadoras que habria sido adorada bajo distintas
facetas segun sus atribuciones particulares: Potnia Théron, soberana en el reino de los
muertos, diosa lunar, etc., y que a diferencia de la anterior, se vincularia a sociedades
pre-IE de tenor matrilineal™”.

Contrariamente, en el apartado dedicado a las culturas del area nordoccidental
europea, a razéon de la parquedad de los testimonios cultuales, E. C. POLOME niega toda
verosimilitud a los diversos intentos historiograficos por establecer una continuidad
entre los testimonios prehistoricos y la concepcién de las Muttergottheiten™*, que sélo
acepta como verosimil en la época protohistorica caracterizada por la configuracion de
la cultura céltica™”. El autor no sélo niega todo valor a los intentos por remontar estos
cultos a periodos pre-IE, incluidos los monumentos megaliticos de la Edad del Bronce a

2 GIMBUTAS, 1974. Sobre M. GIMBUTAS y los presupuestos y limites de la aportacion arqueologica a los
origenes pre-IE e IE del sustrato perromano europeo, cf. supra apartados Metodologia. Aportacion
arqueologica 'y La cuestion indoeuropea.

3 M. GIMBUTAS (1974) apud PETERSMANN, 1987, pp. 200-201.

% Tras un repaso sumario a ciertas de estas propuestas, sentencia E. C. POLOME (1987, p. 203): “Solche
Hypothesen fiihren uns nicht ser weit. Mit der dlterem Bronzenzeit scheint die nordwesteuropdische
Gesellschaft sich umgestaltet zu haben”.

3 POLOME, 1987, pp. 203-204.
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los que se referia F. HEICHELHEIM™, sino que considera también muy arriesgado
retrotraer tal tipo de divinidades a las poblaciones documentadas en Europa a inicios de
la Edad del Hierro, cuando se conocen ya con seguridad la existencia de importantes
divinidades femeninas, asociadas a un nuevo acerbo cultural significado por un cambio
general en las costumbres funerarias —a favor de la incineracion— y a un contexto
marcado por la coexistencia de dos sistemas econdmicos y sociales: el sedentario y
agricola junto al seminémada y ganadero, sin que sea posible dictaminar si cabe
identificar al primero con la caracterizacion consabida de poblaciones pre-IE sometidas
y al segundo con las poblaciones IE desplazadas y dominantes, lo que segin este autor
imposibilita suponer con certeza la preexistencia de la Muttergéttin vinculada a la
fecundidad conocida para las épocas posteriores de la Edad del Hierro, entiéndase
aquellas relativas a la cultura céltica.

Consecuentemente, para ¢l solo cabria asignar a estas poblaciones, englobadas en el
ambito del mundo céltico, la concepcion de divinidades femeninas vinculadas con
mayor o menor intensidad a la nocién de fecundidad en el especifico campo de las
Muttergotheiten 1E, sin que ello suponga negar la constataciéon de ciertos campos de
especializacion tales como cursos de agua —recuerda el caso del rio Marne y el culto a
las deae Matronae— o los veneros mineromedicinales, entre otros. Estas diosas, bajo la
invocacion posterior predominante de Matres y Matronae y asociadas frecuentemente a
una iconografia en la que abunda la asociacion de figuras de nifios y recién nacidos,
habrian personificado los principios divinos y humanos de la maternidad, desarrollando
un culto de caracter localista y fuertemente enraizado en las organizaciones de caracter
familiar™’, que manifestaria bajo la vis cultual, el importante papel social de las mujeres
en el seno de las sociedades célticas™®. Cabe valorar, por otra parte, que el autor asume
la continuidad de estos cultos de sustrato no solo en relacion a la romanizacion, sino
también en contacto con la entrada y consolidacion de cultos orientales en el Occidente
romano, detectando para los casos de Isis y Magna Mater la importante influencia de las
creencias ancestrales en las Muttergottheiten™’.

La aportacion de E. C. POLOME representa el grado de dificultad que actualmente
supone el volumen documental e historiografico acumulado por campos seculares de
investigacion como las Muttergottheiten, en especial si se atiende a una Optica
diacronica y geografica generosa. Nosotros querriamos comentar al respecto que cabe
advertir en primer lugar las limitaciones de estas corrientes historiograficas
contemporaneas de corte arqueoldgico a la hora de interpretar la prehistoria europea,
dado que la caracterizacion econémico-social de una sociedad determinada es un indicio
pero no una categoria propiamente religiosa. En tal sentido, la distincion de dos
espacios geograficos cuasi estancos en la prehistoria europea —sudoriental y
nordoccidental— supone una infravaloracion del cardcter IE compartido por parte de las
poblaciones prehistoricas ubicadas tanto en uno como en el otro dmbito, caracter que
por otra parte se emplea erraticamente segin conveniencia, como se advierte en el
recurso de E. C. POLOME —a partir de M. GIMBUTAS— al pantedn griego primitivo para
reforzar la hipdtesis relativa a la diferenciacion en el ambito sudoriental alteuropdisch
entre la Gran Diosa y la Muttergottin, suponiendo una efectiva continuidad respectiva a

% No obstante, cabe recordar determinados indicios que indican la continuidad de cultos asociados a

monumentos megaliticos en época galorromana, en especial la deposicion de docenas o centenares de
figurillas de diosas de terracota en numerosos dolmenes en Bretafia, fundamentalmente Veneres o
Nutrices, cf. SCHAUERTE, 1987, p. 91.

27T POLOME, 1987, p. 205.

28 POLOME, 1987, p. 207.

29 Cf. infra, divinidades asociadas.
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los cultos de Artemis y Hécate para la primera y los cultos de Démeter y Kore para la
segunda*’.

Asimismo cabe advertir la habitual confusiéon desplegada en estas aportaciones
historiograficas entre categorias analiticas del tipo Muttergottheiten con aquellas
destinadas a la identificacion funcional del material arqueoldgico. Consideramos que E.
C. POLOME manifiesta en tal sentido una Optica reduccionista de la categoria
Muttergottheiten, y ello en base a la estricta aplicacion de los siguientes principios:

a. Restringe las Muttergottheiten a sociedades plenamente agrarias y
sedentarizadas, dado que les confiere exclusivamente cardcter fecundador
agrario, de ahi que acepte Uinicamente su existencia en el seno de sociedades
tales sitas en la Europa sudoriental y restringiendo su existencia en la Europa
nordoccidental al estadio de la prehistoria marcado por las sociedades célticas.

b. Distingue a las Muttergottheiten por reasumir atribuciones maternas de tenor
coésmico y humano, diferenciandolas consecuentemente de aquellas divinidades
intrinsecamente vinculadas al caracter ctonico que restringe para divinidades del
ambito de Terra Mater.

A ello se suma el escaso grado de prudencia con el que este tipo de aportaciones
afrontan la caracterizacion iconografica o simbolica de los testimonios como clave para
desvelar la esencia atributiva de las distintas divinidades, lo que contrasta notablemente
con el alto grado de precaucion desplegado por otros investigadores a la hora de estudiar
los documentos de época romana dada la manifiesta ambivalencia que se advierte en la
relacion de tednimos y atributos iconograficos desplegados en los distintos
monumentos*, precaucion que cabria extremar en relacion a testimonios de épocas
anteriores carentes de identificacion epigrafica alguna, donde es ain mas facil derivar la
opinién propia del investigador. En tal sentido, cabe subrayar la estricta diferenciacion
que el autor establece entre la iconografia de Matres y afines y la caracterizacion como
Terra Mater, no obstante el mismo autor sefiale el caracter telirico de los atributos
usualmente asociados a las mismas, cestas de frutos y cornucopia, como simbolo de los
bienes deparados por las mismas divinidades®**.

Nosotros creemos que extrapolar del registro iconografico y teonimico una
diferenciacion tal supone soslayar excesivamente la evidente conexion entre los
distintos testimonios, de donde consideramos mucho mds acertada la propuesta de F.
HEICHELHEIM referente a entender el caracter ctonico como un rasgo residual para la
mayor parte de las Muttergottheiten en época histérica —galorromana— que remite a la
profunda importancia de esta caracterizacion en la época céltica prerromana*.

Nosotros reconocemos como mérito de la aportacion de E. C. POLOME que nos
previene sobre un uso indiscriminado de la categoria Muttergottheiten en la

0 M. GIMBUTAS (1974) 4pud POLOME, 1987, p. 202. No entramos a comentar dado su flagrante

evidencia el excesivo grado de aceptacion, carente de toda discusion, que el autor manifiesta en relacion a
las aportaciones de las corrientes historiograficas representadas por M. GIMBUTAS, y la nula credibilidad
que concede a los investigadores de tenor indoeuropeistas dedicados a la investigacién de la prehistoria
del area nordoccidental de Europea, cf. ibid., pp. 202-204.

! Un ejemplo magistral es el articulo de G. SCHAUERTE en MvG (1987). En conjunto, cf. infra, apartados
Fuentes y Teonimia.

2 Cabe destacar al respecto, el siguiente pasaje: “Wen sie (Matres y afines) allein darsgestellt wird, ist
die keltische Mater dfters die Mutter mit dem Kind an ihrer Brust oder in einem Tragkorb in ihrem Schoss
— also keine Terra Mater oder Dea Phrygia (Kybele), sondern eine géttliche Mutter, deren Mythos wir
leider nicht kennen ” (POLOME, 1987, p. 205).

243 Apartado ctonische Numina (¢), cf. HEICHELHEIM, RE XV1, 1, s.v. Muttergottheiten, cols. 964-965. El
autor aporta una sugerente explicacion al respecto, la interpretatio romana habria influido en priorizar los
aspectos vitales consustanciales a la religion olimpica, desplazando la centralidad de los aspectos de
ultratumba deducibles en las creencias célticas previas.



identificacion del registro, dado que se trata de una categoria que se presta a
interpretaciones globalizadoras en las que al final —y a gusto del investigador— todo
puede llegar a ser concebido como similar a todo. De tal forma cabe sefialar que en la
eleccion del titulo de nuestra investigacion hemos reasumido la categoria
Muttergottheiten en relacion al tedonimo mas caracteristico en Europa y en la misma
Hispania, Matres, y hemos afiadido como criterio coadyuvante el caracter plural, por
cuanto es nuestra opinion que introduce un mayor grado de objetividad que la categoria
sola de Muttergottheiten, tendente a reasumir un cuasi ilimitado campo de invocaciones
e imagenes susceptibles de ser comprendidas como vinculadas a la multiforme esfera de
la maternidad.

No obstante, consideramos que en un campo de investigacion como el de los
sustratos prehistoricos de las religiones europeas en la Antigliedad, las tendencias
historiograficas de corte arqueoldgico representadas por C. RENFREW y en parte por M.
GIMBUTAS, que sintetizan diacrénicamente el registro desde las evidencias de la
Prehistoria mas remota hasta las épocas inmediatamente prerromanas, no permiten
dilucidar la cuestion, sino que mas bien ensombrecen todo intento de reconstruccion de
continuidades cultuales a fuerza del caracter disperso y diverso del material
arqueoldgico, de la misma forma que acaban por legar una imagen atomizada de la
prehistoria europea que no se corresponde con la realidad interconexionada de pueblos,
creencias e ideas manifestada por los mismos testimonios arqueoldgicos. Por el
contrario, investigaciones como la referida de F. HEICHELHEIM, que parten de dilucidar
la compleja situacion a la altura historica de la romanizacion, para trazar después las
lineas probables de continuidad cultural a lo largo de la prehistoria europea, si permiten
rastrear las lineas maestras presentes en la documentacion de las épocas anteriores, sin
menoscabo de atender a las distintos pormenores geograficos, étnicos y cronologicos
deducibles de un marco referencial tan amplio.

A través de este punto dedicado a sefialar las lineas maestras considerables a la hora
de conceptuar la prehistoria de Matres y otras Muttergottheiten, hemos querido
precisamente revisar las propuestas de F. HEICHELHEIM y E. C. POLOME en funcion de
considerar las respectivas posibilidades hermenéuticas de cada uno, en vistas a ser
aplicada al heterogéneo marco étnico y geografico que supone la Peninsula Ibérica en la
Antigiiedad, no por casualidad marginado o reducido al minimo en los estudios globales
dada la enorme dificultad que presenta al aunar sustratos IE y no-IE asi como muy
antiguas influencias coloniales, cuyo grado de interaccion antes de época romana guarda
todavia hoy un amplio grado de incertidumbre. Nosotros no vamos a dedicar un
apartado expreso a la prehistoria de las Matres y afines en Hispania, sino que asignamos
a nuestro estudio el tenor historico de trazar las lineas maestras en el culto a estas
divinidades a la altura de la romanizacion, teniendo en mente que ello sea valido para
ulteriores discusiones que permitan ir aclarando el grado de continuidad detectable en
las distintas areas de culto presentadas.

IV.  Distribucion, cronologia y continuidad de los testimonios

1. Distribucion de los testimonios: Metodologia y areas de culto

El primer aspecto que debemos atender es la metodologia desarrollada por las
investigaciones seculares que desde M. IHN hasta C. B. RUGER y G. SCHAUERTE han
trazado una cuadricula territorial que englobara y demarcara las principales areas de
culto indicadas por la dispersa, abundante y multiforme documentacion referente a las
Muttergottheiten en las provincias occidentales del Imperio Romano.

Se observa en la historiografia una hipotesis comun, consistente en aprehender el
conjunto estadisticamente mayoritario en la documentacion epigrafica, los monumentos



con invocacion Matres - Matronae™*, de cara a detectar los principales focos de culto y
de organizar la abultada informaciéon documental de cardcter epigrafico e
iconografico’®”. Esta metodologia ha resultado imprescindible para ordenar tanto la
informacion disponible como la que progresivamente se ha ido sumando al corpus
documental. No obstante, cabe sefialar que la claridad conceptual de la hipdtesis ha
tenido que lidiar con dos importantes problematicas. La primera consiste en que la
aplicacién de esta metodologia ha derivado la caracterizacion de los estudios de las
Muttergottheiten en relacion a las dedicaciones e iconografia asociada a las Matres y
divinidades estrechamente afines, relegando el estudio de otras divinidades femeninas
de sustrato al campo de estudios de conjunto sobre la religion celta o los panteones IE,
donde se observa esta dificil ambivalencia a la hora de situar a las Matres en el pantedn
de divinidades femeninas*.

La segunda dificultad se deriva del amplio y complejo campo de epitetos asociados
tanto a Matres como Matronae, ante lo que se han ensayado distintas soluciones. M.
IHN representa admirablemente los interesantes titubeos iniciales referentes a organizar
territorial o temdaticamente los testimonios disponibles, de suerte que se encontraba ante
la aporia de poder recrear un cuadro territorial coherente en relacion a los tednimos
Matres, Matronae y aquellos lingiiisticamente afines, pero no asi en relacién a los
epitetos, dado que ni se hallan presentes en buena parte de las dedicaciones —reducidas
en numerosas ocasiones a la indicacion rasa del tedonimo—, ni su multiforme némina
permite deducir una distribucion geografica facilmente reducible a la cuadricula
territorial. F. HEICHELHEIM en su articulo Matres de RE optd por una solucion
intermedia de gran éxito a posteriori, organizd la documentacion epigrafica de Matres
sin epiteto recurriendo a la distribucion provincial romana, distinguiendo asi siete
areas”", entre ellas ya Hispania®*, mientras que organizaba la documentaciéon de

Matres con epiteto por orden alfabético®*.

M. IHN (ROSCHER I, 2, col. 2465; = HILD, DS IIIb, 1904, p. 1635) contabilizaba un corpus global de
Matres y Matronae de cerca de 400 testimonios. C. B. RUGER (1987, p. 3) presenta un registro superior a
los 520 testimonios, sin contar los circa 200 testimonios de adscripcion dudosa.

*% F. HEICHELHEIM presenta una doble agrupacion de las Miittergottheiten, la propia en que distribuye en
conjunto esta categoria (RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten) y la especifica en que desarrolla la categoria
Matres (RE X1V, 2, s.v. Matres, Matrae, Matronae). Nosotros hemos aprovechado el primer articulo en
relacion al apartado Muttergottheiten y mehrzalige Gottheiten, y atenderemos en este apartado y en los
siguientes al segundo articulo.

% Consideramos que cabe extraer dos buenos ejemplos de ello, que grosso modo podemos extrapolar a
otras obras analogas. El primero de ellos lo ofrece J. de VRIES en el capitulo I11: “Les déesses” (1977, pp.
122 ss.), en el seno del cual confiere un apartado propio al grupo de las “Matres ou Matrones”, no
obstante se vea obligado a hacer intermitentes referencias a las mismas en otros grupos, como en el de
“Déesses des sources et cours d’eaux” donde menciona la divinizacidén del rio Marne, Matrona en la
Antigiiedad (ibid., p. 124), o en el grupo “Déesses de la fécondité. A. Terra Mater”, donde puntualiza que
el culto a una divinidad de caracter materno remonta en Galia a la prehistoria, de la misma forma que
cabe suponer para las Matronas y Epona (ibid., p. 125). De la misma forma, G. S. OLMSTED, que versa
largo y tendido sobre la estructura original y las versiones conocidas del panteon IE, se ve cuasi obligado
a conferir al tratamiento de las Matres un apartado diferenciado (OLMTED, 1994, pp. 287 ss.), integrado
por ende en el capitulo general “Appendix”.

47 HEICHELHEIM, RE XIV, 2, s.v. Matres, cols. 2213-2216. De tal forma pudo distinguir siete areas, lo
cual suponia una ligera modificacion del esquema que ya M. IHM habia esbozado, aportando la distincién
en la Galia entre el foco Centro-Norte (Lugudunensis, Belgica) del Sur (Narbonensis), y otorgando a los
testimonios de Roma un apartado propio. La cuadricula resultante ofrece las siguientes areas: Germania
Superior e Inferior (a), Lugudunensis, Belgica (b), Narbonensis (c), Gallia Cisalpina (d), Hispania (e),
Britannia (f) y Roma (g).

248 Cabe sefialar, que aunque M. IHN (ROSCHER 1, 2, col. 2465, = HILD, DS IlIb, 1904, p. 1636) incluyera
a la Peninsula Ibérica como un area propia con documentacion atestiguada para Matres, la parquedad de
testimonios y la ausencia de investigacion nacional al respecto, explica que a la altura de principios del



La aportacion de conjunto mas reciente la debemos a C. B. RUGER en MvG, quien
redistribuye la cuadricula considerando la documentacién mayoritaria en la zona de los
tednimos respectivos a Matres o Matronae™’, aprovechando las tendencias registradas
en la epigrafia como indice de consistencia regional, sin que por ello discuta la unidad
teoldgica esencial de las divinidades invocadas alternativamente de una u otra forma.
Las areas asi documentadas serfan las siguientes™":

A. Para las Matronae: Dos regiones geograficamente diferenciadas, a parte de

testimonios aislados en el area de Lyon:

a. Gallia Cisalpina: Area del Piamonte y Lombardia, comprendiendo sendas orillas del
Po y presentando una marcada frontera oriental en el rio Adigio, de forma que queda
carente de testimonios la region véneta. Las dedicaciones a las Matronae carecen
mayoritariamente de epitetos; se carece de testimonios a Matres.

b. Area comprendida entre las cuencas de los rios Rin y Mosa —Germania Inferior—,
demarcada claramente al sur por la cordillera renana de las Schiefergebierge y
contando al norte con testimonios a la altura de Nimega. En esta area la dedicacion a
las Matronae es mayoritaria, pero también se hallan dedicaciones esporadicas a las
Matres™”.

B. Para las Matres: Esfera de dispersion geografica muy superior a las Matronae:

c. Foco del Rédano: Region entre Orange y Marsella (Baja Provenza), en especial a
ambas riberas del rio Durante, afluente del Rédano por la izquierda. Foco muy
destacado de testimonios.

d. Area comprendida entre el R6dano—Sadne —confluencia en Lyon, departamento de
Vosgos—y la region renana. Hallazgos esporadicos de dedicaciones a las Matres.

e. Foco renano comprendida por la Germania Superior —inclusive la capital
Moguntiacum—. Foco muy destacado de testimonios a las Matres.

siglo XX un autor como E. ANWYL (1906, p. 28) no reconociera distrito propio a los testimonios de la
Peninsula Ibérica, entre los siete que él reconocia para divinidades femeninas célticas: “(1) The Pyrenees,
(2) Gaul south of Lyons, (3) Gaul between Lyons and the lower Rhine, (4) other districts of Transalpine
Gaul, (5) Cisalpine Gaul, (6) Britain, (7) Noricum and the Celtic zone of the Danube”. Al respecto, cabe
recordar que la documentacion hispana de Matres sin epiteto documentada después por F. HEICHELHEIM
se reducia al testimonio de Duraton (CIL 11, 2764). Nosotros registramos diez epigrafes hispanos sin
indicacion de epiteto, lo que constituye algo menos de la mitad de la documentacion conocida, 25
inscripciones, sin que entremos ahora a valorar el testimonio sin epiteto dudoso de Resende (Viseu) y el
par de inscripciones con epiteto de atribucion dudosa: Matres Civitatis (Nocelo da Pena, Orense) y
Matres Vieaniae Ibanduiocolae (Beiriz, Oporto), ni las incluidas en el apartado Otras divinidades
plurales, cf. infra, de cuasi segura adscripcion a Matres, en especial las Parcae de Termes (Soria), las
Rixamae de Arucci (Huelva) o las Proxsumae de Elche (Alicante), entre otras.

2% HEICHELHEIM, RE X1V, 2, s.v. Matres, cols. 2216-2237.

% Determinadas de estas aportaciones han valorado la distribucién de otros teénimos afines, en especial
Matrae, cuyos testiomonios epigraficos cuentan con un foco en la Narbonense, hallindose testimonios en
las restantes areas analogas a Matres y Matronae con excepcion de la Cisalpina, cf. VRIES, 1977, p. 129.
En el corpus confeccionado por nosotros, adjuntamos un testimonio peninsular (San Vicenzo, Toén,
Orense).

I RUGER, 1987, pp. 4-9, lams. 1-4.

2 C. B. RUGER (1987, p. 13) subraya la similitudes documentales apreciables entre el foco de la
Cisalpina y el foco ubio en la orilla izquierda del Rin, atendiendo tanto al paralelismo cronologico entre
estas dos zonas como al paralelismo teonimico apreciable en cuanto a la exclusividad de la apelacion
Matronae en sendos focos. Cabe sefialar que aunque el autor relaciona la prontitud cronoldégica de sendos
focos, a saber, la epigrafia del foco del norte de Italia es la mas primitiva —siglo I- del conjunto europeo,
el area ubia constituye para el mismo, el espacio embrionario para el conjunto renano (cf. infra, apartado
Cronologia de los testimonios); cabe reconocer, no obstante, como hace el propio autor, que media cerca
de un siglo entre sendos grupos de testimonios, asi como del diverso tenor de la teonimia, carente de
epitetos en la Cisalpina, pleno de epitetos divinos en el area ubia.



f. Foco hispanico, C. B. RUGER lo concentra en el drea mesetefia entre la cuenca alta
del Duero y el Ebro —Soria a Burgos—, considerando cabe entenderlo como de
sustrato autoctono; indica pero no valora los testimonios ajenos a tal foco, menciona
solo los vinculados al 4rea del Guadalquivir™”.

g. Foco britanico: Concentrado en relacion a los ambitos castrenses o las vias de
comunicacion vinculadas a los mismos, principalmente el Muro de Adriano. Se
trataria de un culto transportado por los soldados tal y como testimonia la propia
documentacion epigrafica con apelaciones tales como Matres Transmarinae™".

Se observa en esta aportacion de C. B. RUGER en comparacion a la de F.
HEICHELHEIM, el recurso en primera instancia a la toponimia actual y después a las
divisiones provinciales romanas, asi como la introducciéon decidida de cuencas
hidrograficas —frontera “natural” muy recurrente en el marco de divisiones territoriales
de caracter étnico— como virtuales fronteras cultuales. Se obtiene asi en conjunto una
cuadricula de testimonios sencilla y coherente, que consideramos de gran valor a la hora
de organizar la informacién disponible.

La ultima de las aportaciones que queremos sefialar es la de G. SCHAUERTE en MvG,
quien acota el corpus iconografico de las muitterliche Gottheiten al espectro de las
provincias nordoccidentales del Imperio Romano: Gallia Narbonensis, Gallia
Lugdunensis, Aquitaniazss, Belgica, Germania superior, Germania Inferior, Noricum,
Raetia y Britannia, asumiendo la parte correspondiente del corpus epigrafico reunido
por C. RUGER (MWG) asi como la monografia confeccionada por el mismo G.
SCHAUERTE relativa al corpus de terracotas galas y renanogermanicas>®. Cabe seiialar,
no obstante el tenor iconografico de la aportacion, que los criterios metodolégicos son
admirablemente coincidentes con los anteriores, por cuanto la premisa de fondo consiste
en organizar el multiforme corpus de imdgenes de diosas con caricter prerromano
asociadas a las nociones de fecundidad y maternidad, en atenciéon a que en los no
frecuentes casos en que tales imagenes cuentan con identificacion epigrafica, esta suele
mencionarlas como Matres, Matronae o Matrae, 1o que permite deducir la pertenencia
al mismo grupo del grueso de representaciones de diosas con caracter plural, hipotesis
que vendria refrendada por la practica ausencia de caracterizaciones iconograficas
vinculadas a diosas virgenes o cazadoras en tales representaciones plurales, asi como
que determinadas representaciones de divinidades plurales identificadas con otros
tednimos, Fatae y Deae, comparten la misma iconografia que las Matres™’.

A mas de esto, la aportacion de G. SCHAUERTE introduce un impotante criterio de
verificacion, por cuanto incorpora y valora el citado corpus de terracotas a la hora de
representar el area real de culto a las divinidades femeninas de caracter plural; indica el
autor que estos testimonios cultuales presentan dos ventajas frente a las
representaciones en piedra, la primera consiste en la misma multiplicidad y dispersion
de los testimonios derivada de su propia tangibilidad asi como de su condicién de
producto asequible para capas sociales humildes, la segunda se centra en la iconografia

3 RUGER, 1987, p. 7.

»* RUGER, 1987, p. 8.

3 La inclusién de Aquitania como espacio con iconografia a las Muttergottheiten contrasta con el vacio
epigrafico de dedicaciones a Matres y divinidades afines en esta area. Esta aparente aporia no debe
extrafiar si tenemos en cuenta que G. SCHAUERTE persigue iconograficamente el culto a estas divinidades
de caracter materno con independencia de su sustrato étnico, mientras que las manifestaciones religiosas
dedicadas a Matres y afines corresponde a un capitulo cultual a las Muttergottheiten, estrechamente
vinculado a su concepcion plural, y cuyo mapa de testimonios se relaciona en lineas generales con areas
célticas. Cf. infra, Principales focos de culto.

%% SCHAUERTE, 1985.

T SCHAUERTE, 1987, pp. 55-56.



desplegada en unos y otros documentos, representando los pétreos una dependencia
mayor de las representaciones religiosas dominantes en el drea y los cerdmicos una
mayor permeabilidad a la piedad individual, resultando de ello una manifiesta
homogeneidad allende las regiones, relativa a los caracteres de Nutrix y Matrona.

La organizacion de nuestro corpus epigrafico e iconografico se inserta en estas
lineas metodologicas sefialadas, que han orientado tanto nuestra eleccion de la categoria
de Matres y divinidades afines por su caracter plural, como la consecuente euristica de
testimonios; somos conscientes de que han quedado fuera de nuestro enfoque la
consideracion otras divinidades a las que cabria incluier en la categoria de
Muttergottheiten™®, tanto en territorios de sustrato IE como en aquellos conceptuados
como ajenos al mismo, pero consideramos necesario delimitar nuestro estudio a tales
pardmetros por razones metodologicas, sin negar a priori la hipotesis ulterior de que
existiera un sentido consubstancial comun entre las mismas. Por otra parte, cabe sefialar
la importancia de estas aportaciones metodoldgicas en nuestra confeccion del corpus de
Matres, donde nos hemos basado en la propuesta de F. HEICHELHEIM a la hora de
distinguir entre teonimia con y sin epiteto, de introducir un apartado iconografico
explicito; por otra parte, la metodologia de C. B. RUGER y la de G. SCHAUERTE nos ha
aconsejado incluir un extenso apartado dedicado a la distribucion territorial y étnica del
culto en correspondencia a la geografia de los testimonios.

2. Areas centrales y secundarias, culto autoctono o aloctono

La progresiva organizacion del corpus epigrafico e iconografico de Muttergottheiten
no solo ha supuesto el establecimiento de una cuadricula territorial que organizara la
abundante documentacién, sino una intrinseca valoracion de los focos territoriales
documentados que atendiera a su cardcter de area nuclear o marginal, asi como al
cardcter autdctono o aloctono que se pudiera deducir del culto alli expresado. Esta
interpretacion no ha sido estadisticamente aséptica, en el sentido de valorar inicamente
el volumen detectado como indice de enraizamiento de la religiosidad documentada,
sino que ha dependido fuertemente de la caracterizacion céltica de los territorios
representados, asi como del tenor de los dedicantes.

Cabe recordar que los estudios celtistas han considerado tradicionalmente, en buena
medida a partir de las fuentes literarias grecorromanas, que las poblaciones célticas se
enmarcarian todavia en el area del curso alto de los rios Rin y Danubio a mediados del
primer milenio a. C., de donde cabria detectar en esta zona su espacio embrionario, a
partir del cual se habrian extendido al occidente repartiéndose por Galia, Hispania y
Britania, al sur ocupando el norte de Italia o Galia Cisalpina y al este por Bohemia y
Panonia hasta Grecia y Galacia, testimonio de lo cual serian las noticias relativas a
movimientos invasores célticos en Italia ca. 390 a.C. o a la campafia de Brenno, datada
en 279 a.C. por el saqueo de Delfos™’. No entramos a valorar el tenor invasionista
subyacente a esta concepcion, que se engloba en las cuestiones historiograficas sobre las
que hemos versado anteriormente al respecto de las dificultades intrinsecas a
caracterizar étnica, historica y arqueoldgicamente la Europa céltica®®, sino que nos
interesa rescatar esta vision tradicional por su profunda influencia en la interpretacion
del material asignado a las Muttergottheiten.

En tal sentido, el mapa de testimonios cultuales a Matres y divinidades afines ha
sido empleado por la investigacion como un argumento de peso acerca del sustrato

% Cf. infra apartado Mateodologia seguida en la confeccion del corpus epigrdfico. Seleccién de las
inscripciones.

9 VRIES, 1977, p. 12.

260 Cf. supra apartado La KEATIKT] 0 «Europa célticay.



prerromano y céltico de los mismos, por cuanto se deriva del mapa de hallazgos
documentales una geografia grosso modo coincidente con el mapa de poblaciones
célticas o celtizadas en la época anterior a la asimilacién romana. Este argumento de
tenor étnico y geografico se ha traido a colacién no sélo en relacion a los territorios
documentados, sino también a los vacios documentales en espacios territorialmente
cercanos pero adscribibles a sustratos no célticos; se trata de una interesante
argumentacion ab silentio que se ha vehiculado en base sobre todo a dos territorios. El
primero de ellos es precisamente el area de Aquitania y de la parte de la Narbonense
limitrofe con esta, donde se halla documentaciéon de representaciones afines a las
Muttergottheiten pero no de dedicaciones a Matres y afines, aspecto sefialado desde J.
A. HILD*®' hasta el propio C. B. RUGER*®*, quien al respecto refiere en su articulo que
tras la presentacion del MWG, J. UNTERMANN, oralmente, le habia expresado la escasa
sorpresa que le producia la ausencia de testimonios de culto a las Matres entre el foco
castellano de Hispania y el foco galo del Rdédano, es decir, su virtual ausencia en los
territorios comprendidos en la Aquitania y la Narbonense Occidental, ya que segun sus
investigaciones tal espacio no pertenecia al area de lengua celta. La otra area que
confirmaria al respecto el tenor céltico de las Matres, sin menoscabo del culto a otras
Muttergottheiten, es el espacio ocupado por poblaciones germanicas en el curso alto del
Rin, donde se documenta una paraddjica reparticion de testimonios a favor de la orilla
izquierda, resultando muy escasos en la orilla derecha, lo que tradicionalmente ha
venido a ser explicado por el caracter exclusivo del territorio a la izquierda del Rin en
relacion a una mezcla temprana de poblaciones galas —célticas— y germanicas™®.

A partir de lo indicado, se comprende mejor la arraigada y secular tendencia de la
investigacion a considerar a los focos galos y germanos, a saber, aquellos relativos al
area del Rodano y al curso del Rin, como éareas no solo nucleares sino embrionarias del
culto a estas divinidades, legando conscuentemente a las restantes areas un caracter
secundario, marginal o aldctono, esto ultimo en especial para aquellos territorios en los
que los testimonios no cuadraran propiamente al sustrato céltico o germanico —Roma,
Africa y Britania— y para los que desde bien pronto se recurrié a los dos colectivos mas
moviles de la época: soldados™ y comerciantes®®. Un aspecto coadyuvante ha sido
también la deteccion de mujeres entre los dedicantes o la representacion de su papel
religioso en el culto —danzas, ofrendas, representacion de los donantes— como indice de

I HiLp, DS I1Ib, 1904, p. 1636.

2 RUGER, 1987, p. 7, n. 10.

2 THM en ROSCHER I, 2, col. 2473; = HILD, DS IlIb, 1904, p. 1636. No entendia M. IHN (ibid.) a los
germanos de la orilla izquiera del Rin como receptores pasivos del culto a las Matres, sino que proponia
que la mezcla étnica alli operada habria favorecido la conjuncion de las Muttergottheiten célticas con un
culto altogermanico a las Matres, cf. infra.

%% TyM, en ROSCHER II, 2, col. 2465. Sefala este autor (ibid., col. 2473) que fueron los cuerpos de
soldados los grandes difusores del culto a las Matres, con diferencias regionales, ya que mientras es muy
frecuente su aparicion entre los dedicantes en Germania o Britania, su aparicion es rara en Galia y
practicamente nula en la Gallia Transpadana. Por otra parte, se trata en general de rangos inferiores, el
mas elevado documentado es portado por el tribuno militar del altar de Lyon (Matronis Aufanis y
Matribus Pannoniorum et Delmatarum, cf. infra apartado Teonimos. Otras formas atestiguadas como
teonimos. Aufanis).

2% Indicaba M. IHM (ROSCHER 11, 2, col. 2473; HILD, DS III, 1904, p. 1636) que fuera de los ambitos
castrenses o influidos por los mismos, los dedicantes cuando no son soldados, parecen ser
mayoritariamente peregrini, comerciantes, libertos y esclavos, muchos de ellos con nombres barbaros, la
mayor parte gente de origen humilde, en cuya onomastica era imposible discernir usualmente su
condicion de ingenui



caracter indigena del fenomeno religioso, frente al incierto caracter atribuido a las
dedicaciones de soldados o mercaderes, dada su intrinseca movilidad*®®.

Siguiendo con la cuestion del espacio embrionario de culto a las Matres y afines,
debemos recordar que la historiografia de finales del siglo XIX y primera mitad del XX
presentaba enconados debates sobre el grado de afinidad, coexistencia o dependencia
entre las culturas anejas a las poblaciones célticas —galas— y germanicas, en especial en
relacion al area renana, lo que ld6gicamente ha tenido su trasunto acerca de la primacia
gala o germana en el culto a las Matres. La tendencia de finales del siglo XIX y
principios del xx fue atribuirles origen galo aduciendo distintos pareceres: M. IHN
apuntaba timidamente hacia la Galia al sefialar el caracter lingiiisticamente céltico
conservado en la forma Matrae, concentrada en la epigrafia de Lyon y la Narbonense, y
la primitiva cronologia deducida para ciertos epigrafes con epitetos de carécter topico
alusivos a la propia zona como la dedicacion en Nimes, Matpeo Noapovoikoo
Bpatovde®’; F. KAUFFMANN hacia lo propio afiadiendo el indicio de la destacada
presencia de mujeres en el culto galo frente a lo registrado en otras areas”®®.

No obstante, tempranamente se fue abriendo paso la identificacion del area de la
orilla izquierda del Rin, en especial al territorio adscrito desde el siglo I entre Bonn y
Colonia a los ubios —Germania Inferior— como aquel en la que cabria detectar la cuna
del culto en época romana a las Matres*®’; ello aparece ya indicado intuitivamente en el
articulo de J. A. HILD, quien, sin dejar de considerar a las Matres como sustancialmente
célticas, razonaba a proposito de la expansion céltica, que la orilla izquierda del Rin
habria constituido en época protohistorica un espacio de contacto entre poblaciones
germanicas y célticas, lo que habria favorecido que los celtas germanizaran a sus diosas,
y que el culto a las Matres fuera importado a la orilla derecha del Rin*”. En la misma
linea, pero ya de una manera mucho mas decidida, la investigacion germanica, sobre
todo a partir del articulo de E. A. PHILLIPSON®"', mudé la tendencia a favor de asignar a
esta area el papel de origen o lugar pionero en la adoracion de Matres y afines, sin negar
al area oriental de Galia —los valles del Rodano y del Sadne correspondiente a la

0 B K AUFFMANN (1892, p. 28) indicaba prontamente este empleo del caracter de los dedicantes a la hora

de valorar la naturaleza del culto: “In Gallia Cisalpina finden wir unter den Dedikanten verschwindend
wenige Soldaten, in Gallia Narbonensis iiberhaupt keinen, in Lugudunensis nur einen. In Rom dagegen
gehéren alle Dedikanten dem Soltenstande an, in Britannien weitaus der grosste, in Germanien ein sehr
betrdchtlicher Teil. Mit der Darstellung auf dem Pallanzastein (cf. infra apartado Cronologia) steht es in
Ubereinstimmung, dass gerade in Oberitalien die Zahl der von Frauen geweihten Steine verhdltnismdssig
grosser ist als in den anderen Provinzen. Dieses gleichmdssige Interesse der Bevélkerung an der
Miitterverehrung fallt dafiir sehr stark ins Gewicht, dass die gallischen Gebiete das Haupt- und
Heitmatland derselben gewesen sind.” Cabe sefialar, como ya se apreciaba en este pasaje de F.
KAUFFMANN, que el caracter eminentemente castrense de los dedicantes es compartido por la epigrafia
del area renana.

7 CIL XII, p. 383. Indican M. IHN (ROSCHER, II, 2, col. 2465) y F. HEICHELHEIM (RE XIV, 2, s.v.
Muttergottheiten, col. 2229), que no obstante el epigrafe se haye escrito en alfabeto griego la lengua
referida es céltica, aportando F. HEICHELHEIM (Joc. cit.) como prueba la similitud lingiiistica de bratoude
con el osco bratom ‘meritum’, y deduciendo ambos que la palabra “dede” referida por la inscripcion se
corresponderia al latin dedit. Sobre los epitetos grecogalicos atestiguados en la zona, cf. infra apartado
Teonimos.

268 K AUFFMANN, 1892, p. 28.

% H. G. HORN (1987, p. 31) describe, en parametros geograficos actuales, como territorio de los ubios en
época romana el espacio comprendido en la orilla izquierda del Rin entre Remagen y Krefeld, o si se
prefiere entre Colonia y Stolberg/Jiilich (circa 10 km. de Aquisgran).

" HiLp, DS 11Ib, 1904, p. 1636. Segun este autor (ibid.), a este proceso de asimilacion habrian ayudado
las similitudes entre sus respectivos panteones, tal y como parece manifestarse a partir del paralelismo
entre Matres y Nornas, asi como del caracter sagrado y profético atribuido por los germanos a sus
mujeres (TAC., Germ. 8).

"l PHILLIPSON, 1944, en especial p. 134.



Narbonense y Lugdunense— el caracter asimismo neuralgico frente a los restantes
territorios, aseveracion que resulta explicable dado el enorme salto a nivel euristico y
arqueologico desarrollado por entonces en la zona entre Bonn y Colonia®’>.

De un tiempo a esta parte, se observa en la investigacion un silencio prudencial al
respecto, motivado por un indudable factor historiografico relativo a la relegacion de las
interpretaciones invasionistas, lo que ha matizado el papel concedido originalmente a
soldados y comerciantes en la extension del culto, a favor de la consideracion
eminentemente autoctona de buena parte de los focos”, inclusive Hispania®™*, y de la
consideracion implicita de los focos galo y germano como areas nucleares o neuralgicas
a la hora de estudiar el culto, sin mayor interrogacion sobre la antigliedad o primacia del
culto en uno u otro foco>”, mencidn aparte de los testimonios en Roma®’® y Britania®’’,
considerados unanimemente como aléctonos®’®, no obstante para Britania se haya
desarrollado una enriquecedora labor de deteccion —a nivel de tedonimos, iconografia,
dedicantes e historia castrense— del trasfondo cultual y humano documentado por la

. "y oo . 279
singular trasposicién de un culto indigena desde el continente, con tal envergadura®’”.

*72 Cf. infra, apartado Dedicantes, victimas y santuarios.

" La caracterizacion autdctona de los testimonios galos y germanos se hallaba bien demarcada en los
estudios de M. IHN (ROSCHER, II, 2, col. 2473); el autor indicaba que en la Galia meridional el caricter
autdctono de los testimonios era atestiguado por el caracter topico deducible de las dedicaciones en
Nimes a las Matres Namausicabo 'y de otras poblaciones como los Vocontii (Vaison), Arecomici (Nimes),
Allobroges (Vienne); de la misma forma entendia el culto en el area central entre Lyon y el area renana,
poblada por las etnias de Helvetii, Sequani, Lingones y ya en el Rin por los Ubios; en relacion al Norte de
Italia aducia como criterio de autoctonia la raigambre céltica del territorio hasta el rio Adagio (Etsch), no
aceptando una explicacion en base a que los germanos hubieran alli trasplantado su culto propio, como
era opinion de J. A. HILD (DS IIIb, 1904, p. 1636), maxime a la luz de la antigiiedad de los testimonios,
entre otros el de Pallanza (CIL V, 6641) de época de Caligula (cf. infra, apartado Cronologia).

™ En relacién a la caracterizacion de los testimonios de culto a las Matres se observa el desarrollo
subyacente de los estudios nacionales sobre las culturas prerromanas. A la altura de M. IHN (ROSCHER 11,
2, col. 2465) el gran desconocimiento que del sustrato prerromano peninsular se tenia y los escasos
documentos registrados, condujo a este autor a no pronunciarse explicitamente sobre el caracter autoctono
del culto; de hecho J. A. HILD (DS IlIb, 1904, p. 1636) consideraba que los escasos testimonios hispanicos
se deberian a la accion de soldados y viajeros. Saltando en el tiempo, a parte que ya F. HEICHELHEIM (RE
X1V, 2, s.v. Muttergottheiten, col. 2215) registrara Hispania como un area propia, destaca la referencia
explicita de C. B. RUGER (1987, p. 7) sobre el caracter autoctono de los testimonios del area meseteiia,
aunque no entrara a valorar los del area del Guadalquivir.

3 El caracter étnicamente complejo de la derecha izquierda del Rin ya era valorado por M. IHN
(ROSCHER 11, 2, col. 2473), quien indicaba que se trataba de un espacio donde galos y germanos parecian
haberse mezclado desde época temprana, de donde que si bien califica el culto a las Matres como
eminentemente céltico planteara para este caso que se pudiera suponer aqui un culto altogermanico a las
Matres. G. SCHAUERTE (1987, p. 58) valora discretamente a partir de un postulado iconografico, la gran
uniformidad de la iconografia en el area ubia, que la representacion triadica reflejaria un aspecto
autocotono de las creencias de las poblaciones germanicas alli establecidas.

7% Los testimonios hallados en Roma, han sido siempre interpretados como aléctonos a razon de sus
dedicantes vinculados al cuerpo de los equites singulares, reclutados en Galia y Germania, cf.
HEICHELHEIM, RE X1V, 2, 5.v. Muttergottheiten, col. 2216.

77 M. IHN (ROSCHER 1I, 2, col. 2473; = HILD, DS IIIb, 1904, p. 1636) ya valoraba el culto a las Matres y
afines como un fenomeno importado, para lo cual se basaba principalmente en las dedicaciones a las
Matres Transmarinae y Patriae Transmarinae. La historigrafia ha confirmado esta linea de investigacion,
cf. RUGER, 1987, p. 8; BEMONT, 1981, p. 73.

%8 Un caso aparte lo constituyen las dedicaciones a las Cereres en el Africa Proconsularis (Hippo Regius:
AE 1955,144; Utica: AE 1903, 106). Para C. B. RUGER (1987, p. 3) cabria dejar abierta la posibilidad de
entender este culto como vinculado a una fase teriomorfica de divinidades plurales tipo Matres, antes bien
que una divinidad femenina plural meramente asimilada al caracter teriomorfico de los suidos.

7% Cf. una buena sintesis del estado de la cuestion en C. B. RUGER (1987, p. 8, lam. 4), quien sefiala un
origen del culto a mediados del siglo 11 (cf. infra, apartado Cronologia) y desarrolla la cronologia grosso
modo aplicable a los testimonios a partir de este terminus post quem: El reclutamiento de tropas durante

Z0



3. Cronologia de los testimonios

En lineas generales, y atendiendo principalmente a la documentacion epigrafica,
podemos sefialar que el grueso de los testimonios cultuales a las Muttergottheiten tipo
Matres y afines cabe datarlo propiamente a partir de siglo 11 de la Era®*’. Contamos con
ciertos testimonios cuya datacion cierta permite remontar determinados monumentos al
siglo 1, en especial el conjunto de epigrafes a las Matronae en la Cisalpina, entre los que
descuella el celebérrimo testimonio de Pallanza dirigido por la salud de Gayo César,
dedicado entre los afios 37 y 41 d.C. por su esclavo Narciso®®', y que se haya asociado,
de la misma forma que los tempranos monumentos de Avigliana®™ y Morozzo**’, a una
temprana representacion iconografica consistente en figuras femeninas de pie, que unen
sus manos en actitud de danza, en niimero de tres (Pallanza y Morozzo) o cinco figuras
(Avigliana)*®*. También datables en el siglo 1, pero ya en la segunda mitad del mismo,
se documentan determinados testimonios aislados>*’.

De cara a no caer en una casuistica de dataciones®™, a partir del siglo 11 cabe seguir
la cronologia de los testimonios en relacion a las areas documentadas, lo que expresa
grosso modo una interesante cronologia respectiva no ya del culto, sino de un terminus
post quem epigraficamente constatable, en lo cual se observa la tendencia general de la
epigrafia romana que restringe especialmente al ambito militar la posibilidad de
datacion precisa de los epigrafes®’.

El foco del norte de Italia atestigua, tal y como hemos visto, testimonios datables en
el siglo 1, no obstante el més tardio no supera el inicio del siglo ***. Los focos galos no
ofrecen ningun testimonio de datacion precisa, los epigrafes en alfabeto griego del area

meridional, especialmente el de Nimes dedicado a las las Matrebo Namausikabo™ y el

los siglos 11 y 1II procedentes principalmente de las provincias nordoccidentales, de donde cabria suponer
en los testimonios britanicos una dependencia mayor de los focos vinculados al /imes germanico antes
bien que del foco galo del Rédano o del hispanico.

20 RUGER, 1987, p. 10.

L CIL V, 6641; PASCAL, 1964, p. 189; RUGER, 1987, p. 10. Citado ya por M. IHN (ROSCHER II, 2, col.
2473; = KAUFFMANN, 1892, p. 27) como testimonio mds antiguo. Tanto F. HEICHELHEIM (RE XIV, 2, s.v.
Muttergottheiten, col. 2228, n° 349) como C. B. RUGER (loc.cit.) indican que cabria datar con anterioridad
a éste, entre los afos 36 y 37, una dedicacion a las [unones hallada en las cercanias de Roma (CIL XIV,
4176).

82 CIL V, 7210. F. HEICHELHEIM (RE X1V, 2, col. 215, n° 95) y G.SCHAUERTE (1987, p. 56) indican con
interrogante su posible datacion anterior al de Pallanza, en época de Tiberio.

5 CIL V, 7703. La iconografia resulta muy interesante (&pud HEICHELHEIM, RE XIV, 2, col. 2215, n°
101): La tres matronas de pie, la central de tamafio sobrehumano, la de su derecha tamafio convencional,
la de su izquierda muy pequeia; la central y la de la izquierda unen sus manos a la de la derecha; la
matrona de la izquierda porta una pequefia cesta.

% SCHAUERTE, 1987, p. 56.

8 C. B. RUGER (1987, p. 10) se refiere por orden cronoldgico a un grafito sobre jarra hallado en un
complejo sagrado de Berna (TSCHUMI, 1943, p. 28, taf. III), y una dedicacion conjunta a las Matres et
Suleae en Roma (AE 1928, 89), por un beneficiarius de la VI Victrix, que puede datarse segiin su
denominacién carente de los apelativos Pia Felix [PF] en época Flavia, entre los afios 70 y 88/89 d. C.,
cf. SADDINGTON, 1999, pp. 162-163.

%6 A ello se unen las dificultades derivadas de la no publicacion de MWG, dado que el magnifico trabajo
de sintesis epigrafica de C. B. RUGER en MvG se ve limitada por la cita exclusiva a través de tal indice.

%7 Comentado por C. B. RUGER (1987, p. 11) en relacion al trasunto de este fenomeno general a la hora
de establecer una cronologia particular de documentos dedicados a las Matres.

88 Se trata de un altar a las Matronae procedente de Montorvano y datado en el afio 104, CIL V, 5252.
Cf. HEICHELHEIM, RE X1V, 2, 5.v. Matres, col. 2214, n° 69; RUGER, 1987, p. 10.

9 RIG 1, 203. Sobre la inscripcion de Nimes, cf. infra apartado Tednimos. Formas emparentadas: Matres,
Matronae, Matrae.
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de Glanum a las Matrebo Namausikabo™", sugieren una datacion a principios del siglo 1
d.C., pero de manera meramente hipotética®',

El 4rea renana correspondiente a la Germania Inferior presenta una documentacion
continuada a partir de la segunda mitad del siglo 1I; no obstante, se conocen dos
testimonios pertenecientes a la primera mitad del siglo 1, pero de interpretacion y
datacién compleja®®?, asi como uno anterior de época de Domiciano™’. La

documentacién atestiguada aparece especialmente vinculada a los dos grandes

¥ MATPEBO T'AANEIKABO, cf. ROLLAND, 1955; RIG 1, 64, cf. infra apartado Teénimos. Formas
emparentadas: Matres, Matronae, Matrae.

21 HEICHELHEIM, RE X1V, 2, s.v. Matres, col. 2245; mismo parecer apud RUGER, 1987, pp. 11-12, cf.
supra, apartado Principales focos de culto; en contra, M. LEJEUNE (RIG 1, 203), quien data la pieza no
antes de mediados del siglo 11 d. C. por la forma de las letras, aunque si reconoce una cronologia anterior
a mediados del s. I a la inscripcion de Glanum a las Matrebo Glaneikabo (RIG 1, 64), ya que no se
documenta el empleo epigrafico del alfabeto latino en Glanum hasta la segunda mitad de esa centuria. G.
SCHAUERTE indica como una de las manifestaciones iconograficas mas tempranas de Muttergottheiten la
imagen de caracter individual de la diosa hallada en Naix-aux-Forges (SCHAUERTE, 1987, p. 62, n° 126),
datable en época claudio-neroniana, que aparece asociada a dos figuras femeninas interpretables como
servidoras en el culto, asi como a los atributos de frutos sobre el manto y perro entre las piernas, lo que
junto a la apariencia rotunda y vetusta de la imagen, le confiere un marcado sentido benefactor de tutela y
proteccion de la diosa sobre el grupo familiar y en especial la prole, tal y como se desprende en imagenes
analogas. Por otra parte, los primeros talleres dedicados a la produccion en masa de figurillas en terracota
de Muttergottheiten se situan en el area central de Galia y se datan a partir a mediados del siglo 1, Cf.
infra, apartado Fuentes iconogrdficas.

2 Se trata de sendas dedicaciones a las Matronae por soldados de la legio VI Victrix, una a las Matronae
Rumehae (CIL XIII, 7869) hallada en Jiilich y la otra sin epiteto, hallada en Tréveris (AE 1998, 959). Se
documenta la estancia de esta legion en Germania Inferior entre los afios 70 y 122 d. C., a partir de lo cual
se ha datado tradicionalmente las piezas; para F. HEICHELHEIM (RE XIV, 2, s.v. Matres, col. 2231, n° 411)
el epigrafe de Jiilich cabria adscribirlo al principio de la estancia de la legion en Bélgica y Germania
Inferior, ya que no aparece mencionado el epiteto de la misma, otorgado en el afio 88/89 (cf. supra). C. B.
RUGER (1987, pp. 10-11) replantea la datacion como mas tardia, advirtiendo del caracter sospechoso de
los lugares de hallazgo, por cuanto no se trata de areas especificas conocidas para la legio VI —
especialmente Tréveris—, donde cabria haber esperado testimonios de una legion vinculada al entorno de
Bonn, en concreto de la legio I Minerva (ibid., p. 13), maxime en atencién a que se atestigua desde
mediados del siglo 1I como un centro cultual de de las Matres con claro sustrato ubio; para este autor
cabria datar estos epigrafes en el tltimo cuarto del siglo Il atendiendo a la historia posterior de la legio VI,
habida cuenta de los movimientos de tropas desde Britania en relacion al levantamiento de Materno (185
d. C.) y ala guerra civil entre Septimio Severo y Clodio Albino (196-197 d.C).

23 cIL X111, 07681; RUGER, 1987, pp. 11-12. Hallado en las cercanias del puerto fluvial de Anderlach,
dedicado a las Matres suae por Similio, soldado de la classis Germanica pia Fidelis Domitiana, adscrita a
la legio XII de Mogontiacum, que sabemos estuvo desplazada a esta zona durante el reinado de
Domiciano para realizar obras de acondicionamiento en el dera del valle de Brohl (Eifel), lo que data la
pieza entre 89 y 96 a. C.
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santuarios de las Aufaniae conocidos en territorio ubio, respectivamente Bonn™* y
Nettersheim™”.

En Britania, las inscripciones con datacion precisa mas primitiva se remontan al
siglo 1™°, entre los afios 222 y 235 por la referencia a Alejandro Severo y Julia
Mammea mater castrorum; la primera de ellas es dirigida a las deae Matres por la
salud del emperador y la emperatriz madre®’, la segunda a las deae Matres
Tramarineae con motivo de la restauracion de ciertos altares dedicados a la domus
divina®”®. No obstante, dos testimonios aislados hallados en el espacio situado entre el
Muro de Adriano y el Muro de Antonino, territorio ocupado por el ejército romano entre
los afios 148 y 169, conduce a C. B. RUGER®” a remontar el establecimiento del culto a
la Matres en Britania a mediados del siglo 11 d.C.

Para la Peninsula Ibérica no contamos con dataciones cronolédgicas precisas; C. B.
RUGER apunta una cronologia temprana para los testimonios de la Meseta, en el siglo 1,
analoga a la propuesta para los focos del norte de Italia y el valle del Rodano®”, no
obstante tal y como observaremos en el corpus epigrafico de las Matres, al atender a las
inscripciones hemos de contentarnos con dataciones aproximadas de tenor formal y de
la cronologia general en torno al siglo I que generalmente infiere la historiografia de los
testimonios cultuales de sustrato hispanicos™ .

Los testimonios epigraficos manifiestan en conjunto una dilatada continuidad en
todos los focos —menos el de la Galia Cisalpina— hasta el primer tercio del siglo ur’*. El
convulso contexto de este siglo oscurece la comprension de las profundas
transformaciones que por entonces hubo de sufrir el culto y comprension de las

. , . ., o, 304
Matres®, habida cuenta del drastico descenso de la documentacion epigrafica®®™, que

% HEICHELHEIM, RE X1V, 2, s.v. Matres, cols. 2219-2222; RUGER, 1987, pp. 10-12; HORN, 1987, p. 42.
Reproducimos en este apartado la tesis expuesta por C. B. RUGER y H. G. HORN (Joc. cit.) quienes
seflalan como data cuasi natalicia del culto a las Matres en Germania Inferior un epigrafe murario de
Bonn (LEHNER, 1918, pp. 5; 29 ss., n° 1) correspondiente al reinado de Antonino Pio (138-161 d. C.); para
estos autores la pieza perteneceria al templo dedicado a las Aufaniae conocido por las excavaciones en la
catedral de Bonn, cuya datacién cabria limitar como posterior al 150 d. C. en atencién al contexto
arqueologico; la construccion de este complejo permite intuir como contemporanea la reorganizacion del
culto a las Matres en el area ubia, habiendo constituido el probable prototipo para la Germania Inferior,
inclusive la imagen triadica de culto relativamente homogénea conocida en la zona, que ya aparece en el
celebérrimo altar de Vettius Severus a las Matres (AE 1939, 235), poco posterior a la ereccion del templo,
considerado la obra maestra de la iconografia de Matres y Matronae; sobre la imagen de culto triadica
prototipica del area ubia, cf. infra apartado Fuentes iconogrdficas.

*% Para C. B. RUGER (1987, p. 11) el testimonio epigrafico més antiguo del santuario de Nettersheim (CIL
XIII, 11990; AE 1984, 696) cabria datarlo circa 170 d. C., desestimando otras dataciones propuestas circa
155-158 d. C..

% RUGER, 1987, pp. 8; 11.

*70ld Carlisle, CIL VII, 348; RIB 901.

*S Old Penrith, RIB 919.

* RUGER, 1987, p. 8.

% . B. Riiger, 1987, p. 12.

9T LAMBRINO, 1965, pp. 223-224. Cf. infra, apartado Las Matres en la historiografia peninsular.

392 HEICHELHEIM, RE X1V, 2, s.v. Matres, col. 2245.

% Resulta sintomatico que entre los testimonios cultuales de la Gltima fase del santuario a las
Vacallinehae de Pesch se documente un relieve de Cibeles, cf. HEICHELHEIM, RE X1V, 2, s.v. Matres, col.
2233; cf. infra, apartado Vinculacion a otras divinidades.

3% La historiografia tradicional (IHM en ROSCHER I, 2, col. 2474 = HILD, DS IlIb, 1904, p. 1636) suele
sefialar una inscripcion britanica de la época de Gordiano (CIL VII, 510; RIB 1, 1334) como terminus post
quem de la evanescencia de los testimonios epigraficos de las Muttergottheiten en general y de las Matres
en particular; C. B. RUGER (1987, p. 13) indica de manera general que los testimonios de
Muttergottheiten se prolongan hasta mediados del siglo 11, pero los de las Matres practicamente
enmudecen a partir de 220.
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enmudece completamente circa 250-260°"". Para seguir las huellas del culto a las
Muttergottheitten a posteriori, hemos de contentarnos con aislados testimonios
epigraficos en Italia de la segunda mitad del siglo 1Iv*%, y eso si, con el florecimiento
apreciable en la ultima fase de ocupacion del santuario de Pesch en época de Juliano el

Apostata®®’.

4. Continuidad del culto a partir de la cristianizacion

La continuidad de la creencia en Matres y otras divinidades plurales a partir de la
Edad Media, ha venido generalmente planteado a través del cuestionamiento acerca de
qué modo estas divinidades fueron cristianizadas a través de grupos triddicos bien
atestiguados para Europa central del tipo drei Marien, drei Jungfrauen, drei
Schenkerinnen, fides-spes-charitas o grupos como las tres hermanas Bertilia-Eutropia-
Genovefa, etc.’® Generando una abultada bibliografia en la que se retinen desde las mas
fantasiosas aportaciones a otras de enorme valor historico y etnografico’””.

Nosotros vamos a repasar principalmente las aportaciones vertidas desde los
estudios sobre Matres y otras divinidades afines de caracter plural, a modo de sondeo
que nos permita visualizar la continuidad de estos cultos paganos, en funcién de matizar
la distorsion epigrafica que se puede deslizar asociando la desaparicion de documentos
explicitos en el registro como indicio de extincion a la altura del siglo v de la arraigada
creencia de sustrato, a la par que nos dotard de un marco general para apreciar y

5 C. B. RUGER (1987, p. 13) relaciona el terminus ante quem como escasamente anterior al primer
hundimiento del /imes renano en la Gemania inferior, valorando ademas la relacion analoga en Britania
entre la desaparicion de los testimonios y las dificultades de la ocupacién romana. Sefiala M. IHN
(ROSCHER 11, 2, col. 2474) que los Francos, entre otros pueblos invasores, reutilizaron altares de las
Matres en sus propias tumbas.

3% C. B. RUGER (1987, p. 12) menciona un altar de Catania (Sicilia) a las ninfas (CIL X, 8312) y el
epitafio de Vettius Agorius que menciona a las Romulae Matres datable en el afo 384 (CIL VI, 1779),
sefialando que en ambos casos se trata de ejemplos tardios vinculados al paganismo de corte intelectual
pergefiado en la Italia tardoantigua.

%7 En relacién al santuario de las Vacallinehae, inmediaciones de la actual localidad de Pesch, F.
HEICHELHEIM (RE X1V, 2, s.v. Matres, col. 2233 y 2245) y C. B. RUGER (1987, p. 13) subrayan el tardio
esplendor deducible para su tltima fase, en época de Juliano el Apostata; el abandono posterior se data a
la luz los hallazgos numismaticos en época del emperador Honorio, lo que coincide con el asentamiento
de los francos en el area del Rin (HEICHELHEIM, /oc. cit., col.2233). C. B. RUGER (1987, pp. 13-14) sefala
para la época del emperador Juliano la recuperacion de la vida cultual en ciertos santuarios de las Matres
en Britania, no obstante quepa dudar si dedicados todavia nominalmente a las Matres u otras divinidades,
asi como los restos arqueoldgicos de esta época del santuario a las Amfratninae y Amrahenae en
Fronhoven, cuando circa 400 —por dendrocronologia— se documenta la reutilizacion del material
epigrafico anterior en la construccion de un pozo, lo cual no deja de tener coherencia dadas las
atribuciones acuaticas deducibles para las diosas primitivamente titulares del santuario.

% H. USENER (1903, pp. 11 s.) retrata la nomina de agrupaciones de santos cristianos en ntiimero de tres,
lo que para el mismo autor supone una clara continuidad con el tenor atestiguado en los panteones, relatos
mitologicos y practicas cultuales conocidas para el paganismo grecorromano, cf. infra apartado £/ valor
de la pluralidad: Las triadas en el ambito céltico e IE. Entre tales agrupaciones, destaca el mismo autor
las tres hermanas de Sophia: Pistis, Elpis 'y Agape, las latinas Fides, Spes, Caritas, y hagiografias como
la relativa a las hermanas Agatha, Teophila y Domna conocida por la leyenda de Indes y Domna (MIGNE,
PG 116,p. 1037 s.).

% ZENDER, 1987, p. 213. El autor (ibid., pp. 215-216) distingue seis categorias susceptibles de ser
estudiadas al respecto: 1. Fides-spes-charitas (virtudes también conocidas al modo de la Iglesia oriental
como Santa Sophia y sus tres hermanas Pistis-Elpis-Agape); 2. Einbeth-Wilbeth-Worbeth; 3. drei Marien;
4. drei heiligen Frauen -reunidas por la piedad popular en celebraciones comunes o en peregrinaciones a
tres santuarios distintos en conjunto-; 5. drei Jungfrauen —aprehendidas en conjunto por leyendas o
tradiciones locales-; 6. la doncellas Barabara-Margaretha-Katharina, frecuentemente asociadas a otras
jovenes virgenes como Agnes, Dorothea, Ursula, etc., reunidas en los altares en grupos de tres, cuatro o
cinco figuras.
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proponer a posteriori determinadas continuidades apreciables en la Peninsula Ibérica.
Somos conscientes que cuando se aborda la continuidad de los cultos paganos bajo el
cristianismo, resulta complejo aislarse en una indiferente objetividad, dado que la
perspectiva del investigador acerca de la naturaleza innovadora o meramente
transformadora del cristianismo sobre la cultura europea dota las distintas aportaciones
de un marcado sesgo interpretativo, del que no cabe huir sino ser consciente. Nosotros
consideramos, en tal sentido, que la prudente perspectiva de F. HEICHELHEIM nos resulta
profundamente acertada, por cuanto sefialando la continuidad cultural europea
remontable a la Prehistoria més profunda, reconoce el profundo sesgo que el
cristianismo ha ido inbuyendo en la concepcion de la divinidad y del mundo a partir de
tradiciones anteriores, reasumidas y cristianizadas progresivamente.

Haciendo historia, fue en gran medida M. IHN quien marcd, como en tantos puntos
de la investigacion, la tesis general de que la creencia en las Matres debid persistir en el
pueblo, no obstante advertia prudentemente que quedaba mucho por investigar al
respecto’'’. El tenor sustancial de pervivencia de las creencias de sustrato céltico a las
Muttergottheiten fue también revisado entre otros autores por J. TouTAIN’'' y F.
HEICHELHEIM®'%; conviene rescatar de este iltimo su concepcion acerca de que el paso
del paganismo galorromano al cristianismo habria supuesto un cambio
incomparablemente mas agudo que el fendmeno sincrético anterior de asimilacion de
cultos grecorromanos y orientales, por cuanto a su parecer la religiosidad propia del
paganismo galorromano era cismundanea —innerweltliche— en lineas generales, mientras
que la revelacion cristiana era inseparable a una concepcion trascendental de Dios, sin
que ello, por otra parte, supusiera minusvalorar la pervivencia popular de determinadas
costumbres y creencias —Brauchtum y Aberglauben— de la misma forma que se suponia
para la continuidad de estos cultos para la época previa a la romanizacion’ ", por ende
que la Iglesia, por motivos pedagogicos, habria respetado las reuniones festivas en
antiguos lugares de culto, asi como aquellas tradiciones que consideraba como
inofensivas, de cara a enraizar facilmente la nueva fe en el corazon del pueblo. Senala
ademads, el mismo autor, que aunque no siempre se podia seguir espacial y
temporalmente el paso del culto de Matres y Matronae al de los santos, se deducia para
determinados lugares la probable influencia indirecta deriva del hallazgo azaroso de
antiguos altares, de forma que no resulta infrecuente documentar en un territorio la
desaparicion del culto a las Muttergottheitten y hallar a posteriori en otra region cercana
culto cristiano a santos de caracter plural del tipo drei Marien o drei Jungfrauen, para lo
que traia a colacién un altar de Metz —inmediaciones del santuario de Pesch— dedicado
a las Maiiae’'* y un altar de Tours, este sin indicacion teonimica, con representacion de

1% THM en ROSCHER 11, 2, col. 2474. Aportaba el autor como prueba que un relieve a las Matrae de Metz

habia continuado siendo adorado bajo la advocacion de las drei Marieen (cf. infra). J. A. HILD (DS IlIb,
1904, p. 1639) aportaba la sugerencia de la homofonia entre el teonimo Mairae (cf. infra, apartado
Teonimia) y el nombre de la Madre de Cristo, trayendo como prueba la colocacién de una inscripcion de
Vaison en honor a las Matres (CIL XII, 1304) bajo una imagen de la Virgen.

' El planteamiento de J. TOUTAIN (III, p. 357) expresa una gran prudencia: “I/ serait excessif d affirmer
que toutes les supertitions populaires sont des suvivances de l’antique paganisme”.

12 HEICHELHEIM, RE XV, 1, s.v. Matres, col. 977.

AL respecto, F. HEICHELHEIM (RE XVI1, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 978) ceiiia como conclusion una
cita magistral: “Wie nichts in der Welt vollig verschwindet, so fiihren hier halbvergessene Spuren von
Briuchen unserer eigenen Zeit iiber die romische Zeit hinaus zuriick bis mindenstens in das Neolithicum
Europas und Vorderasiens hinein”.

1% CIL X111, 02498; THM en ROSCHER 11, 2, col. 2474 (cf. supra); HEICHELHEIM, RE XIV, 2, s.v. Matres,
col. 2234, n° 534; SCHAUERTE, 1987, n° 118. Restos de un relieve, tres Matronas de pie, se conserva la
representacion de la parte superior de un altar circular, sobre el que se hallan dos platos con frutos y una
cabeza de cerdo.

1A



un dios barbado que sostiene un objeto en angulo recto sobre si, entre una diosa desnuda
y otra vestida, reinterpretado en la Edad Media como imagen del bautismo de Cristo o
como San Martin acompafiado por San Briccius y Santa Renata®'”.

Por otra parte, para F. HEICHELHEIM cabria suponer relacién con estos cultos
precristianos a las Muttergottheiten determinadas tradiciones cristianizadas, entre las
que cita’'® la celebracién prenavidefia de la “Modranecht” entre los anglos®'’, después
extendida y conservada en distintas culturas anglosajonas, asi como la pervivencia del
nombre céltico de determinadas Muttergottheiten a través de topénimos e hidronimos
asociados primitivamente a elementos del paisaje sacralizados tales como banos, pozos,
rios, donde se conoce o deduce el culto a ninfas y divinidades acuéticas asimiladas. Cita
también el autor la probable continuidad de determinadas creencias primitivamente
vinculadas al culto a las Muttergottheiten en supersticiones alemanas y francesas
actuales, entre las que recuerda el autor la probable pervivencia de las Matres en las
Martes y Comméres®'®, de las sorores Suleviae en los ciclos legendarios de las drei
Schwestern y de las Fatae a través de supersticiones alemanas y francesas relacionadas
con Feen, Fates, etc.>", a lo que cabria sumar toda una serie de figuras legendarias que
en parte parecen conservar la esencia de las primitivas Muttergottheiten, tanto las
leyendas francesa en torno a Dames y Damette o Maria Matre y Maria Marte, como las
Waldfrauen y las Schicksalsfrauen o Teufels Grossmutter del folklore aleman’’, sin
olvidar los indicios precisos que nos legan las prohibiciones de culto a arboles, fontanas

y piedras consignados por la Iglesia en la Antigiiedad tardia y en la alta Edad Media®'.

V.  Fuentes documentales

1. Fuentes epigraficas

Para el conjunto de este subapartado remitimos al apartado referente a tedbnimos y
epitetos. Hemos considerado oportuno dejar lugar, no obstante, a este punto como
constatacion de que la epigrafia es una fuente documental prioritaria a la hora de
documentar e interpretar el fenomeno religioso dirigido a Matres y afines, pero ni
exclusivo, ni univoco. Ello no obsta para reconocer que a nivel europeo es una obviedad
metodolégica®** que, aun a sabiendas de esta pluralidad documental, en la praxis se
restringe el estudio del fenémeno a las posibilidades derivadas cuasi exclusivamente del
material epigrafico, sin hacer méas que menciones esporadicas de referencias
iconograficas o literarias, que en buena medida se dirigen a ilustrar las hipdtesis de
principio.

313 HEICHELHEIM, RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 963 (Dd XX E 36); no es registrado en el indice

de G. SCHAUERTE (1987).

31 HEICHELHEIM, RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, cols. 977-978.

317 La fuente se halla en BEDA, De temporum ratione XIII, apud HEICHELHEIM, RE XVI, 1, s.v.
Muttergottheiten, col. 977.

1% Se trata de un personaje legendario del folklore galo que remite a figuras femeninas portadoras de
enfermedades, representadas con voluminosa cabellera hasta el suelo y pechos caidos hasta las rodillas,
que lanzan sobre los hombros de las personas que se encuentran con ellas, cf. TOUTAIN III, pp. 358-359;
HEICHELHEIM, RE X1V, 2, 5.v. Muttergottheiten, col. 2249.

3% TouTAIN I11, 357-360. Sobre la vinculacion de estas figuras del folklore con el culto a las rocas, cf.
infra apartado La naturaleza de las Matres: Terra Mater. El valor del ‘paso’: Epiteto NANTVGAICIS.

Y TOUTAIN 1L, 358.

32 TOUTAINIII, p. 361. El autor repasa los contenidos de los concilios de obispos galos entre los siglos v
a VIII, asi como las amonestaciones al respecto consignadas por san Eloy (s. VII).

22 El articulo de tenor exclusivamente epigrafico de C. B. RUGER en MvG y la intencionalidad
totalizadora de toda la informacion epigrafica de MWG se entienden por su editor como un servicio a los
esfuerzos conjuntos que desde distintas areas deben conducir a una mejor comprension del fenomeno
registrado por el culto a las Matres.
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2. Fuentes iconograficas

1. Referentes iconograficos previos a la romanizacion

Comenzamos por un punto que no fue prioritario en las aportaciones mas tempranas,
sino que ha sido planteado con progresiva profundidad conforme la heuristica de los
documentos iconograficos, siempre datables en época romana, fue esbozando la
necesidad de plantear un marco interpretativo de las etapas anteriores en cada area, de
cara a explicar los paraddjicos parentescos y heterogeneidades formales manifestados en
el seno del multiforme conjunto de la documentacion. De tal forma, si revisamos el
estado de la cuestion a principios del siglo XX, resulta sintomdtico recordar que J. A.
HILD>, sin dejar de suscribir el sustrato céltico de las Matres, se limitaba a indicar en
relacion a sus manifestaciones plasticas que se acomodaban en lineas generales a las
convenciones del arte romano tanto en la ordenaciéon del monumento como en los
atributos asociados a las diosas, constituyendo meramente una testimonio interesante de
aculturacion e interpretatio religiosa en la esfera de la romanizacion de cultos
indigenas®**. No obstante, cabe recordar que, aparte de las limitaciones documentales
que por entonces se tenian tanto por la ausencia de obras de referencia general como por
el incipiente conocimiento arqueoldgico de muchos de estos habitats indigenas, se
percibe en estas aportaciones de principios del siglo XX una atencién y conocimiento del
marco iconografico grecorromano clasico y helenistico, cuya influencia es insoslayable
y del que desgraciadamente ha adolecido buena parte de la investigacion posterior a
consecuencia del marcado viraje autoctonista desarrollado a posteriori.

Posteriormente, la investigacion fue desarrollando un cuestionamiento hacia atras, a
la esfera cronoldgica prerromana, en la que segun areas geograficamente distintas se
detecta la temprana y singular convergencia de influencias culturales autdctonas y
aléctonas no reducibles a la influencia de la romanizacion. Nos referimos
especificamente al capitulo dedicado por F. HEICHELHEIM a las influencias prerromanas
en el articulo Muttergottheiten de RE>*, por cuanto el autor atendia a dos momentos
iconograficamente embrionarios de cronologia prerromana: La influencia de la
colonizacion griega en la Europa céltica a partir de la fundacion de Massilia y los
testimonios prehistdricos referentes a representaciones de divinidades femeninas de las
que cupiera deducir caracter plural, en especial el Caldero de Gunderstrup. Nosotros
vamos a atender a esta aportacion en orden inverso a como hiciera el autor que partia de
aquello mas antiguo a aquello mas reciente, por cuanto el caracter de continuidad entre
unas manifestaciones y otras se vuelve tanto mas hipotético conforme nos desplazamos
hacia la prehistoria europea.

F. HEICHELHEIM suponia a la iconografia de las divinidades célticas una base
helénica, para la que ¢l situaba como término post quem la fundacién de Massilia en el
siglo vI a.C., sin detrimento de que la eleccion de unas tipologias sobre otras hubiera
sido propiciado por el culto y mitologia autoctonos®>®. Aducia el autor especialmente el
papel de los foceos en la introduccion de la iconografia de la Magna Mater Cibeles en

¥ HiLD, DS IIIb, 1904, p. 1636.

% HILD en DS IIIb, 1904, p. 1635. Para el mismo autor (ibid., p. 1639), las similitudes que la
historiografia vislumbra entres las Matres y otras divinidades grecorromanas no debieron escapar a celtas
y germanos, que las honraban publicamente acusando su caracter romano, no obstante debian
considerarlas en el fondo como divinidades nacionales, mientras que los romanos la habrian acogido tanto
mejor cuanto que se acomodaban a sus propias concepciones religiosas.

323 HEICHELHEIM, RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, cols. 948-950.

2% La influencia griega no se limita 16gicamente para F. HEICHELHEIM (RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten,
col. 948) al ambito de las Muttergottheiten, sino que postula una influencia analoga en la representaciones
iconograficas galorromanas tricéfalas, asi como en los tipos conocidos como dios-ciervo, dios-martillo o
al bovido con tres cuernos.
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Galia, en especial el tipo alusivo a la diosa sedente representada de frente en un ediculo
sobre un banco®”’, lo que le recordaba esencialmente al tipo clasico de representacion de
Matres y Matronae para el area renana >, aduciendo ademas el mismo autor’> como
confirmacion indirecta las representaciones plurales conocidas para Cibeles tanto en
Asia Menor como en Etruria®, de donde suponia que en época tan temprana como los
siglos V y 1v a.C. los celtas habrian recibido una fuerte influencia a partir del area
helenizada de la Galia, asi como desde el centro y norte de Italia™'.

En consecuencia a tal premisa, el mismo autor consideraba que el Helenismo habria
supuesto solo un nuevo estimulo en un proceso mucho mas antiguo™, cuya continuidad
para épocas anteriores’ cabia observarlo como ejemplarmente testimoniado por el
caldero de plata de Gundestrup, datado entre los siglod 11-1 a.C.>*, en el que el mismo
autor percibe la influencia de los gélatas de Asia Menor en la orilla ya entonces céltica
del Danubio’”’. Resaltaba en tal sentido F. HEICHELHEIM que la caracteriacion alusiva al
caracter de Muttergottheiten de ciertas figuras, identificadas como diosas a razén del
torques portado, permitia comprobar la reaparicion de elementos presentes en
representaciones prehistoricas tales como la posicion de la mano bajo el pecho,
asociados a otros de tipo nutrix tales como dirigir un nifio con el brazo izquierdo a su
pecho, junto a la asociacion a la misma de un ave en el brazo derecho y el sometimiento
de un perro o corcino, una pantera (?) y dos palomas, atributos que, por su parte,
recuerdan a divinidades asiticas tipo Pétnia Théron como Astarté y Artemis entre
otras, vinculadas a la potencia sexual, la fecundidad y la maternidad divina®*°.

Volviendo sobre la iconografia del Caldero, indicaba el autor que a estos rasgos
adscribibles a las Muttergottheiten se asocian otros alusivos al caracter plural, como es
la asociacion de esta diosa a otra de menor tamafio, que se asienta sobre su hombro
derecho, mientras que una tercera, a su derecha, a modo de servidora, le peina el
cabello; la iconografia grupal desplegada expresaria para F. HEICHELHEIM una
representacion triadica de esta divinidad, evocada por la pertencia reciprocamente de las
tres figuras: una gran diosa, una servidora y una pequefia diosa; completandose ademas
la iconografia femenina en el Caldero con la representacion de otra diosa acompafada a

7 Alude F. HEICHELHEIM (RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 948) como testimonio arqueoldgico al

respecto, el hallazgo en Massilia y su hinterland de circa 40 figurillas de terracota alusivas a una diosa
que él reconocia tipolégicamente como representacion de la Cibeles minorasiatica.

¥ Reconoce, no obstante, F. HEICHELHEIM (RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 948) que el tipo
aludido no se halla documentado en el area renana con anterioridad al siglo I de la Era.

32 HEICHELHEIM, RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 948.

3% H. PETERSMANN (1987, pp. 172-173) sefiala como principio general que entre los griegos distintas
divinidades femeninas son representadas con caracter plural, habiendo de tenerse en cuenta tanto a Ilitias,
Horas, Carites, Musas, Moiras, etc., entre las que el nimero plural de dos, tres y hasta siete jugaba un
gran papel tanto en la representacion plastica como en la concepcion misma de la divinidad. El autor
desarrolla su articulo en relacion a la categoria de divinidades griegas de caracter materno que a ello
aunan la apelacion plural, centrandose en el caso de las MNtépeg o Aapatépeg, Démeter y Kore,
conocidas en Italia como Cereres, cf. infra apartado Terra Mater.

1 HEICHELHEIM, RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 949. Del mismo modo, el autor sitiia para Epona
un origen en las representaciones griegas arcaicas de Artemis, Europa y Selene.

32 HEICHELHEIM, RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 949.

3 No reiteramos lo indicado en el apartado anterior referente a los testimonios prehistoricos de
Muttergottheiten, cf. supra apartado Los origenes IE del culto a las Muttergottheiten.

3% Indica F. HEICHELHEIM (RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 950) que entiende esta continuidad
como una tradicion que provenia desde el arcaismo griego y que estaba ya bien asentada en area céltica
en época helenistica, pero no propiamente en cuanto a los tipos iconograficos orientalizantes del caldero
de Gundestrup, de los que no se conoce continuidad en la plastica galorromana posterior.

3% HEICHELHEIM, RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 949.

336 Seguimos la descripcion de HEICHELHEIM, RE X V1, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 949.
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izquierda y derecha por sendas divinidades masculinas, sin otra simbologia aneja; de
una tercera diosa —para el autor de clara influencia en la Ma de Comana Pontica— a la
que le son acercados dos elefantes a izquierda y derecha, por debajo de la cual dos
grifos van por delante de una pantera, mientras dos ruedas sirven de relleno; una cuarta
diosa, representada en otra cara, a cuya izquierda aparece un hombre combatiendo con
un le6én, mientras a su derecha se representa a un danzante en el culto. Para F.
HEICHELHEIM, el grupo triddico del Caldero expresaria ademas una clara concomitancia
con las alusiones a la maternidad y pluralidad divina atestiguada en general para las
Matres, a lo que afiade el pormenor de la divinidad de menor tamafio, que para ¢l
aludiria al tipo de la Matrona de menor tamafio y aspecto generalmente mas infantil que
atestigua grosso modo el area renana desde la Germania superior hasta Bélgica™’.

Aunque cabria extender este apartado con obligadas referencias bibliograficas sobre
los muy complejos temas tratados®”®, consideramos que resulta suficiente apuntar a
partir de lo esbozado, que se aprecia una influencia importante del &mbito colonial, ya
directamente, como en el caso de la influencia de Massilia en su amplio hinterland
econdémico y cultural, ya mediado por otras civilizaciones, como la propia de la cultura
estrusca. Consideramos que, en este punto, las indicaciones de F. HEICHELHEIM
servirian ademds para explicar en parte el vacio apreciable en las fuentes iconograficas
ibéricas, para las que contamos con escasas y discutibles representaciones divinas en
ambito celtibérico para época prerromana, contando a posteriori con imagenes muy
mediatizadas por la iconografia clasica en las que es dificil dilucidar el caracter indigena
o propiamente romano de los testimonios documentados. Se trata de un fenémeno para
el que se han dado distintas interpretaciones’, pero entre las que cabria subrayar el
dilatado espacio geografico y econdémico de las poblaciones célticas de ambito
centropeninsular con el dmbito colonial mediterraneo, de suerte que estas poblaciones
habrian entrado en relacioén directa con los referentes iconograficos mediterraneos a
través del complejo proceso de dominacion que incluye la romanizacion, proceso bien
diverso al relativo contacto entre “iguales” favorecido por la idiosincrasia colonial, lo
que pudo desarrollar una temprana creatividad indigena que eclosiona al ritmo de la
romanizacion en aquellas areas, pero no en las nuestras.

ii. Iconografia general

Llegados a este punto, y con independencia de los distintos polos de atraccion que
se pueden deducir de las distintas manifestaciones plasticas, cabe preguntarse cémo
concebiria visualmente un culfor a sus diosas. La historiografia, carente de testimonios
literarios, y en buena logica a la bisqueda de una relacion entre epigrafia e iconografia,
ha creado una imagen en triada directamente heredera de la tipologia detectada en el
area renana, abundante en testimonios y bien definida iconograficamente hablando, no
obstante las variaciones entre testimonios expresen en conjunto una variedad
dificilmente reducible a un sencillo esquema general valido para el conjunto de
representaciones. Indica G. SCHAUERTE que el espectro de representaciones asociados a
las Muttergottheiten en los territorios de sustrato céltico y germanico que ¢l investiga,
manifiestan una gran heterogeneidad, tanto en aquellas identificadas por téonimo como
en las frecuentemente carentes del mismo, y ello con independencia del numero
individual o grupal de diosas representado, de la posicion sedente o erguida de las
figuras representadas, como de los distintos atributos asociados a las mismas, de los

337
338

HEICHELHEIM, RE X V1, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 957.

Remitimos a la monografia de G. OLMSTED (1979) para un detallado estudio iconografico y del
contexto historico y étnico al que se vincula el caldero de Gundestrup, nosotros hemos seguido la
exposicion de F. HEICHELHEIM dado que nos interesa reproducir la linea de investigacion sefialada.

339 Cf. infra apartado Metodologia empleada en el corpus iconogrdfico peninsular.
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que se puede abstraer un sesgo hacia la indicacion genérica de fertilidad y fecundidad,
pero sin que ello sea en absoluto exclusivo®*.

Grosso modo, podemos suponer que el culto a Matres y otras Muttergottheiten
afines se adscribia a la dispensa de bienes en relacion al dmbito familiar y de otras
organizaciones suprafamiliares que se reconocian unidas por estrechos vinculos de
sangre, cuya tutela y auxilio demandarian para cada esfera vital desde el nacimiento a la
muerte, lo que para F. HEICHELHEIM no se contradice con la relativa diversidad
atestiguada por territorios, no tanto en base a atribuciones especificas de las diosas, sino
en primera instancia a los tipos desarrollados por cada uno de los distintos talleres que
fueron reproduciendo las expresiones plasticas documentadas, lo que resta una amplia y
diversificada produccion que grosso modo distingue a las Matres de otras divinidades
de caracter plural por la recurrente representacion triadica, su cardcter generalmente de
figuras vestidas con amplios ropajes y por la asociacion de atributos adscribibles a la
esfera de la fecundidad®*'.

iii. Tipologia

Es importante tener presente en primera instancia, tanto para este apartado dedicado
a la tipologia de los testimonios como para los siguientes, que la investigacion ha
buscado tradicionalmente establecer elementos de reciprocidad entre las indicaciones
epigraficas e iconograficas repartidas en el amplio espectro de testimonios cultuales
dedicados a Matres y divinidades afines, lo que ha modelado decisivamente la imagen
de conjunto que de las diosas progresivamente se ha ido forjando, a fuerza de la
individualizacion, registro y comparacion de los elementos distinguibles en el creciente
corpus disponible y de la revision de las aportaciones bibliograficas anteriores, de suerte
que la investigacion ha subrayado la reiterada consideracion de aquellos testimonios
cuya informacion cuadrase coherentemente con la imagen global del conjunto y de la
reiterada cita de determinadas propuestas bibliograficas, cuya solidez ha sobrevivido a
las cambiantes tendencias historiograficas, que no obstante en ocasiones han acabado
por llevar a una cierta confusion, como si de una especie de evidencia documental se
tratara, aunque en origen hubieran sido planteadas como meras hipdtesis.

No cabe deducir de ello que la historiografia disponible haya abordado
univocamente la cuestion, y de hecho consideramos que a la hora de establecer una
tipologia iconografica podemos distinguir al menos dos corrientes divergentes, bastante
similares en apariencia, pero que parten de una importante diferencia metodoldgica de
fondo: limitar el corpus iconografico a las representaciones plurales, especialmente
triadicas, como identificativas de Matres y afines, o considerar a la luz de los atributos
portados la analogia entre determinadas representaciones individuales de diosas con
otras plurales, atendiendo ademas no sélo a las triadas sino también a grupos de dos,
cuatro o cinco diosas.

La confeccion tradicional del corpus iconografico sigui6 en la heuristica un sesgo
triadico, para lo que no faltaron determinadas indicaciones epigraficas alusivas al
caracter trinitario de las diosas, como el altar dedicado a las Matribus tribus
campestribus®”, o la deduccion trinitaria que se podria establecer a partir del
paralelismo iconografico y literario con las tres Fatae o Parcae, no carente de

. . .y . . . . 343
testimonios epigraficos coherentes como la dedicatoria a las Matribus Parcis™, no

%0 SCHAUERTE, 1987, p. 58. Indicacion analoga en F. HEICHELHEIM, RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten,
col. 950.

**! BAUCHHENSS, 1997, p. 808.

32 CIL V11, 510; cf. ITHM, ROSCHER 11, 2, col. 2468.

3 CIL V11, 927; 418; cf. HILD, DS IIIb, 1904, p. 1636.
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obstante se fuera bien consciente que la representacion en grupo de tres era compartido
por otras muchas divinidades®**.

La substancial propuesta de integrar a Matres y afines en el amplio espectro de las
Muttergottheiten, en especial a partir de F. HEICHELHEIM, pero indicado con claridad
desde M. IHM, supuso un progresivo y fecundo replanteamiento de la cuestion a nivel de
la confeccion de un amplio corpus iconografico que integrara la globalidad del
fenémeno. En ello merece una valoracion especial la aportacion de G. SCHAUERTE en
MvG*®, quien a la hora de proponer un corpus epigrafico del fenomeno para las
provincias occidentales del Imperio Romano, a parte de atender al espectro individual y
plural de las iméagenes, aportd dos importantes factores a considerar en concomitancia
con el numero de diosas representadas. El primero de ellos es la consideracion de las
divergencias distinguibles a partir del material de las piezas, en lo que se detecta un
tenor diferenciado entre las terracotas, mas estrechamente asociadas a la piedad popular,
y los relieves o esculturas en piedra, mas dependientes de las imagenes de culto’*. El
segundo factor se refiere al papel privilegiado de los atributos portados por las
divinidades como instrumento de comparaciéon y analogia entre imagenes sea cual sea
su numero o material, cuya similitud en este aspecto cabe relacionar con un parentesco
no so6lo iconografico sino esencial de las divinidades representadas, a parte que ello
permite acceder a una perspectiva religiosa mas ajustada a la piedad inherente a las
mismas, que suele ser obviada por el mas académico registro documental®*’.

Nosotros consideramos que la organizacion y metodologia de G. SCHAUERTE es
muy oportuna, de forma que la vamos a seguir en lugar de otras meritorias
contribuciones como la de F. HEICHELHEIM en el articulo Matres de RE’*® cuya
organizacién del material registrado en funcion de nueve categorias territoriales®,
inclusive Hispania®™, se limita a registrar regionalmente el corpus registrado, sin que
ello permita alcanzar una completa sistematizacion e interprertacion del material
disponible en relacién a las representaciones de Muttergottheiten™'. Tampoco vamos a
seguir el articulo de G. H. BAUCHHNESS en LIMC, no obstante presente un corpus en
teoria diez afos mas reciente que el de G. SCHAUERTE en MvG, y ello dado que el
articulo se cifie fundamentalmente a las representaciones triddicas en piedra y dado que
la organizacion del material segiin conjuntos de atributos es muy Util como obra de
consulta, pero no permite abstraer una vision de conjunto de los matices y
singularidades de las representaciones de Muttergottheiten entre ellas mismas o en
relacion a otras divinidades andlogas o simplemente coetaneas y/o coincidentes en el

** HiLp, DS I1Ib, 1904, p. 1636.

%3 Cf. supra apartado Distribucion de los testimonios: Metodologia y dreas de culto.

% SCHAUERTE, 1987, p. 82. Han pervivido escasas imagenes en metal. Se conoce un grupo de tres
matronas en bronce que sigue la iconografia acostumbrada para el foco ubio, cf. ibid., p. 61.

%" SCHAUERTE, 1987, p. 74.

348 HEICHELHEIM, RE X1V, 2, s.v. Muttergottheiten, cols. 2237-2241.

% Las nueve areas delimitadas son: Narbonensis (I), Lugudunensis (IT), Belgica (IIT), Germania Superior
(IV), Dekumatland (V), Germania Inferior (VI), Britannien (VII), Gallia Cisalpina und Rom (VIII),
Spanien (IX). Cabe sefialar que la distribucién, cuya fundamentaciéon es meramente incardinar
provincialmente los testimonios, no es reciproca con las siete areas territoriales que el mismo autor
pergefia a la hora de organizar la documentacion epigrafica sin epitetos. Cf. supra apartado Distribucion y
cronologia de los testimonios.

% Grupo IX, indica tnicamente la probable representacién en triada de las Duillae de Palencia (n° 702),
cf. infra, Corpus iconogrdfico. Palantia (Palencia).

31 Cf. el apartado Sonstiges ‘otras representaciones’ (K) en el articulo dedicado a las Muttergottheiten en
RE (XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, cols. 971 ss.), en el que se ve obligado a distribuir un multiforme
campo de representaciones innominadas atendiendo precisamente a su agrupamiento y distincion, segiin
se trate de figuras individuales (A) o con caracter plural (B).
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mismo espacio geografico. En base a tales bases metodologicas, y en base a la intencion
de este apartado iconografico, nos inclinamos por la propuesta de G. SCHAUERTE en
MvG, dado que nos permite acercarnos con cierta claridad y solidez a la masa de
testimonios carentes de toda identificacion®?, y en particular por cuanto nos ofrece una
base de conjunto muy util para rastrear las imagenes hispanicas susceptibles de ser
incorporadas al corpus iconografico, suministrando una buena base teorica y heurisitica
que permite integrar en su justo valor referencial a las acostumbradas tipologias de las
triadas, pero desde la conciencia de que de una parte y no del todo del fenomeno se
trata.

- Material

Atendiendo al material, cabe senalar que la abultada™” produccion en terracota de
Muttergottheiten se restringe casi exclusivamente a figuras individuales®™, y que
presenta una interesante progresion tipoldgica: a mediados del siglo I los primeros
talleres galos, que cabria adscribir a las regiones de St.-Remy-en-Rollat y Clermont-
Ferrand con exportaciones atestiguadas al espacio suizo y renano, producen en masa
figuras que atienden fundamentalmente a la interpretatio gallica del tipo cléasico de la
Venus Anadyomene como expresion de las nociones de fertilidad y maternidad; a partir
de los afios 80 los talleres del area central del Rin comienzan a desarrollar la tipologia
de Fortuna de pie, portando los atributos de cornucopia y rueda de timén, siendo
atestiguadas sorprendentemente estas figurillas en habitats ajenos a los destacamentos
militares de la zona; con el cambio al siglo 11 se observa la aparicion del tipo Nutrix en
los talleres galos y de la diosa sedente aneja a los atributos de cornucopia, frutos, perro
o nifio en los talleres renanos’. A estos datos cabe afiadir la distribucion relativamente
proporcional de los hallazgos en santuarios, habitats y necrépolis®®, presentando un
ligero sesgo a favor de los primeros®’, donde se suelen hallar vinculados tanto a los
cimientos de los edificios como al interior de los edificios centrales de culto, asi como a
determinados elementos sacralizados del paisaje del tipo fuentes o pozos, mencidon
aparte de las favissae donde se depositaban los exvotos antiguos, todo lo cual parece

aludir a la piedad popular propia del exvoto segun el sentido directo del do ut des®*; en
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2 Indica G. SCHAUERTE (1987, pp. 55-57; 74-75) que apenas una decena de los testimonios de

Muttergottheiten presentan identificacion teonimica: Matres, *Matrae, Matronae, Deae y Fatae.

333 G. SCHAUERTE (1985, pp. 43ss., 100ss.; 1987, p. 88) calcula una produccion aproximada de terracotas
de este tipo en Europa central, entre mediados del siglo I y mediados del siglo 111, de 500.000 a 1.000.000
de ejemplares, y estima en circa 90 talleres alfareros implicados en su produccion.

% SCHAUERTE, 1987, p. 61. Cabe sefialar determinadas excepciones: Una triada de Autum y cuatro
grupos de tipologia ubia procedentes de los alfares de Fabricius y lanetus, atestiguadas en Colonia, Bonn,
Corbridge y Noordbargen, cf. SCHAUERTE, loc. cit.

33 SCHAUERTE, 1987, pp. 88-89.

% En el corpus de G. SCHAUERTE de circa 1000 terracotas, casi el 30 % provienen de origen
desconocido, en cuanto a las restantes el 33,5 % del total (1000) se hallaron en santuarios, el 15,7 % en
habitat civil o militar y el 14,9 % en ambito funerario.

37 A excepcion de los santuarios del area ubia, donde los hallazgos de este tipo de terracotas son muy
escasos, cf. SCHAUERTE, 1987, p. 91.

% Para G. SCHAUERTE (1987, pp. 91-92) el caricter anepigrafo general de estas imagenes de
Muttergottheiten en terracota atestigua per se el caracter directo de exvoto de la pieza, que supone
asociado a peregrinaciones personales a estos lugares de culto; por el contrario, la epigrafia aneja a las
lapidas suele encontrar su explicacion en la formula de consagracion, en la que se menciona el motivo del
voto o el nombre de las personas por la que se dirige la suplica, seglin las formulas acostumbradas VSLM
u otras de caracter sumamente interesante como ex iussu o ex imperio (ibid., p. 84).



ambito doméstico, los hallazgos arqueoldgicos permiten dictaminar su ubicacion en
ciertos casos en el larario®™”.

Por su parte, las manifestaciones plésticas en piedra, relieves y esculturas, tienen
para G. SCHAUERTE una naturaleza diversa, no sélo ya por el propio coste de la pieza, lo
que limitaria sin duda el acceso de este tipo de piezas a grupos mucho mas reducidos de
la poblacion que las terracotas’®, sino en la misma dependencia de los tipos
iconograficos que los talleres encargados de su produccion manifiestan de seguras
imagenes de culto®®', en lo que converge la aparicion usual de estas piezas en el seno o
entorno de los mismos santuarios®®*, mientras que las figurillas de terracota, de caracter
devocional y produccién en masa, expresan probablemente mejor la imagen de mas
estima a nivel popular, observandose tendencias regionales y diacronicas mucho mas
amplias y homogéneas que en las imagenes en piedra.

- Atributos

Atendiendo a los atributos asociados de consuno a estas figuras, ya individuales, ya
plurales, debemos reconocer también a G. SCHAUERTE la capacidad de abstraccion en
cinco categorias de la multiforme némina de atributos que pieza a pieza se pueden
entresacar de los monumentos: Cornucopia, patera, arbol o frutos del campo (espigas y
panes) sueltos o en fuentes o cestas, panales (interpretados por algunos como volumen),
rueca y huso, esponja y jofaina, espejo, rueda, perro, toro, bebé en panales, nifios y
adultos, objetos de los que mana agua®®. Estos cinco elementos en los que podemos
resumir buena parte de las sugerencias evocadas por el conjunto, serian la cornucopia
(1), el arbol o los frutos del campo (2), animales (3), figuras antropomorfas anejas (4),
objetos dispensadores de agua y conchas (5).

En cuanto al atributo de la cornucopia (1), cabe sefialar que se trata de un simbolo
de abundancia de caracter primitivo en el arte grecorromano, en lo que cabe atender al
simbolismo no soélo de los frutos®®, sino del propio cuerno como signo de poder. La
asociacion de este atributo a Matres y afines, indica su caracter de poderosas
dispensadoras de abundantes bienes’®. Se trata de un atributo muy presente en la
iconografia de las diosas’®, no obstante ocupa un papel secundario en las figurillas de
terracota®’.

En cuanto a la representacion del arbol o de determinados frutos del campo (2), cabe
seflalar en cuanto al primero que la representacion de una rama en las terracotas
funciona como pars pro toto. Los frutos usualmente representados se refieren tanto a
frutas con hueso como frutas con pepitas, aunque también se observan uvas, espigas, y
en ocasiones frutos meridionales como la granada, aunque normalmente se trata de

%% Cita G. SCHAUERTE (1987, p. 90), el larario hallado en Nantes-Rezé en el que se hallaron las figurillas
de barro de animales, nutrices y pechos femeninos.

%0 SCHAUERTE, 1987, pp. 60-61.

1 SCHAUERTE, 1987, p. 82.

%2 SCHAUERTE, 1987, p. 84.

% Indica G. SCHAUERTE (1987, p. 75) a propésito, que esta néomina de atributos se amplia en las
terracotas: Rama, joyas, conejo, paloma, abrigo, objetos de bafio, asociados como se puede deducir de las
representaciones tipo Nutrices o del tipo Venus/minfa muy propias de las expresiones plasticas de
Muttergottheiten en terracota.

%% E] caracter exdtico de los mismos no tiene una explicacion clara, cf. SCHAUERTE, 1987, p. 76.

%% Indica G. SCHAUERTE (1987, p. 75) el primitivo empleo de este atributo en la iconografia de la nodriza
Amaltea y del dios-rio Aqueloo.

%% También en la iconografia de Epona, asociada principalmente al caballo, cf. SCHAUERTE, 1987, p. 76.
7:S6lo en el area central y septentrional renana las terracotas con cornucopia presentan un volumen
importante, asociadas de consuno al timon propio de la iconografia clasica de Fortuna, cf. SCHAUERTE,
1987, p. 76.



frutos radicados en la misma zona de culto, que probablemente serian entregados como
ofrenda en el culto®®,

Los animales (3) tienen un papel secundario en la iconografia de las Matres y
divinidades afines, destacando®® entre los mismos el perro. La interpretacion de este
animal es compleja, ya que si bien en general se le asocia con la iconografia relativa a la
muerte y al otro mundo, razona G. SCHAUERTE que no parece desprenderse del mismo
un carécter aterrador, sino doméstico, lo que unido a su asociacion a los atributos de
frutos y rama en las terracotas del area de la Germania Inferior, permiten vislumbrar en
el mismo el caracter tutelar y protector propio de las diosas®”.

Las principales figuras antropomorfas (4), dejando aparte la cuestion de la adoracion
conjunta a parejas divinas de dios y diosa, son figuras infantiles que requieren del
cuidado o la atencion de las Matronas: nifios recién nacidos, nifios pequefios desnudos,
sencillamente niflos, erotes —asociados a las Veneres—, etc., en relacion a los cuales se
comprende la aparicion de objetos tales como pafiales, pafuelos, jofainas y esponjas,
pechos descubiertos de las diosas, etc. Con ello se relaciona la representacion de las
diosas en forma de nufrix amamantando a una criatura, lo que es excepcional en las
representaciones plurales en piedra’’', pero frecuente en las terracotas individuales®’.
Cabe sefialar al respecto, que F. HEICHELHEIM observa en ello un rasgo iconografico
conjunto a las representaciones de Terra Mater’”, mientras que G. SCHAUERTE supone
que cabe deducir de todo ello que se pediria de las diosas una especial proteccion sobre
la prole, en especial en los momentos vitales de mayor desvalimiento tanto para la
madre como para las criaturas.

La sintonia iconografica y cultual entre divinidades maternales asociadas a la
fertilidad y las ninfas (5) es enorme, lo que por otra parte se asocia al amplio espectro de
adoracion al paisaje vinculado a las fuentes de agua en el mundo céltico. El campo de
ejemplos aducibles es muy amplio, y en buena medida vamos a ir desarrollandolo por
los paralelismos propios de la Peninsula Ibérica, por lo que no cabe citarlos en extenso.
Cabe sefialar, no obstante, el hallazgo de figurillas de diosas con claras alusiones
iconograficas maternas —nifilos en pafiales por ejemplo— en santuarios acuaticos y
terapéuticos como el cercano a Hochsheid dedicado a Apollo Grannus y Sirona, el
recinto sagrado de Altbachtal (Tréveris) o el santuario rupestre de Dhronecken; de la
misma forma determinados santuarios acuaticos como el de Carrawburgh manifiestan la
muy estrecha vinculacion cultual entre el culto a Matres y a ninfas, en este caso
Covventina, representada mutatis mutandis con iconografia triddica. De la misma forma

3% SCHAUERTE, 1987, p. 76.

% Otros animales son: Gallo, la serpiente, el toro (junto al perro, cf. SCHAUERTE, 1987, n° 32) y el
carnero; las terracotas aportan ademas conejo, paloma y ciervo, cf. SCHAUERTE, 1987, p. 76.

37" SCHAUERTE, 1987, p. 78.

" Indica como excepciones G. SCHAUERTE, los grupos de Cirencester, grupo de tres (SCHAUERTE, 1987,
n° 53) y el grupo de Londres, en este caso grupo de cuatro (SCHAUERTE, 1987, n° 97).

*72 No obstante la distribucion territorial no es homogénea. El tipo ya sea el de dea nutrix o nodriza divina
ya sea la diosa con el pecho descubierto o completamente desnuda pero asociada a figuras infantiles, es
muy habitual en las provincias occidentales y Britania, pero no en los territorios de herencia germanica,
donde es practicamente desconocida, ocupando su lugar la diosa sedente de amplios ropajes acompaiiada
de un niflo desnudo o los tipos Venus o Fortuna acompafadas de nifios, cf. SCHAUERTE, 1987, pp. 79-81.
7 F. HEICHELHEIM (RE XIV, 2, s.v. Matres, col. 2248) sefiala al respecto dos monumentos, el primero
(HEICHELHEIM, op. cit., n° 673; SCHAUERTE, 1987, n° 2) procede de Alesia (Alise-Ste. Reine) y representa
a las diosas en grupo de tres sentadas sobre banco, la Matrona de la izquierda porta corona mural y las
otras dos restantes diadema y pecho descubierto, junto a las diosas juegan tres nifios desnudos; el segundo
procede de Cirencester (HEICHELHEIM, op. cit., n° 691; SCHAUERTE, 1987, n° 53) y coincide tanto en la
disposicion de las diosas sobre banco como en la ubicacion conjunta de tres nifios desnudos que juegan
entre las diosas. Cf. infra apartado La naturaleza de las Matres. Terra Mater.



cabe entender las figurillas tipo Venus halladas en santuarios acuaticos como el citado
de Hochscheid o los de Springhead —dea Vagniaca— o Gohr —Nimpae—, cuya desnuda
iconografia afin al de las ninfas, expresa en qué forma se las evoca no como ideal de la
belleza clasica o del amor, sino como referente de la fecundidad derivada de la
asociacion de las aguas como fuente de vida®'".

- Representaciones individuales y plurales

Desde un punto de vista historiografico, cabe sefialar que si bien el registro
iconografico de Matres y Matronae se ha asociado en lineas generales a la
representacion triadica’”, ello ha obedecido a una necesidad metodologica antes que
tedrica, es decir, a la necesidad de recurrir a un criterio claro a la hora de identificar las
abundantes representaciones innominadas de diosas, lo que ha favorecido
tradicionalmente restringir la heuristica a favor de los grupos de tres, no obstante desde
época temprana se tuviera claro que a nivel iconografico existia una clara vinculacion
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tanto con las figurillas individuales de diosas sedentes en terracota’’® como con

determinados grupos de dos diosas®’’.

Nosotros a la hora de repasar las caracteristicas asociadas a las representaciones
segun el numero de figuras, vamos a seguir la estructuracion expuesta por G.
SCHAUERTE en MvG®"® de cuatro grupos diferenciados en atencién al niimero de
divinidades representadas: Figuras individuales (1), grupos de dos figuras (2), triadas
(3), grupos de cuatro o cinco figuras (4), dedicando una especial atencion tanto al
primer grupo, por las concomitancias que cabe deducir en relacion a las plurales, como
al grupo triadico, en el que cabe reasumir otras aportaciones historiograficas®””.

Entre las imagenes de Muttergottheiten de caracter individual (1), cabe atender en
primera instancia a los criterios de seleccion del material disponible, de cara a no omitir

representaciones de las que quepa suponer un grado cierto de parentesco con las

3" SCHAUERTE, 1987, pp. 81-82.

37> SCHAUERTE, 1987, pp. 58-59.

370 M. TaM (ROSCHER 11, 2, col. 2472) ya indicaba que cabia poner en relacion con las representaciones de
Matres y Matronae a aquellas figurillas individuales de mujeres sedentes en terracota, categorizadas de
consuno como Muttergottheiten o déesses-méres, en las que se pudieran advertir tocados, vestimentas y
atributos como frutos y cornucopias muy similares a los conocidos para los diosas en la zona renana. J.A.
HiLD (DS 1IIIb, 1904, p. 1637, fig, 4858) seguia la misma interpretacion subrayando que se trataba de
piezas halladas mayoritariamente en la Galia, interpretando que las poblaciones galorromanas habrian
reunido en un mismo tipo iconografico ciertas divinidades romanas de primer rango con sus Matres
indigenas, poniendo como ejemplo un altar cuadrangular con las representaciones de Ceres, Minerva,
Hércules y Apolo, en el que Ceres es representada analogamente en forma sedente y portando sobre sus
rodillas frutos y cornucopia en la mano izquierda (ibid., p. 1637, n. 5).

37T M. THM (ROSCHER II, 2, col. 2472; = HILD, DS IIIb, 1904, p. 1637, fig. 4857; BAUCHNESS, 1987, p.
814, apéndice: a.) aporta como ejemplo una representacion por entonces inédita de Poitiers que interpreta
como correspondiente a Matres por los atributos: Cornucopia (entre ambas) y frutos en regazo. Por ende,
tanto M. IHN como J. A HILD aludian, como prueba del caracter dual también atribuido a las Matres, a una
inscripcion britanica dedicada a las deabus Alaisiagae (IHM, ROSCHER 11, 2, col. 2472; HILD, DS IlIb,
1904, p. 1637, n. 1), no obstante, la lectura actual sea deabus Alaisiagis (RIB 1576). M. IHN (ROSCHER 11,
2, col. 2472) también entiende con sentido dual una inscripcion de Gleuel (cerca de Koln) a las
Ahveccanae: Aveha 'y Hellivesa, y una inscripcion dedicada a las Ninfas en Frankfurt.

378 Extractamos la estructuracion en las cuatro categorias por numero de diosas y la informacion general
de cada grupo apud el articulo de G. SCHAUERTE en MvG (1987, pp. 61-74), que sirve como sintesis del
conjunto de relieves y esculturas en piedra y de su amplio corpus de las terracotas, al que anteriormente
habia dedicado una monografia en extenso (SCHAUERTE, 1985). Reducimos las citas a determinados
ejemplos, pero sin animo de resumir o reproducir la valiosa contribucion del investigador, a cuyas obras
remitimos para la contrastacion de ulteriores pormenores.

3" Especialmente el articulo de G.H. HORN en MvG (1987) referente al grupo triddico del area ubia, y el
de G. BAUCHHENSS en LIMC (1987), que repasa fundamentalmente la iconografia trinitaria de las Matres,
relegando s6lo un apéndice para las imagenes duales y omite toda referencia a las individuales.



Muttergottheiten; en tal sentido la historiografia ha distinguido desde antiguo las
representaciones de diosas con evidente sentido teriomorfico del tipo Artio o Epona™™,
a lo que G. SCHAUERTE afiade la discriminacién de aquellas diosas con inequivocos
caracteres cinegéticos o de tutela sobre los bosques como Arduinna o Abnoba,
distinguiendo, por otra parte, entre estas y las claramente atribuibles como Matres o
maternalmente afines, un espacio de incertidumbre, Grauzone, especialmente en
relacion a aquellas diosas de caracter local de las que cabe deducir un tenor afin a las
Muttergottheiten, entre las que cabria distinguir la amplia némina de divinidades
atestiguadas solo por la epigrafia, como las diosas germanicas dea Garmangabis,
Hludana, Sandraudiga, Sunucsal, Vagdavercustis, etc., o las documentadas en area de
sustrato céltico como Ritfona —Tréveris—, Vercana y Meduna —Bad Bertrich—, dea Caiva
—Gerolstein—, dea lanuaria —Beire-le-Chatel—, Sianna —Mont-Doré—, etc., todas ellas
documentadas en areas coincidentes o no con Matres y afines; de las que cabria
distinguir aquellas otras que relinen teonimia y representacion iconografica como dea
Candida —Frankfurt-Heddernheim—, Nehalennia —Domburg, Colijnsplaat, Colonia— o la
misma dea Covventina —Carrawburgh—, en las que se percibe una clara sintonia
iconografica con los atributos de las representaciones identificadas como Matres,
Matronae y afines, que permiten plantear la ambivalencia, posiblemente intencional,
deducible para representaciones analogas pero anepigrafas’® .

Atendiendo ya a la esfera de la iconografia de estas representaciones individuales,
cabe distinguir en primera instancia, la posicion sedente o de pie de la diosa, para
atender después a las diferencias detectables a través del material de la pieza. Si
atendemos a la primera posicion, y atendiendo a las imagenes en piedra, el tipo general
es el de la diosa entronizada y ataviada con amplios ropajes al modo grecorromano con
tunica y palla, aunque también se hallen portando vestimentas de caracter indigena.
Estas figuras sedentes portan como atributos principales cestas o fuentes de frutos,
cornucopia, asi como rueda asociada al trono, también en los casos en los que no se la
represente propiamente bajo la iconografia de Fortuna. Los atributos suelen ser
representados de forma minimalistas, de forma que nada distraiga del intencionado y
solemne hieratismo de la diosa. Atendiendo a las figuras asociadas a la diosa, cabe
distinguir dos grupos, el de las imdgenes en la que aparece el perro —entre las piernas o
en el regazo—, especialmente presente en el area de Tréveris’’, y aquellas a las que
acompafian figuras antropomorfas, forma muy extendida geograficamente y de gran
variedad tipoldgica, especialmente nifios en pafiales o nifios desnudos, situados sobre el
regazo o las piernas de la diosa, jugando o en posiciones similares, que aluden a la
busqueda en la misma de proteccion, asi como erotes representados con aspecto infantil
andlogo a los tipos anteriores. Aparte de estos se sitlla la representacion de personas
adultas de las que cabe deducir su vinculacion al culto de las diosas, en nimero de una o
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dos figuras, o de una o varias figuras que cabe entender representan a los dedicantes™ .

% Indicaba ya M. IHM (ROSCHER 11, 2, col. 2472; = HILD, DS IIIb, 1904, p. 1638) que rechazaba a priori
la identificacion de determinadas figuras de diosas a caballo como Matres o Matronae, prefiriendo su
interpretaciéon como Epona, o en su defecto de Rosmerta, teénimo en cuya raiz se distingue el término
aleman Ross ‘caballo’, no obstante aceptara un cierto parentesco primitivo entre sendas divinidades,
aduciendo como prueba una inscripcion de Dacia dedicada a Epona y las Campestres (CIL 111 Suppl. n.
7904; 1aM, ibid., col. 2473), a lo que apostillaba J.A. HILD (loc. cit.) la coincidente localizacion de los
respectivos cultos, asi como la leyenda de Hergotha, registrada en Bregenz, junto al lago Costanza, cuya
heroina Epona responde a un caracter tutelar atribuible a las Matres.

81 SCHAUERTE, 1987, p. 60.

%2 SCHAUERTE, 1987, p. 62.

3 Alude al respecto G. SCHAUERTE (1987, p. 63, n° 10) un relieve de Amiens en el que aparecen
representadas cuatro personas que por la diferencia de edad parecen aludir a una mujer con su prole, que



Las figuras sedentes en terracota se inclinan fundamentalmente entre los atributos
aludidos a la representacion de la diosa con frutos en las manos o en el regazo,
presentando frecuentemente también la cornucopia y la patera normalmente asociada a
esta. Estas imagenes presentan también la asociacion de figuras antropomorfas que se
retnen en torno a la diosa, si bien se observa una légica limitacién de su namero,
reduciéndose a la representacion de uno o dos infantes o recién nacidos, y a una figura
unica en caso de los dedicantes. Junto a la tipologia habitual de la diosa entronizada, se
distingue su representacion en forma de nutrix®™, excepcional en piedra pero muy
abundante en terracota, especialmente en el drea galorromana.

En relacion a las figuras individuales de pie, no obstante una buena parte de las
esculpidas en piedra se cina al tipo de la diosa entronizada, tanto en vestimenta de
tunica y palla como en indumentaria indigena, casi la mitad de ellas aluden a
representaciones vinculadas al tipo clasico de Venus, siendo acompafiadas en muchos
casos por los erotes aludidos anteriormente; no obstante, algunas de ellas anaden
atributos extrafios a las tipologias clasicas y andlogos a los de las Muttergottheiten de
cardcter fecundo, como la fuente de frutos®, lo que plantea la cuestién de si las
representadas al modo clésico aluden a las nociones de belleza, amor o pudor deducibles
de la iconografia general de Venus, o si cabe deducir del conjunto las atribuciones
analogas a las Muttergottheiten visibles en algunas de las mismas.

La tendencia a favor del tipo venéreo se incrementa en las figuras individuales de
pie en terracota, constituyendo segun regiones casi la mitad del total de estatuillas
documentadas®®. Las representaciones se atienden a los tipos clasicos correspondientes
a la Venus pudica y la Venus Anadyomene, junto a determinados tipos con personalidad
propia, en especial el de la de Venus envuelta en manto®®’ y el tipo conocido en la
historiografia como Venus a gaine o Venus-Nymphe. En relacion al tipo de la Venus
envuelta en manto, se trata de una imagen desarrollada por los talleres cerdmicos
galorromanos a finales del siglo 1, que representa los trazos mas andlogos con las
Muttergottheiten, especialmente cuando la imagen dispone a determinadas figuras
antropomorfas bajo su manto, lo que a G. SCHAUERTE le recuerda la iconografia
conocida para determinadas Madonnas, no obstante quepa ser muy prudente a la hora de
interpretar el caracter de estas figuras antropomorfas®™".

Finalmente, y atendiendo a las iméagenes individuales en pie, cabria atender a un tipo
intermedio entre las de iconografia propiamente materna y aquellas tipo Venus, se trata
de ciertas estatuas que adoptan la forma de la 7yche de Antioquia, no obstante estén
desnudas excepto por un manto; las mismas coinciden con los atributos sefialados como

se reunen en torno a la diosa, a la que se distingue por su tamafio sobrehumano; considera el autor que no
cabe entender la pieza como un monumento funerario a razon del atributo de fecundidad en forma de
fuente de frutos sobre el regazo que porta la diosa.

%% Cf. infra, apartado Corpus iconogrdfico peninsular. Grupo de Cameros. Ortigosa.

% Alude G. SCHAUERTE (1987, p. 64, n® 89) a una estatuilla procedente de Colonia-Alteburg en el que la
diosa, cuya edad y aparicencia la asimilan a Venus, porta con la mano izquierda una fuente de frutos.

% Advierte G. SCHAUERTE (1985, pp. 14 ss.; 1987, p. 64) que la distribucion atendiendo 4reas no es
homogénea: En el area de la Galia central efectivamente se corresponde con el 50% del total de las
estatuillas, pero en areas como Bélgica, el area septentrional de Gemania superior, Germania Inferior y el
area prealpina vinculada a éstas, representa el 15% del total.

7 G. SCHAUERTE (1987, p. 65) data circa 100 d. C. la aparicién de este tipo galorromano de la imagen
clasica de Venus cubriendo parte de su cuerpo con un manto.

¥ Advierte G. SCHAUERTE (1987, p. 65, Taf. 15, 2) a determinados ejemplos en los que la figura de la
diosa, cenral, de tamafio sobrehumano y elevada sobre plinto, cubre con su manto a una serie de figuras
antropomorfas que se sitllan en torno a la misma, en parejas o individuales, apoyandose sobre el mismo
zo6calo, lo que parece manifestar no un grupo de dedicantes que arropados por la diosa, sino a una
Muttergottheit acompafiada por otras imagenes cultuales que se hallarian en la cella de su templo



mas habituales para las esculturas en piedra de las Muttergottheiten, a saber,
cornucopia, patera, rueda, asi como las figuras antropomorfas de nifios y erofes.

Atendiendo a los grupos de dos figuras divinas (2), cabe sefialar que el tipo general
de los pares de diosas siguen en general la forma sedente de las individuales, también en
cuanto a su pronta cronologia®’, no obstante se vistan exclusivamente con tinica y
palla. En cuanto al material, sélo se conocen grupos pares de diosas en piedra®”. Las
dos diosas se representan iguales®' y con apariencia de jovenes, aunque en ello se deba
atender fundamentalmente a los relieves dada la ausencia general de las cabezas para
buena parte de las estatuas. Las areas documentadas coinciden con los atestiguados para
las otras plurales, no obstante se observe una cierta concentracion de las duales en un
area en direccion este—oeste en el centro de Galia.

No obstante las similitudes formales, la representacion dual, presenta una posicion
compleja en el espectro de las Muttergottheiten, dada su concurrencia con la
representacion dual de las parejas de dios y diosa, de donde G. SCHAUERTE deduce que
cabe entender un parentesco entre las mismas, aludiendo quizas haya presente en las
duales un aspecto de complemento o fortalecimiento de divinidades conocidas en pareja
divina, por ejemplo Sucellus y Nantosuelta, cuyos atributos estan vinculados a aspectos
agrarios y domésticos relacionables con los de la fecundidad anejos a las
Muttergottheiten, a parte que otras parejas divinas comparten los mismos atributos, 1o
que también se observa en ciertas representaciones duales de diosas, reflejadas como
gemelas que portan los mismos elementos, tales como fuente de frutos o cornucopia. No
obstante, las diosas en estos grupos duales portan reciprocamente distintos atributos,
una con fuente la otra con frutos o una con frutos y cornucopia y la otra con patera.

Las imagenes de numero par no presentan de manera general figuras teriomorfas o
antropomorfas anejas, aunque se conoce algun ejemplo aislado con imagen de perro, lo
que asimila la figura a las sefaladas con caracter individual, pero no asi acompafiadas
con nifios, no obstante determindos grupos duales porten elementos andlogos a los de
las Muttergottheiten como pafiales o el gesto de descubrir un pecho.

En relacion a las triadas (3), pero extrapolable a los grupos de cuatro o cinco figuras
divinas (4), cabe recordar que las representaciones que aunan iconografia divina e
identificacion teonimica de las diosas representadas hacen referencia cuasi
invariablemente a Matres, Matronae, deae y Fatae™”, sin que por otra parte sea posible
establecer una relacion de causa y efecto entre los epitetos atestiguados en algunas de
estas indicaciones, ubicuos en la abundante epigrafia del area ubia, y los pormenores
iconograficos desplegados™’. La geografia de la documentacion de las triadas se
corresponde con el espectro territorial general sefialado para el culto a las Matres, no
obstante se observa una concentracion de testimonios en el area del valle del Rédano, en
el area correspondiente a la Trouée de Belfort o Burgundische Pforte —paso entre los

%9 Para G. SCHAUERTE (1987, p. 65, n° 164) una de las imagenes mas antiguas seria el grupo de Saintes,

que cabria datar a mediados del siglo I, no obstante la iconografia se remonte a época claudio-neroniana.
0 Indica G. SCHAUERTE (1987, p. 68) como relativa excepcion una terracota que representa a una pareja
de dios y diosa sentados sobre una biga.

391 Advierte G. SCHAUERTE (1987, p. 66, n° 60) que en ciertas representaciones, como un relieve en forma
de ediculo de Corbridge, las figuras son marcadamente diferentes, en el centro se sitiia una diosa de
mayor tamafio, a su lado se coloca otra diosa de menor tamafio, los atributos son también diferentes, la
central porta cetro, la otra cornucopia y rueda de timon.

92 A esta nomina de teénimos cabe afiadir el de Nutrices Augustae, no obstante constituyen un apartado
relativamente independiente en base a su adscripcion exclusiva al area septentrional de los Balcanes, en
torno a Poetovio, y por la aparente paradoja existente entre la teonimia siempre plural y la representacion
siempre individual de las diosas. Cf. SCHAUERTE, 1987, pp. 64 y 68.

3% BAUCHHNESS, 1997, p. 815.



macizos montafiosos del Jura y de los Vosgos que comunica las cuencas de Rodano y
Rin—, en la region entre la cuenca del Sarre y el limes de la Germania superior, en el
territorio ubio de la Germania Inferior y en el area del Muro de Adriano. No obstante,
no se puede hablar de conjuntos territoriales iconograficamente individualizables unos
de otros, a excepcion del conjunto adscrito al area ubia, de donde se halla impuesto la
caracterizacion divergente entre los testimonios homogéneos de esta zona y los rasgos
testimoniados en las restantes.

Efectivamente, en el territorio ubio de la Germania Inferior se documenta en
conjunto la tnica tipologia homogénea y en tal sentido candnica de representacion de
las triadas de Matres y Matronae. Historiograficamente, cabe senalar que fue
identificada prontamente por M. Inm*** como tipologia “clasica” o renana a partir de un
relieve de Rodingen o Mannheim®”. Para H. G. HORN la exclusiva homogeneidad del
grupo se explica en base a que los relieves reproducen probablemente la imagen de
culto del santuario, a saber, el descubierto bajo la catedral de Bonn, al que se atribuye
un caracter central en territorio ubio >*°.

La forma canénica aludida®’ se refiere a un altar consagrado, en cuyo frente se
representan a las tres Matronae sedentes, portando como atributo cestas de frutas en el
regazo; las dos Matronae laterales portan voluminosas cofias™®, mientras la central se
distingue por llevar la cabellera descubierta, asi como normalmente por su tamafio
inferior y aspecto de menor edad, individualizacion que con otros pormenores se
observa intermitentemente en las otras dreas documentadas, tanto de sustrato germanico

3% Ya presente en IHM en ROSCHER II, 2, col. 2468, fig. 1. J. A. HILD (DS IIIb, 1904, p. 1637, fig. 4859)
lo menciona como relieve de Mannheim y lo considera asimismo como el tipo caracteristico de
representacion de las Matres.

3% Seguimos la descripcion de la pieza a partir de J. A. HILD (DS IIIb, 1904, p. 1637), mucho més
detallista que la ofrecida por M. IHM (ROSCHER 1I, 2, col. 2468): Las diosas aparecen dentro de un nicho,
sentadas sobre un banco con brazos en forma de delfin —J. A. HILD (loc. cit., n. 7) desecha toda
vinculacion mitologica entre tal ser marino y la naturaleza de las Matres representadas—, un capitel
corintio parece sostener por el centro el entablamento; a ambos lados de la pieza son representados en
altorrelieve dos personajes en porte y atributos de realizar un sacrificio: A derecha un hombre en tanica
corta, a la izquierda una mujer vestida con una prenda larga y trasparente. Las tres diosas portan en su
regazo cestas planas con frutos, su vestimenta consiste en tinica que llega hasta los pies y manto de
amplias mangas, cerrado por un broche sobre el pecho; la figura central se distingue por el cabello
descubierto mientras las laterales portan voluminosas cofias, distincion reforzada por la figura situada a
la izquierda que apoya familiarmente la mano derecha sobre el brazo de la central.

% HORN, 1987, p. 42. El autor acepta y aprovecha la tesis de C. B. RUGER (1987, p. 23; cf. supra),
referente al inicio propio del culto a las Matres en Germania Inferior a mediados del siglo 11 en relacion al
mencionado santuario de Bonn. Para H. C. HORN, la especial homogeneidad de la iconografia observable
en los testimonios de Bonn, sin parangén con ningun otro santuario renano, confirmaria este punto,
hallando como explicacion el caracter primigenio del santuario de Bonn en la reorganizacion del culto a
las Matres en época romana, lo que le habria conferido a éste un papel central en relacion a los demas
conocidos en el mismo territorio ubio y ademas explicaria la difusion de su imagen de culto como el tipo
canonico atestiguado por excelencia en territorio ubio.

37 Indica H. G. HORN (1987, p. 44), que solo ciertos testimonios se distancian del esquema general: En
un relieve de Vettweiss —Matronae Vesuniahenae— la Matrona central —de aspecto infantil- se halla
sedente, mientras que las laterales estan de pie (= G. SCHAUERTE, 1987, p. 68); en Nettersheim —
Matronae Aufaniae— la triada se ubica en un nicho en foma de concha; en Embken —Matronae
Veteranehae— los bustos de las tres Matronae se insertan en tondos; en Rodingen —Matronae Gavadiae—
los bustos de las Matronae surgen de célices de hojas.

3% M. IHN (ROSCHER 11, 2, col. 2468) lo identificaba ya como cofia —Haube—, considerando insostenible
entender se tratara de un nimbo a modo de corona —stephanis—, sino que se correspondia con la
vestimenta femenina propia de la region, dado que aparece también en ciertas representaciones
sacrificiales.



como céltico, sin que sea posible deducir una explicacién plausible del significado
teologico, cultual o meramente formal de tal individualizacion®”’.

La indicacion epigrafica mayoritaria en el area ubia refiere la dedicacion a las
Matronae, aunque se conocen cinco casos aislados de relieves dedicados a las Matres,
cuyo testimonio mas antiguo se remonta circa 200 d. C.** Los elementos
arquitectonicos que acompafian a la representacion de las Matronae son siempre de
inspiracion clasica —especialmente pilastras de orden corintio—, pero la vestimenta y el
tocado es notoriamente indigena, de la misma forma que se deduce de la representacion
plural triddica que expresa una concepcion religiosa autdctona referente al poderio y
universalidad atribuido a las diosas™".

En los restantes territorios no se puede abstraer una tipologia fija andloga a la
documentada en territorio ubio**. La posicién de las diosas y los atributos varian con
cierta libertad, de forma que en cuanto a lo primero se conocen representaciones con las
tres diosas de pie, las tres sedentes o una sintesis de ambas, no obstante G. SCHAUERTE
se incline por suponer que la tipologia més primitiva se corresponderia con el sedente,
sobre un mismo banco y vestidas con tinica y palla, para lo que trae a colacion la
propuesta cronoldgica del grupo sedente de Allan a mediados del siglo 1***, lo que seria
coherente con la propuesta de datacion temprana de los epigrafes galos mas primitivos y
con los testimonios cultuales mas tempranos en territorio ubio*"*,

La sencillez de la composicion y la parca representacion de los atributos parece
constituir una constante a lo largo del tiempo y ubicua en las distintas zonas, reducidos
en muchos casos a la reproduccion de fuentes, vasos o cestas de frutos —identificables
como manzanas o granadas en muchos casos— sobre los muslos, a lo que parecen
afiadirse desde época temprana las representaciones con cornucopia’” y con perro*.
Para G. SCHAUERTE, un paso adelante serian las representaciones con nifios en panales
como el célebre relieve de Autun*”’, o mediante el descubrimiento del pecho derecho de
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las diosas, como en el relieve de Vertault™, en los que se reforzaria de distintas formas

% La individualizaciéon se refiere siempre a la figura central, en el 4rea céltica predomina la

representacion sedente y entronizada de la central frente a la posicion de pie de las laterales, aunque se
observan distintos recursos concomitantes en relacion a los atributos portados por la central frente a las
laterales o al tocado destacado de la central (SCHAUERTE, 1987, p. 72). Los autores antiguos (IHM,
ROSCHER 11, 2, col. 2468; = HILD, DS IlIb, 1904, p. 1638) interpretaban la individualizacion de la figura
central presente tanto en el 4rea ubia como intermitentemente en otros espacios y con distintas
modalidades como un mero recurso estético; la historiografia posterior indica recurrentemente tal
pormenor, sin extraer una interpretacion especifica al respecto.

*0 HORN, 1987, p. 44.

401 HORN, 1987, p. 45; cf. infra, Naturaleza y facultades de las Matres.

42 Aspecto ya indicado por M. TiM (ROSCHER 11, 2, col. 2468).

493 SCHAUERTE, p. 70, n° 4. La datacion de la pieza es problematica; el autor aduce la similitd con el grupo
dual de Saintes (ibid., n° 164, cf. supra).

404 SCHAUERTE, 1987, p. 70. No obstante el autor remite al articulo de H. G. HORN en MvG, este indica
meridianamente que los relieves de Matronae mas antiguos cabe ceilirlos a la segunda mitad del siglo 1
(HORN, 1987, p. 41); suponemos que se refiere a los testimonios mas primitivos en la zona de finales del
siglo 1, cf. supra, apartado Cronologia. Indica G. SCHAUERTE (loc. cit.) que el testimonio mas seguro que
indica la influencia iconografica de las Matres ubias en la Galia se verifica en la produccion triadica
conocida para el taller alfarero de Pistilus, datado entre los reinados de Trajano y Adriano.

9% Indica al respecto G. SCHAUERTE (1987, p. 70, n° 105) un relieve de Lyon dedicado por el médico de
nombre griego Phlegon, datable entre los siglos I'y II; las diosas porta frutas sobre el manto —manzanas—y
la central se distingue por la cornucopia.

406 En el célebre relieve de Mainz, cf. SCHAUERTE, 1987, p. 70, n° 109.

7 SCHAUERTE, 1987, p. 70, n° 16. La diosa a la izquierda, segiin el espectador, lleva un nifio en el regazo,
la central enrolla a otro infante en pafiales sobre los muslos, la de la derecha porta una palangana de bafo;
a la izquierda un cisne.

98 SCHAUERTE, 1987, p. 70, n° 210, Taf. 17, 1.

on



el caracter maternal de las diosas, expresando particularmente las representaciones con
nifios la nocioén de busqueda de asistencia y cuidado en las diosas.

En lineas generales, la vestimenta suele ser de tenor grecorromano, no obstante se
documentan representaciones de las diosas con caracter local, tanto en el ambito
germano, por ende del foco ubio, en las representaciones del santuario de Nehalennia en
Domburg*?”, asi como en determinadas imagenes de los Campos Decumates y en
Britania, lo que atestigua desde un punto de vista iconografico el profundo parentesco
atestiguado en otros ambitos del culto en territorio britdnico con el area de Germania
Inferior*'’.

Dejando aparte el complejo y multiforme campo de las combinaciones de atributos
conocidas*'!, cabe sefialar el amplio campo de posibilidades deducibles atendiendo a la
posicion de las diosas, por cuanto aunque es problematico pretender abstraer tendencias
territoriales en funcioén de la disposicion sedente, de pie o en combinacién de ambas,
cabe sefalar que en conjunto las representaciones sedentes son estadisticamente muy
superiores a las restantes, a la par que las representadas de pie, aunque su volumen
indique una suerte de subordinacion a aquellas*'?, presentan una serie de connotaciones
de gran interés.

La primera observacion que cabe deducir de las triadas en las que las tres figuras
son representadas en posicion de pie, es la carencia general de atributos, siendo muy
reducido el nimero de las mismas que si los presentan, aunque ello marque una cierta
diferencia con las piezas en bronce o terracota analogas de pie, donde nunca aparece la
identificacion por atributos. Ademas, entre las pocas que reunen la posicion de pie y la
disposicién de atributos, destaca la dedicacién explicita a Fatae'”, cuya
correspondencia a las Tres Parcae debe ser dejada en suspenso por cuanto exhiben
atributos analogos a los de Matres y Matronae: Ninos, huso y un objeto interpretado
seglin los autores como pafiales o volumen/rotulus*'*. A esta tipologia se adscriben tanto
determinadas piezas innominadas como otras representaciones dedicadas a divinidades
con teénimos afines a las Matres y Matronae como las deae Maiie de Metz*" o las
Matres Tramarinae de Newcastle®'®. No obstante estas posibilidades de identificacion
para ciertas triadas carentes de atributos, la ausencia de los mismos, especialmente
manifiesta en piezas de pequeno formato, constituye una gran dificultad a la hora de
interpretar el caracter divino o cismundaneo de las figuras representadas en muchos

41
casos 7.

99 SCHAUERTE, 1987, n® 64 (triada), 65 (individual), 66 (individual).

10 SCHAUERTE, 1987, p. 71.

1 Cf. especialmente la distribucion antes aludida del articulo de G. BAUCHHNESS en LIMC.

12 G. SCHAUERTE (1987, p. 71) proporciona una estadistica sobre el total de las triadas, a favor de las
representaciones sedentes con un 65 %, frente a un 10% en las que aparecen las tres figuras de pie.

13 SCHAUERTE, 1987, p. 71, n® 137 y 160.

14 Para G. BAUCHHNESS (1997, p. 816) cabria aprovechar la teonimia disponible, con indicacion a las
Fatae, e inclinarse por la identificacion del objeto como rotulus —lo prefiere al de volumen empleado por
G. SCHAUERTE en MvG—, lo que las asimilaria iconograficamente a Parcae o Moirai, 1o que por ende
seria coherente con la frecuente asociacion en manos de otra de las figuras de la triada de huso y rueca; a
partir de todo lo cual, las imagenes dedicadas a Fatae y otras analogas innominadas, sin dejar de
insertarse en el espectro iconografico de Matres y Matronae, afiadirian una indicacion especifica a su
caracter benefactor de buen augurio para los recién nacidos.

*15 SCHAUERTE, 1987, p. 71, n° 118.

1% SCHAUERTE, 1987, p. 71, n® 135. Retomamos esta imagen en el corpus iconografico peninsular, por su
analogia con un relieve palentino attibuido a DVILLIS, cf. infra apartado Corpus inocogrdfico
peninsular. Relieves vinculados a DVILLIS. Altar con probable imagen de culto del santuario de
DVILLIS en Palencia. Iconografia e interpretacion.

7 Al respecto sefiala G. SCHAUERTE (1987, p. 74, n° 26) un relieve de Bath.

an



Un caso especial y problematico entre los grupos triddicos de pie, lo constituyen
aquellos en los que las figuras femeninas dan la sensacion de ejecutar una danza. Un
foco particular lo constituye el reducido y temprano conjunto iconografico del norte de
Italia, en el que contamos con dos relieves de tres figuras femeninas danzando, hallados
respectivamente en Pallanza*'® y Morozzo*', junto a los que cabe sefialar el de cinco
figuras en posicion analoga de Avigliana*’. En el 4rea de comunicacion entre los valles
del Rédano y del Rin, destaca un pilar de Escles*”', departamento de Vosgos, en el que
se representa a tres figuras idénticas de mujeres danzando sobre la cabeza coronada de
un varén. G. BAUCHHNESS afiade a la nomina un relieve de Vindonisa*?, bastante
deteriorado, en el que tres figuras femeninas con largas vestimentas, posiblemente de
pie y de atributos indefinidos*’, parecen tomarse de las manos. Reunimos en el
apartado siguiente de grupos de cuatro y cinco figuras, el comentario relativo a la
interpretacion que cabe hacer de estos grupos.

Por otra parte, en relacion a los grupos que combinan la posicion sedente y la de pie,
se puede inferir como G. SCHAUERTE™" y en conjunto la historiografia tradicional, el
sentido divino de las tres figuras, lo que permite rastrear una continuidad con la nocién
de individualizar la figura central expresada por las triadas del area ubia, que parece
trasponerse ahora a ciertas representaciones en area de sustrato céltico, mediante la
singularidad de la figura central sedente y entronizada en contraposicion a las laterales
de pie; no obstante, para otros autores como G. BAUCHHNESS >, cabria entender sélo a
la figura central como representacion de la diosa, explicando la individualizacion de la
misma en correspondencia al cardcter mortal de las figuras femeninas laterales, a
interpretar ahora como servidoras en el culto o dedicantes. Nosotros consideramos que
la tesis de G. SCHAUERTE es mas convincente en base a tres elementos, el primero es la
incontestable divinidad de las figuras constituivas de las triadas ubias, el segundo es la
comunicacion iconografica bien establecida entre los focos de produccion de terracotas
renanos y los galicos, el tercero es la caracterizacion iconografica visible en bastantes de
las figuras laterales, que portan atributos andlogos a los de Matres, lo que en manos de
mujeres cismundaneas constituiria un grado de equivoco iconografico que no parece
pueda aducirse en base a la presuncion de simples mujeres dedicantes, y menos atin de
aquellas dedicadas al culto, de ser inmortalizadas de manera andloga a las imagenes de
culto de las divinidades adoradas.

En relacion a la caracterizacion triddica presente en ocasiones en la multiforme
iconografia de ninfas, indica G. SCHAUERTE, quien las incluye en el registro de

18 En relacién al conjunto cisalpino, cf. supra, apartado Distribucion y cronologia de los testimonios. CIL

V, 6641; RUGER, 1987, p. 10.

9 CIL V, 7703. La iconografia resulta muy interesante (descripcion apud HEICHELHEIM, RE XIV, 2, s.v.
Matres, col. 2215, n° 101): La tres matronas de pie, la central de tamafio sobrehumano, la de su derecha
tamafio convencional, la de su izquierda muy pequefia; la central y la de la izquierda unen sus manos a la
de la derecha; la matrona de la izquierda porta una pequefia cesta.

#20.CIL Vv, 7210. F. HEICHELHEIM (RE X1V, 2, s.v. Matres, col. 215, n° 95) y G.SCHAUERTE (1987, p. 56)
indican con interrogante su datacioén en época de Tiberio. Cf. infra, Grupos de cuatro y cinco figuras.

*2! SCHAUERTE, 1987, p. 71, n° 69.

422 BAUCHHNESS, 1997, n° 57.

23 G. SCHAUERTE (1987, n° 217) las identifica en posicion de pie y distingue los atributos de cornucopia
y frutos.

2% G. SCHAUERTE trae como ejemplo paradigmatico un relieve de Sttutgart-Zazenhausen (SCHAUERTE, p.
72, n° 177, Taf. 17, 2), cuya imagen central es individualizada por cuatro elementos formales: Posicion
sedente, mayor tamafio, cofia o peinado voluminoso, cesto de frutos sobre el regazo, mientras que las
laterales mas pequefias y anodinas, estan no obstante individualizadas, la de la izquierda con cesta de
frutos, la de la derecha con cetro y espigas.

23 BAUCHHNESS, 1997, p. 816. Registra a este como grupo C, n® 47-51.



representaciones triddicas de Muttergottheiten, que se distinguen tres tipos en funcion
de la posicion de las diosas: de pie, recostadas o en combinacion de las anteriores. Las
diosas suelen ser representadas desnudas presentando como maximo un tocado, lo que
las relaciona con la iconografia de Venus**®. En cuanto a los atributos, las representadas
de pie no portan atributos, andlogamente a lo sefialado para las propias de Matres y
afines en piedra y en terracota, mientras que las recostadas portan atributos de caracter
hidrico en forma de célices, se recuestan sobre objetos de los que mana agua o portan en
la mano manojos de cafias como simbolo del caracter vivificante de las aguas. Por otra
parte, cabe sefialar ya**’ la concomitancia del culto a las Matres en santuarios
vinculados a las aguas, entre los que se atestigua su representacion triddica en dos
relieves del santuario termal de ‘Les Fumades’ (Allégre)** y en uno de Lyon*”, en los
primeros se observa la adiciéon a una o todas las Matres de un atributo en forma de
concha, mientras que la triada de Lyon sitia a la triada en un nicho con forma de
concha, emblema del seno materno y simbolo de las aguas, a parte que las mismas
representaciones de las diosas porten los mismos atributos conocidos en general como
cornucopia, cesta de frutos en el regazo e incluso portando la diosa central un nifio en
paiales en los brazos.

En relacion, finalmente, a los grupos de cuatro o cinco diosas (5), cabe sefialar que
se trata de imdgenes puntuales que a priori tendrian la finalidad de reforzar
plasticamente las nociones de universalidad y potencia indicadas en los grupos plurales
triddicos, no obstante expresen una concentracion de imagenes cuyo sentido queda poco
claro en relacion a la estima general manifestada a favor de las triadas™’.

En numero de cuatro figuras cabe sefalar un relieve de Londres, en el que aparecen
las cuatro Matres sedentes sobre un mismo banco, individualizadas inicamente por los
atributos portados: Cornucopia las diosas laterales, nino desnudo amantado por la
central a la izquierda, perro en el regazo de la central a la derecha; no obstante, cabria
quizas entender, antes que un grupo de cuatro, a una triada asociada a una diosa tipo
nutrix®'. Con sentido de ninfas, cabe sefialar un relieve del santuario termal de
Allégre™*: A la izquierda aparece una diosa recostada sobre un manantial al modo
senalado para la dea Covventina de Carrawburgh, mientras que las otras tres figuras se
agrupan tras una balaustrada con motivos en forma de concha, cuyo busto descubierto
las asocia a la iconografia usual de ninfas; a partir de ello podriamos entender un
agrupamiento analogo al de relieve anterior, esto es, diosa junto a triada.

#2¢ Expone como ejemplo G. SCHAUERTE (1987, p. 72, n° 77) un relieve de High Rochester, en el que la

figura central se distingue por su tamafio mayor y su posicion de pie, mientras las laterales se hallan
recostadas; el grupo se sienta sobre una base de ondas, de modo que la figura central asemeja una Venus
Anadyomene saliendo de las aguas recogiéndose los cabellos, siendo asistida por dos ninfas; indica, no
obstante, que el recurso a la individualizacion de la figura central en tamafio mayor es analoga a la
conocida para otras imagenes de Matres, a lo que se suma que en el mismo High Rochester son conocidos
otros altares dedicados a las Matres (SCHAUERTE, 1987, n°® 77), lo que expresa la simbiosis entre la
iconografia clasica y la heredada de la interpretatio galica, en la que se atestiguan por ende los tipos de
Venus y Venus-ninfa en terracota.

27 Cf. infra, apartado Naturaleza y facultades.

28 SCHAUERTE, 1987,n 5y 7. Cf. infra, relieve con cuatro figuras divinas.

2% SCHAUERTE, 1987, n° 103; BAUCHHNESS, 1997, n° 66.

0 SCHAUERTE, 1987, p. 73. Ya M. IHN (ROSCHER II, 2, col. 2469) expresaba su perplejidad al respecto.
1 SCHAUERTE, 1987, p- 74, n°® 97. Para G. SCHAUERTE (loc. cit.) cabria entender esta representacion
como un conjunto conformado por una triada mas una diosa tipo nutrix —del tipo conocido en las
figurillas de terracota—, descartando determinadas propuestas referentes a entender esta figura como una
representacion divinizada de alguna emperatriz: Faustina la Joven, Julia Domna o Julia Mamaea.

2 SCHAUERTE, 1987, p. 74, n° 6.



En namero de cinco figuras, cabe sefialar en primer lugar el relieve de Avigliana®?
dedicado a las Matronae, que cabe datar en el siglo I, como en conjunto a las
manifestaciones religiosas consagradas a estas diosas en el norte de Italia; en el mismo
aparecen cinco mujeres con el busto descubierto y larga falda, que unen sus manos en
actitud de danza, pormenor analogo al de las representaciones triddicas provenientes del
mismo foco, a saber, Pallanza y Morozzo, a las que nos hemos referido en el apartado
anterior. También en niimero de cinco figuras femeninas se conoce un relieve de
Noyon***, en el que las cinco figuras estan posicionadas de pie, y portan o bien una
suerte de cajita o bien cesta en las manos, y un relieve de Amiens, cuyas cinco figuras
femeninas aparecen vestidas con largos mantos y tocadas con velo o larga cabellera,
cuyos atributos no son identificables*”. No existen criterios claros a la hora de
interpretar con seguridad estas imagenes de cinco figuras en sentido divino o como un
grupo femenino representado en la esfera del culto, como pudieran ser danzas —
Avigliana— u ofrendas —Noyon—.

Ahondando en este tema de la caracterizacion de las figuras femeninas “danzantes”,
pero aunando su alusion tanto en representaciones de tres como de cinco figuras, cabe
sefialar que la historiografia manifiesta distintos y contrapuestos pareceres, lo que no
debe extrafiar dada la incertidumbre del asunto. En lineas generales podemos decir que
la historiografia tradicional interpretdé estas imagenes como referidas a aspectos
cultuales pero no a imagenes divinas, de suerte que M. [HN interpretaba en conjunto los
relieves cisalpinos, tanto los de tres como los de cinco figuras, en el sentido de danzas
ofrecidas en honor de las diosas™®; a idéntica conclusion llega G. BAUCHHNESS en su
articulo de LIMC*’, aduciendo como prueba el relieve triddico de Vindonissa, que
considera cabe relacionar tipologicamente con los que muestran a Mercurio
acompafiado de tres ninfas danzantes, lo que por otra parte nos parece en cierto modo
contradictorio, por cuanto el paralelo aducido se refiere expresamente a ninfas y no a
mujeres asociadas al culto, y por cuanto hemos sefialado el espectro de ambivalencia y
solapamiento entre ninfas y Matres en determinados santuarios y a nivel iconografico.

G. SCHAUERTE™® alega juiciosamente para este 4mbito como en otros analogos, que
la ausencia de atributos claros para estas imagenes relega al campo de lo hipotético
cualquier conclusion al respecto. No obstante, aduce este autor un interesante paralelo,
que aunque no aclara la cuestion si ofrece un marco interpretativo bastante satisfactorio
para el conjunto; se trata de un altar de Kirkham, Lancashire'”, que atna la
representacion de una triada sedente de Matres en la cara de frente del altar junto a
sendos grupos de tres mujeres danzantes ubicados respectivamente en cada uno de los
lados cortos de la pieza, de donde se puede deducir la interpretacién en conjunto de dos
grupos de mujeres danzando en honor a las diosas. Consideramos de gran importancia
esta pieza, por cuanto nos permite verificar el papel que debian tener determinadas
danzas ejecutada por mujeres en el culto a las Matres; si a ello unimos el caracter
mimético que en muchas ocasiones adopta el rito en relacion a mitos, sagas y teogonias,
podemos concluir que la ambivalencia humana y divina de las representaciones expresa
a su manera una representacion de las Matres, ya fuera en relaciéon a las mismas

B3t supra, apartado Cronologia. CIL V, 7210; SCHAUERTE, p. 56. La pieza podria ser datada en época
tiberiana.

3% SCHAUERTE, 1987, p. 74, n° 140.

435 BAUCHHNESS 1997, n° 66.

436 IHM (ROSCHER 11, 2, cols. 2470-71 ; = HILD, DS IlIb, 1904, p- 1637); aporta este autor como paralelo
un relieve funerario de Ruvo, sur de Italia, donde aparecen danzando cuatro mujeres y un varon.

7 BAUCHHNESS, 1997, p. 816.

% SCHAUERTE, 1987, p. 74.

9 SCHAUERTE, 1987, p. 72, n° 84.



divinidades danzando, en expresion similar a las Charites o Gratiae, o en relacion a los
rituales que actualizarian de esta forma la accion de renovacion ciclica probablemente
atribuida a las diosas, aspectos de los mitos y ritos anejos a las diosas en tales enclaves,
desgraciadamente perdidos, a los que sin duda haria también referencia el relieve del
pilar de Escles™ relativo a tres mujeres danzando sobre una cabeza varonil.

Queremos apuntar también al respecto, que es nuestro parecer que es factible valorar
la cuestion atendiendo a la ubicacion de las triadas en el frente o en los laterales de la
pieza. Cabe sefialar, antes de entrar propiamente en ello, que aunque antes hayamos
indicado el grado de prudencia con el que G. SCHAUERTE se expresaba al respecto de la
naturaleza de las figuras femeninas en los grupos “danzantes”, se percibe no obstante en
el mismo, pero exclusivamente en relaciéon al foco cisalpino, la sugerencia de una
interpretacion a favor del sentido divino, en especial para el relieve de Morozzo**', en
cuya descripcion ya F. HEICHELHEIM** empleaba el término teonimico Matronae, en
contraposicion al de “mujeres” con que describia la escena de danza en los otros dos**;
debemos tener en cuenta que el relieve de Morozzo representa a las tres figuras en
distintos tamafios, lo que parece aducir claramente a un sentido que excede la mera
representacion de un baile cultual: La Matrona mediana se distingue por sus
dimensiones sobrehumanas, mientras que la situada a la izquierda porta una suerte de
cajita y en relacion a la central resulta muy pequefia, finalmente la figura de la derecha
presenta dimensiones intermedias. A ello, tal y como hemos indicado, cabe afiadir un
factor poco tenido en consieracion: La posicion del relieve en el conjunto de la pieza;
recordamos que en el relieve de Kirkham las Matres se sitian en la cara delantera,
mientras que las danzantes lo hacen en las laterales, de la misma forma cabria
considerar que en los relieves del grupo cisalpino se distinguen figuras antropomorfas
asociadas al culto en las caras laterales: en el relieve de Pallanza un varon con jarra y
patera que se dirige a un altar con una victima —quizas un cerdo— en el lado derecho,
mientras que el izquierdo es ocupado por un flautista; en el relieve de Avigliana, se
observa jarra y patera en los lados laterales; por otra parte, en los tres relieves, la
representacion del grupo de mujeres danzantes ocupa la cara principal, excepcion del
relieve de Pallanza, que se sitia en la cara trasera, aunque cabe recordar para este caso
que la cara delantera se reserva a la inscripcion y a la representacion del dedicante,
Narciso, en actitud de sacrificar. Si tenemos en cuenta las abundantes representaciones
de evidente tenor cultual relativas a los laterales de los altares, en los que incideremos
en el apartado referente a los aspectos deducibles en el culto™*, podemos sugerir una
sintonia con la propuesta de G. SCHAUERTE, si bien consideremos que el relieve busca
quizas crear en el espectador una cierta ambivalencia que sintetice el profundo grado de
conexion entre las diosas y el culto danzante anejo a las mismas™**.

Finalizamos ya este abultado apartado; somos conscientes de habernos extendido
caprichosamente sobre determinadas aportaciones y, lo que es peor, sobre determinadas
imagenes. Entiéndase que ello sencillamente ha obedecido a la busqueda de
concomitancias para el corpus iconografico hispanico reunido en esta investigacion,
cuya heurisitica y caracterizacion ha tomado mucho de las aportaciones indicadas, tal y
como iremos desarrollando en los apartados respectivos.

0 SCHAUERTE, 1987, p. 71, n° 69.

*! SCHAUERTE, 1987, p. 74, n. 4

42 HEICHELHEIM, RE X1V, 2, col. 2215, n° 101.

*3 En la descripcion de los relieves de Pallanza y Avigliana (HEICHELHEIM, RE XIV, 2, col. 2215,
respectivamente n™ 93 y 95) se refiere meramente a “mujeres”.

4 Cf. infra, apartado Dedicantes, templos y santuarios.

#5 Retomamos en el corpus epigrafico la caracterizacion de las figuras femeninas danzantes, cf. infra,
apartado Corpus iconogrdfico peninsular. Estelas de Camero Nuevo.



3. Fuentes literarias

Las fuentes literarias grecorromanas parecen silenciar mencion alguna al culto o a la
existencia misma de Matres, Matronae y afines, o al menos esta ha sido la linea casi
exclusiva de la investigacion™®. Asi las cosas, la investigacion sobre las Matres ha
carecido de toda fuente escrita que no fuera epigrafica, recurriendo a lo sumo a fuentes
literarias grecorromanas que indirectamente ofrecieran informacion relevante sobre la
comprension y el culto a otras divinidades célticas, entre las que destacan las alusiones a
CESAR en la Guerra de las Galias o a TACITO en la Germania, entre otras.

No obstante hayamos de suscribir en lineas generales esta hipotesis, por mas que
resulte paraddjica a tenor del importante volumen documental epigrafico e iconografico
testimoniado, cabe atender a los intentos que, especialmente desde la perspectiva
historiografica comparativista, se han ido desarrollando de cara a reconstruir, a través de
panteones IE afines, la mitologia y literatura oral que sin duda tendrian aneja estas
divinidades**’. En tal sentido, cabe mencionar la aportacion de G. OLMSTED en relacion
a su propuesta de reconstruccion del panteon IE, dado que afirma que a partir de las
fuentes literarias védicas, griegas e irlandesas es posible reconocer la existencia en el
primitivo pantedn IE de al menos tres diosas asociadas con rios y manantiales, pudiendo
por ende afirmarse a partir de las fuentes griegas e irlandesas, que cada una de estas tres
diosas presidiria un nivel o region diferente, segin la estructura cosmogodnica que €l
plantea en funcion de tres ambitos: Celeste —Upper Region—, terrestre —Middle Region—
y subterraneo —Lower Region—**, documentandose una cuarta diosa a modo de Madre
Tierra (Prthivi, Gaia, Tailtiu), usualmente concebida como madre de aquellas y
asociada intermitentemente a la tutela sobre las aguas atribuida a sus hijas,
correspondiendo al Padre Cielo la paternidad de aquellas en unién con esta, de la misma
guisa que a este se le otorga el mismo grado de parentesco con los dioses
respectivamente controladores de cada uno de los tres ambitos™’. En conclusion, a
partir de estas inferencias de tenor comparativista podriamos recuperar académicamente
tanto parte de la informacion cosmogoénica y cultual perdida con la literatura oral
céltica®, como orientar, empleando el mismo método comparativista, a los testimonios
disponibles la informacion rastreable en tal o cual fuente literaria IE.

Mencion aparte merecen determinadas citas en las mismas fuentes literarias
grecorromanas referentes a determinadas divinidades de tednimo a priori meramente
coincidente. En ambito romano podemos senalar asi a los dioses Padres y Madres, diis

¢ Asi lo indica categoricamente M. THM (ROSCHER 1I, 2, col. 2465) y a partir del mismo, asi lo suscriben
en general los restantes autores consultados.

*7 La literatura céltica era esencialmente oral, entre otros motivos por la propia ensefianza inherente a la
praxis de los druidas, cuya formacion al decir de CESAR ( Gall. VI, 14) duraba 20 afios, y en la que
memorizaban el conjunto sapiencial, doctrinal, teogénico y legislativo en verso, cf. VENDRYES, 1948, p.
251; VRIES, 1977, pp. 25-37; FERNANDEZ NIETO, 2010, p. 538. Tal y como vamos a justificar, no es
objeto de este estudio, la conjugacion de los datos hispanos con los ciclos miticos definibles a partir de las
sagas insulares, pero conviene tener en cuenta, al menos, que se trata de una linea de investigacion que
debe su génesis principalmente a la aportacion de H. d° ARBOIS DE JUBAINVILLE (especialmente, 1884), a
partir del cual se ha desarrolado secularmente, por ejemplo, la asociacion entre los testimonios epigraficos
portadores de la raiz /ug-, las divinidades evemerizadas Lugus y Lug de las sagas poéticas y el Mercurio
galo interpretado por CESAR, cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. LVGVNIS — LVGOBIBVS
— LVCOBO. Historiografia del dios Lug — Lugus — Lugu en Hispania.

8 Cf. supra apartado El panteon indoeuropeo.

9 OLMSTED, 1994, p. 156.

30 VENDRYES, 1935, p- 325: “il est incontestable qu’il a conservé un grand nombre de motifs appartenant
au plus légendaire de [’Irlande.”



quibusdam patribus et deabus matribus, vinculados a los indigitamenta romanos™"', que
remontan a la idea de maternidad ampliamente extendida tanto en las concepciones
religiosas como en las précticas cultuales romanas dedicadas a Juno y Mater Matuta en
las Matronalia y las Matralia®*. En ambito helénico, cabria sefialar la noticia
transmitida por PLUTARCO en la biografia de Marcelo*>, que por su parte se considera
tomada de la desaparecida Historia a partir de Polibio de POSIDONIO de Apamea®™,
referente al culto consagrado en la ciudad siciliana de Engyon a las Madres, &.G
KaloVol Matépag, cuya identificacion teonimica cabe relacionar con el restringido
elenco de divinidades griegas invocadas por el epiteto de ‘Madre’: Démeter y Kore, Ge
y Atenea™’. Tanto en un caso como en otro, se trataria en principio de divinidades o
cultos meramente homoéfonos, cuya naturaleza no seria consecuentemente héabil para la
caracterizacion de las Matres y Matronae célticas, no obstante quede abierta la
posibilidad de que en caso de poder dilucidar el parentesco real entre estas y otras
informaciones indirectas con el sustrato IE italico, se abren para las mismas unas
interesantes posibilidades hermenéuticas sobre el conjunto del corpus documental.
Nosotros consideramos que cabe hacer todavia un uso muy prudente de las
posibilidades derivables de unas y otras fuentes literarias, pero que ello sera dificil si
primero no se dilucida con mas claridad el origen, la naturaleza y atributos de Matres y
divinidades afines, objetivo de nuestro estudio a nivel peninsular. Es este el tenor que
nosotros aplicamos a nuestra investigacion, de suerte que solo después de un estudio
pormenorizado de los elementos conservados a través del registro material y de la
consecuente visualizacion de la naturaleza y atributos de las diosas, cabe entonces
recurrir progresivamente a esta bateria de fuentes literarias. Nosotros en concreto,
vamos considerar con un tratamiento especifico a las Méteres de Engyon a la hora de
interpretar las atribuciones ctonicas deducibles del culto atestiguado para las Matres en
Hispania*® asi como las atribuciones oraculares que consideramos cabe suponer se les
atribuia y que estan detras del omen imperii de Galba en Clunia®™’; nuestra eleccion no
obedece a un sesgo inintencionado, sino que en estas noticias coinciden elementos
documentales que opinamos nos permiten ir mas alla de la mera especulacion
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comparativa .

VI.  Teo6nimos y epitetos

1. Terminologia y categorias de analisis

La documentacion epigrafica de las divinidades de sustrato prerromano se inscribe
en el fendmeno de asimilacion religiosa conocido como interpretatio romana, que lejos
de constituir una mera traduccion de la realidad religiosa previa, reformulé tanto el

1 AUG., Ciu.,VII, 3. La teoria tradicional interpretaba a los Indigetes como una apelacion a los mas
primitivos dioses romanos (WISSOWA, 1902, pp. 18 ss.), no obstante tal teoria fue rechazada,
proponiéndose para los mismos un origen ilirio, cf. RADKE, 1965, pp. 150-151.

“2HILD en DS IIIb, 1904, p. 1635, n. 1.

433 pPLUT., Marcellus 20, 1-11.

454 POSIDONIO, F 43/257/03. Indicamos segun antigiiedad el nimero de fragmento en JACOBY; EDELSTEIN-
KIDD y THEILER.

33 PETERSMANN, 1987, p. 171.

¢ Cf. infra, apartado Caracterizacién de las diosas. Terra Mater.

e infra, apartado E! santuario oracular de Clunia.

% Es la objecion que debemos hacer a la gigantesca aportacion de G. OLMSTED (loc. cit.) al respecto, que
no habiendo de rechazar de plano su compleja ubicacion de estas divinidades tipo Muttergottheiten en el
panteén IE, paraddjicamente es como si el investigador no encontrara la oportunidad de asentar la
estructura en relacion a los datos precisos de que dispone para una cultura concreta protohistorica, por
ejemplo, la celtibérica o la céltica correspondiente a Gallaecia o a la Baeturia, si no es evidentemente, a
fuerza de utilizar la informacion segin la hipotesis de inicio.



nombre divino como la imagen, el culto y el tenor de los santuarios de estas divinidades,
sincretizando en muchos casos su nombre y esencia con el de otras divinidades
grecorromanas u orientales, sin atenerse en ello a criterios 16gicos y consecuentes™™”.

La documentacion epigrafica manifiesta una heterogénea composicion de los
nombres divinos, incluso de aquellos relativos a una misma divinidad, de suerte que se
invoca a las divinidades tanto por un te6nimo sencillo, es decir, constituido por un solo
nombre, como en sintagmas de diversos miembros, especialmente dos o bimembres.
Nosotros vamos a seguir la terminologia usual en la bibliografia relativa que distingue
entre dos categorias religiosas bdsicas: tedonimo y epiteto, no obstante debamos hacer
unas consideraciones preliminares. La primera es que se trata de una terminologia
lingiiistica*® que diferencia dos clases léxicas, sustantivo y adjetivo, reveladas
morfologicamente en el hecho de que el primero se documente como una forma
tematica o atematica normalmente no sufijada y el segundo como una forma tematica
con sufijo, usualmente velar en la Peninsula Ibérica. La segunda es que la realidad
epigrafica manifiesta una praxis muy heterogénea, en la que se registra frecuentemente
tanto la invocacion aislada del epiteto, sobreentendiendo el teénimo, como la
composicion de nombres divinos compuestos en los que se observa la yuxtaposicion de
teonimos con independencia de su caracter morfologico, especialmente en aquellos en
los que se produce una interpretatio con denominaciones genéricas latinas del tipo
numen, genius, deus-a, etc., o con nombres de divinidades grecorromanas. Un ejemplo
paradigmatico en el ambito de las Muttergottheiten lo atestiguan las formas
emparentadas Suleviae y Sulis, probablemente referentes a una misma divinidad;
mientras que en Suleviae se observa una morfologia sufijada de epiteto que
efectivamente se corresponde con su documentacion adjetival bajo la invocacion
Matribus Sulevis, no faltan sin embargo invocaciones aisladas que nos hacen dudar de
su papel de teébnimo sustancial en otros conjuntos bimembres, en los que se antepone al
teonimo morfologico —Sulevis Iunnonibus—; por el contrario, la forma Sulis, que si se
corresponde con la morfologia no sufijada del tednimo, la hallamos en conjuntos de dos
o tres teonimos morfoldgicos: Suli Minervae, deae Suli o deae Suli Minervae.

Se desprende de estos ejemplos la dificultad relativa a la identificacion y
comprension de estas formas latinas genéricas, especialmente en relacion a la aparicion
de las formas latinas DEO / DEAE y DOMINO / DOMINAE en férmulas votivas que
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incluyen divinidades indigenas, lo que no es infrecuente en la Peninsula Ibérica™ . S.

4% HEICHELHEIM, RE X1V, 2, s.v. Matres, col. 2242.

40 B. M®* PROSPER (2002, p. 30) indica explicitamente que no acepta otras interpretaciones lingiiisticas
relativas a estas composiciones teonimicas bimembre, aludiendo a la aportacion de J. UNTERMANN (1985)
referente a la distincion en el corpus teonimico peninsular de tres categorias de invocacion de las
divinidades autoctonas: te6nimos primarios, tednimos secundarios y epitetos. Los tedbnimos primarios
serian aquellos que no llevan sufijacion pero expresan subordinacion a otro concepto, en concreto a otra
divinidad, como Bandi, Cosu y Nabia. Los tedbnimos de segundo grado son ya derivados, pero capaces de
pasar al estado de denominaciones autdbnomas, como Tueraeus, Issibaeus, *Reumira y *Langanida. Los
derivados de éstos integrarian a su vez a la tercera clase, como Isibraiecui, Toiraeco o Reumiraego; son
ya lo que puede llamarse propiamente epitetos, es decir, «adjetivos no solo por su forma, sino por el papel
que juegan en la sintaxis de la lengua religiosa». Para la profesora PROSPER (Joc. cit.) no cabe suscribir la
existencia de tedbnimos subordinados a otros teénimos, sino que cabe observar simplemente a te6nimos
que se ven precisados o no por un epiteto local; de la misma forma entiende que el material lingiiisitico no
permite efectuar ninguna division entre tednimos de segundo grado y epitetos.

1 A nivel lingiiistico, indica B. M* PROSPER (2002, p. 32) que la incorporaciéon de estas formas,
especialmente deus-a y dominus-a, en formulas votivas que incluyen divinidades indigenas, no se traduce
necesariamente en la esperable aparicion de un esquema sintactico del tipo «tednimo romano (=
DEO/DEAE) + epiteto sufijado», de suerte que aun cuando preceden a un epiteto morfologico, la
semantica del sintagma resultante equivale a la de epiteto sin tednimo. Ejemplos de ello nos lo ofrecen la
mayor parte de las inscripciones dedicadas a Ataecina, tanto en el santuario de Santa Lucia del Trampal



LAMBRINO*®* recurrié a este tipo de titulaturas en el seno de su hipétesis acerca de la
reconstruccion por fases de la romanizacion progresiva de la religion prerromana en
Hispania; segun este autor —que recurre al ejemplo paradigmatico de Marte— a través de
la epigrafia peninsular podemos individualizar tres estadios culturales cronologicamente
progresivos: Cosus Mars (1), primera etapa en la que “se prépare |'osmose des deux
divinités”—, deus Mars (2), segunda fase que viene definida por el acompafiamiento del
titulo deus al tedbnimo ya interpretado con una divinidad grecorromana, lo que seria
“inutile pour un dieu romain, mais qui indique généralement une divinité indigéne”*®,
y finalmente (3) una tercera fase, en la que alguno de los epitetos asociados
primitivamente al tednimo indigena desplazado por la interpretatio romana, aparece
epigraficamente solo, sin indicativo de la etiqueta deus / dea o sus afines dominus /
domina®. Esta hipétesis fue rechazada en conjunto por M. SALINAS DE FRiAS*®, quien
concluia no obstante que la aparicion de DEO, DEAE es ante todo un indicio de
progresiva romanizacion. Las propuestas de S. LAMBRINO son a nuestro parecer
aprovechables siempre y cuando las rescatemos como categoria de analisis, a la guisa de
B. M* PROSPER, quien discute profundamente las conclusiones de aquel, pero concluye
que se trata de una forma de desambiguar el contenido de la inscripcion y calificar de
divino al elemento que se va a mencionar*®, aparte de que nos inclinemos con esta
autora a variar el orden propuesto por aquel, de suerte que las invocaciones plenamente
romanas sin indicacion de DEO pero de sustrato marcadamente indigena, tipo Lares
Viales o IOM, antes que suponer una fase final de la hipostasis divina, puede reflejar
una profundidad sincrética de romanizacion muy inferior a la manifestada por la
integracion de tednimos y epitetos indigenas por la propia epigrafia latina*’.

Esta situacion particular de la epigrafia hispanica no resulta extrafia a la desplegada
en relacion a las Muttergottheiten, tal y como advertiera ya M. InM*®®, entre las que la
concomitancia en determinadas apelaciones de Matres y afines con tedbnimos genéricos

del tipo deae, divae y dominae, por ejemplo las divae Matronae*® o las deae Mairae*',

(Caceres), como en las restante provenientes fundamentalmente de la provincia Lusitania, en donde se le
suele conferir el tratamiento de DEAE DOMINAE SANCTAE TVRIBRIGENSI ATAECINAE (cf.
elenco de inscripciones en PROSPER, 2002, pp. 288-291). Otro ejemplo, nos lo ofrece el culto a los Lares
en el santuario de Facho de Donén (Cangas, Pontevedra), donde se reitera la formula DEO LARI
BEROBREO (cf. elenco de inscripciones en PROSPER, 2002, pp. 367-368).

92 L AMBRINO, 1965, pp. 232-233. Esta hipotesis fue popularizada por S. LAMBRINO en la historiografia
espafiola, de manera que le suele ser asignada la paternidad de la idea; no obstante, la teoria habia sido
propuesta inicialmente por VAGLIERI (Diz. Epig. Ruggiero 11, 2, 1910, p. 1716, s. v. deus).

93 LAMBRINO, 1965, p. 232. Su conclusion en tal sentido es reveladora: “C’est pour cette raison que nous
connaissons dans la Péninsule des deus Jupiter, deus Mars, deus Mercurius, etc.” Nosotros haremos
referencia al epigrafe dedicado a Neptunus deus conocido para Clunia, cf. infra apartado Relacion con
otras divinidades. Neptuno.

%4 T AMBRINO, op. cit.

93 M. SALINAS DE FRIAS (1995, p. 133) reclama prudencia en este campo de la investigacion, para no
asignar indiscriminadamente el caracter de indigena a toda divinidad que porte los sobrenombres de deus,
dea, dominus, domina.

¢ PROSPER, 2002, p. 32. La argumentacion de M. SALINAS (1995, pp. 133 ss.) acerca de la multiforme
casuistica detectable en el empleo epigrafico y literario de estas formas, sirve como ariete para demostrar
la inconsistencia de la propuesta de S. LAMBRINO (op. cit.), por cuanto se demuestra que la forma excede
la invocacion de divinidades indigenas, pero no entra a explicar las razones subyacentes a tal empleo,
maxime dado que confunde en su exposicion a divinidades propiamente romanas, con otras italicas e
incluso con otras de origen griego conocidas en el Occidente romano como el Asclepius deus invocado en
Valentia (CIL 11, 3726).

%7 B. M* PROSPER (2002, pp. 32) replantea profundamente las tesis de S. LAMBRINO (op. cit.),
especialmente en relacion para BANDVE y los Lares Viales (ibid., pp. 278-279).

%% IHm, ROSCHER 11, 2, col. 2475.

469 Bussoleno, Foresti. CIL V, 7228.



lo que a nivel heurisitico permite rastrear a las diosas aun cuando no se mencione
explicitamente su tedbnimo, de la guisa que hace C. B. RUGER, quien registra asi como
propias las categorias deae y dominae*’'.

Sirvan estos apuntes para indicar la dificultad de registrar una variante cualquiera
como teonimo o epiteto. Nuestra opcidn, inspirada en la praxis observada en la
bibliografia®’?, ha sido compendiar como teénimo toda forma que se signifique como
nombre divino, con independencia de su morfologia y con independencia de que
también se conozca su funcionamiento como epiteto. También queremos aclarar desde
el principio que no hemos pretendido hacer un repaso sistematico al conjunto de formas
atestiguadas por la documentacion disponible, sino extraer un estado de la cuestion al
respecto que sirva de marco hermenéutico y heuristico para la composicion del corpus
peninsular; en tal sentido debe entenderse que hemos discriminado cuatro categorias
que de suyo son tan relevantes como las demas:

- Los teénimos de sustrato germanico cuya exposicion reducimos a los
minimos imprescindibles a los que nos obligan Aufaniae, Veteres y
Vataranae por los epigrafes de Carmona y Porcuna.

- Las divinidades de caracter individual con cardcter de Muttergottheiten,
cuya aparicion subordinamos a las concomitancias con aquellas de caracter
plural. En ello nos valemos asimismo de los criterios de seleccion del
material empleados por G. SCHAUERTE'”, quien distingue como un grupo
diferenciado tanto a aquellas divinidades caracterizadas por sus atribuciones
vinculadas a la caza o la foresta, en especial el espectro de divinidades

interpretadas con Diana*’®, como aquellas identificadas por su

caracterizacion fija con esencia teriomérfica como Artio o Epona®”.

- Las divinidades de caracter plural escasamente atestiguadas y con pocas
vinculaciones epigraficas a las estudiadas, mencion aparte que algunas de
estas, como Duillae o Lugoves, tienen su espacio propio en el corpus
peninsular.

- Las divinidades acuéticas invocadas como Nymphae y afines’’®. Deseamos

ya aclarar que no distinguimos como apartados estancos a Nymphae de

% Dijon, dis Mairis. CIL XIIIL, 05478.

I RUGER, 1987, p. 3.

72 En tal sentido, tenemos especialmente presente las contribuciones de F. HEICHELHEIM en RE, C. B.
RUGER en MvG y de JUFER & LUGINBUHL (2001), por cuanto se trata de aportaciones que han pretendido
rastrear el conjunto documental, convirtiéndose asi en obras imprescindibles de referencia.

73 SCHAUERTE, 1987, p. 60.

7% Indica F. HEICHELHEIM (RE XVI, 1, cols. 959-961, n° X) que la diosa galorromana interpretada con
Diana, asociada frecuentemente a Apolo y en menor medida a Marte o a Silvano, presenta una serie de
epitetos que vinculan su culto a divinidades referidas a los montes, la caza y las fuentes, pudiéndose
distinguir entre las mismas a Abnoba —diosa de montes y caza del area de la Selva Negra—, Arduina o
Ardbinna —de atribuciones analogas a Abnoba pero documentada en el area demarcada por las cuencas
fluviales de Mosa, Mosela, Rin y Escalda—, Isenbucaega —sustrato germanico—, Mattiaca, Rotona y
Sirona.

> Hemos dejado fuera de nuestro estudio las amplias y profundas connotaciones de la diosa céltica
Epona (cf. THEVENOT, 1953), no obstante, cabe atender a un cierto grado de concomitancia con Matres y
Campestres en relacion al culto dedicado a las mismas por las unidades de caballeria, particularmente de
los equites singulares (cf. infra apartado Otras formas atestiguadas como teonimo). Sobre la diosa Artio,
hemos hecho referencia a ella en relacion a la propuesta de identidad etimoldgica con el epiteto analogo a
una divinidad plural de teénimo plural documentado en tres epigrafes del ambito rural del conventus
Lucensis: LVGVBO ARQVIENOB(O) en Sober, LVCOVBV(S) ARQVIENI(S) en Rabade y
LUCOV]BV ARQVIENIS en San Vicente de Castillon, cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular.
LVGVBO ARQVIENOB(O), San Martin de Liriaran (Sober, Lugo). Teonimo.

476 C. B. RUGER (1987, p. 3) retne bajo la categoria “Fuentes” a Nymphae, Lymphae, Fontes y Suleviae.
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Matres*"’, sino que por motivos metodoldgicos, tal y como desarrollaremos
con mas detalle en el apartado dedicado a la metodologia seguida en la
confeccion del corpus, hemos decidido eliminar la categoria Nymphae como
entrada heuristica en el registro peninsular, accediendo a la misma,
secundariamente, a través de las concomitancias observables en el corpus de
las demés divinidades plurales.

2. Tebdnimos

a. Formas emparentadas: Matres, Matronae, Matrae y formas de dativo plural

En relacion a los tednimos que cabe vincular a la categoria de Muttergottheiten por
su caracter plural, el sistematico registro de C. B. RUGER en MvG lega una amplia y
heterogénea némina de formas*’® que jerarquiza atendiendo al volumen de testimonios
documentados, lo que situa a Matres y Matronae muy por encima de cualquiera de las
restantes divinidades registradas479. A estas dos formas se suma una tercera, *Matrae,
entre las que se detecta un claro parentesco lingiiistico, lo que cuestiona acerca del
grado de identidad o parentesco que cabria deducir entre las tres. La tendencia general,
marcada ya por M. InmM*™, ha venido a entender que con independencia de las Matres,
atestiguadas en practicamente todas las regiones, las otras dos serian variedades
teonimicas preponderantes o exclusivas segin regiones, pero correspondientes en
sustancia a la misma divinidad.

En relacion a las Matronae, su identidad esencial con las Matres ha sido
generalmente aceptada con escasas excepciones, 0 mejor matizaciones, entre las que
cabe citar la de J. A. HILD, quien propuso a partir de las indicaciones epigraficas una
distincion en clave de subordinacion de las Matronae a las Matres, asi como una cierta
especializacion de las primeras en el culto dedicado por mujeres, no obstante los
argumentos esgrimidos parecen ser ampliamente superados por la distribucion territorial
de los testimonios™'. Las razones aludidas acerca de la identidad esencial de Matres y

7 M. IHM (ROSCHER II, 2, col. 2475) asimilaba epigréficamente Matres y Nymphae por su analoga

asociacion de epitetos topicos. F. HEICHELHEIM (XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, cols. 968-969) integra a
las divinidades célticas viculadas a las aguas y la sanacion en la categoria Wassergottheiten (h) por su
vinculacion cultual a fuentes y rios, distinguiendo tres grupos: El englobado por el culto a la Diana
galorromana, el referido a las ninfas galorromanas y un amplio conjunto de divinidades locales
relacionados con tal cardcter hidrico; enumeramos las divinidadas indicadas por el mismo, por cuanto
parte de las mismas hallara su desarrollo en relacion al corpus epigrafico e iconografico y al apartado de
las conclusiones dedicado a las atribuciones de Matres y afines sobre las aguas: Aciona, Adsalluta,
Athubodua, Bricia, Clutoida, Divona, Dunisia, Gontia, Ica, Icauna, Icovellauna, Limia, Matrona,
Meduna, Nymphae —Alaferhuiae, fontes Ameucni, Brigantia, Cantai, Conventina, Caparensis, Elatenses,
Griselicae, Ifles, Lauriates, Lupianae, Niskai, Novae, Percernes, Silonsaclo, Varcilenae, Volpiae—,
Pritona, Ritona, Segeta, Sequana, Sianna, Souconna, Stanna, Temusio, Ura, Urnia, Ventina, Vercana,
Vesunna, Vicinonia.

478 Cf. supra, apartado Distribucion y cronologia de los testimonios.

47 C. B. RUGER (1987, p. 2) aporta una ndmina conjunta de circa 520 testimonios, sin contar que discrima
circa 200 testimonios dudosos adscribibles a las mismas sita; a continuacion se sittian las Ninfas con 315
testimonios, seguidas por Matres con dativo en Matrabus: 184; Parcae: 72; Viae (en sus diversas formas
Semitae, Viales, Biviae, Trivial, Quadriviae): 66; Iunones: 59; Deae: 53; Cereres: 46; Suleviae: 39;
Campestres: 38; Proxumae: 36; Fatae: 35; Silvanae: 28; Nutrices: 18; Fontes: 11. A lo que sigue un
extenso registro de las restante formas atestiguadas, incluso por un tnico testimonio.

80 1M, ROSCHER 11, 2, col. 2465. F. HEICHELCHEIM (RE X1V, 2, s.v. Matres) ni si quiera lo discute, y de
hecho el titulo del articulo es directamente “Matres (Matrae, Matronae)”.

17, A. HILD (DS IIIb, 1904, p- 1635) enunciaba por una parte que la teonimia de los epigrafes pareceria
indicar un caracter mas venerable de las Matres con respecto a las Matronae, a razén de la asociacion
exclusiva a las primeras de epitetos tales como divae, deae o Augustae, esta Gltima signo de una especie
de consagracion oficial; por otra parte, observaba una especializacion cultual por géneros, indicando que
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Matronae han tomado generalmente en consideracion un epigrafe de Bonn dedicado por
un soldado de la / Minervia que invoca a las diosas Matribus sive Matronis Aufaniabus
domesticis*™?, indicacion que afiade un especial interés por el epiteto anejo de Aufaniae,
dado que si bien en el area ubia Matronae es el tednimo preponderante, y
consecuentemente se le conoce alli asociado al epiteto Aufaniae, fuera de ambito
renano, en Carmona, se documenta la invocacion a las Matres por el mismo epiteto de
Aufaniae, tal y como indica literalmente la inscripcion de Bonn*™.

Junto a este tipo de argumentos, la evidencia principal es la documentacion
circunscrita de Matronae a dos focos, a diferencia del de Matres cuasi ubicuo a todas las
areas en mayor o menor proporcion. Tales focos se refieren a la Galia Cisalpina, donde
es la Uinica forma atestiguada y siempre carente de epitetos, y al area ubia de la orilla
izquierda del Rin, donde es forma preponderante, muy por encima de Matres,
conformando casi siempre conjuntos bimembres de tednimo y epiteto, a diferencia del
anterior. Fuera de estos focos se sitGia un testimonio en el area de Lyon*™".

La alternancia entre las invocaciones Matres y Matronae, aun cuando puedan ser
identificadas con una realidad substancialmente afin y territorialmente demarcada,
presenta una serie de cuestionamientos de fondo. El primero de ellos es la ausencia total
de testimonios a Matronae en el area castrense del Muro de Adriano aunque se conozca
un vinculo entre el origen de los dedicantes y el area ubia de Germania Inferior; parece
como si estos dedicantes hubieran olvidado el teénimo de origen Matronae, no obstante
el mismo significado de ciertos epitetos indique el caracter de las Matres alli invocadas
como estrechamente vinculadas a sus raices personales, de donde que las adjetiven
como domesticae, suae, patriae, tramarineae, indicando literalmente este ultimo su
carécter de divinidades importadas allende el mar por la tropa.

El segundo cuestionamiento es el grado de vinculacion entre el foco renano y el
cisalpino. Si atendemos a la cronologia ofrecida por C. B. RUGER, habria circa un siglo
de distancia entre la conformaciéon del foco cisalpino, probablemente anterior a
mediados del siglo 1, y la conformacion del renano a partir de la segunda mitad del siglo
11, a lo que se auna la carencia de testimonios cisalpinos datables con posterioridad a
partir de los inicios del siglo I**. No resulta sencillo explicar este hiato geografico y
temporal. C. B. RUGER defiende que la invocacion Matronae no responde a un tednimo
de sustrato céltico™®, y recurre a una explicacion en clave de interpretatio romana;
segun esta hipotesis, se habria producido una transmision del teénimo italico al contexto

el volumen de mujeres atestiguados en el culto a Matronae era superior en comparacion al de Matres, de
donde deducia que aquellas responderian a los intereses propios del sexo femenino en la Antigiiedad;
cabe sefialar, con independencia de la obsolescencia de los datos, que el epiteto divae esta atestiguado
para las Matronae en una inscripcién de Foresti (CIL V, 7228, apud JUFER & LUGINBUHL, 2001, p. 52;
asimismo se documenta la invocacion sanctissimis Matronas en Nettersheim, CIL XIII, 07826) y que la
misma estadistica de mujeres ofrecida por entonces no parece concluyente: 8 de 88 en Matres frente a 12
de 60 en Matronae.

2 CIL X111, 08021. Cf. IHM, ROSCHER 11, 2, col. 2465; RUGER, 1987, p. 15.

3 Carmona (cf. infra, Corpus epigrdfico): CIL II suppl. 5413. La observacion apud C. B. RUGER (1987,
p. 15), quien indica analogamente las dedicaciones a las Matres Pannoniorum et Delmatarum. No
comenta C. B. RUGER como excepcion, por lo demas comprensible dado que Matronae no es exclusiva
en area renana, un epigrafe de Nettersheim dedicado a las Matribus Aufanis (CIL XIII, 11988), lugar
donde es preponderante la dedicacion a las Matronis Aufaniabus o Aufanis, atestiguadas por una decena
de dedicaciones, indicacion apud. JUFER & LUGINBUHL, 2001, p. 25.

84 CIL X111, 1766; AE 2005, 123. Cf. InM, ROSCHER 11, 2, col. 2465; RUGER, 1987, p. 4.

85 RUGER, 1987, p.13. Cf. supra, apartado Distribucién y cronologia.

8¢ C. B. RUGER (1987, pp. 15-16) rastrea la dispersion del cognomen Matrona en el occidente romano,
deduciendo de los datos, que no cabe entenderlo ni como arraigado ni preponderante en territorios de
sustrato céltico.
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renano en relacion a la reformulacion del culto de sustrato céltico a las Matres en la
orilla izquierda del Rin a mediados del siglo 11, a partir del santuario de Bonn, lo que se
explicaria por la coincidencia del fendmeno con la etapa de diletantismo intelectual y
religioso conocida durante el reinado de Antonino Pio, en la que se produce un
fendémeno de renacimiento cultual de antiguas representaciones religiosas altoitalicas, lo
que habria conllevado la revivificacion del antiguo tednimo a esta orilla del Rin*®".

Sin pretender restar valor a la aportacion de C. B. RUGER, querriamos no obstante
apuntar que esta explicacion coyuntural nos resulta un tanto insuficiente dada la
extension y duracion del culto atestiguado a las Matronae renanas; asi como que, por
otra parte, echamos en falta el recurso a la hidronimia, oronimia u otras indicaciones
del paisaje, para las que si se conoce el nombre Matrona, aspecto sutilmente desplazado
por el mismo autor*™®, pero que sin duda cabe atender si tomamos en consideracion la
importancia cultual®® y étnica®® del mas célebre rio asi nombrado en la Antigiiedad,
correspondiente al actual Marne.

En cuanto a la forma *Matrae —indicada en la bibliografia con y sin asterisco—, se
trata de una forma hipotética, que se registra epigraficamente en dos particulares
terminaciones de dativo, MATRABVS y MATRIS*", tradicionalmente estudiadas de
manera independiente a Matres —~MATRIBVS— y Matronae -~MATRONIS**—. Esta
variante de dativo ha sido comprendida desde M. IHM como una variante lingiiistica
céltica, aduciendo al respecto, andlogamente a lo expusto para Matronae, su restringida
y concentrada localizacion en area de Lyon y en la Narbonensis, espacio de marcada
pervivencia del sustrato céltico’” y desde A. HOLDER y F. HEICHELHEIM se ha
comprendido como una reminiscencia de la forma original celta *matra™”.

Cabe seifialar, que en el corpus epigrafico peninsular, hallamos en Agreda (Soria) la
particular forma en dativo, MATRVBOS, que retine tanto una alternancia </>/ <V> en
el étimo del teébnimo, de lo que podriamos deducir una antigua <4> que justificaria la
posible conservacion en estes casos de la forma original celta *matra, y una terminacién

87 C. B. RUGER, 1987, pp. 27-28. Para el autor, la reformulacion del culto habria consistido en una
antropomorfizacion de las divinidades, que pasaron asi de una fase teriomorfica anterior en forma de
macho cabrio y paredro, a una interpretatio antropomorfizada con Mercurio y Matronae, cf. infra,
apartado Divinidades asociadas.

8 RUGER, 1987, p. 15: “Es ist also interessant, einmal zu partieren, wie das Wort Matrona — ja nicht nur
der antike gallo-romische Flussname der Marne, sondern auch ein feminines Cognomen, verteilt ist”.

0 CIL XIII, 05674. Retomamos esta dedicacién, de enorme valor en relacién al culto a las fuentes
fluviales, cf. infra.

0 Seglin CESAR (Gall. 1, 1, 2) marcaba la frontera entre Belgas y Galos. Cf. infra, apartado Teonimia
Matres Dureris.

1 C. B. RUGER (1987, p. 2) se refiere exclusivamente a ellas como Matres con dativo en Matrabus,
cuantificando 184 testimonios.

2 E] dativo generalmente es MATRONIS, cabe sefialar como excepcion (dpud JUFER & LUGINBUHL,
2001, p. 51) una inscripcién de Calvisano (CIL V, 4237): MATRONABV[S].

93 M, ROSCHER 11, 2, col. 2465. De la misma forma afiade J. A. HILD (DS IlIb, 1904, p- 1635, n. 3) que
la forma en dativo MATRABYVS es particularmente frecuente en el area de comunicacion entre los focos
del Rédano y del Rin, actualmente Franco Condado y Alsacia.

4 4CS, 11, 1904, col. 463, s. v. matra, matér; HEICHELHEIM, RE X1V, 2, 1930, col. 2243, s. v. Matres;
NEUMANN, 1987, p. 12. F. HEICHELHEIM (/oc. cit.) advierte ya que esta forma de dativo —abus, es propia
de los testimonios de la Narbonensis y de las regiones cercanas de la Lugdunensis, sefialando que el culto
tributado en la region seria propiamente celta, de donde las formas lingiiisticas, tales como esta
terminacion de dativo, se remontaran a las mas primitivas. G. NEUMANN (/oc. cit.) admite que la cuestion
permanece siempre abierta, aunque reconoce mérito a la intuicion de F. HEICHELHEIM (loc. cit.) en
relacion a areas fuertemente celtizadas previa la conquista romana.
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. . 495 . .
de dativo plural con cambio <>/ <O>"", no exclusiva de este caso, que se relaciona

para el conjunto de casos documentados*®, desde H. KRAHE"’, con un sufijo para
dativo plural —bo relativo al IE *-bhos, equivalente al latino -bos > -bus, que figura en
nombres de tema -4, -i, -u, diptongo y consonante. Ello, en el area celtibérica, cabria
ponerlo en relacion a su aparicion en el corpus de epigrafes en celtibérico’”®, en donde
se puede comprobar el recurso a este dativo plural tanto en el Bronce de Botorrita, en la
palabra Akainakubos*”, como en el bronce de Luzaga, en Arekoratikubos".

Si ampliamos el prisma al conventus Asturum, un area eso si inmediata a la
Celtiberia, se documenta el recurso a esta forma de dativo plural en el epiteto de las
DEIS QVEVNV(BO) en Pola de Gordon (Leén)™'; ya en el conventus Lucensis en los
teonimos emparentados LVGVBO ARQVIENOB(O) en San martin de Lifiaran (Sober),
[LUCOV]BV ARQVIENIS en San Vicente de Castillon (Pantén) y LVCOVBV(S)
ARQVIENI(S) en Sinoga (Rabade)*, asi como en los tres tebnimos, no en sus epitetos,
documentados en la propia Lucus Augusti: LVGVBVS AROVIEIS, LVCOBO
AROVSA(ECIS) y LVC(OBO) GVDAROVIS®. La situacién se reproduce quizas en
el mismo conventus Bracaraugustanus en caso que aceptemos la lectura DEIBABO
NEMVCELAICABO para un epigrafe de Avevelas, Chaves . Mas al sureste, ya en el
conventus Emeritesis se nos presenta el mismo fendmeno en el tedonimo bimembre
D(E)BVBVS PINIONESIBVS, Santiago del Campo (Caceres), que comparte analoga
terminacion con ARABO COROBEEICOBO TALVSICO[BO], Arreyomolinos de la
Vera (Caceres)’”. El particular del tednimo genérico D(E)BVBVS del é4rea cacerefia
reviste particular interés porque, tal y como veremos’”, puede remontarse a un dativo

93 Cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. MATRVBOS —Fronto (Agreda, Soria). No entramos
a valorar ahora la terminacion de dativo MATRIS, cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular.
MATRIS (San Vincenzo, Toén, Orense).

% Para el caso de las MATRVBOS de Agreda (Soria), sefialaremos la dificultad inherente a la pieza de
ofrecer una datacion tardia para la inscripcion, en el siglo 111 (ERPSo 1), resultando complejo discernir en
este caso si este tipo de dativo responde a formas de latin vulgar-tardio o a herencias lingiiisticas del
sustrato, cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. MATRVBOS -Fronto (Agreda, Soria).
Teonimia.

7 KRAHE, 1964 [1943], p. 123. En la investigacion espafiola G. SOPENA (1987, p. 43), F. MARCO (1994,
pp- 483 s.); J. GOMEZ-PANTOJA (1999b, p. 423) y C. JORDAN (2004, pp. 118-123: En relacion al
celtibérico), han desarrollado esta teoria lingiiistica de H. KRAHE (loc. cit.), proponiendo la identificacion
en estas terminaciones de dativo atestiguadas por la epigrafia una forma original de dativo plural celta en
Hispania; cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. MATRVBOS -Fronto (dgreda, Soria).
Teonimia.

8 Referencia apud F. MARCO (1999, p. 484)

49 Cf. BELTRAN & TOVAR, 1982, p. 74.

2% Cf. MEID, 1994, pp. 34 ss. (con la referencias correspondientes).

1 MaRrco, 1994, pp. 483 s. Se discute si el epiteto seria EQVEVNV(BO) o EQVEVNVR(S) o
QVEVNVR(S), cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Otras divinidades peninsulares DEIS
QVEVNVR(S), La Vid (Pola de Gordon, Ledn).

92 Remitimos al estudio en conjunto de estos tres teénimos, cf. infra apartado Corpus epigrdfico
peninsular. LVGVBO ARQVIENOB(O), San Martin de Lifiardn (Sober, Lugo). Teonimia.

% Cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. LVGVNIS — LVGOBIBVS — LVGVBO —
LVCOVBO. Corpus de inscripciones lucenses.

9% Cf. infra apartado Otras divinidades plurales. Criterios de seleccion del material.

% Se trata de un probable tednimo trimembre, de dificil lectura e interpretacion, pero que parece
corresponder a una divinidad de género masculino, cf. infra apartado Otras divinidades plurales.
Criterios de seleccion del material.

% Esta inscripcion es de particular interés, ya que segln la propuesta de lectura de M* L. ALBERTOS
(1983, p. 485) nos hallariamos a una forma indigena caso idéntica a la propuesta por C. BUA (1997, p.
60): *deiwa ‘diosa’. Cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. D(E)YABVBVS PINIONESIBVS
(Santiago del Campo, Cdceres) Teonimia.
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femenino plural declinado a partir de *deiwa ‘diosa’, lo que constituiria una forma
indigena propia en correlato al latin deabus™’.

En territorio galo ”, por su parte, hallamos unas terminaciones de dativo afines a las
anteriores en las inscripciones grecocélticas de las Matrebo Namausikabo™® de Nimes
(Gard), lugar donde coincide ademds la documentacion de una dedicacion a
LVGVBVS®, y de las Matrebo Glaneikabo de Glanum, St. Rémy de Provence
(Arlés)’!, también documentadas con terminaciéon latinizada de dativo plural:
GLANICABVS’'%; en Glanum se documenta asimismo a las Rokloisiabo ‘las que
escuchan’"’; ademas, en el espectro de los epigrafes grecocélticos del area de Gard
contamos con una dedicacion a ANDOOVNNABO en el santuario de la Combe de
I’Ermitage’'®. En el ambito galo, pero ya en la region de Plumergat (Morbihan,
Bretafia), se documenta un interesantisimo epigrafe latinocéltico dedicado a una
probable divinidad, ATREBO AGANNTOBO, cuyo primer elemento cabe entender
etimoldgicamente como ‘a los padres™"”.

7 La interpretacion epigrafica de las piezas cacerefias esta abierta a un amplio debate, que no excluye la

posibilidad de contemplar algln tipo de férmula indigena o sencillamente una abreviatura irregular de
dibus deabus(que); sobre el conjunto de datos epigraficos que ofrece la region lusitana en las comarcas de
Tras-os-Montes y en la provincia de Caceres a favor de tal atestiguacion de una forma indigenas de los
latinos dibus y deabus, cf. SILVA FERNANDEZ; SOBRAL CARVALHO & FIGUEIRA (2009, pp. 146 s.), quienes
entre otros datos, inclusive la dedicacion a DEIBABORIGO DEIBOBOR objeto del articulo (cf. idem,
op. cit; HEp 17, 2008, 255), recogen una muy interesante forma del tedonimo femenino en numero
singular, DEIBA, en un epigrafe de Proenga-a-Velha (Idanha-a-Nova, Castelo Branco): Cabur/ia
Cat/uroni/a Deiba (votum solvit); cf. idem, op.cit.,p. 146, n. 10; HEp 17, 2008, 237.

%% Cf. vision de conjunto dpud OLMSTED, 1994, p. 288.

% MATPEBO NAMAYZIKABO, cf. CIL XII, p. 383, n° 1; HEICHELHEIM, RE XIV, 2, 1930, col.
2229, s. v. Matres; RIG 1, 203. La dedicacion de Nimes se halla en un pedestal destinado como base para
una estatua; la pieza fue hallada en 1740 en lugar del templo dedicado al dios Nemausus, conocido como
“templo de la fontana”; M. LEJEUNE (RIG 1, 203) sitia como terminus post quem mediados del s. 11 d. C.
por la forma de las letras, en contra F. HEICHELHEIM (RE X1V, 2, s.v. Matres, col. 2245; = RUGER, 1987,
pp. 11-12), quien la data a principios del s. 1 d. C., cf. supra apartado Distribucion, cronologia y
continuidad de los testimonios. Cronologia de los testimonios. Cabe sefialar que la onomastica del
dedicante, Ilianus, se identifica como celta.

510 Nimes: Rufina Lucubus v. s. I. m., cf. CIL XII, 3080.

S MATPEBO T'AANEIKABO, cf. ROLLAND, 1955; RIG 1, 64. La inscripcion fue hallada en 1954
cerca del fanum de Hércules en Glanum, localidad actual de Saint-Remy-de-Provence, cerca de la
desembocadura del Rodano; la inscripcion se data a mediados del s. I d. C., dado que no se documenta el
empleo epigrafico del alfabeto latino en Glanum hasta la segunda mitad de esa centuria, cf. M. LEJEUNES
apud RIG 1, 64; cf. supra apartado Distribucion, cronologia y continuidad de los testimonios. Cronologia
de los testimonios.

*' GLANICABVS, cf. 4E 1954, 103.

13 POKAOIZIABO, cf. RIG I, 65; LAMBERT, 1995, pp. 86-88. La inscripcién, hallada en 1950 en el
sitio arqueologioco de Saint-Rémy-de-Provence, es dedicada por una mujer de onomastica latina,
Cornelia (KOPNEAIA), a unas diosas apeladas como ‘las que escuchan’. El significado semantico de la
apelacion de la divinidad como personificada en unas orejas parece ser confirmada por una altar (4E
1946, 153; LAMBERT, 1995, p. 88) datado entre los siglo 1y 11 d. C. con el epigrafe AVRIBVS y
acompaiado por la representacion de sendas orejas sobre las que se coloca una corona de laurel hallado
en 1937 en el mismo sitio arqueoldgico de Saint-Rémy-de-Provence

La pieza es datada por LAMBERT (loc. cit.) entre los siglos Iy 11 d. C.

314 ANAOOYNNABO, cf. RIG I, G-183; OLMSTED, 1994, pp. 418 s. El epigrafe, dedicado por Ekilio,
es datado a mediados del siglo 1d .C.; la pieza fue hallada en 1869 en el ambito del santurio de la Combre
de I’Ermitage, Collias (Gard).

° VRABOS IIOOVT ATREBO AGANNTOBO DURNEOGIAPO: RIG IL1, 15. La pieza consiste
probablemente en un hito territorial. Si atendemos a la etimologia del término, hallamos que se trata de
una forma de dativo plural del galo atir, cognado del Airl. Athir e irlandés moderno athair ‘padre’
(DELAMARRE, 2003, pp. 58-59) y conocido en forma de vocativo ater atestiguado entre las lineas 6-7 de
un epigrafe galorromano descubiertto en Chateaubleau (Seine-et-Marne): ATER IXSI ‘mi padre
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A modo de conclusiones, cabe retomar en conjunto las tres formas emparentedas,
Matres, Matronae y *Matrae, de cara a sefialar que, mientras la invocaciéon Matres
supone un empleo del término latino mater en plural para aludir a estas diosas, nos
inclinamos por entender que las variantes Matronae y *Matrae serian formas célticas
latinizadas derivadas del substantivo IE referido a ‘madre’'®. Deteniéndonos en este
pormenor cabe sefialar, contrariamente a la hipétesis de C. B. RUGER’"", que distintos
autores han sefialado en conjunto para Matronae y *Matrae, a partir de A. HOLDER™'®,
que sendos teénimos pueden ser analizados en relacion a la raiz céltica matro-, matra-,
derivada en grado 0 del IE *madter- ‘madre’; en el primer caso, la raiz llevaria un sufijo
—ono—, conocido en distintos tednimos célticos’'’, mientras que en el segundo caso no
portaria sufijacion alguna®*’. Junto a este paralelismo, indicaba ya A. HOLDER, y de ello
se hace eco G. OLMSTED, que el hidronimo del rio Matra, actual Moder en Alsacia,
cabria considerarlo como una divinidad eponima fluvial analogamente a Matrona,
aparte que probablemente también comparta cierto eco étnico, dado que parece formar
parte en la composicion del etnénimo Mediomatrici™*'.

Se observa que conforme se vislumbra el trasfondo étnico, hidrico, etcétera, de este
complejo fendémeno religioso, se comienza a perfilar una logica intrinseca del mismo
tenor documental, que aclara no tal o cual dedicacion aislada sino el corpus de
testimonios en relacion a un conjunto organico diverso pero coherente. De tal forma, en
el registro documental hispanico, con independencia que el corpus se limite a la variante
de Matres, con excepcion de la pieza de San Vicenzo a las *Matrae, se detecta un claro
trasfondo de estas mismas resonancias étnicas e hidricas, junto a otras que
desarrollaremos en el apartado de las conclusiones, expresando en conjunto una gran
coherencia con lo que conocemos del conjunto continental.

b. Otras formas atestiguadas como tednimo

Junto a estas tres formas lingliisticamente emparentadas, encontramos distintos
teonimos de divinidades femeninas con caracter plural que han sido progresivamente
registradas y consideradas como afines a las primeras. Los criterios aducidos al respecto
han sido basicamente tres: primero, la invocacion conjunta de algunos de estos tedonimos
como epitetos de Matres, Matronae o *Matrae; segundo, la asociaciéon de estos
tednimos a representaciones iconograficas analogas a las tipificadas como propias de

perteneciente a mi’ (LAMBERT, 1998-2000. Sobre la discusion del texto, especificamente del epiteto
AGANNTOBO, posible indicacioén de un hito territorial, cf. OLMSTED, 1994, p. 288; LAMBERT, 1995, pp.
62y 107.

1 DuvaL, 1976, p. 55.

1T RUGER, 1987, pp. 15-16. Reiteramos nuestro respeto a su aportacion, no obstante nos sorprenda como
se puede confundir una hipdtesis antroponimica —la extension del cognomen Matrona— con una cuestion
lingiiistica —rechazar la posible raiz IE céltica de un teénimo—.

18 ACS 11, 468; DUVAL, 1976, p. 55; OLMSTED, 1994, p. 362.

>1% Para G. OLMSTED (1994, p. 362) la forma estaria emparentada con el nombre galés Modron, conocido
por las fuentes literarias como madre de Mabon, al que por su parte vincula con el tedbnimo epigrafico
Mapono (atestiguado como deo Mapono o sincretizado con Apolo: Apollini Mapono, cf. JUFER &
LUGINBUHL, 2001, p. 51). La cuestion hiende su problematica en la comprension de las Matres en
relacion a la Terra Mater, de hecho, P. M. DUVAL (1976, p. 55) rechaza vincular a estas diosas con
Modron, a la que identifica como Terra Mater galesa, cf. infra apartado Terra Mater. En cualquier caso,
G. OLSMTED (loc. cit.) integra de esta forma el tednimo Matrona, “la madre”, como sobrenombre
atribuible a *Bovinda, cf. supra apartado Fuentes literarias. No parece excusa para la omision de este
campo de indagacion que C. B. RUGER (1987, p. 15) sugiriera la imposibilidad de documentar el valor
largo o corto de las vocales epigraficamente atestiguadas de cara a establecer una etimologia fiable.

320 OLMSTED, 1994, p. 361.

21 ACS 11, 468; OLMSTED, 1994, p. 361
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Matres y Matronae; tercero, la cercania del significado etimoldgico del tednimo
documentado con el &mbito de las nociones de maternidad y fecundidad.

Se trata de un amplio abanico de formas cuyo registro presenta diversas dificultades
que cabe recordar a la sazon. La primera es la propia amplitud de la documentacion y su
fragmentaria publicacion®**, lo que dificulta en mucho la obtencion de una imagen del
conjunto, maxime por las incierta lectura de buena parte de esa abultada documentacion.
La segunda es la heterogeneidad de variantes lingiiisticas latinas, célticas, germanicas o
compuestos lingiiisticos mixtos, lo que conduce a debates cuasi sempiternos de cariz
etimologico y atributivo de las divinidades estudiadas. La tercera es la dificultad antes
sefialada de interpretar el término como tednimo o epiteto, lo cual escora el registro
segun se entienda el nombre divino como mera apelacion o denominacion tdpica o tribal
o en relacion a divinidades esencialmente distintas en origen y sincretizadas a posteriori
en el espectro de Matres y afines. La cuarta es la indefinicion del género de algunas de
las divinidades referidas, por cuanto a las dificultades de la conservacion e
interpretacion textual se afiade la incertidumbre asociada tanto a los dativos plurales en
—ibus como a la atestiguacion alternante de un mismo teénimo en género masculino y
femenino, no pudiendo siempre reducirse tales casos a la constatacion de una pareja
divina o paredro cuyos miembros compartan una misma raiz teonimica’>>,

Nosotros tomamos como base la agrupacion de tednimos de Muttergottheiten
confeccionada por C. B. Riiger, pero no vamos a seguir su distribucion de tenor
semantico y funcional’**, sino que vamos a organizar nuestra exposicion en relacion a
tres amplias categorias lingiiisticas”":

- Divinidades con teénimo no latino: Aufaniae, Mairae, Veteres y Vataraneae.

> Recordamos en tal sentido el gran vacio derivado de la no publicacion del indice de C. B. RUGER

(MWG), no obstante, se observa en su articulo de MvG que el registro documental de la epigrafia ajena al
area renana depende en mucho de aportaciones muy anteriores, en especial de los distintos articulos de
RE dedicados a cada una de las divinidades registradas.

> Interesa sefialar, al respecto, que ya M. IHM (ROSCHER I, 2, col. 2475) advirti6 que en muchos casos
no se puede discernir si se trata de divinidades femeninas o masculinas, indicando como inciertas a
Digenes, Lugoves, Abirenes, Ifles, Allobroges (?), Comedovi (-ae), Icotii (-iae), Lucus, Menmandutii (-
iae), Minurae (?), Nervini (-ae), Osdiavi (-ae), Urobroci (-ae).

24 RUGER, 1987, pp- 2-3. El autor distingue 8 categorias de teénimos: Geograficos (1): Ambirenae,
Ambiorenses, Ambia / Ambio-, Abiamarcae, Campestres, Silvanae, Montes, Alpes. Caminos( 2): Semitae,
Viales, Biviae, Triviae, Quadruviae. Fuentes (3): Nymphae, Lymphae, Fontes, Suleviae; Animales (4):
Gantunae, Cervae. Antepasados (5): Proxumae, Veteres (Adsenes?). Divinidades intituladas (6):
Dominae, Deae, Digines, Virgines. Predicaciones funcionales (7): Nutrices, Victrices, Medicinae, Parcae,
Fatae (Vivae, Comedovae 7). Divinidades indoviduales pluralizadas (8): Cereres, Maiae, Iunones,
Eponae, Suleviae ?, Nehalenniae (Nehalenninae), Dianae, Silvanae (?).

32 Recordamos de la introduccion de este apartado que no hemos pretendido confeccionar un corpus
epigrafico completo de las Matres y afines en las provincias occidentales del Imperio romano, sino que
estamos realizando una revision sintética del conjunto que sirva como estado de la cuestion para la
confeccion del corpus epigrafico peninsular. A razén de ello, y seglin ya indicamos en la introduccion a
este apartado, no vamos a detenernos en aquellas divinidades plurales a las que cabe entender en el
espectro de las Nymphae (grupo 3 de C. B. RUGER, cf. supra) ni a aquellas estrictamente caracterizadas
por su caracter teriomorfico (grupo 4 de C. B. RUGER, cf. supra). Asimismo, por motivos de economia del
registro, obviamos las caracterizadas por elementos orograficos del paisaje (grupo 1 de C. B. RUGER, cf.
supra) por cuanto las estudiaremos en el apartado dedicado a la caracterizacion de las Matres en relacion
a Terra Mater (cf. infra), de la misma forma que elidimos el estudio de determinadas invocaciones de
especial oscuridad a razon de su escasa documentacion y de la falta de claridad etimoldgica del tednimo,
que de hecho son mencionadas por el mismo RUGER con interrogante, dada la dificultad de integrarlas en
su agrupacion funcional: Adsenes, Vivae, Comedovae.
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- Divinidades con teénimo latino: Campestres, Nutrices, Proxumae y Viales. No
vamos a conferir entrada propia a los tednimos Victrices’*® y Medicinae®®’,
escasamente atestiguados, ni a los tedbnimos genéricos latinos deae y dominae,
por cuanto los indicaremos en relacion a su concomitancia con los restantes
estudiados’>®.

- Divinidades en la que se constata una interpretatio pluralizada de otras
singulares. Queremos sefnalar al respecto que de las divinidades asi
caracterizadas por C. B. RUGER™ estudiaremos tnicamente a Suleviae, Iunones
y Silvanae, aiiadiendo Parcae y Fatae™. Elidimos un apartado especifico a las
formas pluralizadas de Epona y Diana, segin lo indicado en la introduccion, asi

: . 531 . 532 533
como a las correspondientes a Nehalennia™', Maia™* y Ceres™".

320 Los epitetos victor, victoria y victrices a parecen asocidos a las divinidades célticas Marte, Mercurio

Vellaunus, Brigantia, Andastra — Andastrae, Nemetona, Trebaruna y Matres. Las cinco dedicaciones con
epiteto a las Matres victrices se concentran en Allan, Narbonense, halladas en las ruinas de un santuario
local; para F. HEICHELHEIM (RE VIII, A, 2, col. 2057, s.v. Victor 2) se trataria de unas divinidades
tutelares de un grupo familiar denominado Victrix, sin que por ello se deseche la posibilidad de que se les
atribuyera el caracter de divinidades bélicas, dado que las cinco dedicaciones aparecen vinculadas a un
mismo dedicante, Niger, de donde cabria deducir un culto familiar; C. B. RUGER (1987, p. 2) las incluye
en funktionelle Pradikationem.

>*" Divinidad atestiguada por una dedicacion de Colonia (CIL XIII, 8131): Medicinis Marinia Antulla ex
imp. ips. s. . Para F. HEICHELHEIM (RE XV, 1, col. 85, s.v. Medicinae) se trataria de una divinidad
epicorica de caracter sanador oriunda de un vicus, conociéndose andlogamente como epiteto de Apolo en
Roma (MACROB,, Sat. 1, 17, 15; Liv. LI).

% C. B. RUGER (1987, p. 2) agrupa bajo la categoria Titulierte Géttinen los tednimos deae (58
testimonios), dominae (7 testimonios), digenes (2 testimonios) y virgines (2 testimonios). Las Digenes o
Digines son unas divinidades mal conocidas a través de dos testimonios, uno de Béziers (CIL XII, 4216):
Digenibus v.s.l.m. Licinia Terentulla, y el otro de Colonia (CIL XIII, 08176): Diginibus sacrum Sex.
Cominius Sacratus et Cassia Vera ex imp. ips. Cf. IHM, RE V, 1, s.v. Digenes (Digines), col. 484; la
forma es registrada en el corpus de JUFER & LUGINBUHL, 2001, p. 37. Las Virgines son conocidas a través
de dos piezas, una procedente de Saint Roman en Gal, Vienne (CIL X1, 18838): Sanctis Vir(g)ini(b)us, y
la otra en Poduyeno, al noroeste de Kosovo (4E 1934, 61): Deabus s(anctis) Virgines (sic); para F.
HEICHELHEIM (RE RE 1X A, 1, s.v. Virgines deae, col. 194), se trataria de divinidades célticas, no
obstante si por el teonimo plenamente latino se quisiera contemplar a una divinidad grecorromana, el
autor se inclina por las Gratiae, Ginica divinidad con caracter plural en el pantedn grecorromano para la
que se conoce tal apelacion.

32 RUGER, 1987, p- 3, n° 8: Pluralisierte singularische Gottinnen: Cereres, Maiae, Iunones, Eponae,
Sulevia (?), Nehalenniae (Nehalanninae), Dianae und Silvanae.

3% Parcae y Fatae son registradas por C. B. RUGER (1987, p. 2) en la categoria de Funktionelle
Pridikationem, junto a Nutrices, Victrices, Medicinae, y con mas dudas Vivae (?) y Comedovae (?).
Consideramos que la insercion en esta categoria obvia el claro tenor de interpretatio, a nivel al menos de
nombre divino.

3! Nehalennia o Nehalaennia es una divinidad local germanica, cuyo santuario en las inmediaciones de
Domburg es conocido desde el siglo XVIl. La pluralizacion a la que alude C. B. RUGER (1987, p. 3) se
registra a nivel exclusivamente iconografico, dado que aunque en su corpus predominan las
representaciones individuales se conoce una triddica (SCHAUERTE, 1987, n° 64); en todos los casos la
iconografia es la usual a las Matres y afines, ya sedente ya de pie: Largos mantos, atributos tales como
cornucopia, cestas de frutos, perro, etc.; cf. elenco de imagenes asociadas a las dedicaciones en F.
HEICHELHEIM (RE XVI, 2, s.v. Nehalennia, cols. 2178-2180). Epigraficamente, las formas atestiguadas
con caracter sencillo varian entre Nehaleniae y Nehalenniae, y las de caracter bimembre, acompanadas
exclusivamente por la indicacion teonimica dea, alternan entre deae Nehalaenniae, Nehaleniae,
Nehalenniae, Nehalennae, Nehalleniae y Nehallenniae, apud JUFER & LUGINBUHL (2001, pp. 55-56) que
registran 61 documentos epigraficos. En el culto a esta divinidad en el santuario de Dormburg destaca la
asociacion de Neptuno, siendo tanto representado en distintos altares junto a la diosa como invocado solo
en otros, lo que ademas explica la representacion ocasional de la diosa portando una capa corta y
apoyando su pie derecho sobre una nave, cf. OLMSTED, 1994, p. 422.

32 ¥ HEICHELHEIM (HEICHELHEIM, RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, cols. 961-962) considera que la
diosa Maia documentada en estos ambitos de sustrato céltico se identifica con el tednimo indigena
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i.  Divinidades con teonimo no latino

Comenzamos las formas lingiiisticamente no latinas con las Aufaniae. Se trata de
una forma usualmente comprendida como epiteto, no obstante se registre tanto de forma
simple, alternando las formas de dativo Aufanis y Aufaniabus, como su empleo a modo
de epiteto en conjuntos bimembres junto al tednimo preponderante Matronae, exclusivo
en el contexto renano™" y en la dedicacién de Lyon >, y junto al empleado en menor
medida deae, también en &mbito germanico; la asociacion como epiteto a Matres reviste
el caso casi excepcional de Carmona™®. Cabe sefialar que no cabe distinguir en esta
variedad teonimica un sesgo diferenciador en las piezas halladas en Bonn o en
Nettersheim, donde respectivamente se han documentado los principales santuarios de
las diosas™’, dado que alli alternan las formas sefialadas en conjunto en el ambito
renano’>>",

Las Aufaniae aparecen consecuentemente identificadas con el territorio de sustrato
ubio en la orilla izquierda del Rin™’, donde se manifiestan como las divinidades
femeninas plurales preponderantemente invocadas®*’, un espacio por otra parte de gran
importancia para la investigacion de Matres y Muttergottheiten afines, del que hemos
hecho mencion tanto en relacion al papel del santuario de las Aufaniae en Bonn como
matriz del culto a las Matronae en ambito renano™*', como en relacion a la
configuracion del conjunto iconografico renano ubio o clasico, cuya homogeneidad y
calidad artistica lo hacen descollar en general por encima de los restantes focos y
testimonios iconograficos conocidos®*’. Todo ello, unido al importante volumen de

Rosmerta, siendo asociada casi exclusivamente con el Mercurio galorromano. Cf. infra apartado
Divinidades asociadas.

>3 C. B. RUGER (1987, p. 16) plantea que las dedicaciones norteafricanas a las Cereres en el Africa
Proconsularis (Hippo Regius: AE 1955,144; Utica: AE 1903, 106) cabria entenderlas como una posible
interpretatio de Ceres con Matres habida cuenta de los epitetos de eco norteafricano conocidos en
Europa: Matres Numidae en Bonn (HEICHELHEIM, RE XIV, 2, s.v. Matres, col. 2230, n° 394a), Matres
Afr(ae) en Eburacum (HEICHELHEIM, RE XIV, 2, s.v. Matres, col. 2215, n°® 143) y Matres Masanae en
Colonia (HEICHELHEIM, RE X1V, 2, s.v. Matres, col. 2229, n° 385), que RUGER propone relacionar con la
particula te6fora Mas registrada en ambito norteafricano (ibid., p. 16, n. 24). Las diosas se presentarian
como garantes de la fertilidad y prosperidad agraria segun indicaria la interpretatio con Ceres.

3% Cabe sefialar como excepcion un altar de Nettersheim (CIL XIII, 11988), en el que las diosas son
invocadas como Matribus Aufanis, lo que no debe extrafiar dado que en ambito renano aunque predomina
el teonimo Matronae, se conoce la esporadica alternancia del de Matres.

333 Lyon, CIL XIII, 1766; AE 2005, 123. Se trata de una dedicacidon conjunta a Aufanis Matronis et
Matribus Pannoniorum et Delmatarum (o Dalmatarum) del tribuno de la legio I Minervia Tiberius
Claudius Pompeianus, a la que hemos aludido anteriormente en relacion a la identidad de Matres y
Matronae. M. ITHM (ROSCHER 11, 2, col. 2466) indica la coincidencia del nombre del dedicante con el de la
inscripcion hallada en las inmediaciones de Ziilpich dirigida a las Aufanis (CIL X111, 07922; apud JUFER
& LUGINBUHL, 2001, p. 25), de lo que cabria deducir la probable identidad de la persona del dedicante en
ambas. F. BERARD (2005, pp. 214-217), considera que esta inscripcion cabria datarla como poco posterior
a la victoria de Severo sobre Clodio Albino (febrero del afio 197 d. C.), y que su texto haria referencia a
las divinidades protectoras de las legiones vencedoras, las Matronae Aufaniae por la legiones
provenientes de Germania y las Matres Pannoniorum et Delmatarum, por las legiones provenientes del
area danubiana.

% ya registrado por M. IHM (ROSCHER I, 2, col. 2466). Cf. infra, corpus de inscripciones hispanas,
Matres Aufaniae, Carmona.

337 HEICHELHEIM, RE X1V, 2, s.v. Matres, col. 2219.

>3 Cf. registro de formas dpud JUFER & LUGINBUHL, 2001, pp. 24-26.

>3 M. IHM (ROSCHER 1I, 2, col. 2466) ya situba a las Aufaniae como originarias del territorio renano,
precisando, a la luz del registro epigrafico entonces disponible, el area de Ziilpich, como cuna de las
mismas.

340 HEICHELHEIM, RE X1V, 2, s.v. Matres, col. 2219.

1 Cf. supra, apartado Distribucion y cronologia de los testimonios.

%2 Cf. supra, apartado Fuentes iconogrdficas.
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testimonios epigraficos documentados™® y al particular papel que juega el epigrafe de
Bonn dedicado Matribus sive Matronis Aufaniabus domesticis en relacion a la identidad
de Matres y Matronae®*, explica la singular presencia de esta variante teonimica en la
bibliografia relativa a Matres y afines.

Para G. NEUMANN la etimologia de las Aufaniae es cuestion de dificil acuerdo®*’, no
obstante considere imposible la etimologia tradicional expuesta originalmente por R.
MEISSNER™*®, quien distinguiendo en la palabra el prefijo uf- habia deducido una
interpretacion etimoldgica apelativa en relacion a “die Bereichernden, Aufhdudenden,
Mehrenden”, o seglin la optica que F. HEICHELHEIM presentara en el articulo de Matres
en RE, “die Uberflussgebenden”, entendiendo se trataria de un epiteto apelativo con el
que los ubios preferentemente honrarian a sus Matronae®’. En su lugar, G. NEUMANN
propone entender el teénimo como un compuesto en el que cabria distinguir el prefijo
au- y el radical germanico *fanja- ‘pantano, ciénaga’*®, indicando sugerentemente el
eco de esta raiz en toponimia relativa al paisaje como los orénimos Hohe Venn del
Eiffel y Venusberg de Bonn, cuyas formas dialectales permiten reconstruir la forma
*Fennesberg, asi como en la raiz femi- derivable del toponimo actual Zutphen,
documentado en época medieval como Handunveni en el siglo 1X y Sutfeno en el X,
que cabria entender etimoldgicamente ‘al sur del pantano’; la raiz seria asimismo
rastreable en Felsar ‘sala del pantano’, denominacion que la mitologia nérdica refiere a
la mansion de la diosa Frigg, esposa de Odin. Precisa el autor, no obstante, que no cabe
entender estrictamente la etimologia en sentido lacustre, por cuanto en los dialectos
alemanes actuales el término Fenn, generalmente en plural, Fennen, se asocia casi
exclusivamente a pastos de ganado®*’. En relacion al prefijo au-, el mismo autor, dada la
aparente aporia de su desaparicion como prefijo en la lengua germanica en época
histérica™’, recurre a la lingiiistica IE donde se rastrea en distintas lenguas como latin,
griego o celta®', con lo que puede rastrear su pervivencia en el adjetivo altogerménico
*aupja- —sufijo -pja— ‘alejado, apartado’, con lo que concluye que Aufaniae prodria ser
analizado como *auf-fanja- o *au-fani- ‘abgelene Fenn’, Fenn apartado™".

En cuanto a las Mairae, se trata de una forma bastante silenciada en los registros de
Matres y divinidades afines™ desde que M. IHM rechazara su existencia, calificando la
lectura de este téonimo como desastrosa, “verhdngsnisvolle”, y proponiendo en su lugar

> G. NEUMANN (1987, p. 114) contabiliza circa 70 testimonios.

34 CIL X111, 08021, cf. supra, apartado Formas emparentadas.

% NEUMANN, 1987, p. 114: “Eine iiberzeugende und allseits angenommene Etymologie gibt es bisher
nicht”.

>4 R MEISSNER, “Die Inschrift des Bukarenster ringes”, Zeitschrift fiir deutsches Altertum und deutsche
Literatur, LXVI, 1929, pp. 54-60; 213-216. La etimologia en p. 59. Apud HEICHELHEIM, RE X1V, 2, s.v.
Matres, col. 2219 y NEUMANN, 1987, p. 114.

3% HEICHELHEIM, RE X1V, 2, s.v. Matres, col. 2219, n® XXI.

% G. NEUMANN (1987, p. 114) indica el parentesco en otras lenguas germénicas: fani en gotico, fenni en
altosajon, etc.

% G. NEUMANN (1987, p. 114) refiere asimismo, con biblografia especifica, al papel del radical fenn en la
toponimia britdnica y francesa.

>3 G. NEUMANN (1987, pp. 114) se refiere a cuestiones de lingiiistica germanica en las que no cabe aqui
entrar; en resumen, los estudios relativos documentan la desaparacion de este prefijo a partir del siglo 11,
siendo ya completa a la altura de la composicion de la tradicion literaria.

> NEUMANN, 1987, pp. 114, apud IEW, 72 ss.

> No traducimos al castellano el término dialectal Fenn ‘zona de pastos’, para el que podriamos recurrir
a términos como dehesa, ya que pierde asi su etimologia lacustre, mientras que el término marisma tiene
unas connotaciones salinas muy adecuadas para su uso como tierra de pasto, pero no deducibles ni de la
etimologia ni del empleo del término aleman.

>3 No es registrada por C. B. RUGER en su articulo de MvG, entendemos que las integra en el conjunto de
dedicaciones de Matres con dativo en Matrabus, 184 testimonios (1987, p. 2).
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MATRABVS>**; no obstante, prontamente J. A. HILD>® se inclinara acertadamente por
la lectura tradicional, dada la concentracion de testimonios en el area de Dijon y la clara
lectura en algunos de los mismos. Se trata de cuatro testimonios, que afiaden siempre la
indicacion deae’™®, de donde G. OLMSTED’ entienda que se trate de un teénimo con
sentido topico dado el parentesco lingiiistico apreciable entre el topoénimo Vicus
Mairiacum o Mericum, actual de Méry-sur-Seine (Aube), y el tednimo de las diosas. Se
trataria, por tanto antes que de un teénimo, de un epiteto topico anilogo a los
ampliamente atestiguados para Matres y afines, que en este caso habria sustituido tal
indicacion por deae, no obstante, el tenor céltico del culto quede atestiguado por la
dedicacién conjunta a Epona en una de las piezas, deae Eponae et dis Mairabus >, 1o
que por ende ejemplifica el grado de conexion y distincion entre sendas categorias de
Muttergottheiten.

El culto a las Veteranae o Vataranae se circunscribe a una reducida area al oeste de
Ziilpich™’. Se trata de una docena de dedicaciones, mayoritariamente reutilizadas en
tamulos funerarios francos™®, cuya iconografia incluye representaciones triadicas>®' y
atributos asimismo tipicamente atribuidos a Matres y Matronae como cesta, cornucopia
y arbol. Las féormulas teonimicas son generalmente bimembres, anejas siempre como
epiteto de Matronae, alternando las terminaciones en dativo en —is y en —abus, asi como
ligeras modificaciones: Matronis Vataranabus o Vataranehabus, Matronis Veteranehis
o Veterahneis y Matronis Veteranehabus ®*. Solo en dos dedicaciones se detecta la
invocacion por el tedonimo sencillo’®. Las sufijaciones -nae, -ehae, -anehae coinciden
con otras conocidas para otros teénimos lingiiisticamente germanicos *, de lo que se
deriva junto al concorde territorio de hallazgo el caracter germanico de la divinidad®®.
No obstante, no existe acuerdo sobre el significado etimoldgico del tednimo, para E.
WUST la variante Vataranehae, registrada en tres de los doce testimonios por él
recogidos, seria la forma original, derivando asi el teénimo del germanico *watar, que
vendria a apelar a estas matronas como ‘Wasserfrauen’; el mismo autor asi desecha

334 ROSCHER I, 2, col. 2466. La correccion de Mairabus por Matrabus la establecié apud P.-Ch. ROBERT

(I, 1873, p. 47, tab. V, 1).

>3 DS IIb, 1904, p. 1635.

% E] corpus de N. JUFER y T. LUGINBUHL (2001, p. 50) recoge los cuatro testimonios sefialados ya por J.
A. HILD (loc. cit.): Dos dedicados a las deabus Mairabus, respectivamente en Belley y Thil-Chatel (CIL
XIII, 02498 y 05623), una a las dis Mairis en Dijon (CIL XIII, 05478) y otra a las dis Mairabus en Thil-
Chatel (CIL XIII, 056622).

3T OLMSTED, 1994, p. 419.

>%% Til-Chatel, cerca de Dijon, CIL XIII, 5622.

3 WusT, RE VIIL A, 2, col. 1834, s.v. Veteranehae. F. HEICHELHEIM (RE X VI, 2, s.v. Matres, col. 2235)
identifica especificamente el territorio de Empken para la ubicacion de su santuario.

%0 HEICHELHEIM, RE XVI, 2, 5.v. Muttergottheiten, col. 2235; WUST, RE VIIL A, 2, s.v. Veteranehae, col.
1834.

LR WUST (RE VIII A, 2, s.v. Veteranehae, col. 1834) presenta dos altares. En el primero (CIL XIII,
07907), bajo la formula de invocacién, Matronis Veteraneh(is), tres medallones con representacion en
busto de tres diosas, bajo los mismos, resto de la inscripcion, incluyendo nombre del dedicante, C.
Matrinius Primus; en el lado izquierdo del altar, mujer portando jarra de ofrendas y fuente; en el lado
izquierdo, vardn sacrificando, con la diestra sostiene un gallo. En el segundo (CIL XIII, 7908), sobre la
inscripcion, tres matronas sedentes con cestas sobre el regazo.

%2 Blenco de formas apud JUFER & LUGINBUHL, 2001, pp. 69y 71.

39 as dos proceden de Embken, respectivamente, Veteranehis (CIL XIII 07910) y V(e)t(e)ranehis (CIL
X111, 07911).

4t NEUMANN, 1987, p. 106. No obstante, cabe sefialar que este autor no la estudia en su articulo
dedicado a los epitetos germanos de las Muttergottheiten en MvG.

S WUsT, RE VIIL A, 2, 5.v. Veteranehae, col. 1835.



explicitamente la opcion de entenderlo como epiteto derivado de Castra Vetera o
Veterani, opcidn por la que se inclina G. OLMSTED*°.

En el area del Muro de Adriano en Britania se documenta a partir de medio centenar
de testimonios una divinidad invocada alternativamente con caracter singular y plural, a
veces uniendo sendas formas en una misma pieza’®’, asi como identificada en género
masculino y femenino; a tal dificultad se une la ortografia del teénimo que conduce a
dificiles lecturas, comenzando por la consonante de inicio que varia entre <HV>, <VH>
y <V> y siguiendo en la vocalizacién, donde las distintas formas varian entre </> y
<E>, y en menor medida en <O>; entre las distintas formas podemos destacar: Vitiris,
Hvitris, Hvetiris, Vhetiris, Votris, Veteris, Vetris, Vetiris, Hviteris, Hveteris, Vitris,
Viteris, Vitira, Vetera, Veterae; epigraficamente el nombre divino se presenta tanto
individualmente como en forma de epiteto relativo al teébnimo dei/deae, no pudiendo en
muchos casos discernirse con exactitud el género y nimero deducible de la invocacion
epigrafica®®.

Iconograficamente, los monumentos son asociados a determinados animales como
el jabali, la serpiente (;dragon?), la liebre (;conejo?), sapo (;pajaro?). Segun ciertos
testimonios epigraficos, la divinidad seria concebida como sanadora y salvadora®; se
le asocia frecuentemente el epiteto sanctus y se le debian ofrecer victimas cruentas e
incruentas®’’. Una de los altares permite suponerle caracter oracular’’'.

Para F. HEICHELHEIM®"?, la forma original del tednimo prerromano seria *Hvitir, y la
incongruencia de los testimonios sobre el género y niimero de la divinidad harian
alusion al sustrato pre-IE de una divinidad carente de los mismos, que sélo a posteriori
por influjo celta, germéanico o grecorromano, se habria dotado de especializaciéon en
tales cales campos. En tal sentido, el autor se inclina por considerar que se
corresponderia a una divinidad autoctona britdnica de la guisa de Brigans y
Brigantia573.

Para F. HEICHELHEIM, las variaciones epigraficas en el tedbnimo permitem observar
un efectivo grado de interpretatio romana de tenor gramatico y etimologico con el
adjetivo latino vetus, sin que ello permita aseverar que tal interpretatio pretendiera
reflejar en parte la esencia original de su culto, que en cualquier caso se limitaria a
indicar el caracter ancestral del mismo’*, contrariamente a lo que a posteriori C. B.
RUGER planted para las Veteres britanicas, quien las vincula a las Proxumae segin la

., . . . . . 575
comprension anteriormente indicada relativa a genios protectores de los antepasados’”.

%% OLMSTED, 1994, p. 425.

7 Housesteads, EE IX, 1181; Deo Veteribus, cf. HEICHELHEIM, RE IX A, 1, s.v. Vitiris, n° 22.

%% Resulta interesante sefialar la indefinicion resultante a invociones del tipo dibus Veteribus o dibus
Vitiribus, que nos recuerda los problemas analogos en la epigrafia de Lugoves en Hispania, a sabiendas de
la amplia documentacion tanto femenina, Veteribus o deabus Vitiribus, como masculina del tednimo: deo
sancto Vheteri, deo Veteri, deo Vitiri; el elenco de formas parece restringir la indicacion pluralizada al
género femenino y la individual al masculino, pero cabe siempre una gran prudencia de cara a no obviar
la ambivalencia de la invocacion. Elenco de formas apud JUFER & LUGINBUHL, 2001, pp. 71-72 y 73.

369 Catterick, EE IX, 1122; HEICHELHEIM, RE IX A, 1, s.v. Vitiris, n° 2; RIB 727: Deo sancto Vheteri pro
sal(ute) Aur(elii) Musiciani v.s.l.m.

370 Benwell, CIL V11, 511; HEICHELHEIM, RE IX A, 1, s.v. Vitiris, col. 408, n° 12; RIB 1335. La deduccion
de F. HEICHELHEIM (Joc. cit.) se fundamenta en la iconografia de la pieza: En el lado izquierdo
representacion de patera y jarra de libaciones, en el derecho altar sacrificial y hacha.

7! Greatchesters, CIL VII, 729; HEICHELHEIM, RE IX A, 1, s.v. Vitiris, n° 32; RIB 1730: Dibus Veteribus
[- - - ]; sobre el epigrafe una estrella.

"2 HEICHELHEIM, RE IX A, 1, s.v. Vitiris, col. 408.

T3 HEICHELHEIM, RE IX A, 1, s.v. Vitiris, col. 411.

3" HEICHELHEIM, RE IX A, 1, s.v. Vitiris, col. 411-412.

373 C. B. RUGER (1987, p. 2) contabiliza asi solo ocho testimonios.



Entre la ndmina de explicaciones etimoldgicas sintetizadas por F. HEICHELHEIM,
resulta sugerente subrayar que este autor a través de la alternancia de <HV> y <VH> al
principio del tednimo, asevera el caracter lingiiisiticamente germénico del mismo,
admitiendo entre otras, la fundada posibilidad de distinguir el germénico watar ‘agua’ —
céltico wadron—, lo que permitiria establecer un parentesco lingiiistico con las Matres
Veteranehae germanicas, no obstante el autor se extienda antes bien en tratar de
distinguir aqui el parentesco lingliistico con un epiteto de los Eddas, hvitr ‘blanco,
resplandeciente’, atribuido a Loki entre otras deidades’.

El corpus hispanico atestigua una dedicacion a las Matres Veteres en Obulco
(Jaén)’”’. Se trata de un caso Unico, por cuanto ninguna de las otras dedicaciones
britdnicas atestiguan el te6nimo Matres, y por cuanto permite conferir mayor
verosimilitud a la opcidon apuntada por F. HEICHELHEIM, que permitiria establecer un
parentesco esencial entre las Matronae Veteranehae germanicas y las deae Veterae
britanicas. La cuestion no es sencilla, pero aparte de que nos da un marco para la
dedicacion jienesa, nos permite entrever el parentesco formal y la posible alusion al
papel curativo y salvador de determinadas aguas, lo que se muestra a priori en perfecta
armonia con parte importante de las atribuciones que registro epigrafico peninsular
permite otorgar a Matres y afines.

ii. Divinidades con teénimo latino

Pasando a las formas lingliisticamente latinas, pero en las que cabe distinguir
divinidades de sustrato®’®, comenzamos por la forma Campestres, por cuanto constituye
un caso paradigmético en la heuristica de divinidades afines a Matres’. Estas
divinidades aparecen nominadas como Matres en sendas inscripciones britanicas™
mientras que en el area danubiana y en Roma, dedicadas aqui por los equites
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singulares ", son invocadas sin mencion alguna a estas, no obstante en una de estas

> HEICHELHEIM, RE IX A, 1, s.v. Vitiris, cols. 412-414. La cuestiéon es muy compleja; el mismo autor

sefiala tres posibilidades etimologicas queél considera como aceptables. La primera es entenderlo como
un numeral pre-IE ‘cuatro’ (a ello remite el mismo autor en el articulo de RE relativo a las Quadrubiae,
cf. infra) con sentido de divinidad totalizadora (ibid., cols. 412-413). La segunda, atender a la etimologia
germanica, lo que aparte de hallar su correlato en la extraccion germanica de ciertas unidades de la tropa
romana estacionada en el area del Muro de Adriano, correspondiendo por ende la alternancia de <HV>,
<VH> y <V> al comienzo de la palabra con el cambio consonantico correspondiente a estos siglos,
relativo a la diferenciacion del protogermanico sv hasta desarrollar el aleman w y el inglés wh. La tercera,
comparar el nombre divino con el nérdico antiguo Ahvitir ‘blanco, resplandeciente’, epiteto recurrente en
los Edda (ibid.), empleado para Heimdall, Baldur, distintas diosas e incluso para el mismo Loki, el dios
del fuego de los germanos (ibid., cols. 413-414).

> Cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular.

78 7. A. HILD (DS IIIb, 1904, p. 1636) sefialaba en relacion a los epitetos divinos, que estos indican
frecuentemente el caracter extralatino de las divinidades veneradas, tanto por la etimologia no latina de
muchos de ellos, como por denotar a gentes consideradas por los romanos como barbaros, aun cuando
fueran lingiiisticamente latinos, entre los que citaba domesticae (CIL V11, 915; 939), communes (Ephem.
epigr. VII, 322, 1n° 1032 y p. 320; n° 1017), Matres omnium gentium (CIL VII, 887).

3" Remitimos al discurso de M. IHM (ROSCHER I, 2, col. 2475), cuya metodologia ha sido a posteriori
seguida por los distintos estudios a la hora de componer los corpora de Muttergottheiten. No obstante,
para el mismo, no cabe vincular estas Campestres a las africanas (CIL VIII, 2635, 10760). C. B. RUGER
(1987, p. 2) contabiliza 34 dedicaciones.

% Una de las dedicaciones procede de Benwell (RIB 1334) y es dedicada junto al Genius alae I
Hispanorum Asturum por el prefecto de la formacion 7. Agrippa. La otra, procedente de Cramond (R/B
2135), es dedicada por la cohors I Tungrorum a las Matres Campestres junto a las Matres Alatervae,
siendo erigida por un centurion (el nombre se ha perdido) de la XX Valeria Victrix.

1 Los equites singulares fueron establecidos por Domiciano a finales del siglo I; tenian sus barracones
permanentes en Roma y acompafiaban al emperador cuando este acudia al frente de batalla, siendo
reclutados entre el conjunto de alae a lo largo del Imperio, de donde se entiende la mixtura y variedad de
divinidades romanas y germanocélticas adoradas por los mismos; el campus o campo de armas era parte



dedicaciones romanas, Campestres et Suleviae’, se las represente segun la iconografia
triadica habitual acompafiadas por frutos o flores en el regazo. Tanto el sentido literal
del tednimo como el tenor castrense de los dedicantes manifiesta que no se trata de
divinidades benefactoras de la fecundidad agraria, sino conceptuadas como protectoras
y guardianas del campus castrense’®, manifestando el apego psicoldgico de tenor
maternal que les rendia la tropa®®*, especialmente las unidades de caballeria®®’, y con el
que en parte cabria vincular la apelacion coincidente de determinadas emperatrices entre
los siglos 11 y 111 como Mater Castrorum’™.

En la némina de teénimo latinos, constituye un grupo particular el de las Nutrices
Augustae’’, por cuanto constituyen un apartado relativamente independiente en base a
su adscripcion exclusiva al area septentrional de los Balcanes, en torno a Poefovio,
Panonia Superior’*®, y por la aparente paradoja existente entre la teonimia siempre
plural y la representacion siempre individual de las diosas. La iconografia aneja
representa a una diosa individual sedente que amamanta o sostiene en los brazos a un
infante®®. Aparte que el tednimo sea empleado sensu lato para identificar a aquellas
representaciones curdtrofas de Muttergottheiten, nos interesa apuntar del caso, aparte
que el corpus epigrafico peninsular cuenta con una inscripcion de Cordoba dedicada en
conjunto a las Fatae Augustae et Nutrix Augusta, que de suyo presenta la extraneza de
invocar de manera singular a la divinidad”™”, extrafieza que nos discutiremos en relacion
al tednimo singular propio de la Nutrix Augusta o Nutrix dea ampliamente extendido en

esencial en el campamento de toda cohors equitata, no sélo como campo de entrenamiento, sino también
para demostraciones de destreza hipica con equipamiento ceremonial, para la dedicacion de los altares de
Jupiter Optimo Maximo al principio del afio y para las asambleas convocadas por el comandante de las
tropas, cf. IRBY-MASSIE, 1996, pp. 294-295

82 CIL V1, 768. Cf. TN, ROSCHER, II, 2, col. 2475. G. SCHAUERTE (1987, pp. 60-61) cita este relieve,
pero no lo integra en el corpus iconografico en atencion a que excede el area delimitada en su corpus y
del tenor propiamente romano de la representacion, cf. supra apartado Fuentes iconogrdficas.

>%3 La palabra campus es usualmente empleada para referirse al campo de armas del campamento, aunque
se conoce alguna cita en la que se emplea en relacion al campo de batalla (VEG. I, 11; ENN., Ann. 280;
VERG., Aen. X1, 373; Liu. XX1V, 48, 12; OU., Fast. 11, 227; TAC., Hist. 111, 24). Nosotros seguimos la
interpretacion castrense del tednimo general en la historiografia de las Matres, no obstante G. L. IRBY-
MASSIE (1996, p. 297) adopte sendos significados en relacion a la comprension del nombre divino como
esfera de actuacion de la tutela sobre los soldados ejercida por las diosas.

%% Interesa sefialar que la mayor parte de los epigrafes sefialados para las Campestres —entre otras
divinidades célticas— se vinculan con la licencia oficial, cf. IRBY-MASSIE, 1996, p. 297.

*%3 La epigrafia relativa a las Campestres manifiesta que fueron adoradas mayoritariamente por unidades
de caballeria, aparte que la mayor parte de los dedicantes tuvieran conexion con los equites singulares de
Roma, cf. IRBY-MASSIE, 1996, p. 196.

% 1 a indicacién es realizada por M. THN (ROSCHER, 11, 2, col. 2475) y C. B. RUGER (1987, p. 3). Sobre la
difusion y connotaciones de esta apelacion en el espectro de la domus divina, a partir sobre todo de
Faustina Minor y desarrollada por Julia Domna y Julia Mamaea, cf. ALEIXANDRE BLASCO, 2005, p. 101.
>7.C. B. RUGER (1987, p. 2) contabiliza 18 testimonios documentales.

% PETRIKOVITS, RE XVII, cols. 1501 s., s.v. Nutrix, Nutrices. Cabe sefalar como excepcién que se
documenta un monumento funerario en Colonia, cf. SCHAUERTE, 1987, p. 64, n. 35. Para G. HERZOG-
HAUSER (RE XVII, col. 1500 s., s.v. Nutrix) la trascendencia del ciclo mitico de Dionisos en la épica y en
en la misma tragedia: huérfano de madre y criado a pecho por las ninfas, TLOTVOLL, habria favorecido que
la apelacion habitual recibida por estas ninfas, mater (WYTENP) y matrona, influyera en la caracterizacion
y teonimia de los pueblos que adoraban a diosas-madre, entre los que incluye en conjuto los cultos
célticos y germanicos; se trata de una afirmacion muy discutible, pero que interesa retener, por cuanto los
clichés indigenistas nos hacen perder de vista el grado de interrelacion y préstamo cultural al que estaba
probablemente abierto el hombre antiguo.

% PETRIKOVITS, RE XVII, cols. 1501 s., s.v. Nutrix, Nutrices; SCHAUERTE, 1987, p. 64.

% Cf. Infra apartado Corpus epigrdfico peninsular, Fatae Augustae et Nutrix Augusta (Cérdoba o
Porcuna).



el Africa romana, divinidad de probable sustrato punico y paredro de Frugifer —
Saturnus™ "

En relacion a las Proxumae o Proxsumae™” son unas divinidades bien conocidas
desde antiguo™” y exclusivas al 4rea gala, constituyendo el testimonio hispanico de
Elche una excepcion tal, que incluso como de un error inherente a los registros
epigraficos ha sido desafortunadamente considerado™”. El registro documental de las
mismas es eminentemente epigrafico, ascendiendo a casi una cuarentena de
dedicaciones concentradas en el sur de la Narbonense’””, en especial en torno a las
regiones de Nimes, Arles, Avignon, Orange y Vaison®”®. A ello se unen cuatro
representaciones iconograficas anejas a las dedicaciones epigraficas, en las que
aparecen con caracter tridico’”’ y predominantemente en forma de busto™".

En general, la historiografia ha entendido a las Proxumae como divinidades afines a
Matres, Matronae y Fatae, pero diferenciandolas a su vez de las mismas™,
considerando que se las concebiria como genios tutelares a las que se encomendaria la
fortuna individual, andlogamente a las Suleviae®™, a tenor del significado literal de su

teonimo, traducible segin la afortunada férmula acunada por P. M. DUVAL como las

391 Cf. PETRIKOVITS, RE XVII, cols. 1501 s.

92 A. BUISSON (1997b, p. 272) registra cuatro variantes epigraficas: Proximae, Proxumae, Proxsumae y
Proxxumae.

% TOUTAINIIL, p. 142.

> Cf. Infra corpus epigrafico, Proxsumae. Elche.

%% Para F. HEICHELHEIM (RE XXIII, 1, 1957, col. 1037, s.v. Proxumae) este particularismo regional
cefiido al area de la Provenza, unido a la naturaleza primordial de culto matriarcal a la fuerza procreadora
y bienhechora del principio femenino, las caracterizaria como unas divinidades de sustrato anterior a la
celticizacion de la zona —desde el Neolitico o la Edad de Bronce—, lo que entiende se reflejado en el
propio teénimo, s6lo transmitido en forma latina y nunca en forma céltica, y en mismo los antropénimos
de muchos de sus dedicantes que tampoco son propiamente célticos.

% A. BUISSON (1997a) retne un total de 37 monumentos cultuales, seria 38 en caso de afiadir el caso
ilicitano, que este autor rechaza considerando se trata de una duplicacion espurea (ibid., p. 216, n° 17).

397 A. BUISSON (1997b, p. 273) sefiala al respecto la analogia triddica con Matres, Fatae, Gratiae y las
Nymphae del santuario de Fumades, aspecto sobre el que no cabe incidir a lo ya expuesto anteriormente,
cf. supra, apartado Fuentes epigraficas.

%8 1 as representaciones de Proxsumae se reducen a cuatro piezas, cuyo registro no es recogido ni por G.
SCHAUERTE en MvG ni en el conjunto E, Matres/Matronae als Biisten, de G. BAUCHHNESS en LIMC. En
un altar de Le Paradou (4E 1957, 154), en la que la lectura del téonimo es dudosa (BUISSON, 1997b, p.
273), los cuerpos de las diosas son simplificas a modo de betilo; en las otras dos piezas se las representa
con forma de busto. Las representaciones de Nimes (CIL XII, 3114) y de Clansayes (CIL XII, 1737) son
de cierta rudeza; al contrario, el altar hallado en el oppidum de Barry (CIL XII, 1251), commune de
Bolléne (Vaucluse), identificado también en relacion a la localidad cercana de Saint-Paul-Trois-Chateaux,
es de un gran interés iconografico, remitimos al magnifico estudio dedicado por A. BUISSON (1997b), que
presenta un aceptable estado de la cuestion junto al corpus relativo (BUISSON, 1997a); se trata de un
monumento funerario, probablemente de la época de Marco Aurelio (BUISSON, 1997b, p. 272), compuesto
por un nicho a modo de gruta o absidiola en el que se inserta una triada de divinidades femeninas en
forma de busto, bajo el cual, separado por una linea en relieve de otra cavidad en forma de paralepipedo
en la que se halla representado un altar para sacrificios; el epigrafe se extiende sobre el arco del nicho
superior y sobre la cara delantera del altar representado en la cavidad inferior: Beratia e P [.JI I
[P]roxsumas sibi et suis; para A. BUISSON (1987, p. 271, n. 17) la representacion de las diosas le recuerda
a la tipologia de Venus en ediculo conocido en las terracotas galorromanas, también indica la similitud de
la pieza con un larario de Vaison, un cipo funerario de Narbona y un compitum de Pompeya (ibid., p.
272). Retomamos la referencia a esta inscripcién en relacion a las estela de Camero Nuevo, cf. infra,
Corpus iconogrdfico peninsular, estela de Ortigosa.

% F. HEICHELHEIM distingue entre Matres y Proxumae, de donde las introduce en la categoria
Schutzgeister der Individuen (c) en el seno del corpus general de Muttergottheiten (HEICHELHEIM, RE
XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 957), pero no en su articulo sobre las Matres (RE X1V, 2, s.v. Matres).
J. TOUTAIN (III, p. 248), las diferencia asimismo.

6% Indicacion ya presenta en J. TOUTAIN (III, pp. 247-248).



3 601 ’ .
“Tres proches™"" y de que no se les conozca epiteto local salvo el recurrente posesivo

suae®®, bien atesiguado para Matres®”, de la misma forma que sucede en relacién al de
domesticae también para ambas®"*. Este espectro de referencias epigraficas ha llevado a
entender tradicionalmente que serian invocadas especificamente en relacion a la
proteccion del hogar y de sus integrantes’”’, a razén por ende del hallazgo de buena
parte de las piezas en ambito doméstico® y de que su culto fuera especialmente
tributado por mujeres®’. Por otra parte, ello no obsta para que se aprecie el tenor de
culto funerario o caracter ctonico en distintas piezas®”, de donde conviene atender a la
intuicion de C. B. RUGER®” consistente en vincular las apelaciones de Proxumae y
Veteres a la categoria de antepasados, en cuanto a genios de los antepasados que
protegerian a la entidad familiar.

Un caso particular lo constituye la divinizacion femenina de los caminos y
encrucijadas, en forma de Semitae, Viales, Biviae, Triviae, Quadriviae61°, hasta el punto
que no obstante se consideren generalmente como un conjunto distinto a Matres y
afines®', son integradas en la categoria de Muttergottheiten®'”.

Indica F. HEICHELHEIM, de manera general, que para muy distintos pueblos y muy
diversas culturas las encrucijadas han constituido puntos centrales de la praxis magica.
En relacion a la invocacion de determinadas divinidades viarias en relacion a su caracter
de dos (Biviae o Bibiae), tres (Triviae, Tribviae o Tribiae) o cuatro (Quadruviae,
Quadriviae, Quadribiae, Quadruae, o Quadrubiae), para el mismo autor ello podria ser
entendido en relacion al cruce de un camino con otro(s), la bifurcacion de una via o una
estricta encrucijada de caminos, lo que por otra parte ademds de insolito resulta
completamente desconocido en las mitologias romana o griega®”. Entre la diversa
ndmina de dedicaciones repartidas por las provincias occidentales del Imperio Romano,
descolla la invocacién conjunta Biviis, Triviis et Quadruviis, asi como a esta ultima
sola; a ello cabe afiadir la asociacion cultual a Silvanus et Silvanae en Pannonia®'* y las

1 DUVAL, 1976, p. 56. J. TOUTAIN (III, p. 248) las calificaba intuitivamente “les anges gardiens du

paganisme”.

892 TOUTAIN II1, pp. 247-248; DUVAL, 1976, p. 87.

693 En cuanto al amplio empleo de suae para Matres, cabe sefialar dos epigrafes a modo de ejemplo. El
primero procede de Chesterholm, Vindolanda, Britania (AE 1971, 222): Deab[us] / [s]uis ma[tribus ---] /
)[------ ]/ [------ -] / [v(otum)] s(olvit) l(ibens) m(erito). El segundo procede de Nimega, Ulpia Noviomagus
Batavorum, Germania Inferior (AE 2007, 1024): Matribus / Mopatibus / suis / M(arcus) Liberius / Victor
/ cives / Nervius / neg(otiator) fru(mentarius) / v(otum) s(olvit) l(ibens) m(erito).

* En Germania: Bonn, CIL XIII, 08022, 08023, 08024, 08025, 08026; Niederbronn, CIL XIII, 06047. En
Britania: Stanwix (Cumbria), RIB 2025; Burgh-by-Sands (Muro de Adriano, inmediaciones de Cumbria),
RIB 2050; York, RIB 562; Catterick (North Yorkshire), AE 1962, 251.

%% HEICHELHEIM, RE XXIII, 1, 1957, s.v. Proxumae, col. 1037.

69 A BuissoT (1997b, p. 275) indica que no obstante los hallazgos antiguos se conozcan en general
carentes de contexto arqueoldgico, los hallazgos recientes suelen estar en relacion a habitats en la
Antigiiedad, de suerte que el mismo autor los califica de naskoi privados.

7 HEICHELHEIM, RE XXII1, 1, 1957, s.v. Proxumae, col. 1039. A. BUISSOT (1997b, pp. 274-275) realiza
una estadistica de los dedicantes, mas de la mitad (54%) de las piezas son dedicadas por mujeres.

698 Asi lo indica A. BUISSOT (1997b, p. 271) por ejemplo en relacién al altar hallado en el oppidum de
Barry, donde se representa una triada de bustos, cf. supra.

699 RUGER, 1987, p. 2. Incluye en la misma categoria a las Adsenes, pero con interrogante.

619 C. B. RUGER (1987, p. 2) registra 66 testimonios en conjunto.

' DuvAL, 1976, p. 56.

812 B HEICHELHEIM (XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 966) les otorga una categoria ex professo dentro
de las Muttergottheiten galorromanas, grupo f: Weggottheiten.

1 HEICHELHEIM, RE XXIV, s.v. Quadruviae, col. 714.

61 Cf. infra.



aisladas representaciones iconograficas similares a Matres y afines®’”. Para F.
HEICHELHEIM la geografia de los testimonios en sendas Germanias, Campos
Decumates, regiones alpinas, Panonia, Moesia, Dalmacia y Dacia, y su virtual ausencia
en las provincias galas, hispanas, Britania y norte de Italia, cuyo sustrato céltico es
innegable, se explicaria en relacion a que estas diosas resultarian de una interpretatio de
una especifica divinidad céltica propia de aquellas regiones, para la que el autor duda en
inclinarse entre Diana Abnoba, para la que se conoce una dediciacion conjunta a estas y
a Quadrubiae®'®, o una divinidad balcanica-iliria, en base al conjunto de testimonios de
Panonia en los que se asocia el culto de las diosas con Silvanus et Silvanae.

iii. Divinidades en la que se constata una interpretatio pluralizada con otras singulares

La complejidad a la que haciamos referencia, lleva a que se dé un tratamiento
particular a aquellas formas teonimicas en las que cabe discernir una interpretatio
visible en la pluralizacion de un teénimo al que se supone originalmente individual.

Las Suleviae son documentadas®'’ con una amplia variedad teonimica, desde la
invocacion simple a Suleviae, Suleae o Sulis, entre las cuales se documenta el caso de
invocacion conjunta a Campestres et Suleviae que sefialdbamos antes®'®, a conjuntos
complejos, en general bimembres, en los que o bien funciona como teénimo, caso de
Sulevis Montanis®™® y Sulevis Iunonnibus®*, o bien funciona como epiteto, caso de
Matres Suleviae®', deae Suleviae®®, deae Suli o Suli Minervae®®; asimismo se conoce
algin compuesto de tres miembros derivado del sincretismo con Minerva, caso de deae
Sulis//Suli Minerva®*.

F. HEICHELHEIM®® a partir de ciertos epitetos, comunes a Matres y otras divinidades
afines, del tipo Suleis suis®*, meisque Sulevis®' y Sule(v)is Domesticis®®®, a los que

613 Apud F. HEICHELHEIM (RE XXIV, s.v. Quadruviae, col. 715, n° 12), Rheinzabern, Germania Superior:
Fuente de ceramica con relieves: Bivie, Tribie, Quadrubie, Cerealis f(ecit), a la izquierda de cada tednimo
se sitian respectivamente dos, tres y cuatro diosas representadas a la guisa de las Matres.

616 Apud F. HEICHELHEIM (RE XXIV, s.v. Quadruviae, col. 715, n° 26). Sobre Abnoba, divinidad de la
Selva Negra asociada a montes y foresta, cf. HEICHELHEIM RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 960, n°
20; la dedicacion conjunta procede de Pforzheim (CIL XIII, 11721): Abn(obae et) Quad(rubis). Se
inclina el mismo autor (RE XXIV, s.v. Quadruviae, col. 715) que esta Abnoba pudiera ser precéltica.

617 Se conocen una cuarentena de epigrafes relativos a estas divinidades, 39 en el registro de C. B. RUGER,
(1987, p. 2). Cf. elenco en conjunto de las formas teonimicas conocidas apud ACS 11, cols. 1163-1164 vy,
mas actualizado, JUFER & LUGINBUHL, 2001, pp. 64-65.

18 Campestres et Suleviae: Roma, CIL VI, 768. Cf. supra.

819 Sulevis Montanis: Origen desconocido, CIL III, 1601, d4pud JUFER & LUGINBUHL, 2001, p. 65. El
epiteto Montanae es compartido por Suleviae y Iunones (Nimes, CIL XII, 3067), observacion apud. F.
HEICHELHEIM (RE XVI, 1, s.v. Matres, col. 2229), quien lo considera no s6lo como un epiteto en el
espectro de Matres y afines (epiteto Matres, n° LXXXVI), sino como una divinidad distinguible de
aquellas; C. B. RUGER (1987, p. 2) también lo identifica como tednimo propio, identificando los dos
testimonios sefialados por F. HEICHELHEIM. Sobre la vinculacion de la orografia a la esencia y culto de las
Matres, cf. infra, apartado Terra Mater.

820 Sulevis Iunonnibus: Marquisse, CIL XIII, 03561.

62! Britania: RIB 192: Matribus Sulevis; Roma: CIL VI, 31140, 31141, 31142, 31145, 31146, 31148,
31149, 31174, 31175: Matribus Sulevis; CIL VI, 31161: Matribus paternis et maternis meisque Sulevis
Candidinius Saturninus dec(urio) eq(uitum) s(ingularium).

%22 Deae Suleviae. Alzey: CIL XIII, 062266; Tréves: CIL XIII, 03664.

23 Deae Suli o Suli Minervae: Dedicaciones en el santuario de Bath, cf. infra.

624 Santuario de Bath, cf. elenco 4pud JUFER & LUGINBUHL, 2001, loc. cit.

825 HEICHELHEIM, RE IV, A, s.v. Suleviae, col. 726. De tal forma las Suleviae son integradas por el mismo
autor en el conjunto c: “Schutzgeister der Individuen” (HEICHELHEIM, RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten,
cols. 957-958).

626 Especialmente en la Germania Superior: Lausana, antigua Lousonna: CIL XIII, 5027; Solothurn,
antigua Salodorum CIL XIII, 11499. Germania Inferior: CIL XIII, 12056. Cf. supra el epigrafe de Roma:
CIL V1, 31161.



cabria afiadir el de Sulevis Iunonibus®®’, consideré que se trataria de unas divinidades
con caracter de genio protector de los individuos, conceptuadas posiblemente como una
triada de sorores®™’; a ello cabe afiadir los atributos sanadores que se les debia atribuir
en ciertos casos a tenor tanto del sincretismo con Minerva en el santuario termal de
Bath, como de la etimologia del tednimo original Su/ o *Sulevia, el celta *suli- “ojo,
sol’®!, de donde cabria suponer que en época prerromana se tratara de una diosa
concebida individualmente®” a la que se le atribuyera una tutela especial sobre los
0jos®®. El teénimo se presenta epigraficamente en forma simple, SVLIS o como
compuesto, SVLEVIS o SVLEVIIS®; este tiltimo parece ser un dativo plural de un
teonimo celta *Silevia < Sil-ew-(i)ya, cuyo segundo elemento es puesto en conexion
con bio- < *bibo “vivo’ por K. H. SCHMIDT®” y con el IE *peu(H)- ‘purificar’ por G.
OLMSTED®.

Las invocaciones a las Iunones se concentran en un area especifica del foco
Cisalpino, en la alta Lombardia entre Lago Maggiore y el valle del Adagio, que sirve
por otra parte de limite del foco de testimonios a las Matres en conjunto®’; fuera de este
foco solo se documentan ciertos testimonios aislados®®. Su geografia coincide por tanto

27 Meisque Sulevis: CIL V1, 31161,

628 Colonia: CIL XIII, 12056: Sule(v)is Domest(i)cis suis.

629 Sulevis Iunonibus: CIL XIII, 11477, Rinxent, Provincia Galia Bélgica. Cf. Infra sobre la comprension
de tipo genio protector deducible de las /unones.

839 Sulevis sororibus: CIL XIII, 11740, Landerburg, antigua Lopodunum, Germania Inferior. Sobre la
concepcidn analoga de tria Sorores para Parcae 'y Fatae, cf. infra.

631 PROSPER, 2002, p. 311: *sHouli-, airl. siil, galés haul. J. POKORNY entiende que siil y haul tienen
etimologias diferentes, de suerte que el antiguo irlandés suil ‘ojo’ derivaria del céltico siali (IEW: 881),
mientras que haul y heol ‘sol’ lo harian de *sayel ‘quemar, socarrar’ (/EW: 1045), posiblemente
subyacente a Nantosuelta; no obstante el autor relaciona tanto el céltico sili como el galés haul con el
significado ‘sol’. P.-Y. LAMBERT (1980, p. 177) deriva sali de *su-yli ‘buena vista’, suponiendo fuera un
compuesto de *su ‘bueno’ (JEW: 1037-1038) y *yel- ‘ver’ (IEW: 1136-1137) y lo vincula al epiteto de
Atenea glanxopis ‘de ojos puros’, que cabria aplicar asimismo a Sulis. Para G. OLMSTED (1994, p. 364),
allende que vincula en diversas literaturas IE el vinculo entre el sol y el ojo de ciertas divinidades, indica
que la raiz *sayel da en latin la palabra sol, que no sélo se refiere al astro, sino también la luz y el calor
del sol, de donde entiende este autor que cabria atender al contexto mineromedicinal de Aquae Sulis
(Bath), con emergencias que superan los 120° C, para entender el nombre del santuario a modo de aquae
calidae, indicando la naturaleza caliente o “caliente como el sol” de las aguas, a partir de un término
céltico que en puridad cabria entender etimologicamente en relacion a los ‘ojos’.

632 C. B. RUGER (1987, pp. 2-3) integra el epiteto en dos categorias, con interrogante como divinidad
singular pluralizada y en el grupo de divinidades de las fuentes junto a Nymphae, Lymphae y Fontes.

633 Desarrollamos este importante aspecto a partir del epigrafe hispanico dedicado a las Suleis Nantugaicis
de Padreada, Orense, cf. infra Corpus epigrdfico otras divinidades plurales Suleis Nantugaicis. Cabe
sefialar, que la historiografia contemporanea suele atribuir a P.-Y. LAMBERT (1980) la autoria de esta
deduccion sobre las atribuciones asignables a las Suleviae, quien retrotae *sili- a un compuesto *su-uli-
‘buena vista’. No obstante, cabe sefialar que la vinculacion de Su/ y Sulevia a Minerva y los santuarios
mineromedicinales asociados fue ya indicaco por F. HEICHELHEIM (RE XVI, 1, s.v. Matres, col. 958),
cuya propuesta etimoldgica desplazd propuestas fantasiosas anteriores como la de J. A. HILD (DS IlIb,
1904, p. 1639), quien haciéndose eco de una corriente anterior pretendia vincular a las Suleviae con las
Sylphes de la mitologia germanica.

6% Sobre la alternancia entre las formas SVLEVIS y SVLEIS, esta tltima atestiguada en Padrenda
(Orense) y en Suiza (CIL XIII, 5027, 2598, etc.; apud PROSPER, 2002, p. 311), parece ser resultado de la
pérdida de /w/ intervocalica, cf. infra Corpus epigrdfico otras divinidades plurales Suleis Nantugaicis.

O3 IE *gyiyo ‘vivo’ (EW: 467-8), cf. SCHMIDT, 1957, p. 97.

3% OLMSTED 1994, pp. 362-64. El autor contempla la posibilidad de que se trate de una derivacion del
sufijjo adjetival -yo- y la alternativa relativa a la raiz gala -evo-, -evio- que plantea como desarrollo en
grado cero de la serie IE *peu, peya, pii- ‘purificar, limpiar’ (IEW: 827)

%37 Cf. supra apartado Distribucion de los testimonios: Metodologia y dreas de culto.

638 C. B. RUGER (1987, pp. 3-4) enumera ciertos testimonios en el territorio céltico entre Drau y Mur en el
Noricum; en el area del delta del Rodano; en el area renana, especialmente en torno a los nicleos



el foco cisalpino de las Matronae™’, de suerte que incluso ciertos epigrafes indican la
consagracion en conjunto a las Matronae Iunones®*. Por otra parte, no cabe olvidar la
concurrencia en la misma Galia Cisalpina con el culto a Triviae y Quadriviae®®' asi
como a Fatae®™®.

De las evidencias epigraficas, cabe por tanto derivar una cierta vinculacion entre
Matronae 'y Iunones en el norte de Italia®”, no obstante solo de estas ultimas se
atestigua su caracter como paredro femenino de los Genii masculinos locales, tal y
como sefala una inscripcion de Gelduba, dedicada Genio loci et lunonibus en honor de
la domus divina y el numen Augusti®**, lo que por otra parte, permite captar en
profundidad el sentido preciso de la interpretatio romana desarrollado en estas
divinidades, por cuanto si las atribuciones de la Juno itdlica, posiblemente de origen
latino, estaban intimamente unidas con la esencia de la mujer, las del Genius lo estaban
en relacion al varon®”, lo que explica el sesgo parcial a favor de mujeres entre los
dedicantes a Junones y Matronae en la Galia Cisalpina®*.

Dos teonimos latinos, Parcae y Fatae, aparecen atestiguados en relacion a Matres y
afines. A priori, en el primer caso, los testimonios disponibles manifestarian una
pluralizacion de la diosa italica Parca, tebnimo probablemente derivado del latin pario

castrenses de Colonia, Tréveris y Xanten. Indica el autor que sendos hallazgos en la Aquitania, carente en
general de testimonios a Matres y afines, cabe entenderlos en relacion al caracter mercantil de Burdeos
como ciudad portuaria.

639 C. B. PASCAL (1964, p. 117) acepta esta correspondencia en la Galia Cisalpina, pero detecta un
predominio de las Junones hacia el este (de Aquileya a Lago Maggiore, con maxima concentracion en las
areas de Brescia y Verona) y de las Matronae hacia el oeste (Verona a Alpes Maritimos y Riviera ligur,
sin hallazgos en Aquileya), aparte que las inscripciones a las Matronae son mas numerosas en las areas
rurales entorno a Milan, Como y los lagos y prominentes entre las relativamente escasas inscripciones de
Liguria, mientras que las /unones se prodigan en los municipios mas populosos que limitan el valle del
Po. Ninguna de las dos se atestiguan al este de Aquileya.

0 Matronae Iunones: Arcisate, CIL V, 5450; Como, CIL V, 5249; apud JUFER & LUGINBUHL, 2001, p.
52. F. HEICHELHEIM (RE XIV, 2, s.v. Matres, col. 2228) entiende que se debe postular una identidad
esencial entre las mismas entre los dedicantes cisalpinos. Para C. B. PASCAL (1964, p. 118), la
distribucion de los hallazgos epigraficos (cf. supra) indicaria que el culto a las Matronae responderia de
forma mas directa a la influencia céltica que el de las funones, que para el mismo responderian a un
desarrollo posterior, correspondiente a un caso ya de interpretatio romana (ibid., p. 158), parangonable al
de la pluralizacion de los Martes en Verona (CIL V, 3262).

841 CIL V,1863 (= ILS, 5886). Dedicacién conjunta a Jupiter (JOM) junto al Monte della Croce, por
Hermias, liberto con antropénimo griego, tras completar un viaje a través de los Alpes. Una dedicacion
recuerda la restauracion de un compitum en los Alpes Cottiae a las Matronae (CIL V, 7228). Referencias
4pud. PASCAL, 1964, p. 119

%2 En casos aislados, tanto Matronae como Fatae reciben el mismo epiteto en el area de la Cisalpina.
Matronis Dervonnis (CIL V, 5791), Fatis Dervonibus (CIL V, 4208). Referencia apud C. B. PASCAL,
1964, p. 118. Cf. infra.

643 A ello cabria afiadir el caracter mayoritario de los epigrafes en relacion a exvotos; no obstante, ciertos
monumentos a Matronae y Iunones tienen caracter soterioldgico —pro salute, pro—; la dedicacion conjunta
a Iunones 'y Matronae de Como (CIL V, 5249) se establece ex visu y una liberta les agradece a ellas o a
Minerva su manumision (CIL V, 6574), apud PASCAL, 1964, p. 119. En el espectro de Matronae y
Iunones cabe entender a las Domnae ‘las Sefioras’ atestiguadas en el area de la Cisalpina, siendo
vinculadas explicitamente a las primeras en una inscripcion de Verona (CIL V, 1863; = ILS 5886).

* Gelduba, actualmente Krefeld-Gellep. CIL XIII, 3642; AE 2002, 1038. Datada entre 171 y 250. Cf.
RUGER, 1987, p. 4. C. B. PASCAL (1964, p. 118) ignora este importante dato, y de hecho diferencia a
Matronae 'y Iunones de Fatae por la ausencia de paredro conocido, cf. infra.

643 Cf. RADKE, 1965, p. 153.

64 Los epigrafes de Matronae o Iunones en la Galia Cisalpina, como en conjunto los restantes cultos
atestiguados, no demarcan una tajante delimitacion por sexos ni de estatuto juridico (libertos e ingenuos),
pero si un predominio relativo; en tal sentido, se observa en esta area una cierta preferencia en las lineas
tradicionales y esperables, que tienen su correlato en las dedicaciones de mujeres a estas Muttergottheiten
de caracter plural, entre las que suponen una cuarta parte de los oferentes, cf. PASCAL, 1964, p. 120.



‘dar a luz, producir —de la Tierra—°"", cuya pluralizacion seria explicable dada la
p ya p p

asimilacion posterior a las Tria Fata que conocemos por VARRON, quien enumera a
Parca junto a Decima y Nona®*. En cuanto a las Fatae, la misma representacion de la
divinidad se ajustaba a un caracter plural y triddico, respondiendo su teénimo
directamente al latin farum ‘oraculo, prediccion, fato, destino, tiempo de vida’ y
derivado de ello en sentido del 6bito ‘fatalidad, infortunio’®*’, siendo concebidas como
una triada de diosas, Tria Fata, encargadas de supervisar la vida humana desde el
nacimiento hasta la muerte analogamente a las tres Moirai®’. Cabe sefalar que, a
semejanza de las Junones, conocemos para la Galia Cisalpina de un paredro
etimoldgicamente estricto, los Fati®', lo que indica el profundo grado de asimilacion
que en origen o progresivamente se fue desarrollando en esta area entre Matronae,
lunones, Parcae y Fatae, tal y como se observa en la comun invocacion de Matronae y
Fatae como Dervones o Dervonnae®™’, y que se rastrea en fenomenos analogos
conocidos para otras areas provinciales como sendas dedicaciones britanicas que reinen
la invocacion de Matres y Parcae®™.

La identificacion de Parcae y Fatae, con las Moiras helenas no debe llevarnos a
engafio, se trata de una interpretatio helénica, que no elimind la comprension original
probablemente curdtrofa del culto primitivo a Parca y Fatae®™®, y analoga a la de la
Fortuna itdlica, lo cual supone un indicio que nos permite entender el trasfondo que
explica la profunda conexion con las divinidades de sustrato céltico o germanico
apeladas de manera idéntica en el resto de Europa, no obstante carezcamos de
evidencias documentales concluyentes que nos permitan deducir para estas tltimas su
esencia distintiva, que no obstante consideramos debemos entender en afinidad de
sentido y atribuciones con las divinidades curdtrofas.

Comenzando por las Parcae, la bibliografia las caracteriza, en analogia a la
divinidad romana sincretizada, como diosas tutelares de los individuos, lo que las acerca
a Suleviae y Iunones, pero indicando una especifica soberania en relacion al nacimiento
y la muerte de las personas®”. La dificultad inherente a individualizar la naturaleza

647 Sobre las Parcae, cf. WISSOWA, 1902, p. 264; PETER, R., ROSCHER 11, 1, col. 1569-1560, s.v. Parca,
Parcae; ITHM, M., ROSCHER 111, 1, col. 1570, s.v. Parcae; LATTE, 1960, pp. 52-53; RADKE, 1965, p. 245.
VARRON deriva la etimologia de Parca < a partu (apud GELL. III, 16, 10) y ello es aceptado por la
historiografia contemporanea (cf. LATTE, 1965, p. 52).

648 VARRO apud GELL. III, 16, 10. La indicaciéon no es unanime en las fuentes, pero responde a un
trasfondo veraz: CAESELLIUS VINDEX (apud GELL. III, 16 11) menciona a las Tria Fata como Nona,
Decima y Morta, indicacion que se puede completar con la referencia a la Parca Maurta o Maurtia de
Tusculum (cf. RADKE, 1965, pp. 209 s.). OVIDIO (Fast. VI, 795) indica que las Parcae son conocidas por
dos nombres, posible referencia a Nona y Decima, cf. RADKE, 1965, p. 245.

649 Sobre las Fatae, cf. PETER, R., ROSCHER L, 2, 1446ss., s.v. Fatum; PETER, R., ROSCHER, 1, 2, 1452s.,
s.v. Fatus, Fata.

60 LATTE, 1960, pp. 52 ss.; PASCAL, 1964, p. 118. Cf. supra.

8V CIL V, 4296: [Numini?] Fato[rum]; CIL V, 5002: Fatis Masculis; CIL V, 5005: Fatis Fata[bus];
referencia apud PASCAL 1964, p. 118, n. 6.

2 CIL 'V, 5791; 4208. Cf. infra.

63 CIL V11, 418; 927; HEICHELHEIM, RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 956.

5% G. Wissowa (1902, p. 193) entendia que la identificacion con las Moiras helenas se habria debido a
una etimologia errénea a partir del latin pars, cuando el sentido original de la Parca habria sido
conservado por la forma latina Morta conservada por la Parca Maurtia, divinidad muy cercana a la
Fortuna italica, que para G. RADKE (1965, p. 210) cabria entender atributivamente como la “alumbradora,
la que dispensa esta capacidad”, lo que felizmente nos lleva a la propuesta etimologica de VARRON y
aceptada con matices por la investigacion (cf. supra). Mismas interpretacion curétrofa de Parcae 'y Fatae
4pud C. B. PASCAL, 1964, p. 70.

835 HEICHELHEIM, RE X1V, 2, col. 2230; PREISENDANZ, RE XVIII, 4, col. 1418, s.v. Parcae (2); RUGER,
1987, p. 2.



prerromana o romana de la divinidad invocada es sorteada por cada investigador ad
libitum; M. IHM era secundario identificar a las Matres a las Parcae romanas, no
obstante la documentacion abogara a una identificacion efectiva®®, no obstante ya
advertia este autor que cabia comprobar caso por caso y no considerar todo testimonio
localizado en territorio de sustrato céltico o germénico como susceptible de conllevar
una interpretatio con las Matres y Matronae.

C. B. RUGER® realiza un generoso rastreo de todas las dedicaciones a Parcae,
discriminando solo determinados epigrafes funerarios en los que se percibe un sentido
meramente alegdrico®®. F. HEICHELHEIM, confecciona un reducido registro, limitado a
aquellas dedicaciones en las que se las mencione como Matres o con caracter afin
allende la pluralidad, presentando un escueto corpus de cuatro piezas: tres britanicas®’
y una de la Germania Inferior®’. Nos inclinamos por la prudencia metodologica de F.
HEICHELHEIM, aunque cabe sefialar que el repaso al corpus permite abstraer ciertos
testimonios de profunda coherencia con los anteriores, en especial la dedicacion en
Glanum a las Parcis trebus sororibus®', cuya caracterizaciéon de triada de hermanas nos
recuerda a la sefialada para las Sulevieze en el epigrafe de Landerburg®®.
Iconograficamente, se ha tratado de asimilar a las mismas atributos tales como rueca o
volumina de ciertas representaciones iconograficas, no obstante, ninguno de los
ejemplos citados identifique explitamente a las divinidades como Parcae®®.

En cuanto a las Fatae®™, cabe sefialar que en general si han sido incluidas en la
esfera de Matres y Matronae®, en funcion de la iconografia asociada a sendas piezas
galas®®, en las que la invocacion a las diosas se ve acompafiada de representacion
iconografica en forma de triada de diosas de pie sin que las caracterice atributo alguno,
lo que es caracteristico de este tipo de representaciones de Matres. Desgraciadamente,
no es posible establecer una reciprocidad en sentido contrario, esto es, atribuir a través
de la iconografia un grado de relacion directo de las Matres con las nociones curédtrofas
y de tutela sobre el destino de los recién nacidos, que por ejemplo si detectamos en un
relieve de Como (Cisalpina) a las Fatae Nixae®®’, dado que en el conjunto iconografico

66 THM en ROSCHER II, 2, col. 2473. Aprueba la comprensién de las Matres como Parcae a partir del

epigrafe britanico Matri[bus] Parc[is] (CIL V, 927).

7.C. B. RUGER (1987, p. 2) contabiliza 72 testimonios a las diosas

6% C. B. RUGER (1987, p. 4) se refiere especificamente a dos epigrafes funerarios balcanicos (CIL III,
3146 y 2341) y uno de Roma (4E 1930, 65), en las que cabe sefialar el valor alegoérico antes que cultual
con el que se emplea el tednimo.

639 Atestiguadas como Matribus Parcis en: Vindolanda, Chesterholm (Carlisle): CIL VII, 927; RIB 458,;
AE 1998, 837a; Lincoln: EE VII, 916; Skinburness: CIL VII, 418; RIB 881. A estas se refiere
exclusivamente C. B. PASCAL (1964, p. 118).

669 Wies-Oppenheim, CIL XIII, 6223; HEICHELHEIM, RE XIV, 2, s.v. Matres, col. 2230, n° 409.

%1 AE 1946, 158.

862 Cf. supra. Sobre el testimonio hispanico, a partir del cual incidiremos en la vinculacion rastreable entre
Matres, Parcae 'y Apolo, cf. infra, Corpus epigrdfico, Parcis, Termes.

663 K PREISENDANZ (RE XVIII, 4, col. 1418, s.v. Parcae) repasa los monumentos asi identificados, asi
como el conjunto de la Lugdunense en el que las Matres portan un objeto identificado como paiiales o
volumina, lo que seria en tal caso alusivo a Parcae (cf. supra, apartado Fuentes iconogrdficas)
concluyendo la poca fiabilidad de la sugerencia.

664 C. B. RUGER (1987, p. 2) registra 35 testimonios.

893 M. THM (ROSCHER 11, 2, col. 2475) vinculaba Fatae al espectro de Matres, apostillando la vinculacion
de estas a los Fati como las Silvanae a los Silvani (cf. supra). F. HEICHELHEIM (RE XVI, 1, s.v. Matres,
cols. 952 ss., Db, n° LI) las incluye en la categoria de Muttergottheiten protectoras de comunidades
humanas y su territorio.

666 Se trata de dos piezas galas. La primera procede de Nimes, cf. CIL XII, 3045; SCHAUERTE, 1987, n°
137; la segunda de Sablet-prés-1’Ouvéze (Vaucluse), cf. CIL XII, 1281; SCHAUERTE, 1987, n° 160

%7 La pieza es citada tmicamente por C. B. PASCAL (1964, pp. 70; 123), se trata de un relieve de Como
dedicado a las Fatae Nixibus en la que se representa a una Matrona que lleva a un infante en sus brazos,
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continental e insular no disponemos de representaciones que reunan las apelaciones de
Fatae (o Parcae) a los atributos presentes en otras representaciones triadicas de Matres,
que si podrian resultar significativos en tal sentido, como nifios, pafales/volumina o
rueca®®, lo que si permitiria establecer una solida asociaciéon iconografica entre las
atribuciones curétrofas de Matres con la tutela sobre el destino de los recién nacidos.

Por otra parte, para F. HEICHELHEIM®®, analogamente a lo sefialado para las Parcae,
cabria extremar la prudencia metodoldgica a la hora de distinguir las Fatae de sustrato
de las meramente romanas dada la parquedad de la informacidon epigréfica,
considerando decisivo seleccionar principalmente aquellas dedicaciones en las que se
les invoque en conjunto a epitetos comunes a Matres o Matronae; en tal sentido subraya
al respecto una inscripcién de Cleve dedicada a las Fatis Augustis®”® y otra de
Calvazesio, inmediaciones de Brescia, dedicada a las Fatis Dervonibus®’', siendo las
restantes dedicaciones seleccionadas eminentemente las cisalpinas®’>. En conclusion,
para F. HEICHELHEIM estos documentos apenas si manifestarian divergencia alguna
entre estas Fatae y el caracter testimoniado para Matres o Matronae®”. Para C. B.
PASCAL cabria tener mayor prudencia al respecto, indicando que es dificil valorar el
grado de relacion entre Matronae y Fatae, pero que aun mas dificil es sostener una
identidad original entre las mismas, por cuanto si para las Fatae se conoce un posible
paredro, los Fati®™*, no asi se conocen Patres en relacion a las Matronae®”.

La dedicacion de Calvazesio a las Fatis Dervonibus, resaltada por F. HEICHELHEIM
en relacion a la coincidencia en el epiteto con otra pieza de Milan consagrada a las
Matronis Dervonnis®’®, merece una atencion particular. Si atendemos a la comprension
de este epiteto podemos recurrir a la explicacion de A. HOLDER®”” que entiende se
trataria de un epiteto topico referente a Dervo o Dervio, toponimo a situar en las
inmediaciones de Milan, no obstante indica el mismo autor, toponimo y teénimo
derivarian de la raiz *derva ‘roble’, cuya raiz IE *deru-, deryo- se manifiesta en el
irlandés derucc ‘bellota’, galés derwen ‘roble’ y el irlandés derb ‘cierto’®’®. K. H.
ScHMIDT®” acepta esta etimologia y la vincula a la de las Matres Alatervae

con la inscripcion: cf. PAIS, 1888, 739. El epiteto Nixae tiene asimismo sentido curétrofo a cuenta que en
Aquileya un altar es dirigido a Nixae y Lucinae (AE 1934, 238), deidades tutelares sobre el nacimiento,
segun se desprende del mismo epigrafe, Nixibus et Lucinis [ut bene?] pariat, y de la advocacion
concurrente de Alcmena en las Metamorfosis de OVIDIO (IX, 294), cf. LATTE, 1960, p. 52, n. 3; PASCAL,
1964, pp. 69, n. 8.

%8 SCHAUERTE, 1987, p. 71. Cf. supra, apartado Fuentes iconogrdficas.

%9 HEICHELHEIM, RE XV, 1, s.v. Muttergottheiten, cols. 952 ss.

7% Fatis Augustis, CIL XIII, 8687.

"' Fatis Dervonibus, CIL V, 4208. Cf. infra.

67 Aquileia: Fatis divinis et barbaricis, CIL V, 775. Botticino Sera, CIL V, 4209: Fatabus. Doblino, CIL
V, 5005: Fatis Fata[bus]. Extraitalico, Steinamanger, CIL III, 4151: Fatis Tena/tiis?]

7 HEICHELHEIM, RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 953.

7% Cf. supra. [Numini?] Fato[rum], CIL V, 1863; Fatis Masculis, CIL V, 5002 (= ILS, 3759); Fatis
Fata[bus], ILS, 3761. El caracter parédrico de Fatae y Fati en relacion a la concepcion de Matres y
Matronae es ya sefialado por M. IHM (ROSCHER 11, 2, col. 2474).

675 PASCAL, 1968, p. 118. Afiade el mismo autor, que de la misma forma, tampoco se conocen loves para
las Iunones, no obstante hemos comentado la interpretacion de considerar a los Genii locales como
paredros de las mismas, cf. supra.

6 CIL Vv, 5791.

77 ACS 1, col. 1271.

78 JEW 214-15. C. B. PASCAL (1964, p. 122) se inclina por esta etimologia topica, considerando le parece
menos convincente suponer a las diosas un sentido a modo de driadas deducible de su apelacion por el
roble, cf. infra.

679 SCHMIDT, 1987, p. 143. El autor considera que sendas formas derivarian de la raiz *deru-, *teru-,
‘arbol, roble’.
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documentadas en Cramond, Britania®®’. Para G. OLMSTED cabria inclinarse antes bien
9

por el sentido apelativo conservado por el irlandés derb ‘cierto, determinado, seguro’,
de donde entiende debiéramos concebirlas apeladas como las Fatae de la “certeza” o de
la “certidumbre”, “Certain Fates or Mothers of Certainty”, antes bien que a una
indicacion relativo al roble o la bellota®®’.

La opcién etimologica elegida por G. OLMSTED se relaciona con una tesis mas
amplia a través de la cual ilustra estas atribuciones intuibles pero no visibles en la
epigrafia e iconografia de las Fatae afines a Muttergottheien. La base de su compleja
propuesta consiste en replantear con etimologia céltica y no germanica los epitetos
Gabiae, Alagabiae y Ollogabiae conocidos para Matres y Matronae, y del epiteto de la
dea Garmangabis®™, que entiende en conjunto como “the Weaver of Fate”; se trataria
de una deduccién muy interesante, maxime por cuanto una concepcion asi de las Fatae
afines a Muttergottheiten permitiria establecer un paralelismo cierto no sélo con la
caracterizacion y esencia de otras divinidades tipo Matres, sino también con las Nornas
escandinavas®®.

No obstante, debemos sefalar que la tesis G. OLMSTED no nos parece
suficientemente fundamentada®’, y en tal sentido meramente remitimos a la obra en
cuestion, trayendo a colacion este caso por cuanto ilustra historiograficamente la
incertidumbre del caso, asi como la profunda intuiciéon que tuvo F. HEICHELHEIM al
afirmar en relacion a la naturaleza de las Fatae, que si bien pudieron tener
originalmente un caracter o atribuciones peculiares sobre el destino o el fatum de los
individuo en relacién a las restantes Muttergottheiten®™, a la luz de la documentacion
cabe marchar con la mayor prudencia: “so dass ihre urspriingliche Selbstindigkeit fast
verschwunen ist” .

Para nosotros, el complejo de Matres, Matronae, Parcae y Fatae adquiere un

particular valor en relacion al documento hallado en Termes (Soria), dedicado a las

80CIL VII, 1084; RIB 2135,

81 OLMSTED, 1994, p. 423.

8821 anchester, RIB 1074.

683 OLMSTED, 1994, p. 286. La tesis aparece ya delineada por M. IHM (ROSCHER 1, 2, col. 2474), quien
supedita la comprension tipo Matres de los testimonios extraitalicos a las Parcae, a la viabilidad de
comprension de los testimonios en relacion a las Nornas o “hermanas del destino” germanicas y
escandinavas.

68 G.OLMSTED (1994, p. 412) abusa a nuestro parecer en este caso de las aportaciones lingiiisticas,
escogiendo entre las posibilidades ad hoc, aquella que sencillamente mas le conviene. El tema
fundamental, a nuestro parecer, es la lectura del epiteto Garmangabi, atestiguado en forma singular en
Britania —deae Garmangabi—y pluralizada en Germania Inferior, en el que el autor reconoce la viabilidad
de la etimologia germanica tradicional, “Germanic Giver” (ibid., p. 413), pero plantea la posibilidad para
el mismo y para el conjunto de epitetos emparentados: Gabia, Alagabiae y Ollogabiae, de establecer una
etimologia céltica, a partir de lo cual puede identificar en Garmangabi la raiz carman- , garman-,
conocida en el irlandés garman y el galés carfan ‘weaver’s beam’, lo que le permite replantear a esta(s)
Garmangabi como “Weaver controllers” o “Weavers of Fate”, 1o que ilustraria el efectivo sentido de las
Fatae adscribibles al espectro de las Muttergottheiten (ibid., p. 413); aparte establece otro parentesco
probable de esta Garmangabi con la diosa irlandesa Carman, la que da su nombre a Oenach Carma(i)n en
Leister, no obstante reconoce el mismo autor que el nombre Carman también cabria entenderlo como una
tardia interpolacion del término latino carmen (ibid., pp. 413-414).

85 M. IHM (ROSCHER II, 2, col. 2474) entiende que los atributos de uso y rueca propios de la
documentacion iconografica asociados a parte de la documentacion de Muterrgottheiten, concuerda con la
continuidad cultual que se detecta en ambito centroeuropeo a través de las instrucciones del obispo
Burchard de Worms (FRIEDBERG, 1868, pp. 94 s., n™ 27, 29), quien reguld la penitencia de las mujeres
que continuaran dedicando determinadas ofrendas a las antiguas Parcae o tres sorores.

8¢ HEICHELHEIM, RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 953. Mismo parecido en J. A. HILD (DS IIIb,
1904, p. 1639).
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Parcae®™, y en el documentado en el Museo Arqueologico de Cérdoba dedicado a
Fatae Augustae et Nutrix Augusta®®, en los que es muy clarificador dirimir a priori las
diversas implicaciones de cada espacio en relacion a la interpretatio de divinidades de
sustrato.

El culto a las Silvanae®™ supone una pluralizacion del nombre de la divinidad
femenina Silvana®®’, conocida exclusivamente a nivel epigrafico, desde el momento en
que las fuentes clasicas atestiguan unicamente la correspondencia de ninfas al circulo
del Silvanus romano, no de Silvanae®', toda suerte que no aceptemos a partir de ciertas
fuentes literarias®” una referencia a las mismas en la forma plural de Silvanus,
Silvani®>, con las que OVIDIO y LUCANO califican a ciertos semidei de la foresta®”.

En relacion a la documentacion epigrafica, cabe sefialar en primera instancia que el
nombre singular de esta divinidad se constata como nombre derivado de Silvanus como
Bormana de Bormanus®”’, Libera de Liber®™®, Visucia de Visucius®’, Fata/Fatae de
Fatus/Fati o Fontana de Fontanus®®. Silvana se atestigua epigraficamente en forma
singular en dos inscripciones, una en compaiiia de Silvanus®” y la otra sola acompafiada
del epiteto Mammul(a)’®, coincidiendo en sendos casos la terminancion del dativo en —
e en lugar de -ae, lo que se manifiesta concorde con otras divinidades de sustrato”®".

En mayor proporcion se conoce la dedicacion pluralizada a las Silvanae,
preponderantemente atestiguada en el area danubiana, alternando el dativo en

. 02 . . 703 <7 sy . 04 .
Silvanabus' o Silvanis'®, y conociéndose en relacion a Silvanus’ y a la variante de

887 Cf. infra Corpus epigrafico peninsular. PARCIS, Termes (Montejo de Tiermes, Soria),

688 Cf. infra Corpus epigrdfico peninsular FATIS AVGVSTIS ET NUTRICI AVGVSTAE (Cérdoba u
Obulco).

% M. IHM (ROSCHER 1I, 2, col. 2475) ya alude a las mismas en el espectro de Matres y afines. C. B.
RUGER (1987, p. 2) contabiliza 28 testimonios.

6% Para la caracterizacion general tanto de Silvana como de las Silvanae, seguimos el articulo de KEULE
en RE (RET A, 1,s.v. Silvana, cols. 116-117), indicando las aportaciones mas recientes de P. F. DORCEY
(1992).

%1 VERG., G. II, 493 s. Sobre la posible vinculacion paternal deducible a partir de las fuentes clasicas de
Silvanus en relacion a las ninfas, cf. DORCEY, 1992, pp. 42-43.

%2 OvIp. I, 193; LUCAN. I11, 403; PLIN., HN XII, 3.

693 Asi se inclina KEUNE (REIIL A, 1, col. 117, s.v. Silvana).

% Ou., Met. 1, 192-193: “Sunt mihi semidei sunt, rustica numina, Nymphae Faunique Satyrique et
monticolae Silvani”. LUCAN, De Bel. Civ. 3, 403: “Silvani Nymphaeque tenent...”

%93 Las dos dedicaciones hispanas conocidas, ambas en el 4rea de Braga, se dirigen a Bormanicus. Sao
Miguel das Caldas, Vizela: CIL 11, 2402; RAP 37. Sao Joao das Caldas, Vizela: CIL 11, 2403; RAP 38.

6% Se conocen cinco dedicaciones conjuntas a Libero et Libera, una de Castelo Branco (RAP 390) y
cuatro de la provincia de Caceres: Robledillo de Trujillo (HEp 9, 1999, 254), Zorita (HEp 1, 1989, 212),
Caceres (AE 1991, 986; HEp 4, 1994, 223), Trujillo (HEp 2, 1990, 222).

87 En Agoncillo, La Rioja, territorio berén, se documenta la variante Visuceu, que dada la mutilacion del
texto se comprende como probable epiteto de Mercurio, como se le documenta en area galorromana (cf.
JUFER & LUGINBUHL, 2001, p. 73); cf. ERRioja 10; HEp 1, 1989, 496; BARATTA, 2001, pp. 30-31, T. 15.
6% Se conocen dos testimonios en Hispania dedicados conjuntamente a Fontano et Fontanae. El primero
proviene de Feria, Badajoz: CIL II, 150; EE IX, 162. El segundo de Bencatel, Vila Vigosa, Evora: CIL I,
150; RAP 248. Sin contar con la nomina de documentos dedicados individualmente Fontanae o Fontano,
que se concentran en el area comprendida actualmente por las provincias espafiolas de Céceres y Badajoz
y la circunscripcion portuguesa de Evora.

59 Roselldn, al noroeste de Apta, Galia Narbonense, cipo de lectura dudosa; CIL XII, 1103.

% Carnuntum, Panonia Superior. CIL III, 11179.

"1 KEUNE, RE I A, 1, col. 116, s.v. Silvana.

02 CIL 111, 3393, 4441, 10077, 10394, 14355'"; V, 3303 (inmediaciones de Verona).

3 CIL I, 4304, 4442, 4534, 10847, 13475, 14089; V, 817 (inmediaciones de Aquileya).

9% CIL 111, 10460: Sil(vano) et Silvanis.
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las Quadriviae, Quadrubis’”; en Hispania, aparte de las abundantes dedicaciones a
Silvanus'®, se documentan dos inscripciones con caracter plural, sitas en el noreste
peninsular’”’. Entre los epitetos asociados, aparte del ubicuo augustae’ conocido
también para Silvanus entre otras tantas divinidades, destaca el de silvestris’®,
asimismo empleado para Silvanus en el aera danubiana’'’ y quizas también en
Hispania,”'" y el de campestris, este ltimo en Dacia, y que recuerda la adjetivacion
tutelar analoga conocida para las Matres en ambito castrense’'>. Las apelaciones
adjetivales augustus, silvestris y domesticus son las principales documentadas para
Silvanus, indicando estos dos ultimos, las dos esferas principales de su culto:
domesticus como divinidad tutelar de jardines y campos cultivados, silvestris en
relacion al bosque y la caza, de donde se derive al parecer de J. TOUTAIN, que su
iconografia retina elementos propios de Pan, como el pedum o baston curvo de los
pastores, y propios de Liber Pater, como el racimo de uva’".

La documentacion de las Silvanae se circunscribe especialmente a la provincias
ilirias: Panonia Superior e Inferior —especialmente Carnuntum—y Dalmacia, con casos
esporadicos en Italia (Roma, Aquileya y Verona) e Hispania (noreste peninsular:
Barcelona y Tarragona), de donde KEUNE’' considerara que en area iliria el nombre
latino Silvanae como el correspondiente griego nymphae, de la misma forma que
Silvanus y Pan, encubririan a divinidades de sustrato ilirio. Los dedicantes conocidos
para las Silvanae son personajes libres, especialmente legionarios, si bien el grupo mas
conspicuo lo representan mujeres, con una cuarta parte de los monumentos
conocidos’"”.

La documentacion iconografica, no siempre asociada a la indicacion explicita a
Nymphae o Silvanae, se concentra en Panonia y menormente en Dalmacia y Roma; su
iconografia recuerda mucho al de Matres y Matronae’'® por cuanto suelen constituir
grupos triadicos’'’ y por cuanto no aparecen con la desnudez venérea tipica de ninfas,
salvo en un caso’'". Silvanus aparece en los extremos de la representacion, nunca en el

703 CIL 111, 13497: Silvano et Silvanis et Quadrubis. Silvanis et Quadrubis: CIL 111, 4441, 13475, 14089;
AE 2008, 1104. Una inscripcion de Britania (AE 1964, 175): Silvanis et Quadrubis Caelestibus, reune
para las Quadriviae una apelacion sincrética con la africana Caelestis; para P. F. DORCEY (1992, p. 46) la
cuestion no reviste mayor especificidad dado que se conocen fendmenos sincréticos de Caelestis con
Juno, Venus, Diana y Bona Dea.

7% En Hispania se conocen circa una cuarentena de dedicaciones a Silvanus, frente a solo dos a Silvana,
en Murcia (CIL 11, 3503) y la propia Barcelona (CIL 11, 4556).

"7 Un testimonio de Barcelona: D(is) d(eabus) Silvanis; cf. CIL 11, 4499; IRC 1V, 16; citado por KEUNE,
RETI A, 1, col. 116, s.v. Silvana). Cf. Corpus epigrafico. Otras divinidades plurales atestiguadas por la
epigrafia peninsular. Criterios de seleccion del material.

"% ILJug 765; 1127.

% CIL 111, 4442.

"% Moesia inferior, entre el Danubio y Serdica, actual Sofia. CIL III, suppl. 2, 12367: Silvano et Silvestri
s(acrum,).

" Loulé, Faro: D(ianae) S(ilvano) S(ilvestri); HEp 12, 2002, 636. Albufeira, Faro: S(ilvano) S(ilvestri)
D(ianae), HEp 12,2002, 635.

12 Silvanis et Silvano Campestribus, Cigmau (?), provincia Dacia: AE 1967, 405. Cf. supra.

"3 TOUTAINL, p. 269.

"4 KEUNE, RE I A, 1, col. 117, s.v. Silvana. La misma conclusién en DORCEY, 1992, p. 45.

" DORCEY, 1992, pp. 46; 124-25.

71® Es de lamentar el poco reflejo que ello se observa en la caracterizacién de los monumentos
iconograficos en P. F. DORCEY (1992, p. 44), que por otra parte reconoce la cercania formal y realiza un
encomiable registro documental epigrafico e iconografico. KEUNE (RE III A, 1, col. 116, s.v. Silvana)
tampoco profundiza en la cuestion.

"7 Se conocen variaciones entre una y nueve figuras. Cf. DORCEY, 1992, p. 44, n. 48.

"8 CIL VI, 549. La desnudez se reduce a la parte superior del busto, cf. DORCEY, 1992, pl. 3.
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medio, conociéndose asimismo casos en el que se le omite de la representacion’'’,
destacando el caracter harmonico y pacifico del dios en relacion a las diosas, lejos de la
tension sexual conocida en relacion a Pan y a satiros’>. Las diosas aparecen
generalmente de pie’*' y de frente, con los brazos o manos unidos; en ciertas ocasiones
portan ramas’'>>, lo que para P. F. DORCEY estaria en relacién con la probable
invocacion cultual de dendrophorae, que €l supone portarian las diosas en analogia a lo
conocido para Silvanus'>. Otros elementos portados son guirnaldas, tiestos de flores,
conchas de moluscos o coronas’**, elementos que hemos relacionado en relacion al
complejo de ninfas y Matres en el apartado anterior.

Tanto la caracterizacion iconografica general sefialada para las Silvanae, como el
epiteto epigrafico de mammula en Carnuntum, acercan la caracterizacion de estas diosas
a las Matres, de donde se haya inferido que una pieza de Lyon, dedicada a las Matres
Pannoniorum et Delmatarum’ fuera referido a las mismas, a lo que se suma la
esporadica invocacion conjunta de Matres y Silvanus'*, no obstante a diferencia de
estas no se conozcan epitetos de cardcter topico para las Silvanae. Cabe suponer que se
trataria por tanto de un tipo de ninfas, de donde las concomitancias con Matres, y quizas
con caracter analogo a las hamadriadas, aunque su caracter tutelar sobre bosques,
montafias, rios o campos no queda clarificado por la documentacion; en cualquier caso
constituyeron una suerte de extension o personificacion femenina de la divinidad
masculina Silvanus, en lo que la asociacion de mujeres al culto pueda haber tenido un
papel preponderante’”’, no obstante seamos del parecer que el caracter parédrico
deducible de la documentacion obedece a un planteamiento teoldgico mas profundo en
el que las necesidades cultuales pudieron tener su importancia, pero en el que subyace
una caracterizacion holistica de la divinidad a través de la pluralidad y de la
representacion en pareja sagrada trascendiendo las limitaciones cismundéaneas referentes
a nimero y género.

3. Epitetos

Las dificultades de sistematizacion y comprension intrinsecas a la variopinta némina
de teonimos, entre los que no obstante en parte cabe deducir un cierto grado de
parentesco lingiiistico, cercania atribucional o incluso identidad esencial, se ven
ampliamente superadas por la multiforme nomina de epitetos divinos, cuyo rastreo se ve
usualmente limitado a organizar su hallazgo a partir de casos aislados de ambito
esencialmente local. Las dedicaciones suelen ser sencillas y parcas en informacion, de
suerte que el nombre divino se ve reducido a conjuntos usualmente unimembres o
bimembres, en los que no siempre resulta asequible identificar el nombre propio del
adjetivo divino con el que se apela a la divinidad, restando por lo demas un magro texto
epigrafico en el que apenas si consta el nombre de los dedicantes, los motivos de la
ofrenda —férmulas estereotipadas— y los destinatarios del voto. Si a este panorama

" Roma: CIL VI, 694, 31001; Pannonia inferior: CIL 111, 3393.

2 DORCEY, 1992, p. 45. Indica el autor que el drea de Dalmacia, donde Silvanus es interpretado con Pan,
se evidencia una completa ausencia de hostilidad o tension sexual.

21 Se conoce un caso de Silvana singular y sedente, cf. CIL VI, 694.

22 CIL 101, 1974; 12367; CIL VI, 31001. En este altimo caso para KEUNE (RE III A, 1, col. 116, s.v.
Silvana), se observan ramas de olivo y ramas con pifias o espigas en las manos.

72 DORCEY, 1992, pp. 31 y 44.

2% Cf. DORCEY, 1992, p. 44, n. 51.

2 CIL X111, 1766.

2 CIL VI, 31140-31149, 31174-31175 (Matres Sulevae); XIII, 08492 (Matres Abirenes). Sefiala P. F.
DORCEY (1992, p. 45, n. 55) que dos dedicantes a Silvanus en la Galia Cisalpina dedican asimismo a
Matres 'y Parcae: CIL V, 7703-7704.

T DORCEY, 1992, p. 48.
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general de la epigrafia a las Matres le afiadimos las dificultades de interpretacion
iconografica de los testimonios pertrechados de decoracion escultorica, por lo demas
raros en comparacion al grueso de la documentacion, podemos entender la urgencia con
la que la investigacion ha recurrido a la etimologia de los epitetos divinos, de cara a
arrojar algo de luz sobre las atribuciones y caracter con el que probablemente fueron
invocadas las mismas divinidades. Como en tantos otros aspectos de la investigacion,
fue M. IHM pionero en presentar a la sazén un amplio elenco de epitetos en el que
reconociendo la imposibilidad de atender a criterios de afinidad geografica y dada la
incertidumbre etimologica de muchos de ellos, intentd en la medida de lo posible
presentar una organizacion tematica, configurando asi la cuadricula sobre la que se ha
ido disponiendo la crecientemente némina de epitetos documentados’*®:

- Epitetos con caracter gentilicio.

- Epitetos con caracter topico.

- Epitetos con carcter atributivo.

- Epitetos con caracter funcional.

- Restantes epitetos, por orden alfabético’*’,

El esquema referido ha sido seguido en lineas generales por la investigacion,
atendiendo prioritariamente las diversas propuestas a tres cuestiones cuyo trasfondo esta
intimamente relacionado, a saber, distinguir por una parte las alusiones gentilicias (1) de
aquellas propiamente topicas (2), lo que supone acometer el problema sobre el origen
topico o gentilicio del culto a Matres y afines, y desentrafiar etimolégicamente (3) los
epitetos divinos consignados, de cara a recuperar alusiones apelativas relativas a la
naturaleza o atribuciones que hubieran sido asi fosilizadas en el culto correspondiente a
su romanizacion.

En relacion a la primera cuestion (1), M. TnM”*°, reconocia a priori como gentilicios
todos aquellos epitetos identificables con unidades étnicas conocidas por las fuentes
grecorromanas o por la misma distribucidon provincial romana, permeable en algunos
casos a los etnonimos de las tribus principales en esa region’ .

En los restantes casos, en que cupiese dudar entre una alusion gentilicia o topica (2),
M. IHM reconocia como mas convincente atender a una interpretacion topica de los
mismos, aportando como indicio los casos en los que cabia remontar la toponimia actual

728 TuM, en ROSCHER 11, 2, col. 2466.

729 Al final del articulo presenta un indice alfabético de todos los epitetos conocidos por entonces para las
Matres. Cf. THM en ROSCHERII, 2, cols. 2476-2479.

3% TuM, ROSCHER 11, 2, col. 2467.

! Omitimos aqui una pormenorizada indicacion de las inscripciones citas, por cuanto nos interesa en este
punto atender a la historia de la investigacion. Remitimos a la cita precisa en los casos para los que
hayamos de recurrir al epigrafe en cuestion. Por otra parte, huelga decir que ya hemos hecho mencioén a la
mayor parte de las mismas en los apartados anteriores. El autor (ibid.) distinguia de esta guisa a Matres
Pannoniorum et Delmatarum (1), Matres Afrae Italae Gallae e Italae Germanae Gallae Britanae, en
Britania. En Britania también: Matres omnium Gentium (2), Matres Germanae Suebae o sélo por el
epiteto Suebae en Germania. Matres Noricae, en Germania Inferior (3), Matres Treverae (4), MatpeBo
Noapavoikapo, Matres Vediantae (hallada por Lyon, de Vediantii, cerca de Niza), Matres Augustae
Eburnicae (Yvours), en Galia (4); asi como una acumulacion cadtica de referencias conforme el registro
se alejaba de los focos centroeuropeos: Matres Brigiaecae en Hispania (5), Matres Ollototae sive
transmarinae en Britania (6), etc. Cabe sefialar que estas indicaciones, de tenor étnico o provincial son
muy utiles de cara al recurso secundario del material epigrafico de tenor religioso para el establecimiento
de la origo de los deicantes en estudios de prosopografia, no obstante guardando la precauciones
necesarias, puesto que se deduce del conjunto documental que si bien tales advocaciones concuerdan con
otras apelaciones del tipo paternae y maternae, puede tratarse en otros casos, por ejemplo, de divinidades
tutelares de la unidad militar, cf. BERARD, 2005, p. 208.
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a la teonimia atestiguada por las Matres . Se trata de una hipotesis que ha tenido una
enorme trascendencia en la bibliografia relativa a las religiones prerromanas del
Occidente romano, no obstante el autor no dejara entonces de alertar sobre la peligrosa
tendencia a interpretar todo epiteto de sentido desconocido con una localidad o
etndnimo, aun cuando este fuera desconocido’>. En tal sentido, y haciendo un generoso
arco en la historiografia, observamos que en una aportacion reciente como la de G.
OLMSTED ", se trata el corpus de Matres y Muttergottheiten afines, profundizando
especificamente en las categorias prefijadas por M. IHM, en base a distinguir entre seis
categorias que integraran los aspectos topicos y gentilicios aludidos por la teonimia:
Matres de un pueblo al completo o de una region (1), Matres de una civitas, estado
tribal o provincia (2), Matres de un solo Pagus o Teuta, posiblemente gentilicios (3),
Deae de un solo Pagus o Teuta (4), Matres de un vicus (5) y Dea Loci, diosas
consideradas Mater vici o pagi (6).

F. HEICHELHEIM, quien resolvid la misma cuestion con una salida de compromiso,
reuniendo por orden alfabético 129 epitetos divinos de Matres y afines relativos a 655
documentos epigraficos, en los que reunia y distinguia términos lingiiisiticamente
latinos, célticos y germanicos’” en los que atendia especificamente en cada caso a la
primacia de lo gentilicio o lo tdpico, reunié después en un apartado especifico las
categorias deducibles del conjunto’®. Este autor, que amplié la némina de M. Ium de
epitetos emparentados con entidades étnicas conocidas a través del nombre de tribus,
pueblos e incluso provincias romanas’’, observé que solo unos pocos de los mismos
podian ser relacionados con topdnimos actuales como Albiahenae con Elvenich,
Almahae con Aulps738, FEburnicae con Yvours, Julivehiae con Jilich, Lanehiae con
Lechenich, Namausiae con Nimes, etc., en volumen muy inferior a lo detectado para
otras divinidades correspondientes a la misma esfera cultural como Marte o Mercurio,
de lo que el mismo autor deducia que no cabia aducir un sentido original topico de los
teonimos de las Matres y por ello mismo de su culto, médxime cuando se documentan

32 TyM, ROSCHER 11, 2, col. 2466. El autor aducia como prueba los casos de las Matronae Mahlinehae y

Melchen, las Albiahenae y Elvenich (aunque fuera una invocacion carente del teénimo Matronae o
Matres) o las Nersihenae y Neersen; a partir de aqui, se vehiculaba como propuesta en casos analogos
aun cuando no se contara con la continuidad en el resgistro toponimico cercano, situando como ejemplo a
las Matronae del area renana cercana a Ziilpich: Aserecinehae, Atufrafimehae y Aufaniae, y a las mismas
Veteranehae.

733 InM, ROSCHER 11, 2, col. 2466. Es la linea seguida por E. ANWYL (1906, p. 29) a la hora de afiadir a los
ejemplos citados, el de las Matres Obelenses (CIL X1I, 2672: Crossillac, entre Ville-Dieu y Villeneuve-
de-Berg, dep. de Ardéche), que deriva de un posible toponimo Obelum o Obela.

3* G. OLMSTED (1994) reune y agrupa la documentacion relativa a Matres y Matronae en dos capitulos
distintos, relativos respectivamente a The Gaulish Matres (ibid., pp. 414-423) y The Matronae (ibid., pp.
423-426). Nosotros nos referimos especialmente a las agrupaciones que presenta en el primer capitulo
sefialado, por cuanto en el segundo renuncia a ello y reune alfabéticamente los epitetos, explicando en
cada caso si el mismo etimoldgicamente se refiere a una etnia, lugar, atribucion, etc.

73 HEICHELHEIM, RE XIV, 2, s5.v. Matres, col. 2216. Los teénimos epitetos lingiiisticamente germéanicos
son antecedidos por *.

736 Apartado F, die Spezialnamen, cf. HEICHELHEIM, RE X1V, 2, 5.v. Matres, cols. 2243-2245.

37 HEICHELHEIM, RE XIV, 2, s.v. Matres, cols. 2243-2244: Afrae, Aufaniae, Ausuciatium, Braecorum,
Britannae, Euthungae, Frisavae, Gallae, Delmatarum, Gallinarum, Callaicae, Germanae, Hammavehiae,
Italae, Masuonnum, Namausicae, Noricae, Numidae, Pnnoniorum, Suebae, Treverae, omnium Gentium.
Atendiendo a las categoria anadloga de G. OLMSTED (1994, pp. 414-415), cabria afadir las Matres
Ollototes ‘de todos los pueblos’ (Britania, RIB 574; 1030; 1031, 1032), cognado galo estricto de las
Matres omnium gentium (RIB 1988) o las Matres comunes (RIB 1453).

8 CIL X11, 330: Le Plan d’Aulps, cerca de Brignolles, cantén de Saint-Maximin, dep. de Var. El caso
habia sido recogido ya por E. ANWYL (1906, p. 26)), indicando oportunamente una “h” intervocalica, tal
y como es caracteristico de los epitetos en territorio germéanico.
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. . . . . . 39 .
hasta cinco dedicaciones de tal tipo reunidas en un mismo lugar’>’. El mismo autor

afiadia a tales indicaciones, las referentes a los epitetos latinos del tipo meae, suae,
paternae, maternae, domesticae, o del mismo teéonimo de lunones, en los que se
detectaba el culto y comprension de las Matres como genios tutelares de distintas
organizaciones de caracter familiar, relativas probablemente a un origen primitivo
vinculado a tribus, clanes y naciones, que conocemos para época romana con €co
eminentemente local, pero que probablemente haria referencia en origen a los
correspondientes clanes familiares o tribus subyacentes, sin que cupiera establecer una
diferencia de fondo entre los testimonios de sustrato céltico, quizds mas permeables a la
reordenacion de la vida urbana de época romana o los de sustrato germanico, mas
enraizados literalmente a la sustancia étnica y familiar del culto ancestral.

Se trata de una aportacion muy sugerente, por cuanto enlaza con los caracteres
gentilicios y clientelares que entresacamos a partir de la propuesta de M. ALMAGRO-
GORBEA, para la organizacion de las sociedades celtiberas y celtas en la Hispania
prerromana’*’. Por otra parte, y abundando en la misma linea, cabe atender a la
propuesta de C. B. RUGER en relacion a la asociacion cultual de Matres y Matronae a la
realidad de las curiae de sustrato céltico; el registro documental detecta para Bélgica,
Britania, Galia y Germania Inferior una decena de menciones epigraficas’*' a una suerte
de curia para la que es improbable suponer la significacion politica corriente para este
tipo de institucién municipal, tanto por el contexto como por el lugar de hallazgo de las
mismas’**; C. B. RUGER planted como explicacion, la existencia diferenciada de este
término curia con el significado de subagrupacion social, demarcada en el &mbito del
pagus, heredera del sustrato anterior y cuya etimologia podria relacionarse con unidades
gentilicias o militares correspondientes a la realidad anterior a la dominacion romana en
el area lingiiisticamente celta’*.

3% F. HEICHELHEIM (RE XIV, 2, s.v. Matres, col. 2244) aduce los casos de Thorr, donde se atestigua el

culto a Amnesahenae, Naitienae, Gavasiae, Udorvarinehae, Vamaminanehae, y de Colonia, en cuyo
santuario se conocen dedicaciones a las Matronae Afiiae, Andrusteihiae, Aumenahenae, Axsinginehae,
Boudunnae, Gabiae, Hiannanef, Lubicae, Mahalinehae, Masanae, Mediotautehae, Suebae,
Udravarinehae, Vallabnehiae.

0 ALMAGRO GORBEA, 1992; Cf. supra apartado Los celtiberos y la etnogénesis celta en Hispania.

"1 RUGER, 1972, p. 254. El articulo de RUGER (1972) suponia a la par de la edicion de dos inscripciones
practicamente inéditas (respectivamente A y B), la confeccion de un corpus general del término
epigrafico curia en sentido de unidad organizativa de sustratom prerromano (cf. infra), para lo que
epigraficamente plantea el desarrollo del signo de la C invertida en area de la Germania Inferior como
abraviatura de curia aprovechando la analogia entre el texto de la inscripcion A (Jiilich, RUGER, 1972, pp.
251 s.), curia Amratianna, con otra inscripciéon de Lohn (Jilich, CIL XIII, 7859; Riiger, 1972, n° 8), C
(invertida) Amratiann]a. El corpus confecionado por C. B. RUGER (loc. cit.) incluye una inscripcion
procedente de Beltingham, Britania (RIB 1965; RUGER, 1972, n° 7,); dos inscripciones de Bélgica, una de
Amberloup (CIL XII1, 3631; RUGER, 1972, n° 2) y otra de Foy-Bastogne (CIL XIII, 3632; RUGER, 1972,
n° 6); tres de la Galia, dos del area septentrional, Neuvy-en-Suillas (CIL XIII, 3071; RUGER, 1972,n° 3) y
Viennes-en-Val (4E 1968, 308; RUGER, 1972, n°® 5), y otra del area meridional, Vaison (CIL XII, 1468;
RUGER, 1972, n° 4); las tres restantes proceden de la Germania Inferior: Maguncia (4E 1965, n° 247,
RUGER, 1972, n° 1 —discute la interpretacion de Caitracas—), Lohn (CIL XIII, 7859; RUGER, 1972, n° 8),
Jitlich (editada por RUGER, 1972, pp. 251 s., inscripcion A) y Holzweiler (editada por RUGER, 1972, p.
253, inscripcion B). A este listado, el autor afadia la referencia literaria a un epigrafe perdido del area
germana que mencionaba a la diosa Minerva en relacion a una curia Ladae, cf. RUGER, 1972, p. 254.

"2 Nosotros desarrolaremos la caracterizacion de esta institucién al versar sobre la vinculacién de
determinados testimonios epigraficos dedicados a las Matres al ambito forense (Tongobriga, Termes,
Arucci, Los Bafales y, con mas dudas, Clunia), cf. infra apartado Santuarios urbanos. Los ediculos
forenses.

3 C. B. RUGER (1972, p. 256) propone una etimologia céltica para el término curia, que a pesar de su
homofonia con curia (< *co-viria), para ¢él debiera derivarse de una raiz *cori- ‘ejército’, atestiguada en la
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Anejas a estas menciones epigraficas a tales curiae de sustrato, se detectan
recurrentes menciones a determinadas divinidades, entre las que predomina la
invocacion a divinidades masculinas como Mercurio y Jupiter, entre otros’**: es mas,
para C. B. RUGER los nombres asignados a estas curias se subdividen entre aquellos
derivados de toponimos o etnoénimos y aquellos derivados de antropdénimos o
tednimos’*, entre los que plantea la posibilidad de entender un esquema que vinculara
determinados epitetos de Matronae como analogos a nombres grupales y nombres
adjetivizados de curiae, segin el siguiente esquema —* indican que se trata de una

forma meramente hipotética—'*:
Nombre de Matrona Nombre grupal Nombre adjetivado de curia
Austriahenae Austriates *Austriatinnna
Gesahenae Gesationes *Gesatinna
Etrahenae Etrates *Etratinna
*Amrahenae *Amrates Amratinna

La deduccion parte de la conjuncion epigrafica del nombre de la curia *Etratinna’"’

y el epiteto tribal de corte local’*® conocido para las Matronae Etrahenae’®, de donde
deriva que el nombre de la curia Amratinna’™° asimismo derivaria de un nombre tribal,
los *4Amrates, que pudo haber sido portado como epiteto por una suerte de Matronae
*Amrahenae; estas deducciones, por su parte derivan de la conexidon previamente
establecida entre los epitetos de las Matronae Austriahenae y Gesahenae,
respectivamente, con los Austriates y los Gesationes™".

Se trata de una propuesta epigraficamente especulativa pero de enorme coherencia
con la compleja pervivencia no solo ya de cultos, sino también de subdivisiones sociales
a ellos anejos, de probable tenor gentilicio o clientelar y con caracter de sustrato. Se
trata, consecuentemente, de una deduccion de la maxima relevancia a la hora de rastrear
el trasfondo deducible de la nomina de epitetos categorizados como relativos a
toponimos o etnénimos, manifestando por ende una asociacién conjunta, quizas
parédrigl, a las divinidades masculinas invocadas como principales garantes de estas
curiae

toponimia: Corivallum, Petrucorii, Tricorii, Coriosolites, etc. cf. infra apartado Santuarios urbanos. Los
ediculos forenses.

" RUGER, 1972, p. 257: Cinco o seis de los epigrafes mencionan a divinidades masculinas: Dos o tres a
Mercurio (RUGER, 1972, A? y B, y n° 8), una a Jupiter (RUGER, 1972, n® 5), otra a Rudiobus (RUGER,
1972, n° 3), otra a Entarabus (RUGER, 1972, n° 6). Solo uno de los epigrafes menciona a una divinidad
femenina, deae Sattadae (RUGER, 1972, n® 7, de Britania), dos o tres de las inscripciones no hacen
mencidn a divinidad alguna (RUGER, 1972, A? y n** 2 y 4) y otra es de caracter funerario (RUGER, 1972, n°
1); el autor deduce que este relativo predominio de divinidades masculina puede no ser una mera
casualidad (RUGER, loc. cit.).

7 RUGER, 1972, p. 255. Los nombres derivados de toponimos o etndnimos —vici, pagi— corresponderian a
los epigrafes con n° 3, 4 (?), 5-8 (cf. supra); los nombres derivados de antropénimos —piensa el autor en
héroes fundadores eponimos— o tednimos serian los n™ 1, 2 y 4(?).

" RUGER, 1972, p. 256.

7 RUGER, 1972, p. 253, inscripcion B, Holzweiler: Mercurio / Tib(erius) Claudius / lustus ex im[perio] Va
ips(ius) l(ibens) m(erito) [pro slalute / C (invertida = curia) Etratium.

¥ G. NEUMMANN (1987, p. 108) se inclina con dudas hacia un sentido atributivo antes que topico,
estableciendo una probable relacion con otros términos IE, entre ellos 1jTpov ‘abdomen, parte baja del
vientre’, del que deduce una posible tutela sobre mujeres embarazadas.

9 Bettehofen: CIL XIII, 7895; Roedingen: CIL XIII, 7890. C. B. RUGER (1972, p. 256) reconoce
explicitamente su agradecimiento a G. ALFOLDY por haberle puesto sobre la pista.

Y RUGER, 1972, pp. 251 s., inscripcion A, Jilich: [Mercurio] / Curia / Amratinna | ° inpendio Sex(ti) /
Antisiti / [N]avini.

I RUGER, 1972, p- 256, n. 22. Cf. infra apartado Santuarios urbanos. Los ediculos forenses.

32 Cf. infra apartado, Vinculacion parédrica a otras divinidades.
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Cambiando de linea de investigacion, ha sido la paralela ndmina de epitetos en
lengua latina anejos a Matres, Matronae y afines, quienes han ido demarcando
decisivamente la comprension comun en la historiografia de la esencia y atribuciones
generales de las diosas. A la luz de epitetos tales como indulgentes”> se ha cosiderado
se tratara de divinidades benefactoras y generosas, a las que se otorgaria la concesion de
bendiciones y bienestar, especialmente abundancia y fertilidad en los campos, de donde
se desplegaran en los monumentos atributos tales como cestas de frutos y
cornucopias’>*. Junto a ello, la némina de epitetos latinos del tipo domesticae, paternae,
maternae, trisavae, o simplemente de los posesivos meae o suae, indicarian su
adscripcion al circulo de genios protectores del hogar familiar y de la patria’”, hasta el
punto que se llegara a proponer en conjunto que tal caracter explicaria el supuesto
predominio de epitetos de caracter topico, lo que las caracterizaria como genios
tutelares de localidades, villas y hasta de naciones’*°, funcionando a modo de espiritus
benefactores cuyo dominio se extenderia sobre campifas y bosques, sobre los mismos
viajeros, a modo de Lares y Fortunae, que tutelarian el retorno a la patria™’, y quizas
sobre las mismas mujeres en relacion a la procreacion, de forma que en contacto con la
religion romana celtas y germanos pudieron reconocer a sus Matres como divinidades
curdtrofas andlogas a las Junones, asi como con otras divinidades de significado arcaico
como Mater Matuta, la Madre de los Lares, Mater Magna o Juno Lucina”®, honrada
precisamente en las Matronalia”’.

Paralelamente, la investigacion ha ido recurriendo crecientemente a la etimologia de
los epitetos de origen céltico o germanico para dilucidar aquellos que tuvieran un
sentido asimismo atributivo. Es cierto que el posicionamiento a priori entre los
historiadores ha sido de gran escepticismo ante las aportaciones de la etimologia’®, no
obstante se han abierto paso a partir de determinadas significaciones de sustrato céltico
muy evidente, subyacente en ciertos epitetos, como las Matres Nemetiales en relacion al
nemeta o cercado sagrado del que serian tutelares™®', o de la significacion directamente
atributiva de ciertos epitetos de corte germanico como Gabiae ‘las que dispensan’ y
Alagabiae “las que todo lo dispensan’’®, o el de Matres Maphtiae ‘las guardianas’’®,
entre muchos otros.

De todo ello, se ha seguido un incesante trasiego de etimologias aceptadas entre
amplios y dilatados debates, segun su correlacion con el contexto étnico, cultural y

73 CILV, 6594.

*IuM en ROSCHER 11, 2, col. 2474.

S HiLD, DS 1Ib, 1904, p. 1638.

3% Para M. IHM (ROSCHER I, 2, col. 2474; = HILD, DS IIIb, 1904, p. 1639) la advocacion de Matres
sobrepasaba sobradamente la esfera de proteccion de individuos y sus respectivas familias, acogiéndose a
las mismas pueblos enteros, asumiendo una funcion proxima o idéntica a divinidades protectoras del tipo
dii Genii: Matronae et Genii Ausuciatum (CIL V, 5227) o de los dii tutelares.

T Es la interpretacion que ofrece J. A. HILD (DS IlIb, 1904, p. 1639) a las atribuciones viales que otorga
parte de la teonimia viaria.

8 HiLp, DS IlIb, 1904, p. 1639: desmiente una lectura de una inscripcion de Lyon: Lucinis Matris (CIL
XIII, 1763), prefiere la lectura Lycinis

¥ HiLD, DS I1Ib, 1904, p. 1639.

7M. IHM (ROSCHER I, 2, cols. 2467-2468; misma valoracién en HILD, DS IlIb, 1904, p. 1638) valoraba
estas aportaciones como “muy arriesgadas”, apostillando como indicio de escepticismo que los epitetos
de las Matres debia tener una semantica bastante cercana a las advocaciones marianas y hagiograficas en
el cristianismo, que suelen referirse a indicaciones topicas de las poblaciones protegidas o de los
santuarios que les sean propios. El mismo posicionamiento ya en F. KAUFMANN (1892, p. 30).

1 I X1, 2221. La referencia aparece ya en ANWYL, 1906, p. 26.

782 THM en ROSCHER 11, 2, col. 2466. Cf. supra, teoria de Gabiae y Alagabiae en relaciéon a Fatae apud
OLMSTED, 1994, pp. 412-413.

9 HiLp, DS IIb, 1904, p. 1638, n. 13.

12N



lingiiistico atribuido por el investigador a los testimonios en cuestion, pues, desde bien
pronto se ha vislumbrado la coexistencia de términos célticos, germanicos y latinos,
cuya oportuna identificacién ha derivado la propuesta etimologica oportuna’®’. Es esta,
valga la redundancia, la Gnica via de acceso a este maremdgnum de referencias, esto es,
la identificacion lingiiistica de los epitetos registrados en cada caso, de suerte como G.
NEUMANN y K. H. SCHMIDT realizaron respectivamente para los epitetos
lingliisticamente germanicos y célticos en sus articulos respectivos de MwG.

Nosotros no consideramos oportuno desarrollar con mayor precision este apartado,
por cuanto entendemos que ello requeriria confeccionar un corpus completo de Matres y
otras Muttergottheiten afines, mientras que nuestro marco referencial se limita al ambito
peninsular, no obstante hemos considerado oportuno trazar este breve estado de la
cuestion, que nos esboza las dificultades y posibilidades que nosotros hemos de afrontar
para cada uno de los casos representados en nuestro estudio. Cabe afiadir, no obstante,
que la variada realidad del sustrato étnico y lingiiistico prerromano de la Peninsula
Ibérica’®, asi como la atencion a la pervivencia bajo la romanizacién de marcos sociales
organizativos primitivos de caracter gentilicio y clientelar’®®, orientaran necesariamente
la interpretacion lingiiistica, étnica, atributiva, funcional y cultural de cada uno de los
epitetos documentados.

VII.  Naturaleza y facultades de las Muttergottheiten

1. Elvalor de la pluralidad: Las triadas en el ambito céltico e IE

El nimero “tres” tiene una marcada ubicuidad en civilizaciones y épocas muy
diversas, hasta el punto que uno de los mas destacados investigadores que han asumido
la onerosa carga de registrar su presencia entre la heterogénea némina de nociones,
acontecimientos, personas y cosas asi agrupadas, afirmaba con humildad académica que
ni toda una vida de investigacién permitiria asumir el material disponible’®’. Por otra
parte, los estudios celtistas asumen a los grupos triddicos como una suerte de distintivo
céltico, no obstante se le conozcan paralelismos sumamente amplios’®®; nosotros, que
no queremos diluirnos en una caracterizaciéon universal tan amplia que acabe estando
vacia de contenido, vamos a adoptarlo como una nocién no exclusiva pero significativa
en las estructuras de pensamiento IE, de donde resulte apropiado ubicar su papel y
caracter propio en la esfera céltica. Metodologicamente, toda perspectiva comparativista
tiene aristas muy delicadas, y si ya en las cuestiones formalmente lingliisticas hemos de
movernos en terrenos resbaladizos, cuanto mas habremos de cuidarnos en el ambito de
las mentalidades. En tal sentido, nuestra perspectiva no pretende ser diferenciadora, sino
meramente descriptiva y acotada especificamente al ambito religioso, asumiendo como
evidencia que en el espectro de las concepciones religiosas de la Antigiiedad se detecta
una recurrente agrupacion en nimero de tres de divinidades IE’®, de lo que cabe

%% M. IHM (ROSCHER II, 2, col. 2467) ejemplifica uno de los primeros intentos por introducir en el

discurso unos criterios filologicos minimos para justificar la adscripcion de un epiteto como germanico,
indicando a la sazon elementos tales como la alternancia en un mismo epitetos de la terminacién en —abus
o en la forma altogermanica: Aflims y Afliabus, Vatuims 'y Vatuiabus, Saitchamins y Saithamiabus.

763 Cf. supra apartado Area lingiiistica IE de la Peninsula Ibérica.

766 Cf. supra apartado Los celtiberos y la etnogénesis celta en Hispania.

T USENER, 1903, p. 1: “Der Anwendungen sind so viele, dass auch jahrelange Beobachtung nicht hoffen
diirfte des Stoff zu erschépfen”.

%8 El articulo de H. USENER (1903, pp. 32-34) llega a repasar someramente la ubicuidad de las
agrupaciones triddicas en ambitos extraindoeuropeos, tales como los ambitos semita, egipcio y mongol.
7% Para H. USENER (1903, pp. 34 s.) se trata a la luz de los paralelismos detectados una concepcion
teologica propia de la Antigiiedad: “Wir ziehen daraus die Erkenntniss, dass es ein weit verbreiteter
menschlicher Trieb war, sich die Gottheit in der Form der Dreiheit vorzurstellen”. Afiade el autor (ibid.,
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deducir las conclusiones necesarias a la hora de valorar el tenor concreto desplegado por
los monumentos plasticos y literarios de sustrato celta en los que se observa una afin
disposicion.

Comenzamos por el ambito grecorromano; cabe sefialar que el mismo ARISTOTELES
apuntaba para la triada la nocion de totalidad, por cuanto incluia en si misma principio,
medio y final’”®. La afirmacion del estagirita descubre una estructura de pensamiento,
Anschauungsform’”, que efectivamente tanto la Antigiiedad como el cristianismo
primitivo —si es que cabe hacer diferenciacion entre ambas categorias’ — han
atestiguado sobradamente y en relacion a muy diversos aspectos, desde las liturgias
religiosas’””, a las formulas sagradas de juramento’’* o las practicas magicas que
incluyeran la invocacion de divinidades o entidades de poder’””. Es sin embargo, en el
ambito del pantedén donde se observa un mayor y mas claro empleo de la agrupacion
triadica, especialmente en la configuracion de la Teogonia hesiddica, en la que H.
USENER llega a distinguir a 15 triadas de divinidades’’®, entre las que huelga decir se
hallan los tres hijos y las tres hijas de Crono y Rhea, repectivamente Hades, Posidon,

p- 34) que la misma Antigiiedad, antes que un ambito cultural especifico, parece suponer el limite que en
buena medida restringe el desarrollo de esta concepcion: “Wie bestimmen wir tiberhaupt die Grenzen, wo
diese Herrschaft der Dreiheit ein Ende findet? Offenbar hat sie iiber den Culturbereich des Altertums
sich hinaus erstreckt”.

710 ARIST., Cael. 1, p. 268, 12,. apud USENER, 1903, p. 1: “Die Dreihat ist die Zahl des Ganzen, insofern
sie Anfang, Mitte und Ende umschliesst”. ARISTOTELES trae a colacion esta maxima citando a la escuela
pitagoérica.

"7 USENER, 1903, p. 4.

772 Obviamos las sabias referencias de H. USENER (1903, pp. 36-46) a la configuracion de la fe trinitaria
cristiana, a su parecer a partir del siglo II.

3 En relacion al caracter triadico de numerosos coros y danzas atestiguados en la Antigiiedad, cf. infra
apartado Iconografia. Nuestra propuesta. Villoslada. La liturgia cristiana se ha fundamentado desde
antiuguo en esta reparticion en grupos de tres, segun atestigua san AGUSTIN (Epist. LC —CXIX- ad
lanuarium 17, 33, apud USENER, 1903, p. 3): “ternarius numerus in multis sacramentis maxime excellit”.
77 USENER, 1903, p. 17 ss. Entre la némina de triadas atestiguadas por la documentacion destaca la
insercion de la mencion de Deméter y Gaya en las formulas de juramento, por ejemplo en la lliada a
Zeus, Gaya y Helios (/. XXI, 258), en Atenas a Zeus, Apolo y Deméter (AR., Egq. 941), etc. Indica el
mismo autor (ibid., pp. 22 s.), que en época helenistica esta antigua costumbre fue sustituida parcialmente
por largas listas de dioses puestos como garantes de los juramentos, y que a partir del reinado de Augusto
y al marchamo del desarrollo del culto imperial, la figura del César fue incorporada a estos juramentos.

73 USENER, 1903, p. 21 ss.

77 USENER, 1903, pp. 4 s: Ciclopes (Brontes, Estéropes, Arges), Hecatonquiros (Coto, Briareo, Giges),
Gorgonas (Esteno, Euriale, Medusa), Horas (Eunomia, Dice, Irene), Moiras (Cloto, Laquesis, Atropos),
Carites (Aglaya, Eufrosine, Talia) y otros grupos de los que cabe deducir un agrupamiento en tres como la
descendencia de Chaos (Gaya, Tartaro, Eros), la propia de Taumante y la oceanide Electra (Iris y las
harpias Aelo y Ocipete), las crias de Equidna y Tifon (Otro, Cérbero y la Hidra), la prole de los titanes
Hiperion y Tea (Helios, Selene y Eos), de Crio y Euribia (Astreo, Palas, Perses), y finalmente de Crono y
Rhea, que tienen tres hijas: Hestia, Deméter, Hera, y tres hijos: Hades, Posidon y Zeus; a su vez Zeus y
Hera tienen tres hijos: Hebe, Ares e Ilitia, y por su parte Ares y Afrodita: Fobos, Deimo y Harmonia; a
ello se puede afiadir que tras la castracion de Urano, aiin engendraria Gaya, durante el afio siguiente, a las
Erinias, a los Gigantes y a las ninfas Melias. Indica sugestivamente el autor (ibid., p. 5) que en muchos de
los casos destaca la estructura triddica por la escasa relacion que entre los miembros se observa,
ejemplificando a través del caso de los hijos de Ares y Afrodita, Fobos y Deimos, que reproducen la
terrorifica figura de su padre, pero nada tienen que ver con su hermana Harmonia. El articulo persigue
esta misma categoria en otros capitulos de la mitologia griega que abreviamos radicalmente, entre los
mismos se detiene en las teosofias orficas (ibid., p. 6), en las que Metis, Fanes y Ericepeo forman una
suerte de trinidad, Cronos tricéfalo engendra a la triada de Eter, Chaos y Erebo, los mismos Curetes son
tres, asimismo son tres los elementos primordiales (fuego, agua, y tierra), etc.
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Zeus y Hestia, Deméter, Hera, que demarcan la division en tres ambitos deducible para
el pantedn griego olimpico, asi como para otros panteones IE””’,

De este maremagnum de agrupaciones triddicas griegas, mencioén aparte de la
compleja figura de la diosa de tres caras Hécate'”®, extrae H. USENER una serie de lineas
maestras, que consideramos cabe resaltar, tendentes a identificar la primacia de estas
agrupaciones en relacion a las divinidades poliadas, entre las que destaca en ambito
latino la Triada Capitolina’”, y sobre todo a las divinidades relativas a la sanacién™ o
caracterizadas por su cardcter ctonico’®'. Por encima de todo ello, sorprende en la
documentacién griega que se puede deducir, cuasi como regla, que las agrupaciones
triddicas aparecen especialmente referidas a divinidades femeninas’®* y ello
especialmente en atencion a la informacion suministrada por el tratado del mitdgrafo
APOLODORO, quien refiere una amplia némina de divinidades, en parte ya conocidas por
HEesioDpoO, entre las que cabe mencionar a Erinias, Grayas, Harpias, Sirenas y
Hespérides’, y a las que la documentacién vinculada al culto afiade una abultada lista
de diosas agrupadas en conjuntos triadicos’™".

El paralelismo es relativamente ubicuo a otros panteones IE de la Antigliedad,
especialmente en el ambito itdlico, en el que con anterioridad a la impronta helénica de

época histdrica, se detecta una agrupacion triadica de divinidades con caracter autoctono

7" Nos referimos a la propuesta desarrollada por G. OLMSTED (1994, p. 37) entre otros autores, cf. supra

apartado El panteon IE.
778 H. USENER (1903, p- 29) introduce a Hécate sutilmente al hablar de las divinidades minorasiaticas, no
obstante el origen de la misma permanece oscuro; a priori parece desprenderse de la documentacion que
hubiera sido en época protohistérica un epiteto de Artemis, a cuyo culto aparece asociada en épocas
posteriores, cf. HECKENBACH, RE VII, 2, col. 2782.
7 USENER, 1903, p. 15. Indica el autor que en d&mbito griego estas divinidades tutelares y soberanas de
comunidades politicas son apeladas como &Kkpaiot (POL. IX, 40), poniendo como ejemplos a Mitilene
(Zeus, Posidon, Hades), los Magnesios de Tesalia (Zeus  Axpoiioc, Apolo Komvomoiog y Artemis
" TwAkict), Magnesia de Meandro (Zeus Sosipolis, Artemis Leukophryene y Apolo Pythios), Iasos (Apolo,
Artemis, Zeus M£y1670¢), Teos (Dioniso, Heracles, Zeus). Sin entrar en la cuestion sobre la esencia y
ubicacion primitiva de la Triada Capitolina (RADKE, 1965, p. 158 s.), sabemos de la dedicacion del
celebérrimo templo capitolino en el 509 a. C. (LIUII, 8, 6), en el que se desplegd ya una imagen del dios
latino segun la disposicion del Zeus griego (RADKE, loc. cit.) y de la dedicacion a Jupiter, Juno y Minerva
de los /udi romanos mas antiguos y venerales, los /udi Romani o magni; la influencia de esta
representacion triadica tuvo las maximas consecuencias, dada la configuracion de templos capitolinos en
todas las colonias romanas, ya fueran dedicadas a la triada romana, ya lo fueran a posteriori también al
culto de la dea Roma y Augusto, cf. USENER, 1903, p. 16.
™80 Las divinidades griegas a las que se atribuia un caracter sanador, presentadas por las fuentes como
are€imovol o MOLTAALWTON, son referidas en grupos triadicos, por ejemplo en Atenas (Amynes,
Asclepio, Dexion) o en Tegea (Atenea, Asclepio, Higia), como sobre todo en Epidauro, donde junto a la
triada de Apolo, Asclepio, Higia resultd especialmente recurrente a partir de época imperial la invocacion
conjunta a los hermanos Asclepio e Higia, junto al hijo de aquel, Telesforo, cf. USENER, 1903, p. 15.
781 Se trata de una categoria especialmente fecunda de ejemplos, H. USENER (1903, pp. 24-28) enumera 41
documentos, entre los que se detecta la asociacién de Apolo, Leto y Artemis en distintos santuarios
rupestres griegos, la triada primitiva eleusina de Deméter, Kore y Hades, y una extensa lista de
divinidades cuyo caracter ctonico se detecta por las atribuciones de las mismas o por el culto telurico
desarrollado en su nombre.
82 USENER, 1903, p. 6.
™8 Erinias: Alecto, Megera y Tisifone (APOLLOD. I, 1, 1, 2). Grayas: Pefredo, Enio (HES., Th. 273) y
Deino (APOLLOD. II 4, 2, 3), Harpias (tres apud HYG. f. 14), Sirenas (APOLLOD. Epit. p. 231 WAGN.),
Hespérides: Egle, Eritia, Hesperia (APOLLOD. RA. 4, 1427 s.).
78 H. USENER (1903, pp. 9 s.) identifica en Delfos a las tres diosas de la fortuna —8pioi— (HoMm., Carm.
Ep. Hermes 554), en Haliarto a las ITpat&1dikal —invocadas en los juramentos— (PAUS. 1X, 33, 3, cf.
USENER, 1903, p. 17, n. 3), en Argos a las tres ~ Em1teA10e¢ —representadas como un grupo sedente de
tres mujeres—, en Atenas a las tres hijas de Cécrope —Aglauro, Herse, Pandroso—, en Beocia las tres hijas
de Escamandro y Acidusa —invocadas como las [ToupO€vor-, ete.
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entre diversos pueblos’®’, destacando a la sazén al menos cuatro fenémenos de sustrato:
Los cultos de Preneste (1), donde se venaraba una imagen de culto a Fortuna, en la que
la diosa era representada acompanada de Japiter y Juno lactantes’®’; la Triada Capitolina
(2)"*"; los cultos triadicos en el Aventino (3)’**; y el culto a divinidades apeladas como
sorores y virgenes (4), entre las que cabe sefialar a las nymphae Querquetulanae’™, asi
como a las ya indicadas tres Fortuna, Parcae'y tria Fata'"

El fenomeno triadico se rastrea en otras culturas IE como la germana’™’, la hind’*?
y por descontado la celta, en la que es un recurso muy frecuente’”>. En relacion a la
religion céltica, con independencia de las dificultades que supone la interpretatio de las
informaciones proporcionadas por la obras literarias grecorromanas’, se detecta un
marcado paralelismo en al menos dos esferas’": en el recurso en las sagas legendarias a
conjuntos de tres hermanos (1) y en las representaciones plasticas a la triplicacion de
una misma figura (2), predominando para las figuras masculinas la tipologia del dios
tricéfalo””® y para la femenina la agrupacion triple, tal y como hemos visto
anterioremente, recurrente en la némina iconografica de Matres y afines’ .

En relacién a las sagas irlandesas, nos referimos al fenomeno literario sefalado por

J. VENDRYES, consistente en la reiterada referencia a un conjunto singular de tres

785 Sefiala H. USENER (1903, p. 29) entre los umbros la triada de Cerfus martius, Praestota Cerfia, Tursa
Cerfia. En palabras del mismo autor (ibid., p. 30): “Gétterdreiheiten waren aber in Rom so heimisch wie
anderwdrts”.

86 Cic., Diu I, 41, 85. Sobre las caracteristicas de esta imagen, venerada a Matribus y que presidia las
celebérrimas sortes Praenestinae, asi como la relacion deducible entre Matres y otras divinidades afines
con la Fortuna italica, cf. infra apartado relacion con otras divinidades. Fortuna.

87 Cf. supra. Entendia ya el autor que con independecia de la tradicion romana sobre el Capitolius vetus
(VARRO, I. . 5, 58), que la existencia de los tres flamines maiores probablemente habia fosilizado una
triada suprema anterior conformada por Jupiter, Marte y Quirino, cf. RADKE

8 Recuerda h. USENER (1903, p. 30) el culto tributado por los Arvales en el Aventino a lovi, Libero,
Iunoni Reginae, el culto —de probable influencia griega— a Liber, Libero y Libera, el culto a Jupiter,
Apolo y Diana en el respectivo altar de tres lados en el Esquilino, etc.

9 Sabemos de la existencia de su templo en el Esquilino, dando nombre a la cercana puerta de la
muralla; se trataria de una forma autdctona de driadas, que para h. USENER (1903, p. 12) atestiguan
claramente sobre el caracter autoctono de estas agrupaciones triadicas de divinidades en Italia, con
anterioridad a la helenizacion del culto y de las concepciones religiosa romanas.

70 Sobre las tres Fortunae, cf. infra apartado relacion con otras divinidades. Fortuna. Sobre las Parcae 'y
las tria Fata, cf. supra apartado Otras formas atestiguadas como téonimo. Fatae.

1 Cita H. USENER (1903, p. 31) la triada suprema germanica de Wotan (nérdico Odin), Thor (Donar) y
Ziu (Tyr), interpretados por TACITO (Germ. 9) como Mercurio (Wotan), Marte (Ziu) y Hércules (Donar).
72 USENER, 1903, p. 32. Sobre el grupo triddico hindu de la Trimurti, cf. infra.

73 H. USENER (1903, p. 31) identifica a la organizacion druidica como responsable de la consolidadcion
de esta concepcion triadica, que ellos habrian explotado conforme se daba forma al corpus de ensefianzas
de los que eran custorios y maximos encargados de transmitir, cf. infra apartado Las fuentes «célticasy.
7% Ténganse en cuenta todas las dificultades que ha supuesto tratar de constrastar las informaciones de
CESAR y LUCANO con el registro material y epigrafico hallado en Galia (VRIES, 1960; 1977, pp. 28 ss.)
Maxima dificultad ha tenido en nuestro campo la identificacion por parte de LUCANO (I, 445 s.) de una
supesta triada suprema gala de dioses galos, Teutates, Esus y Taranis, cf. DUVAL, 1976, p. 66 ss.; VRIES,
1977, pp. 48 ss. No osbtante, sensu stricto, no cabe concluir que LUCANO tuviera intencion de referirse
propiamente a una triada, sino que antes bien enumerara tres nombres de timbre barbaro que cuadraran
con la forma en hexametro del poema, cf. VRIES, 1977, p. 29.

93 Cf. VRIES, pp. 152 s.

7% Nosotros vamos 1977, a sefialar esta figura triadica, pero no es en absoluto el tnico elemento triple a
discernir en las representaciones de dioses celtas, cf. infra toro de tres cuernos y Genius Cucullatus.

7 Horn, 1987, p. 45: “die Dreiheit einleuchtend mit der keltischen Vorstellung von Allmacht und
funktionaler Vielfalt einer Gottheit verbunden”; cf. supra apartado Fuentes iconogrdficas.
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hermanos, que parecen remitir a la triplicacion de un mismo personaje’”*, tal y como se
deduce por su caracterizacion indiferenciada: se les presenta como hermanos
mellizos””, llevan el mismo nombre, no obstante se le adjunten epitetos distintivos o
bien nombres estrechamente unidos por la forma o por el sentido®”, solo uno de ellos
despliega una personalidad netamente acusada, mientras que los otros dos no son sino
una sombra del anterior®”’. Cabe ser prundente al respecto, dado que el recurso
legendario a agrupaciones triadicas es compartido por otras tradiciones legendarias IE,
que coinciden solo parcialmente en el tenor de la triplicacién de un mismo personaje,
rasgo cuyo paralelismo si se puede establecer para ciertas sagas italicas relativas a
héroes fundadores eponimos®’?, para ciertas agrupaciones hagiograficas®” y para ciertas
pervivencias en el folklore irlandés®”*; mientras que, contrariamente, en otros casos del
ambito IE, el paralelismo se refiere meramente al nimero de hermanos, pero no a su
unicidad esencial®”.

% VENDRYES, 1935, pp. 324-326. Remitimos al autor en relaciéon a los ejemplos de personajes de las

sagas irlandesas a partir de los cuales vertebra su exposicion. Sobre el recurso a las sagas irlandesas dado
su incontestable trasfondo legendario insular, cf. supra apartado Fuentes Literarias.

79 Es usual que se presente a estos hermanos como mellizos, fruto de un parto trigemelar —cuando no que
una misma madre alumbre a la vez a tres varones y tres mujeres—, que como indica J. VENDRYES (1935, p.
328) no es cosa que escape a la naturaleza humana, pero que dada su frecuente aparicion en las leyendas
irlandesas da la impresion de un topos literario, que por otra parte concuerda con la importancia otrogada
por los latinos a las condiciones en las que la persona venia al mundo (ibid., p. 328, n. 1). Tampoco
escapa a estas sagas que un mismo personaje sea hijo de tres padres a la vez, es el caso de uno de los
asesinos de Cuchulain, llamado Lugaid, apodado Mac Tri Con ‘hijo de tres perros’, dado que este era hijo
de Cu Roi, cabria suponer a este dotado de una triple personalidad (ibid., pp. 328-329); otro ejemplo es de
los tres Findemna ‘los bellos mellizos’, Bres, Nar'y Lothar, hijos de Eochu Feidlech, que engendrarian al
mismo tiempo un hijo de su hermana Clothru, el fruto de este incesto, Lugaid Riabnderg, habia el cuerpo
partido en tres por rayas rojas, cada una de las partes se asemejaba a cada uno de sus tres padres.

%00 Refiere J. VENDRYES (1935, pp- 324- 325) las historias legendarias que recuerdan la apelacion de tres
hermanos denominados igualmente como Fothad, Gennan o Colla, y el caso de los tres hijos de
Ohghaman, denominados respectivamente Fergus, entre otros. Cf. VENDRIES, 1935, p. 325.

801 VENDRYES, 1935, p. 327. Estos dos personajes le acompafian constantemente, regulan su conducta en
funcién suya y toman parte en todos los actos de su vida.

%02 J VENDRYES (1936, pp. 339 s.) relaciona con este fopos de las sagas insulares determinados episodios
de las leyendas fundacionales romanas, en especial el episodio de los Horacios y los Curiaceos (LIU. I,
24), descritos como mellizos por DIONISIO DE HALICARNASO (III, 13 y 32); cabe sefialar el caracter a la
vez mitico y poético del relato, que con independencia de su relacion a ritos y cultos italicos locales,
manifiesta la finalidad de glorificar de la gens Horatia en la persona de su héroe epénimo, lo que
concuerda a la perfeccion con el caso de los héroes fundadores de clanes en la literatura irlandesa. Por
otra parte VIRGILIO (den. VIII, 563 ss.) menciona al rey Erilus, con el que combate Evandro ante los
muros de Preneste, y al que debe matar en tres ocasiones, paralelismo claro con la tematica de las sagas
irlandesas, en las que tres personajes, triplicacion de uno solo, mueren de un mismo golpe.

803 Especialmente relatos martiriales que parecen haber transmitido leyendas paganas correspondientes al
sustrato del lugar de culto, cf. supra.

804 VENDRYES, 1935, pp. 329 s.

805 H. USENER (1903, pp. 7 s.) identifica paralelamente una primitiva saga mitica consistente en tres
hermanos, entre los que se establece un conflicto porque la virtud del hermano menor resulta odiosa para
los otros dos mayores, que consiguen quitarle la vida, pero que milagrosamente consigue volver a la vida
y salir adelante. El mismo autor concibe que esta estructura de pensamiento estaria presente en un relato
hindt anterior a la redaccién de Rig Veda referente a Trita Aptya, cuyo nombre precisamente hace
referencia a su lugar como tercer hermano —el autor reconoce el tednimo como cognado lingiiistico del
griego Z&Vg tpitog,—, del que se relata el haber sido asesinado por sus dos hermanos en una cueva en la
que habia caido y desde donde pedia auxilio (RV 1, 105, 17); asimismo el mismo autor reconoce rastros de
esta saga en los relatos miticos griegos relativos a los hijos de Eaco y de Endeis (o Egina), reyes de los
mirmidones de Egina, cuyos hijos Telamon y Peleo, asesinan a su hermanastro Foco, fruto de los amores
de su padre con la nereida Psamate; asi como relaciona esta tematica con el relato transmitido en los
misterios Orficos por el Anaktotelesten, sacerdote de los Coribantes, sobre que dos de estas divinidades,
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De la misma forma, cabe preguntarse por la iconografia triplicada asociada
especialmente a parte de los monumentos galorromanos, tanto a la representacion
triddica femenina de Muttergottheiten como Matres, Fatae, Nymphae, etc.?% como a la
masculina, representada por la tipologia del personaje tricéfalo, ya bien dotado de tres
cabezas ya bien reuniendo tres rostros en la misma cabeza®’, sin que sea posible
discernir si estas figuras tricéfalas responden a una misma divinidad o a distintas®”®. De
la misma forma, cabria aducir como fendmeno paralelo de triplicacion, el asociado al
genius Cucculatus, cuya iconografia responde a la del Telesforo grecoasiatico®”’, asi
como a otros fendémenos paralelos vinculados a animales sagrados como el toro de tres
cuernos, que conocemos acompafiando a diversos dioses y animales sagrados®'’; cabe
seflalar que a ello se suman otras manifestaciones aisladas que coinciden en la
triplicacion de atributos, es el caso del bajorrelieve de los nautae parisiaci, en el que
junto a Jupiter, Vulcano y Esus, una cuarta divinidad, identificada como Tarvos
Trigaranos, es acompanada por tres grullas®''.

Se trata de una iconografia de la repeticion®?, que aparte tener su eco en otras
manifestaciones religiosas IE'", permite detectar la aculturaciéon de modelos

. , . 814 e e .
mediterraneos, tanto orientales como grecorromanos” ', consecuente al proceso iniciado

denominados Cabiros, habrian asesinado al tercer hermano, de suerte que habrian enterrado su cabeza en
el monte Olimpo, manando desde alli la sangre del asesinado.

806 M. IuM (ROSCHER II, 2, col. 2473) constata ya un escepticismo ante la heterogénea némina de
propuestas dadas al respecto, en las que abundaban atribuciones de tenor grecorromano en base a
divinidades plurales, tales como Horai o Carites, o de abstracciones de tenor étnico y cultual como su
supuesta referencia al santuario de la Tres Galliae en Lyon.

%07 Para J. VENDRYES (1935, p. 335) los dos tipos de representacién referirian a una misma concepcion
mitica o religiosa, explicandose tal duplicidad a razon de las posibilidades técnicas y artisticas del
escultor de turno, resultando la imagen propiamente tricéfala una humanizacion propia de un estadio
artistico mas refinado y tendente hacia a la triplicacion del personaje, lo que supondria el estadio final
resultante, menos “barbaro”, pero derivado en definitiva del tipo iconografico galo.

8% Para J. VENDRYES (1935, p. 336) no se pueden aducir como indicio de representar a distintas
divinidades, divergencias de factura tales como el caracter barbado o imberbe de la figura, aspectos que
cabria explicar antes a la creatividad e influencias recibidas por el artista, que a un distinto trasfondo
cultual o teologico

809 El Genius Cucullattus aparece representado como un nifio envuelto en una manto con capucha. Se
conocen determinadas representaciones de caracter triple que M. GREEN (1995b., p. 477) enumera junto a
las anterioremente sefialadas (toro de tres cuernos, personaje de tres cabezas, conjunto triple de matronas,
etc.); remitimos a la interpretacion de J. de VRIES (1977, p. 179), quien observa en esta imagen una
interpretatio gala de la iconografia atestada para Telesforo en el ambito del Mediterraneo oriental desde
los siglos 11 y I a. C.; no obstante ello, y sin introducirnos aqui en su compleja interpretacion (caracter
ctoénico —interpretacion por la que se inclina el mismo J. de VRIES, loc. cit.—, atribuciones sobre la salud
y/o la fertilidad, vinculacion original en Asia de una divinidad céltica afin, etc.), cabe sefialar que el
trasfondo de la divinidad es probablemente céltico, de donde resulta un fendomeno muy interesante de
como la adaptacion de un tipo iconografico grecoasiatico conlleva una interpretatio en la que
plasticamente se recurre en determinadas ocasiones a la triplicacion de la figura modelo, coexistiendo
representaciones afines individuales y triples, aspecto muy cercano a lo sefialado para las tipologias de
imagenes de Matres y afines, cf. supra apartado Fuentes iconograficas.

$10VRIES, 1977, p. 185.

S VRIES, 1977, pp. 105 s; 153. Sobre la interpretaciéon en conjunto y la asociacion de la figura del toro —
el autor recurre a la recurrencia de toro y grullas en la leyenda del Minotauro—, cf. ibid., pp. 185-187.

$12 VENDRYES, 1935, p. 335. Cf. supra apartado Fuentes iconogrdficas.

813 J. VENDRYES (1935, pp. 337-338) trae e colacion a 4hi “de tres cabezas™ en la India védica (RV X, 1.8;
99.6), asi como a la iconografia asociada al dios Shiva que, aparte de conformar el grupo de la Trimurti
‘de las tres formas’ con Brahma y Visnu, suele ser representado con un solo cuerpo y tres cabezas.

814 Recuerda J. VENDRYES (1935, pp. 337-338) de la cultura grecorromana a la Quimera, Cérbero y
Gerion, y remite a la concepcion tricéfala del Hermes griego al que parece remitirse la representacion de
tres rostros de Hécate, que podria asi supervisar el espacio en tres direcciones (cf. OU., Fast. 1, 141). La
hipétesis concuerda en lo esencial en lo sefialado por J. A. HILD (DS IIIb, 1904, s.v. Matres, pp. 1637-
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en territorio galo y centroeuropeo por el contacto con la colonizacion griega. Ello no
supone minusvalorar la centralidad indigena en el fendmeno, deducible de distintos
indicios, entre otros, la geografia de los hallazgos, que para el caso del personaje
tricéfalo®”, muestra una marcada discriminacién a favor de las regiones septentrionales
entre los rios Mosa y Rin, especialmente en el entorno de Reims, destacando
contrariamente su ausencia o escasez al sur de Nimes, en la Provenza y Narbonense,
precisamente los territorios de mayor influencia colonial®'®. En cualquier caso, este tipo
de personajes representados con miembros triples o al menos multiplicados, representan
una suerte de exaltacion de las fuerzas de la naturaleza, antes que a una caracterizacion
monstruosa, de suerte que remiten a una concepcion simbolica y primitivamente sencilla
que en buena medida representa su poder sobrehumano.

La cuestion de fondo reside en aprehender qué tipo de nocidén cabe exprimir de esta
triplicacion de figuras divinas o heroicas que las representaciones célticas nos descubren
en relacion a determinados monumentos literarios y plasticos, no exentos de cierto eco
en la epigrafia disponible, entre la que aisladamente se detectan epitetos divinos que
remarcan la misma nocién de pluralidad asociada preferentemente a la forma de
triada®'’. Una mirada a la bibliografia consultada, nos ofrece una triple caracterizacion
que cabe sintetizar de cara a contar con ello de cara al desarrollo de las conclusiones. En
sintesis podemos abstraer tres valores a partir de este fenomeno®'®:

El primero es la nocion de identidad (1), conclusion ya sefalada por el propio H.
USeNerR*", y que J. de VRIES®™™ deriva de la misma cita de ARISTOTELES que
sefialdbamos al principio de este apartado, considerando este autor que si se exprime el
tenor filosofico inherente al pasaje, cabe retener la nociéon de unidad subyacente a la
totalidad. Se trataria, en todo caso, de una interpretacion independiente y anterior a las
especulaciones neoplatonicas®>', que cabe aceptar siempre y cuando podamos abstraer
de la informacion disponible el caricter esencial de multiplicaciéon y unicidad, tal y
como podemos deducir de las categorias de divinidades femeninas plurales, ya sean de
origen griego como Horas, Cérites, Ninfas, ya de origen romano como Parcae y Fatae,
ya de origen céltico como Matres y afines, ya en fendmenos mutuos de interpretatio.

1638) y F. HEICHELHEIM (RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, col. 948) en conjunto a la hora de detectar el
sustrato y los fenémenos de aculturacion resultantes en las representaciones plasticas galorromanas, cf.
supra, apartado Fuentes iconogrdficas.

815 Para P.-M. DUVAL (1976, p. 49) que se plantea la comunicacion entre la iconografia del personaje
cornudo, del tricéfalo o de aquél otro acompaifiado de atributos de propesperidad y acompafiado de una
serpiente sagrada con cabeza de carnero, considera que no cabe entender se trate de tres tipos de dioses,
sino de tres fendmenos de caracter plastico que, segiin la conveniencia, fueron aplicados a tal o cual
divinidad en funcion de expresar las atribuciones correspondientes, ya fuera afiadiendo la cornamenta del
animal considerado como mas noble de la foresta, ya fuera con el recurso a la triplicacion.

$16 VENDRYES, 1935, p. 336.

817 HiLp,.

81% J. DE VRIES (1977, p. 153, cf. infra) insiste en la polisemia del conjunto, es decir que no todos los
ejemplos se pueden explicar de una misma forma, habiéndose de adaptar el especialista al conjunto
simbdlico y cultual sugerido por el monumento en cuestion.

819 Qe refiere H. USENER (1903, p. 36) a las entidades esencialmente plurales.

820 VRIES, 1977, pp. 128 y 153

82! Entiende H. USENER (1903, p. 36) que cabe deducir una unidad profunda de esencia y atribuciones a
buena parte de estas divinidades, trayendo a colacion la formula latina ter unus, que es empleada por
TERTULIANO (de pallio 4) en relacion a Geryon, y recabando de ESQUILO la analoga relacion a la Terra
Mater (Prom. 210): “ TOAM®OV OvoudTOV Hopodn Wa”, y que entiende subyacente en la apelacion
esencialmente conjunta a las Moiras (Prom. 516): “Molpat Tpipoppor”.
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El segundo es el concepto de “répétition d’intensité” (2), concepto ya senalado por
J. VENDRYES**?, que viene a incidir en el caracter del niimero tres como simbolo de
poder y grandeza, entendiendo la repeticion como expresion de intensidad con
significado trascendente. Se trataria de una caracterizacion alusiva especialmente a las
fuerzas vitales de la naturaleza, ya fuera ello expresado a través de seres hibridos
aparentemente monstruosos, ya fuera a través de la repeticion triple —también
cuadruple®”— de un personaje o de una parte del mismo®**. Esta nociéon de poder,
detectable en relacion a una iconografia donde recae la parte mayor a favor de conjuntos
triddicos de divinidades femeninas de sustrato céltico, ha conducido a la plasmacion de
la figura divina de la“soberania femenina”***, para la que se trazan determinados rasgos
atribuidos por las sagas insulares a personajes femeninos caracterizadas por su
agrupacion en triadas funcionales como la triple Macha —vidente, guerrera y
productora—, la triple Brigit o la triada de Morrigan, Bodb y Macha, entre otras figuras,
que representan a estas divinidades evemerizadas ejerciendo una soberania efectiva
sobre la Tierra de Irlanda, sin que ello sea Obice para que se las represente
desempefiando los papeles de madre, esposa, hija y amante®*.

El tercero es la nocion de totalidad (3), cuenta ello a favor con el testimonio del
propio ARISTOTELES">/, que es convenientemente aprovechado por el mismo P.-M.
DUuUVAL, quien sin dejar de reconocer el papel de la “répétition d’intensité” (2), observa
el sesgo céltico a favor de conjuntos triadicos, lo que habida cuenta del papel totalizador
otorgado por la filosofia griega a este numero, indica a su parecer un trasfondo comun
atribuible a las creencias y a la plastica céltica®”®.

2. Vinculacion parédrica a otras divinidades

El registro documental de Matres y otras Muttergottheiten detecta la asociacion en
la praxis cultual a otras divinidades en sus mismos santuarios y/o en los mismos objetos
dedicados; el caracter a deducir de estas vinculaciones no es facil de discernir, pues
suelen faltar otras informaciones precisas que permitan distinguir si la asociacion divina
debe explicarse a fuer del caracter local del santuario (rituales, leyendas, fenomenos
singulares de sincretismo o interpretatio, etc.), de los intereses o creencias particulares
de los dedicantes o de una caracterizacion esencial de las divinidades representadas,
aspecto este ultimo al que deseamos dedicar este apartado®’. Un somero repaso a la

%22 VENDRYES, 1935, p. 339. En lo sustancial la tesis es idéntica en P.-M. DUVAL (1976, pp. 48-49) y M.

GREEN (19950, p. 477).

523 Nuestra exposicion se ha limitado conscientemente en este apartado a las agrupaciones triadicas por el
volumen distintivo con que se caracterizan las representaciones de Matres y otras divinidades femeninas
afines; no obstante, huelga decir que la plastica galorromana atestigua figuras bicéfalas (cf. DUVAL, 1976,
pp- 69, 93) y cuadricéfalas (ibid., pp. 70, 101).

Y DUVAL (1976, pp. 643 s.): “hybridation, répétition d’intensité, imaginacions insctinctives et naives
destinées a augmenter la puissance de la vie, [’efficacité, et a la base desquelles sont deja le nombre et la
multiplication”.

%25 Vamos a referirnos al articulo de B. GARCIA FERNANDEZ-ALBALAT (1999, pp. 181-183), que expone
un buen estado de la cuestion.

826 Remitimos al estudio en detalle de G. OLMSTED (1994), recordamos que omitimos conscientemente
una discusion de los elementos miticos irlandeses en la comprension del corpus documental de Matres y
afines, no en cuanto sea una informacion superficial o prescindible, sino en cuanto al objeto de estudio
que nos demarcamos en esta investigacion, cf. supra apartado Fuentes literarias.

827 Cf. supra. La concepcion numérica del tres no debe ser

528 G. SCHAUERTE (1987, p. 59) defiende la misma postura, no obstante no sefiala bibliografia ad hoc.
Sobre la configuracion individual, en parejas o grupos, especialmente triadicos, de Muttergottheiten, cf.
supra apartado Fuentes iconogrdficas.

529 Relegamos al desarrollo de las conclusiones la pormenorizada asociacion cultual con otras divinidades
detectada a través del registro documental hispanico, lo que logicamente es del maximo interés para situar
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némina de divinidades invocadas junto a las Matres nos ofrece un progresivo y
abigarrado listado™, en el que dificilmente podremos avanzar si no es a través de
introducir determinados criterios que permitan discriminar una parte del todo, a partir de
la cual sea factible defender o rechazar su asimilacion con otras figuras divinas.

En el apartado anterior, hemos retratado parcialmente el profundo trasfondo que la
caracterizacion triadica tiene en el imaginario céltico e IE; no hemos pretendido afirmar
que esta fuera la unica forma de pluralidad con la que fueron concebidas las diosas en la
Antigiiedad, sino una de las formas mas representativas, junto a la que la iconografia de
las Muttergottheiten revela a un nivel menor, pero bastante destacado, la representacion
en pares divinos, ya de diosas mellizas ya de pareja de dios y diosa®', en lo que la
indicacion epigrafica no ayuda en numerosas ocasiones de cara a identificar las
divinidades representadas®*”. En relacion especifica a los pares divinos de dios y diosa,
podemos exprimir de la representacion de la pareja una expresion a nivel general de
veneracion a la fecundidad como garante de la reproduccién, de suerte que la
representacion divina de hombre y mujer seria en tal sentido parcialmente univoca a la
de madre ¢ hijo**?, pero con una entidad tal*** que conviene otorgarle la categoria propia
de relacién parédrica®’, tal y como indicara ya F. HEICHELHEIM®, revelandose como

las funciones atribuidas por Matres y divinidades plurales afines, pero en lo que allende dictaminar los
oportunos paralelismos con otras regiones europeas, cabe siempre dictaminar con la maxima prudencia a
la hora de establecer como caracter general atribuible al conjunto documental, cf. infra apartado Relacidjn
con otras divinidades.

830 Recordamos a J. A. HILD (DS IIIb, 1904, p. 1635) quien indicaba a la sazén a unos pocos dioses
romanos como Japiter, Mercurio, Neptuno, Minerva, Bona Dea, Diana, distinguiendo de ellos a diis
deabusque y a los que consideraba como genios de orden inferior: Fortuna, Junones y otros Genii. F.
HEICHELHEIM (RE X1V, 2, s.v. Matres, cols. 2248 s.) distingue entre las Matres, como mas frecuente, la
asociacion en el culto a Jupiter ({OM) y al numen Augusti, asi como al Genius de la tropa en ambito
castrense y fuera del mismo a determinados Genii loci o Tutela loci; también enumera como divinidades
asociadas con teéonimo grecorromano a Hércules, Mercurio, Neptuno, Silvano, Minerva, Fortuna, Diana,
Victoria, tras los cuales no obstante entiende mayoritariamente se haya una interpretatio con divinidades de
sustrato; el mismo autor distingue a estas anteriores de aquellas divinidades de tednimo indigena asimismo asociadas,
indicando al respecto a Adagai, Aximus, Hercules Magusamus, Epona, Idbanis, Suleviae, Sunucsal; el autor sefala
sugestivamente la asociacion de determinados divinidades orientales en época tardia, cuyo culto es atestiguado en
santuarios de las Matres, tales como Cibeles y Magna Mater, cf. infra apartado La naturaleza de las Matres. Terra
Mater. Duraton: Mater deum Matris Terrae.

831 Recordamos la agrupacion iconografica establecida a la sazén por G. SCHAUERTE (1987, pp. 65-68),
quien consideraba probable existiera un paralelismo entre las imagenes duales consistentes en dos diosas
formalmente iguales y los pares de dios y diosa, aludiendo quizas en las primeras un aspecto de
complemento o fortalecimiento de divinidades conocidas para las parejas divinas (ibid., p. 66), cf. supra,
apartado Iconografia general. Tipologia.

832 Cf. supra apartado Fuentes iconogrdficas.

33 DuvAL, 1976, p. 65.

834 C. B. RUGER (1983, p. 213) reflexiona sobre la paradoja de no conocer un esposo divino a las Matres,
dado que las sociedades posteriores a la revolucion Neolitica tuvieron con seguridad certeza de la
necesidad del par hombre y mujer para la reproduccion bioldgica, de donde una suerte de divinidades de
sustrato invocadas sugestivamente como Matres, dificilmente habrian sido conceptuadas por sus cultores
como divinidades de caracter virginal, de donde cabia identificar al esposo divino atribuido
ancestralmente a la mismas; se trata de la linea de investigacion que vamos a desarrollar a continuacion,
cf. infra.

%35 El término Tolpedpo¢ ‘que se sienta al lado de’ no es propiamente sacral sino juridico habiendo
desarrolado a nivel poético un sentido metaforico paea referirse a una divinidad, mas raramente un héroe
o un simple mortal, a la que se caracteriza como “asistente”, “compafiera”, “asociada”, “asesora”, de otra
divinidad, cf. BLUMENTHAL, RE XVIIL, 4, s.v. [Tdpedpog, col. 1428. El término otorga por tanto un cierto
margen de ambigiiedad para referirse a un vinculo estable entre un par de divinidades, entre las que cabe
deducir una relacion esponsoria, pero sin que el contexto documental disponible permita determinar el
grado de igualdad o subordinacion discernible entre las mismas.
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un rasgo distintivo de caracter ancestral, que no sélo consideramos interesante, sino
clave para poder introducirnos en el conjunto de las asociaciones cultuales con otras
divinidades.

Hemos indicado anteriormente que las curiae de sustrato prerromano atestiguadas
en el 4rea renana documentan un eco teonimico particular en el que se entrelaza la
recurrente invocacion a una divinidad masculina, especialmente identificada como
Mercurio, y el epiteto en ocasiones comun a estas curiae y a determinadas Matronae
asimismo atestiguadas en el area renana®’. Para C. B. RUGER, a partir de tales indicios
y de la arcaizante representacion iconografica testimoniada por tres altares de Bonn a
las Aufaniae™®, cabria discernir una particular relacion parédrica entre estas Matronae,
garantes de la fertilidad ya en época prerromana segiin se deduce de su asociacion a un
culto arboreo y a los restos de un mito relacionado con la cabra®’, y una divinidad
masculina a la que cabria identificar con el Mercurius Gebrinus adorado con una

836 F. HEICHELHEIM (RE XVI, 1, s.v. Muttergottheiten, cols. 958-963) la identifica con la categoria de

mdnnlich-weibliche Gottermehrheiten (grupo d), estableciendo como evidencia de su caracter de sustrato
las relaciones parédricas deducibles de la iconografia del caldero de Gundestrup (ibid., col. 958, cf. Supra
apartado Fuentes iconogrdficas). La némina de Muttergottheiten en las que identifica este tipo de
vinculacion es bastante amplia: Alauna y Alounae (1), Ancamna (1), Arentia (1I), Baginatiae (IV),
Bellona (V), Bergusia (VI), Bormana (VII), Boudina (VIIl), Damona (IX), Diana (X, en cuya
interpretatio incluye a Abnoba, Arduina, Isenbucaega, Mattiaca, Rotona, Sirona), Maia (XI), Minerva
(X1I), Mogontia (XII1), Nantosuelta (XIV), Nemetona (XV), Reia (XVI), Tiana (XVII), Visucia (XVIII),
Victoria (XIX), par de divinidad femenina sin nombre asociada iconograficamente a divinidad masculina
con mjnombre Hércules, Marte, Mercurio, Sucellus o también innominada (XX).

37 Cf. infra apartado Epitetos.

%% Los altares referidos son el celebérrimo dedicado en el afio 164 d. C. por el quaestor de la colonia
Claudia Ara Agrippinensium (Bonn) Q. Vettius Severus (AE 1930, 0019; cf. infra apartados Cronologia
de los testimonios 'y Fuentes iconogrdficas. Tipologia) a las Matronis Aufaniabus en el recinto sagrado de
las diosas de Bonn, y los alli también dedicado por 7. Statilius Proculus, prefecto de la legio I Minerva, y
su mujer, Sutoria Pia, (AE 1931, 0012) y por Flavia Tiberina, esposa de Claudius Stratonicus, legatus
Augusti de la I Minervia pia fidelis (AE 1930, 0030), a las mismas divinidades ca. 185 d. C.

39 El altar de T. Statilius Proculus presenta un relieve (descripciéon dpud RUGER, 1983, pp. 213 s.), en su
reverso, en el que sobre un paisaje quebrado, de apariencia montuosa, surge un arbol con forma de S con
amplio ramaje, rematado a su vez en manojos de hojas, dos o tres de las ramas mas grandes sostienen un
nido esférico, que contiene a cuatro pajarillos con el pico abierto; fuera de su agujero, una serpiente
aparece en medio del tronco, tanto bajo su barbilla como sobre su cabeza, que esta dispuesta para atacar,
hay una cresta; sobre el suelo rocoso se dispone un ser fabuloso, una cabra o macho cabrio de tres cuerpos
y una Unica cabeza, dos de sus cuerpos estan erguidos, el otro yacente, la cabeza comun es representada
con sendos cuernos. El autor (ibid., p. 214) sitia los paralelos de la pieza en un tipo iconografico de época
helenistica y augustea empleado para representar la naturaleza salvaje, no obstante presente la
substitucion del tema del aguila persiguiendo una liebre por este de la serpiente y los pajarillos, asi como
introduce la representacion triple de la cabra o macho cabrio. Para el autor se trataria de una
representacion primitiva de las Matres, cuyas atribuciones sobre la fertilidad serian aqui recordadas en la
forma primitiva del antiguo culto arboreo (cf. infra, apartado Corpus. Duillis) previo a la
antropomorfizacion del culto ca. 160 d. C. (cf. infra apartado Cronologia de los testimonios), la serpiente
—animal ctonico por excelencia— simbolizaria a la Tierra misma y en cuanto a la cabra de triple cuerpo,
para C. B. RUGER (ibid., p. 218) seria una alegoria de las edades de la mujer, trayendo a colacion la
diferenciacion de edad observable en la imagen central de la triada de las Aufaniae del altar de Vettius
Severus, probablemente el mas cercano a la imagen de culto en el santuario, y el objeto triangular
adyacente a la boca de la cabra, que para este autor se asemejaria a la peculiar forma de la placenta en
estos animales. Se trataria de una imagen que en conjunto haria referencia a la fertilidad y las edades de la
mujer, propuesta que referimos, no obstante nos parezca en este punto excesivamente especulativa, y que
para este autor habria sido posible por el interés anticuarista de la dedicante de alto rango, Suforia Pia,
por conocer y representar a las Matronae segin las concepciones previas a la reorganizacion
antropomorfica del culto concomitante a la disposicion del santuario de Bonn (ibid., p. 215), que hallarian
su eco en la representacion andloga de arbol y una sola cabra, en el reverso del altar dedicado por Flavia
Tiberina (AE 1930, 0030) en el mismo santuario de Bonn.



edicula y al menos ocho exvotos en el mismo recinto sagrado de las Aufaniae en Bonn,
cuyo epiteto cabria deducir del céltico gabro, en latin caper ‘macho cabrio’®*. La feliz
coincidencia entre la etimologia del epiteto divino y la iconografia teriomorfica
atribuida a las diosas todavia en ciertos monumentos del siglo 11, abogaria por descubrir
en sendas divinidades, Aufaniae y Gebrinus, una esencial relacion parédrica, cuya
concepcidon mitica e iconografica teriomoérfica obedeceria al sustrato previo a la
reordenacion del culto en Germania Inferior en la segunda mitad del siglo u**'. Por
ende, las sugestiones parédricas deducibles del conjunto documental adscribible al
recinto sagrado de Bonn, serian probablemente un rasgo deducible para el culto en
conjunto a las Matres y divinidades afines, por cuanto cabe derivar una relacién analoga
subyacente a las divinidades tutelares de las curiae de sustrato, en donde nuevamente
hallariamos un vinculo entre la divinidad masculina tutelar, no raramente interpretada
con Mercurio, y los epitetos de estas agrupaciones concordes con los atestiguados para
otras Matres y Matronae renanas™ .

Un indicio a considerar, a pesar de la fragil interpretacion del significado y funcion
concreta de la pieza, lo constituye un epigrafe latinocéltico dedicado a una probable
divinidad, ATREBO AGANNTOBO, cuyo primer elemento cabe entender
etimologicamente como ‘a los padres’™®, lo que constituye lingiiisticamente un cognado
de la forma céltica MATREBO, documentado en epigrafes relativos a las antiguas
Nemausus 'y Glanum®**, que a nuestro parecer recuerdan en parte a la relacion parédrica
deducible a partir de los testimonios de la Cisalpina, en los que alternan los tributados a
los genii y Iunones®”. A ello cabe afiadir, que el corpus epigrafico peninsular de las
divinidades femeninas plurales emparanetadas a la divinidad Lugus, o Lug, volveran a
presentarnos la posibilidad de interpretar una interpretatio romana de las divinidades
Apolo y Mercurio, cuya forma pluralizada parece establecer una suerte de relacion
parédrica frente a los testimonios generalmente aislados con teénimo singular y
masculino, frente a los focos (Celtiberia y Gallaecia) de testimonios plurales o

pluralizados de caracter ambiguo o decididamente femeninos™*.

9 RUGER, 1983, p. 215.

%1 Sobre el papel que el mismo C. B. RUGER (1987, pp. 10-12) y G. HORN (1987, p. 42) otorgan al
santuario de las Aufaniae en Bonn como prototipo y modelo de reordenacion del culto a Matres y
Matronae —antropomorfizacion— en el area renana correspondiente a la Germania Inferior, cf. supra
apartado Cronologia de los testimonios.

%42 C. B. RUGER (1987, p. 215) parte de la hipotesis desplegada previamente sobre el papel tutelar sobre
las curiae célticas de determinadas divinidades de sustrato interpretadas especialmente con Mercurio
(RUGER, 1972, cf. supra apartado Epitetos). A ello afiade como indicio que en el recinto sagrado de Bonn
a las Aufaniae existia un recinto sagrado a Mercurius Gebrinius.

* VRABOS IIIOOVT ATREBO AGANNTOBO DURNEOGIAPO: RIG IL1, 15. La pieza consiste
probablemente en un hito territorial. Si atendemos a la etimologia del término, hallamos que se trata de
una forma de dativo plural del galo atir, cognado del Airl. Athir e irlandés moderno athair ‘padre’
(DELAMARRE, 2003, pp. 58-59) y conocido en forma de vocativo ater atestiguado entre las lineas 6-7 de
un epigrafe galorromano descubiertto en Chateaubleau (Seine-et-Marne): ATER IXSI ‘mi padre
perteneciente a mi’ (LAMBERT, 1998-2000. Sobre la discusion del texto, especificamente del epiteto
AGANNTOBO, posible indicacion de un hito territorial, cf. OLMSTED, 1994, p. 288; LAMBERT, 1995, pp.
62y 107.

844 Cf. supra apartado Teénimos. Formas emparentadas: Matres, Matronae, Matrae.

83 Cf. supra apartado Teénimos. Otras formas atestiguadas como teénimo.

%6 Las sugerencias de relaciones parédricas entre las divinidades femeninas plurales detectadas en el
corpus epigrafico peninsular con otras divinidades, vamos a concentrarla especificamente en el apartado
dedicado a Mercurio, aunque el campo de divinidades implicadas en ele fendmeno es bastante superior,
cf. infra apartado Relacion con otras divinidades. Mercurio.



B. Corpus epigrafico e iconografico de divinidades femeninas plurales
atestiguadas en la Peninsula Ibérica

1. Metodologia seguida en la confeccion del corpus epigrafico

L Principios metodoldgicos generales

Un estudio como el presente dedicado al culto a Matres y otras divinidades
femeninas afines por su caracter plural, aun cuando se halle acotado a los limites
geograficos representados por la Hispania antigua, debe contar con un método de
trabajo que permita confeccionar una base documental capaz de avanzar hacia una
correcta interpretacion de los fendmenos religiosos contenidos en el culto atestiguado.
Consecuentemente, afrontamos la confeccion de un corpus epigrafico que aspira a
referenciar la totalidad de la documentacion y bibliografia disponible, segin las bases
heuristicas delimitadas por C. B. RUGER en su articulo de MvG™, reservando al
apartado siguiente el respectivo corpus iconografico peninsular. A partir de una y otra
fuente documental trazaremos y fundamentaremos después el mapa de areas deducible
de la geografia de los hallazgos, la vinculacion subyacente de tales testimonios con los
ambitos y elementos cultuales y la vinculacion con otras divinidades, estableciendo para
ello el caracter de mera coincidencia cultual, asimilacion, interpretatio, o relacion
parédrica deducible a partir de los documentos disponibles.

Cabe senalar que la practica totalidad de las inscripciones documentadas se
inscriben en el ambito del donum o donarium, es decir, de las ofrendas dedicadas a una
o mas divinidades®**®. Debemos tener en cuenta que el culto comportaba tres actos
principales, a saber, la plegaria, el sacrificio u oblacion y la ofrenda o presentacion del
don, pero que la documentacién se circunscribe a esta ultima®*. Por otra parte, el
caracter de la ofrenda podia ser triple: propiciatorio, expiatorio y de accidon de gracias,
pero respondia en conjunto a un eminente caracter contractual, de donde que resulte
complejo verificar en la lapida®’ la psicologia y motivacion concreta del demandante,
que en algunos casos pudo ser particularmente esponténea y piadosa™'.

Por lo general, las formulas de consagracion que identificamos en la documentacion
hispana disponible en la que donante o divinidad expresan una realidad indigena, hacen
referencia al empleo de las formulas de consagracion tipicas de la religion griega y

%7 RUGER, 1987, p. 2. Cf. supra apartado ;Quiénes y qué son las divinidades de cardcter plural?.

Historiografia. HEICHELHEIM, RE XIV, 2, s.v. Matres, col. 2216 HEICHELHEIM, RE XIV, 2, s.v. Matres,
col. 2216

¥ HOMOLLE, DS 11, 2, s.v. Donarium, p. 363. Los términos donum y donarium designan tanto las
ofrendas hechas a los dioses como los edificios, almacenes, templos o tesoros en los que se conservaban
tales ofrendas, constituyendo su paralelo griego el &vaOnua. La costumbre de dejar ofrendas en la
Antigiiedad se inscribe asimismo al ambito funerario del funus, que en principio no es categoria de
nuestro corpus epigrafico, seglin la naturaleza de los testimonios documentados, no obstante volveremos a
este particular funerario en relacion para a los testimonios iconograficos, dado que no es extrafio
atestiguar, en contextos funerarios de otras areas europeas, la deposicion de figurillas femeninas tipo
Muttergottheiten, cf. supra apartado Fuentes iconogrdficas.

9 HoMOLLE, DS 11, 2, s.v. Donarium, p. 364. En el mismo sentido se expresan para la epigrafia hispana
M? C. GONZALEZ RODRIGUEZ & F. MARCO SIMON (2009, p. 71)

550 Empleamos el término lapida, dado que la mayor parte de la documentacion representada se halla
inscrita sobre piedra, a excepcion del epigrafe de Arucci sobre tabla de bronce, lo que nos plantea un
interrogante acerca del volumen de documentacion perdida a consecuencia de la reutilizacion de piezas
metalicas en la Antigiiedad. Cf. infra apartado Otras divinidades plurales. RIXAMIS.

1 HOMOLLE, DS 11, 2, s.v. Donarium, p. 366.



romana®”, en la que se distingue el empleo del adjetivo latino sacrum, griego
AOLEPWUQL, 0 al substantivo vorum, griego €K, que en conjunto participan tanto
de la plegaria como de la accion de gracias, no obstante en base al establecimiento de un
pacto condicional, cuya observacion se supedita en todo o en parte al cumplimiento del
bien solicitado, lo que expresa en cierta medida una actitud ciertamente menos humilde
y confiada en la intervencion de la divinidad que aquellas, manifestando contrariamente
una relacion cuasi de ta a ta del hombre con la divinidad®*.

Si trasladamos estas concepciones religiosas para la situacion en conjunto que se
deduce de la epigrafia votiva peninsular en la que la antroponimia de los dedicantes o la
teonimia de las divinidades objeto del culto revelan una realidad que cabria denominar
grosso modo indigena frente a la “puramente” romana o mediterranea®”, se observa en
conjunto una interesante continuidad de estos testimonios religiosos hispanorromanos
de sustrato con los postulados materiales y formales de la epigrafia votiva romana, lo
que permite proponer por analogia la probable diferenciacion marcadamente publica de
aquellas que indiquen el adjetivo sacrum frente a las que atestiguen en sus férmulas el
término votum o pro salute, ya que en el ambito de la religion ptblica romana, diversas
fuentes juridicas y lexicograficas romanas®® indican que segun el rito romano era
necesario llevar a cabo un procedimiento juridico perfectamente reglamentado para
llevar a cabo la dedicatio y la consecratio, para lo cual resultaba imprescindible el
ambito publico™’, de suerte que podemos deducir a partir de ello que otro tipo de
formulas votivas daban mayor grado de flexibilidad para referirse tanto a contextos
publicos como privados.

Si observamos el corpus epigrafico recopilado por nosotros en relacion a Matres y
otras divinidades femeninas plurales, nos encontramos ante la practica hegemonia del
término votum, seguido a distancia por formulas del tipo pro salute o ex visu; de manera
cuasi excepcional documentamos el empleo del término sacrum en la epigrafia por
nosotros recogida, y ademas en relacion a una inscripcioén cuyas abreviaturas dificultan
no sélo aseverar la atribucion a las Matres, sino su propio caracter teonimico®>®.

Siguiendo con estas analogias que parece perfectamente licito aplicar al material
votivo hispanorromano, aun cuando podamos rastrear en divinidades o cultos un claro
sustrato prerromano, cabe sefialar que la cultura romana dot6 a la stplica en forma de
voto religioso de un eminente formalismo juridico, con independencia que el acto
cultual tuviera caracter puntual o, lo que era mas frecuente, se correspondiera a un ritual
periodico —anual, quincenal o decenal-, en lo que cabe distinguir ademas la
heterogeneidad de los dedicantes, tanto magistrados como simples particulares, lo que

%2 GONZALEZ RODRIGUEZ & MARCO SIMON, 2009, p. 71. Estos autores sintetizan como formulas mas
obicuas: v.s..m. y ex voto; otras, aun menos difundidas en comparacion , pero con peso especifico son pro
salute'y sacrum.

3 HOMOLLE, DS 11, 2, s.v. Donarium, p. 364; TOUTAIN, DSV, s.v. Votum, p. 969.

%4 TOUTAIN, DSV, 5.v. Votum, p. 969.

%55 M* C. GONZALEZ RODRIGUEZ & F. MARCO SIMON (2009, pp. 71 s.) desarrollan esta posicion para el
caso de la epigrafia votiva o peninsular; los autores analizan en concreto los epigrafes de caracter
indigena (demarcados por la antroponimia o teonimia consignada) en los que se evidencia a dedicantes de
caracter colectivo, de donde extraigan las consecuencias pertinentes sobre el sentido de votum y sacrum,
seguimos su planteamiento que tan admirablemente concuerda con los postulados clasicos de J. TOUTAIN
para las religiones de corte grecorromano.

%6 Entre otras, el Digesto (I, 8, 9. PR.) y MACROBIO (Sat. III, 3, 2), citas d4pud M* C. GONZALEZ
RODRIGUEZ & F. MARCO SIMON (2009, p. 71).

%57 Es sustancialmente la conclusion que se obtiene a partir del corpus de dedicaciones colectivas reunido
M? C. GONZALEZ RODRIGUEZ & F. MARCO SIMON (2009), en el que resulta cuasi hegemoénico el recurso
al adjetivo sacrum, cf. tablas, pp. 78 s.

%38 Cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. SA(CRVM) MA(TRIBVS) (Resende Viseu,).



por su parte, también modulaba el caricter necesariamente publico que pudiera tener
una dedicacion®’.

A partir de estos postulados, cabe considerar a priori el caracter privado del culto
tributado mayoritariamente a Matres y otras divinidades femeninas plurales en la
Hispania antigua, teniendo en cuenta la escasez de dedicaciones con la formula sacrum
y de la abundancia de personajes representados entre sus dedicantes de probable origen
o caracter libertino o peregrino®®.

En cualquier caso, cabe incidir en que las diversas manifestaciones cultuales de
cardcter indigena aunaban a un tiempo probablemente tanto las propias traiciones
autocotonas como infinidad de aportaciones romanas, griegas y de otros ambitos
mediterraneos, habiéndose producido entre la época prerromana y la posterior un
complejo proceso de trasferencia cultural que da como fruto preclaro la trasposicion a
epigrafe de una parte importante de vida religiosa del hombre hispano antiguo™®'.

II. Seleccion de las inscripciones

Las vias posibles a la hora de acercarse al ambito epigrafico son extraordinariamente
diversas. Nuestro enfoque esta relacionado con el marco especifico de la historia de las
religiones, de ahi que por razones de método hayamos organizado el corpus atendiendo
al mismo criterio heuristico que ha dinamizado nuestra investigacion, esto es, los
nombres de divinidades femeninas y plurales sustanciadas en las ldpidas de origen
peninsular, y que, consecuentemente, cada pieza haya sido introducida y situada en el
corpus epigrafico en base al tedbnimo consignado. Indicaremos la entrada de cada pieza
con el nombre divino completo, en nominativo y cursiva Unicamente en el caso de
tratarse de los tednimos genéricos Matres y Parcae y de tener los epitetos una lectura
clara, pero respetaremos la terminacion original en dativo o ablativo para los restantes
casos, reproduciendo el nombre divino en mayusculas®”. En el caso de terminaciones
en dativo o ablativo plural de cuyo género quepa dudar, hemos seleccionado aquellos
conjuntos para los que al menos si contemos con un caso de identificacion claro, como
de hecho ha pasado en el caso de la inclusion de la categoria LVGVNIS en relacion al
epigrafe dedicado a las Lugunae Deae de Atapuerca. Ello no ha obstando para que en
determinados casos hayamos dado entrada a ciertos casos dudosos como las DIVIS de
Clunia o las LATTVERIS de Hinojosa de la Sierra (Soria), en atencion a la coincidencia
geografica con otros testimonios irrefutables.

La confeccion del corpus ha supuesto la ponderacion de las dificultades que habria
supuesto la introduccion de la categoria Nymphae en este estudio, de suerte que hemos
decidido no otorgarle una entrada propia. El culto a las Nymphae, tal y como ya
apuntamos en la introduccién®”, acompafia a un fenémeno muy general al mundo
antiguo como es el del culto y personificacion de ciertos elementos naturales,
especialmente aguas, montafias y arboles; la esencia y atribuciones de Matres y otras
divinidades afines concurre con el de las Nymphae en la caracterizacion femenina y
plural (1), la sacralizacion de elementos naturales (2), el recurso a elementos epigraficos
e iconogréficos comunes (3) y la coincidente adoracion en ciertos santuarios (4)***; no
obstante, la introduccion del amplio corpus de Nymphae habria supuesto dos problemas
de gran trascendencia: La posible confusion de una analogia de funciones como indice

859
860

TOUTAIN, DSV, s.v. Votum, p. 971.

Por motivos de claridad dedicamos un apartado exclusivo al tema previo al desarrollo del corpus
documental, cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Condicion juridica de los dedicantes.

%! GONZALEZ RODRIGUEZ & MARCO SIMON, 2009, p. 74.

%62 Nos basamos en el tratamiento de la documentacion epigrafica en PROSPER, 2002.

863 Cf. supra apartado Teénimos y epitetos. Terminologia y categorias de andlisis.

864 Cf. supra apartado Fuentes iconogrdficas. Tipologia. Atributos.



de identidad entre Matres y Nymphae y, lo que nos parece mas grave, el indiferenciado
sustrato subyacente al muy extendido culto a las ninfas. Debemos recordar que nos
acercamos a las categoria de la pluralidad en determinadas divinidades femeninas como
puente hacia las concepciones religiosas ancestrales de la Hispania IE previas a la
romanizacion, de donde que introducir un culto tan ampliamente compartido,
desdibujaria a nuestro parecer los lindes de la investigacion, deslizandonos hacia
estudios de cardcter enciclopedista en temas de religion antigua, cuya misma
heterogeneidad les convierte en obras de consulta muy valiosas, pero carentes de ofrecer
una aportacion hermenéutica que sirva para detectar y estudiar a conjuntos
significativos. En conclusion, hemos eliminado la entrada Nymphae en la confeccion del
corpus epigrafico, no obstante daremos cumplida cuenta del grado de coincidencia o
identidad entre estas y las restantes divinidades femeninas plurales, cuando la
implicaciones cultuales y geograficas del corpus asi nos lo haga presente.

I1I. Organizacion del corpus

Tal y como hemos indicado reiteradamente, nuestro objeto de estudio incluye pero
integra a las Matres en la categoria de las Muttergottheiten plurales. Ciertamente, en el
corpus resultante, resulta superior el volumen de dedicaciones a Matres en relacion a
cualquiera de las restantes divinidades consignadas —aproximadamente la mitad del
elenco registrado—, lo que consecuentemente nos ha obligado a identificar, diferenciar e
integrar en el corpus las inscripciones de unas y otras; para ello, hemos organizado el
conjunto en base a sendas propuestas de F. HEICHELHEIM relativas a sus respectivos
articulos de RE, quien asumio el doble reto de organizar tanto el variopinto conjunto de
teonimos de Muttergottheiten, como el corpus teonimico especifico de las Matres; de tal
forma hemos distinguido en primera instancia las categorias de Muttergottheiten
plurales conocidas en el ambito peninsular: Matres, Duillae, Lugunae, reuniendo
conscientemente las restantes formas en un heterogéneo apartado propio. Dentro ya de
la categoria Matres, hemos distinguido y ubicado en primer lugar los teénimos sin
epiteto, organizados territorialmente, y después los epitetos divinos, cuya némina hemos
ordenado alfabéticamente®®. Los teénimos de las Matres presentan en general
conjuntos unimembres y bimembres, en aquellos casos en los que hayamos registrado
otros teébnimos conocidos o reconocibles como probables epitetos de Matres u otras
divinidades afines, hemos preferido introducirlos en el apartado general dedicado a
Otras divinidades plurales, de forma que con independencia de que en el desarrollo de
la pieza nos inclinemos por identificarlos como teénimo o epiteto, ello no condicione la
confeccion del corpus, sino el oportuno desarrollo de los apartados posteriores.

Para cada pieza desarrollamos una cuadruple agrupacion de contenidos:

- La ficha epigrafica (1), en la que ademads de sintetizar los pormenores de la pieza
y de la bibliografia directamente vinculada a la misma, ofrecemos ya una
sintesis de la lectura que seguimos y de las principales lecturas alternativas
propuestas.

- La ubicacion del documento (2). Perseguimos con ello un doble objetivo, tanto
localizar y contextualizar el lugar de hallazgo (a) en atencion a la topografia e
idiosincrasia del enclave, como la relacion de la pieza con su habitat
contemporaneo (b). El conjunto documental presenta una heuristica muy
diversa, desde piezas perdidas a detallados hallazgos arqueoldgicos; en unos
casos y otros, nuestro fin serd recoger e interpretar con el maximo detalle posible
los pormenores de la pieza y esbozar los caracteres del lugar de hallazgo,
especialmente el estatuto juridico de la comunidad de origen y las vinculaciones

865 HEICHELHEIM, RE X1V, 2, s.v. Matres, col. 2216.



étnicas, viarias y socioecondmicas con el entorno, para después acometer una
visiéon de conjunto e integradora en los respectivos apartados destinados a tal
efecto en los capitulos dedicado a las areas de distribucion de culto a las diosas,
la vinculacién con otras areas de culto, el caracter del lugar de hallazgo como
santuario o testimonio de culto doméstico, etc.

- La onomastica del epigrafe (3) pretende reconstruir el perfil de las personas
mencionadas en la pieza, ya sean dedicantes o destinatarios del mismo. Esta
suerte de sociologia epigrafica resulta imprescindible aunque no concluyente
para retratar el perfil del fenomeno religioso, de donde se observara nuestra
prudencia al respecto, priorizando el marco deducible del conjunto sobre los
pormenores relativos al documento puntual; somos conscientes del grado de
incertidumbre insoslayable a las deducciones de este tenor —origen, estatus
juridico, vinculacién o identidad de los dedicantes con otros total o parcialmente
homoénimos, etc.—, y del grado ain mayor de incertidumbre que supone
extrapolar la informacién derivada de un reducido nimero de piezas epigraficas
sobre el conjunto de cultores que honrarian contemporaneamente a las diosas.

- El epiteto divino (4), apartado que supeditamos ldgicamente a aquellas
inscripciones que lo presenten. El estudio etimologico supone un terreno
resbaladizo cuando se persigue recuperar informacion histdrica contemporanea a
la pieza, de donde que usualmente nos hallaremos ante una multiplicidad de
interpretaciones sobre el significado de un nombre divino dado®®®; no obstante,
atenderemos a la principales contribuciones vertidas desde las maés diversas
instancias académicas, dado que consideramos se trata de un aspecto relevante
siempre y cuando se verifique el grado de coherencia en relacion al conjunto de
inferencias anteriores, sirviendo no tanto como base a sustentar la atribucion de
una funcioén dada, sino como indicio lingiiistico que ayude a clarificar el sustrato
étnico e ideoldgico contenido en el culto en cuestion.

Iv. Signos diacriticos y aspectos generales a considerar

Para la edicion del corpus epigrafico seguimos los signos diacriticos empleados por
Hispania Epigraphica, publicada por la Universidad Complutense de Madrid, habiendo
atendido especificamente al ultimo volumen disponible®®’.

Al reproducir literalmente un teéonimo en el transcurso del texto optamos por
individualizarlo en mayusculas, mientras que lo transcribimos en cursiva cuando so6lo
aludimos a la divinidad contenida inscripcion, especialmente cuando individualicemos
una pieza por la invocacion divina en ella contenida, que pasamos consecuentemente a
nominativo.

Debemos indicar en relacion especifica a la lectura epigrafica de los epitetos de las
Matres, pero como indicacion general a las formas de dativo plural en <IS>, que para
tales formas, pongamos como ejemplo BRIGEACIS, podemos suponer tanto la forma
en nominativo plural Brigeacae como Brigeaciae, ya que en las inscripciones latinas la
doble <I> aparece casi siempre simplificada®®, no obstante nosotros nos atenemos a la
opcion vocalicamente mas sencilla.

866 Sobre los limites de la etimologia apelativa para el registro peninsular, cf. VILLAR, 2000, p. 37, y en
general cf. supra apartado Epitetos.

%7 HEp 12,2013, p. XIX.

%68 BELTRAN & DiAz, 2007, p. 35.



V.

Condicion juridica de los dedicantes

Consideramos oportuno reunir con antelacion al corpus, el elenco deducible
socialmente de los personajes indicados en las distintas inscripciones, para extraer a
posteriori las conclusiones pertinentes.

. . . . 869
Varones: duo nomina, tria nomina y quattuor nomina

O

@)
O
@)
@)

O O O O O O OO 0O 0O 0O Oo ©)

©)

(A)emilius Quintilianus: Matres Apillarae, Dadaran, La Rioja (n° 1)

M(arcus) Iul(ius) Gratus: Matres Aufaniae, Carmona, Sevilla (n° 2)

T(itus) Fraternus: Matres Callaicae, Clunia, Burgos (n° 5)

T(itus) Arrius Natalis: Matres Endeiterae, Clunia, Burgos (n° 8)

Valerius Pressus Valeriani f(ilius): Matres Monitucinae, Covarrubias o Lara de
los Infantes, Burgos (n° 10)

G(aius) Ant(- - -) Pat(ernus) Avilioc(um): Matres V(?), Canales de la Sierra, La
Rioja (n° 13)

T(itus) Racilius Valerianus: Matres, Clunia, Burgos (n° 17)

Cornelius Celsus (et Cassia Materna): Matres, Y anguas, Soria (n° 20)

Aninius Africanus Caerri Africani f(ilius): DVILLIS, Palencia, Palencia (n° 26)
Cl(audius) Latturus: DVILLIS, Palencia, Palencia (n°® 27)

Dulius Iulius (7): SELAIS DVILLIS (?), Tejeda de Tiétar (n° 29)

L(ucius) L(icinius) (?7) Urcico(m): LVGOVIBVS, Burgo de Osma (n° 30)
Aur(elius) Cel(er): LVGVNIS DEABVS, Atapuerca, Burgos (n° 31)

C(aius) Iulius Hispanus: LVGVBO ARQVIENOB(O), Sober, Lugo (n° 33)
Silonius Silo: LVCOVBV(S) ARQVIENI(S), Rabade, Lugo (n° 35)

Vale[r(ius)] Cle[m(ens)]: LVC(OBO) GVDAROVIS, Lugo (n° 37)

Valeri [---]: PARCIS, Termes (n° 46)

C. Narcisius Rufus: ARIOVNIS MINCOSEGAECIS, San Mamede de
Sobreganade, Porqueira, Orense (n°® 40)

Iulius Reburrus: DEIS QVEVNVR(IS), La Vid, Pola de Gordon, Leon (n° 43)
1(iti) Cae(cili), pro salute: DVIRIS ORDAECIS, Valdegeiia, Soria (n° 45), cf.
[CJertio servus en condicion servil.

T(iberius) Claudi(us) Dion: Fatae Augustae et Nutrix Augustae, Cérdoba o
Porcuna (n° 46)

L(ucius) Manlius D(ecimi) f(ilius) Tr(ibu) Aemilia Almus (antroponimia italica):
PEINTICIS, Trés Rios, Parada de Gonta, Tondela, Viseu (n° 49), cf. C(aius)
Plotius y C(aius) Tureius en este mismo grupo

C(aius) Plotius: PEINTICIS, Trés Rios, Parada de Gonta, Tondela, Viseu (n°
49), cf. L(ucius) Manlius D(ecimi) f(ilius) Tr(ibu) Aemilia Almus y C(aius)
Tureius en este mismo grupo

C(aius) Tureius (antroponimia quizas indigena): PEINTICIS, Trés Rios, Parada
de Gonta, Tondela, Viseu (n° 49), cf. L(ucius) Manlius D(ecimi) f(ilius) Tr(ibu)
Aemilia Almus y C(aius) Plotius en este mismo grupo

Indicacion gentilicia

O

G(aius) Ant(- - -) Pat(ernus) Avilioc(um): Matres V(?), Canales de la Sierra, La
Rioja (n° 13), cf. tria nomina

L(ucius) L(icinius) (?) Urcico(n): LVGOVIBVS, Burgo de Osma (n° 30), cf.
duonomina

869

Relegamos a las piezas correspondientes el debate sobre el caracter indigena, romano o en general

extrahispano que se puede deducir de la antroponimia portada, pero preferimos no derivar este conjunto,
por cuanto las propuestas son en muchas ocasiones meras hipotesis de dificil o imposible comprobacion.



Indicaciones del personaje representado

O

O

Tulius Amabilis et C(aius) Marius Cursor —Augustales Primi—: Matres Augustae,
Contributa Iulia Ugultunia, Medina de las Torres, Badajoz (n° 3), cf. personajes
de probable condicion juridica servil o manumitida
L(ucius) L(icinius) (?7) Urcico(m) —collegio sutorum—: LVGOVIBVS, Burgo de
Osma (n° 30), cf. duonomina e indicacion gentilicia

Mujeres

O

©)

O O O O O

Pompeia [Pullatis f(ilia)] Paulla: MATRIBVS TRIS, Los Banales, Zaragoza (n°
11)

Pompeia Primitiva: Matres Festae, Laguardia, Alava (n° 12)

Ter(erentia) Megiste: Matres, Confluentia (Duratén, Sepulveda), Segovia (n°
18)

Valeria Marcella: Matres, Confluentia (Duraton, Sepulveda), Segovia (n° 19)
Cassia Materna (junto a Cornelius Celsus): Matres, Yanguas, Soria (n° 20)
Rutilia Antiania (7): LVCOBO AROVSA(ECIS), Lugo (n° 36)

Iulia (Iulla?): DIVIS, Clunia, Burgos (n° 44)

lunia Avita: RIXAMIS, Arucci, Aroche, Huelva (n° 51)

Peregrini (?)

O

@)
@)
@)
@)

Fronto: MATRVBOS, Agreda, Soria (n°21)

Pacus Veni f(ilius): Matres, San Esteban del Toral, Bembibre, Ledn (n° 24)
Flaccus Albini f(ilius): AQVIS ELETESIBVS, Retortillo, Salamanca (n°® 39)
Calistratio: LATTVERIS, Hinojosa de la Sierra, E1 Royo, Soria (n° 47)
Pollenio ({procedente de la Galia?): PROXSVMIS, Elche, Alicante (n° 50)

Personajes de —probable— condicion juridica servil o manumitida

@)
@)

O O O O O O

L(ucius) Aelius Phainus: Matres Brigeacae, Clunia, Burgos (n° 4)

lulius Amabilis [et C(aius) Marius Cursor] —Augustales Primi—: Matres
Augustae, Contributa lulia Ugultunia, Medina de las Torres, Badajoz (n° 3)
C(aius) Marius Cursor [lulius Amabilis et] —Augustales Primi—: Matres
Augustae, Contributa lulia Ugultunia, Medina de las Torres, Badajoz (n° 3)
Felix —Priscae—: Matres Endeiterae, Clunia, Burgos (n° 9)

Abascantus —Marcelae—: Matres —Abascantus, Clunia, Burgos (n° 15)
Cornelianus lib(ertus): [Matres] Vieaniae Ibanduiocolae, Beiriz, Oporto (n° 15)
Arria —Nothis— pro Secundo: Matres —Arria Nothis, Clunia, Burgos (n° 16)
Primus: LVGVBVS AROVIEIS, Lugo (n° 38)

Maurus Dovil/onis lib(ertus): D(I)BVBVS PINIONESIBVS, Santiago del
Campo, Caceres (n° 42)

[CJertio servus: DVIRIS ORDAECIS, Valdegena, Soria (n° 45), cf. T(iti)
Cae(cili) en duonomina.

Inscripciones con onomastica irrecuperable, reconstruccion dudosa o ausente

O

@)
@)
@)

Tacius et Tapila (?): Matres Civitatis (7), Nocelo da Pena, Ourense (n° 6)

- - - (7): Matres Durerae, Tongobriga, Freixo, Oporto (n° 7)

- - -(?): M(atres) Veteribus, Obulco, Porcuna, Jaén (n° 14)

I(ovi) O(optimo) M(aximo) exs voto Matris, San Vincenzo, Toén, Orense (n
23)

SA(crum) MA(tribus) (?): Resende, Viseu (n° 25)

o



o N°32

o luliu[s---]: [LUCOV?]BV ARQVIENIS, San Vicente de Castillén, Pantén, Lugo
(n° 34)

o Goilius Odino(?): DEABVS VSEIS, Atas, Cualedro, Orense (n° 41)

o Valeri [---]: PARCIS, Termes, Soria (n° 48)

2. Corpus epigrafico de las Matres

L Las Matres en la historiografia peninsular

La atencion seguida por la investigacion hispanica®’’ a las Matres ha seguido los
derroteros demarcados por el progresivo interés y mayor conocimiento de la
religiosidad peninsular de sustrato prerromano. Al elaborar los apartados introductorios
referidos a la naturaleza y caracterizacion de las divinidades femeninas de caracter
plural, se pudo observar ex silentio la virtual ausencia de investigadores espafioles de
renombre hasta la altura de un A. TOVAR, lo que de suyo indica la marginalidad con la
que tradicionalmente se habian venido tratando, por parte de la investigacion nacional,
las implicaciones y relacion de estas divinidades hispanas pancélticas con otras areas IE.
Es siempre dificil establecer una periodizacion, por cuanto necesariamente se incurre en
injustos silenciamientos de puntuales y sustanciales aportaciones bibliograficas que,
quizas no en su momento pero si a posteriori, han ejercido una profunda influencia; no
obstante, la mera relacion diacronica de autores desdibuja el grueso del panorama
investigador, y es ello precisamente la meta que nosotros principalmente nos marcamos,
por cuanto por una parte cabe resaltar el cierto grado de originalidad que tiene nuestro
estudio en el panorama peninsular, a lo que sabemos la primera tesis doctoral que toma
en consideracion de manera central los testimonios peninsulares a las Matres, y por
cuanto ello explicard de manera suficiente los criterios subyacentes a la bibliografia que
hemos manejado, a los que, por otra parte, nosotros hemos recurrido de cara a
discriminar y valorar las principales propuestas vertidas al respecto.

La primera conclusién a la que podemos llegar es que practicamente ninguno de los
investigadores que se han acercado a las Matres, excepcion de J. GOMEZ-PANTOIAY,
tenian un particular interés en las mismas, sino que han llegado a ellas a través de tres
procesos: la edicion del material epigrafico o iconografico dado de un yacimiento
arqueologico (1), la confeccion de monografias dedicadas en conjunto a las religiones

%70 En las proximas lineas nos vamos a dedicar principalmente a la investigacion espafiola, no por

voluntad de diferenciarla de la portuguesa, sino porque hasta fecha relativamente reciente se desconocia
la existencia de testimonios documentales dedicados a las Matres en territorio portugués; ello explica que,
por ejemplo, un J. LEITE DE VASCONCELLOS (II, 1905, pp. 175-179) se limitara a su anotacion general a
través de la bibliografia contemporanea a M. IHM (ROSCHER 11, 2, 5.v. Matres) en virtud del altar dedicado
en Clunia a las Matres Callaicae, de donde, segin el mismo, cabria deducir que un callaicus habria
evocado en el convento burgalés un culto patrio cf. infra Corpus epigrdfico. Matres Callaicae; de tal
suerte se comprende que no exista entrada Matres en el corpus epigrafico elaborado por J. M. GARCIA
(RAP) como aditamento a las Religides de J. LEITE DE VASCONCELLOS, aunque si mencione (RAP 600) la
propuesta de lectura del tednimo Matres en la pieza de Beiriz, cf. infra, corpus epigrdfico. Matres
Vieaniae Ibanduiocolae (Beiriz, Oporto), siendo ya posteriores al mismo estudio las propuestas de lectura
del altar a las Matres Durerae en Tongobriga y del epigrafe rupestre Sa(crum) Ma(tribus) de Resende,
Viseu, cf. infra apartado Corpus epigradfico peninsular. Matres Durerae, Tongobriga (Freixo, Marco de
Canaveses, Oporto) y SA(CRVM) MA(TRIBVS) (Resende, Viseu).

7! GOMEZ-PANTOJA, 1999b. Cabria sefialar asimismo los corpora especificos de testimonios peninsulares
de las Matres elaborados por L. HERNANDEZ GUERRA (1997, 1999) y el realizado por el mismo junto a S.
M?* MARTINEZ GARCIA (HERNANDEZ GUERRA; MARTINEZ GARCIA, 2002), que no obstante su tematica
especifica, se limitan a registrar los testimonios epigraficos y a sintetizar sumariamente la obligada y
recurrente caracterizacion de las diosas, cf. infra.



prerromanas peninsulares y consecuentemente a la elaboracion de un corpus de
divinidades (2) y los estudios paleolingiiisticos hispanicos especializados, ya sea en
teonimia, antroponimia, toponimia, etc. (3). A partir de estas premisas, podemos
distinguir, al menos, dos nombres propios que han demarcado grosso modo la historia
de la investigacion nacional, a partir de los que se dibujan tres etapas de la investigacion
nacional, seglin consideremos la situacion anterior y posterior a los mismos.

El primero es J. M. BLAZQUEZ, si bien resulta cuasi irénico, que haya sido su
Diccionario®™ y no tanto Religiones Primitivas de Hispania®”, el que haya incidido
mas hondamente en la investigacion espafiola. Las fuentes de este autor cabe ceiiirlas
fundamentalmente a F. J. VENDRYES®'* y P. DUVAL*”, y en mucha menor medida a F.
HEICHELHEIM®'®, resultando de ello una caracterizacién autoctona y pancéltica de los
testimonios de las diosas documentados en Hispania®’, cuya naturaleza se vino a
sintetizar en el de unas diosas vinculadas “a la idea de fecundidad y de la
abundancia™’®, premisas cuasi ubicuas en cualquier estudio peninsular al respecto®””.

La aportacion de J. M* BLAZQUEZ no se produjo ex nihilo, sino que halla sus
fundamentos remotos en el interés creciente de la investigacion nacional decimonénica
por la reconstruccion de las religiones ancestrales hispanas bajo la égida de la heuristica
y perfeccionamiento del CIL II, no osbtante este se saldara con un corpus muy reducido
de dedicaciones a las Matres, aislamiento que condujo prontamente a un M. MENENDEZ
PELAYO a identificar a las diosas hispanas con las divinidades célticas conocidas en
otras areas europeas, pero bajo la interpretacion de un culto introducido en todo o en
parte por dedicantes de origen extrapeninsular, quienes responderian al caracter de
“gentes colonizadoras”, en especial, soldados®™’. La misma naturaleza aléctona del

$72 BLAZQUEZ, 1975, pp. 124, 173.

73 BLAZQUEZ, 1962, pp. 130, 184 y 227. En relacion a los epitetos de las Matres se refiere ademas
puntualmente a las Matres Brigeacae y Callaicae de Clunia (ibid., pp. 129-130; 225) y a los epitetos
conocidos en Europa: Aufaniae, Deruorunae, Namausicae, Masanae y Treverae (ibid., p. 130), como
paralelos que indican su recurrente caracter topico, en ocasiones relacionable con endoétnicos ancestrales.
7 VENDRYES, 1948, pp. 275 ss.

85 La primera edicion de les Les dieux de la Gaule, 1957. Nosotros hemos consultado la segunda edicion,
DuvVAL, 1976, pp. 55-57.

876 3. M* BLAZQUEZ (1962, p. 130) cita sendos articulos de RE (XIV, 2, s.v. Matres y XVI, 1, s.v.
Muttergottheiten), no obstante se aprecia que la principal fuente de conocimiento es la obra de J.
VENDRYES (1948) y P. DUVAL (1957), cf. supra.

77 BLAZQUEZ, 1962, p.- 227; 1970, p. 67; 1981, pp. 239-241. Ello coincidiria con las analogias profundas
que este investigador detecta entre el pante6n hispano y el galo, tanto en cuanto al caracter de los dioses
como en la misma caracterizacion de una triada suprema (LUCAN., Fars. 1, 444-446), que por su parte
estaria presidida por una dios indigena inventor de las artes, asimilado a Mercurio y Hermes, junto a otros
dos dioses, asimilados respectiva y principalmente a Japiter y Marte (id., 1962, p. 226); de la misma
forma concluye en el caracter predominantemente IE de la mayor parte de teénimos peninsulares
prerromanos conocidos (ibid.).

" BLAZQUEZ, 1962, p. 130; 1975, p. 124. Sigue la sintesis apud J. VENDRYES (1948, pp. 275-277).

879 Qirva de muestra la recurrente y sustancial cita al articulo del Diccionario (BLAZQUEZ, 1975, p. 124)
en una aportacioén cronologicamente tan avanzada como la de J. M* SOLANA & L. HERNANDEZ GUERRA
(RSERMS, p. 157).

#%0 MENENDEZ PELAYO, 1948, p. 353. La inferencia del autor se refiere a la dedicacion de Carmona a las
Matres Aufaniae, mencionando sin entrar a valorar los documentos de Clunia (CIL II, 2476), Duraton
(CIL 11, 2764) —refiere errobneamente Sepulveda por la informacién del mismo CIL 1I- y Muro de Agreda
(CIL 11, 2848). No se trataba de la unica referencia bibliografica a las Matres; contemporaneamente se
hace eco de ellas J. CoSTA (1881, p. 255), al que después sigue A. BONILLA (1908, pp. 66-67). Esta
interpretacion responde a la valoracion historiografica internacional contemporanea sobre la naturaleza
del culto hispano, que basculaba entre la prudencia de M. IHM (ROSCHER 1I, 2, col. 2465) a la categodrica
negacion de trasfondo perromano en J. A. HILD (DS IIIb, 1904, p. 1636), cf. supra apartado Areas
centrales y secundarias, culto autoctono o aloctono.



culto se observa todavia a mediados de la centuria siguiente en J. CARO BAROIA®*!, no
obstante para entonces ya se perfilaba y afianzaba contrariamente la interpretacion de
las Matres como manifestacion de culto a divinidades indigenas hispanas,
correspondientes en concreto al sustrato prerromano celtibero del territorio arévaco
cluniense®®’; esta tendencia se observa en J. M* DE NAVASCUES®®, quien recurria a los
documentos hispanicos como testimonio de la temprana indoeuropeizacion de parte de
la Peninsula Ibérica, asi como en M?* L. ALBERTOS, quien lleg6 a relacionar cinco de los
testimonios dedicados con epiteto a las Matres —BRIGEACIS, CALLAICIS,
MONITVCINIS, ENDEITERIS, VSEIS— con areas donde asimismo se documentan
nombres de gentilidad, y quien andlogamente al anterior valoraba estas inscripciones
como dedicadas a las Matres “celtohispanas”, de la misma guisa que las
geograficamente no muy distantes consagradas a Lugus, Lougiis y Lugoves™".

A partir de estos dignos precedentes, el panorama de la investigacion nacional sobre
las Matres peninsulares quedod conformado por el cufio de J. M* BLAZQUEZ, de suerte
que observamos una oOptica coherente de la investigacion, si bien logicamente ampliada
con una bibliografia cada vez mas amplia y actualizada, sobre los parametros
acostumbrados de caracterizar a las Matres como divinidades pancélticas vinculadas a
naturaleza y atribuciones ctonicas, de donde su relacion con las nociones de fecundidad
y abundancia. De tal suerte cabe entender la referencia en S. LAMBRINO a la monografia
J. M?* BLAZQUEZ, el cual, frente a la estructura de este ultimo fundamentada en ordenar
el material segiin la naturaleza deducible de las divinidades consignadas —“dioses
asimilados a Tutela”, “dioses de la vegatacion”, “dioses cuyo nombre es un toponimo”,
“dioses solares”, “deidades protectoras del ganado”, “dioses con cuernos”, etc.—,

81 CARO BAROIA, 1957, pp. 67-68 y 101. Concluye el autor que la introduccion del culto a las Matres
hispana, “Es muy posible que sean reflejo del culto de gentes colonizadoras y de soldados sobre todo,
venidos en momentos tardios” (ibid., p. 68).

%2 El cambio de tendencia se observa ya en la interpretacion cuasi indigena del culto que refiere J.
ToUTAIN (III, p. 142), quien al referirse a las divinidades pancélticas hispanas, Matres y Lugoves entre
otras, indica una suerte de naturalizacion ibérica de unas divinidades originalmente galas: “Outre ces
dieux et ces déesses, étaient également originaires de la Gaule, parmi les divinités adorées dans les
provinces espagnoles, des groupes de déesses, en genéral au nombre de trois, dont les plus connues sont
les Matres ou Matronae et les Proxumae. Matres sans épithéte, Matres Aufaniae dont le culte fut surtout
répandu sur les bords du Rhin, Matres Gallacae, naturalisées, pour ainsi dire, au sud des Pyrénées,
Matres Brigiacae (*): toutes ces Matres ont été invoquées soit a Carmo, prés d 'Hispalis, en Bétique, soit a
Clunia et dans la region de Clunia, au centre de la Tarraconaise”. En cualquierm caso, cabe recordar que
J. TOUTAIN (idem, p. 184) consideraba que ni la presencia de la Legio VII o de tropas auxiliares en el
convento de Astorga o el area de Callaecia parecian haber ejercido influencia alguna sobre los cultos
indigenas, mientras que (idem, pp. 183-184) el grueso de los dioses cuya huella se puede rastrear en el
resto de Europa (Epona, Bormanicus, Dulovius, Matres, Lugoves, Lougii, Duilli/Duillae, Obiona) se
localiza fundamentalmente “dans la partie centrale de la péninsule, autour de Clunia, la ou précisément
les géographes antiques placent la résidence des Celtibéres”. La tendencia apuntada en J. TOUTAIN
avanza en el articulo de F. HEICHELHEIM (RE X1V, 2, s.v. Muttergottheiten, col. 2215), quien registra a
Hispania como un area propia de culto a las Matres, sin entrar en mayores detalles sobre su caracter
autdctono o aldctono, C. B. RUGER (1987, p. 8) lo valora como manifestacion de un trasfondo étnico, sin
mayor especificacion, “einen ethnischen Riickhalt in der Gegend zu haben scheint”, en base a la
divergencia patente entre los epigrafes hispanos y los testimonios de culto a las Matres en Britania, cuya
completa dependencia de los contextos militares de campamentos y viae, permite concebir una difusion
del culto a las Matres estrictamente vinculada al reclutamiento de nordoccidentales del continente en la
segunda mitad del siglo 11 y durante el siglo 111. Cf. supra apartado Areas centrales y secundarias, culto
autdctono o aldctono.

3 NAVASCUES, 1952, p. 328.

8% ALBERTOS FIRMAT, 1952, p. 59; 1975, p. 60. La tesis encuentra importantes concomitancias con la
tesis de C. B. RUGER (1972) sobre la analogia y correlacion en el nombre de ciertas curiae de sustrato
documentadas en Centroeuropa con antropénimos y etndénimos, concurrentes en la teonimia de las
Matres, cf. supra Epitetos y cf. infra La onomdstica de caracter paterno.



prefiere considerar la categoria general de interpretatio romana, dado que a su juicio,
tal asimilacion hace renuente la distincion de la esencia y funciones de las mismas
divinidades en estadio prerromano™®.

No obstante estas tempranas matizaciones, se observa en conjunto que la
investigacion peninsular posterior a las Religiones de J. M* BLAZQUEZ, pivotd con una
profundidad bibliografica relativamente mas amplia pero bajo los mismos pardmetros
disefiados por este, tal y como podemos seguir en la aportaciones de M. SALINAS DE
Frias®*®, quien incidio especialmente en las posibilidades derivadas del estudio
etimologico de los epitetos peninsulares®™’ y de G. SOPENA™. Frente a este panorama,
en Alemania se estaba produciendo una renovacion completa de metodologia, enfoque y
bibliografia sobre las Matres gracias al impresionante aporte al estado de la cuestion
derivable de la publicacion de MvG en 1987, a lo que se unian las aportaciones
anteriores de F. LE RouX y Ch. J. GUYONVARC’H y las sustancialmente posteriores de
M. GRENN y G. OLMSTED®™. De todo ello, fue primeramente receptivo en la
investigacion nacional F. MARCO®™, quien de manera pionera comenzé a replantear
para la investigacion nacional el interesante valor de las Matres hispanas en relacion a
tres aspectos de enorme trascendencia: La concepcion benéfica y fecundante deudora de
su naturaleza esencial como Terra Mater (1); la soberania femenina deducible para estas
diosas célticas segn los paralelismos atribuidos por las sagas irlandesas a diosas del
tipo Macha y Morrigan, a las que se atribuye una vis sexual y guerrera (2)*"'; y el
caracter tutelar sobre santuarios vinculados a las aguas, en especial sobre aquellas de
caracter minero-medicinal (3).

885 LAMBRINO, 1965, p. 236. El mismo autor reconoce que las categorias relativas a divinidades acuaticas

y a Lares si permiten con certidumbre identificar su esencia y atribuciones, pero resta a las demas,
inclusive las Matres (ibid., p. 230 s.), a un compendio de divinidades indigenas asociadas a divinidades
romanas en forma de inferpretatio. La critica a la debilidad inherente a la ordenacion del material elegida
por J. M* BLAZQUEZ (1962) aparece ya lucidamente indicada por L. MICHELENA (1962, p. 199): “El
mayor reparo que puede hacérsele, a mi entender, atafie a la ordenacion del material. En efecto, el autor
presenta a las divinidades indigenas clasificadas en varios grupos segun su cardcter, como ya se ha
dicho, y este tipo de clasificacion resultaria sin duda apropiado si en la mayoria de casos, o en una
buena parte de ellos por lo menos, pudiera fundarse en motivos reales.” Cf. infra.

$86 SALINAS DE FRIAS, 1984-1985, pp. 97-99.

%7 Las hipotesis de M. SALINAS DE FRIAS (1984-1985, pp. 97-99) han sido a posteriori recogidas en las
mas diversas publicaciones, aunque en muchos casos no se trataran sino de fantasiosas deducciones
epigraficas tales como interpretar el epiteto de las Matres BRIGIACIS de Clunia (CIL 11, 6338) como
relacionado raiz céltica —briga ‘ciudad’ en relacion a las ‘Madres de la ciudad, cf. infra apartado
Epigrafia Matres con epiteto. Matres Brigeacea (Clunia, Burgos); otro ejemplo recurrente consiste en
distinguir el inicio del segundo renglon del epigrafe de Clunia (ERCLun 16) para entender que era
dedicado por Arria Not HIS MATRIBVS, hae Matres,‘las de aqui’, cf. infra apartado Epigrafia Matres
sin epiteto. Matres —Arria Nothis (Clunia, Burgos); de la misma forma, pretendia entender que el segundo
renglon del altar de Duraton, no haria referencia a la dedicante Ter(entia) Megiste (CIL 11, 2764), sino a
un epiteto apelatico de las diosas ‘tres veces grande’, cf. infra apartado Epigrafia Matres sin epiteto.
Matres —Ter Megiste (Duraton, Segovia).

588 SOPENA, 1987, p. 43 y n. 66; idem, 2001, pp. 44-45.

**? LE ROUX & GUYONVARC’H, 1978; idem, 1983; GREEN, 1989; idem, 1995a; idem, 1995b; OLMSTED,
1994. Remitimos a los distintos apartados de los capitulos introductorios en los que hemos ido
desglosando las aportaciones bibliograficas principales de estos autores, cf. supra capitulo Quiénes y qué
son las divinidades de cardcter plural.

890 MARCO SIMON, 1987; 1994, p. 336; 1998, pp. 45 s.

1 Fruto de esta revision de las divinidades femeninas célticas a través de las sagas irlandesas, a través de
las cuales se detecta una inopinada vis sexual y guerrera, cabe sefialar el articulo de B. M* FERNANDEZ
ALBALAT (1999), cf. supra apartado El valor de la pluralidad: Las triadas en el ambito céltico e IE.



El fruto de estos avances fue sustancialmente recogido, no obstante, por J. GOMEZ-
PANTOIAY? quien revolucioné la cuestion al revisar a partir de estas premisas,
recordemos ya sefialadas por F. MARCO™, el conjunto documental peninsular,
focalizando la coherencia e interés del foco de testimonios dedicados a las Matres
correspondiente al convento juridico cluniense, precisamente aquel étnica y
culturalmente heredero grosso modo de la Celtiberia prerromana. La aportacion de este
autor tuvo dos méritos, por una parte recoger un generoso corpus epigrafico al respecto,
extremo confeccionado contemporaneamente por L. HERNANDEZ GUERRA®, no
obstante tenga prioridad en la indicacion del altar a las Matres Augustae de Badajoz,
hasta entonces inédito™”. Por otra parte, el trabajo de J. GOMEZ-PANTOJA no sdlo tomd
en consideracion las aportaciones antes sefialadas de la investigacion internacional™®,
sino que aprovechd esta informacion no meramente para resumir un estado de la
cuestion que sirviera de presentacion de las diosas, sino como instrumento para
replantear efectivamente la naturaleza intrinseca de los testimonios peninsulares. El
autor determina una triple base de su investigacion: La escasa difusion del culto en
Hispania en comparacidon con otras regiones como Galia, Germania y Britania, que
revela un fendomeno de particularismo geografico principalmente acotado al convento
cluniense, cuya capital homénima reune el grueso de la documentaciéon documentada
(1)*7; la naturaleza esencialmente ctonica de las Matres, de donde se explica las
atribucines variopintas relacionadas con la fertilidad y la maternidad divina (2)**; y
sesgo del registro peninsular a favor del culto en santuarios de caracter
mineromedicinal, explicacion que se vierte sobre los testimonios conocidos en Agreda,
Yanguas, Porcuna, Duraton y la misma Clunia (3)*°. El articulo ofrece una
pormenorizada discusion sobre el conjunto epigrafico cluniense, que relaciona tanto con

892 GOMEZ-PANTOJA, 1999b.

%3 F. MARCO (1998, p. 46) incluye ya las aportaciones de GOMEZ PANTOJA (1999b) sobre las
implicaciones especificas deducibles del conjunto documental hispano, no obstante de manera reducida
por cuanto cita el articulo cuando atin no habia sido publicado.

% HERNANDEZ GUERRA, 1997 y 1999; HERNANDEZ GUERRA & GARCIA MARTINEZ, 2002 (estudio
monografico del altar a las Matres en San Esteban del Toral, que repasa someramente el culto a las
Matres en Hispania); HERNANDEZ GUERRA, 2004, pp. 161-163 (limitado a altares de pequefio tamafio).

%95 GOMEZ-PANTOIA, 1999b, pp. 422-424. El corpus de L. HERNANDEZ GUERRA (1999, p. 806, n° 18)
incluye expresamente la pieza de Badajoz a partir de la comunicacion verbal de J. GOMEZ-PANTOJA en la
que se basa su articulo posterior (ibid.), en el que por su parte se reconoce su conocimiento a través de
comunicacion personal de H. GIMENO (GOMEZ-PANTOJA, 1999b, p. 423). Cabe sefialar que J. GOMEZ-
PANTOIJA (ibid.) incurri6 en el error de atribuir la pieza a Reina (Badajoz), cuando realmente fue hallada
en Medina de las Torres (Badajoz), error asumido por L. HERNANDEZ GUERRA (ibid.) y subsanado con la
edicion de H. GIMENO & J. L. RAMIREZ SADABA (1998), cf. infra apartado Epigrafia. Matres Augustae
(Medina de las Torres, Badajoz).

896 J. GOMEZ-PANTOJA (1999b) expresa un més que correcto conocimiento de las publicaciones de MvG,
especialmente de los articulos de B. C. RUGER (1987) Y H. PETERSMANN (1987), asi como de las
aportaciones de M. GREEN (1986, 1995a y 1995b) y G. OLMSTED (1994), cf. supra. La obra carece de
cierto tratamiento en detalle de los clasicos franceses y germanicos, no obstante aprovecha la aportacion
de E. ANWYL (1906).

7 GOMEZ-PANTOIA, 1999b, p. 424.

%9 Cabe sefalar, que J. GOMEZ-PANTOJA se fundamenta principalmente en las aportaciones de M. GREEN
(1986; 1995a y 1995b) y G. OLMSTED (1994), relegando al silencio las de F. LE Roux & CH. J.
GUYONVARC’H (1978; 1983), cf. GOMEZ-PANTOJA, 1999Db, pp. 424-425 y 430.

899 GOMEZ-PANTOJA, 1999b, pp. 425-430. Cabe sefialar, en justicia, que tanto la naturaleza ctdnica
esencial atribuible a las Matres, como la relacion con cultos acudticos para el particular del epigrafe de
Duratén, habia sido ya indicado tanto por M. SALINAS DE FRiAS (1984-1985, p. 98) como por F. MARCO
(1998, p. 45), cf. supra.



el conocido como “recinto inferior” y el relato del omen imperii de Galba alli
atribuido’®”.

La obra de J. GOMEZ-PANTOJA ha sido fundamental en el desarrollo a posteriori de
la investigacion al respecto, no obstante se eche en falta una obra de conjunto que
recibiera el estimulo para tratar la cuestion por si misma. El resultado ha sido, por una
parte, el enriquecimiento del estado de la cuestion de las Matres en el seno de la
monografia de conjunto dedicada por J. C. OLIVARES PEDRENO a las divinidades célticas
peninsulares, no obstante se aprecia en el mismo una clara continuidad con la
ordenancion del material y la comprension de las Matres que observamos para la
historiografia deudora de J. M* BLAzQUEZ™', y la multiplicacion de estudios
monograficos sobre altares dedicados a las Matres, acompafiados de una recurrente
presentacion de corte enciclopedista sobre quiénes son las Matres y de las propuestas de
interpretacion de las respectivas piezas en relacion al habitat original’®’; de tal guisa
podemos sefalar como pioneros el tratamiento de las diosas en el corpus de
inscripciones de la ciudad de Clunia’” y el prematuro articulo de M. J. CASTILLO
PASCUAL dedicado al altar a las Matres Apillarae en Badaran, a partir del cual defiende

90 GOMEZ-PANTOIA, 1999b, pp. 426-430. No entramos logicamente a discutir estos puntos, por cuanto
son esenciales en la discusion de los epigrafes sefialados y de las atribuciones y funciones que
consideramos cabe atribuir a las diosas.

%l OLIVARES PEDRENO, 2002. El autor elabora un buen corpus de los testimonios epigraficos de las
Matres (idem, pp. 121-122), aunque cabe sefialar que dispersa por la monografia el tratamiento de piezas
de dudosa adscripcion a las diosas como Peinticae (idem, pp. 49-50), Vieniae Ibanduiocolae (idem, p.
82), Suleviae (idem, p. 97), DEIS EQUEVNNVR(IS) (idem, p. 104). El autor concentra la comprension
de las diosas en la esfera de divinidades hispanas de caracter “supra-local”, esto es, pancélticas, junto a
Lug y Epona y su caracter focal correspondiente al area central y oriental de la Meseta (idem, p. 130);
dedicando finalmente una apretada sintesis sobre la naturaleza de las diosas (idem, pp. 254-255), en el
que a partir de las contribuciones de P. LAMBRECHTS (1941; 1949), J. VENDRYES (1948), M. GREEN
(1986; 1995a) y J. GOMEZ-PANTOJA (1999b), confecciona una sintesis iconografica y cultual de las diosas
en direccion a las atribuciones, particularmente hidricas, de las diosas.

%2 Con anterioridad, cabe sefialar como notable excepcién los articulos de C. FERNANDEZ-CHICHARRO Y
DE DIOS (1968 y 1969) dedicados, no obstante, al altar de Carmona consagrado precisamenrte a las
Matres Aufaniae, esto es, la dedicacion de tenor directamente mas renano del corpus peninsular de estas
divinidades. No entramos a relatar los articulos relativos a las Matres como propuesta en casos de lectura
dudosa de los epigrafes, caso por ejemplo de las Matres Civitatis, cf. infra apartado Epigrafia. Matres
Civitatis (Nocelo da Pena, Orense), o de las Matres Vieaniae Ibanduiocolae, cf. infra apartado Epigrafia.
Matres Vieniae Ibanduiocolae (Beiriz, Oporto), o SA(CRVM) MA(TRIBVS), cf. infra apartado
Epigrafia. SA(CRVM) MA(TRIBVS) (Resende Viseu).

3 ERCLun. Se trata de una obra editada por P. PALOL y J. VILELLA en 1987, que si bien ha venido a
suplir junto a tantas otras de caracter local o regional la secular ausencia de una reedicién completa del
CIL 1I (demanda que ya aparece en ALBERTOS FIRMAT, 1965, pp. 141-143), por otra parte manifiesta las
dificultades inherentes a la perspectiva de un estudio epigrafico limitado al &mbito urbano de la antigua
capital conventual, lo que obliga a sus editores a discriminar o integrar epigrafes de dudosa procedencia y
transmite por ende una imagen distorsionada de la realidad que viene a diferenciar la epigrafia de una
antigua ciudad hispanorromana del ambito mas amplio en el que se encuadra y cobra sentido, caso
especialmente grave siendo Clunia la capital de su conventus epénimo, para lo que sirva de ejemplo el
amplio elenco de inscripciones que mencionan explicitamente el origen cluniense de los personajes
mencionados, cf. ACS, I, 1896, cols. 1048-1050, s.v. Clunia. A parte de ello, cabe sefialar el pobre
tratamiento de las Matres en la bibliografia deudora de P. PALOL (1959; 1991), principal excavador del
cerro de Clunia, quien se limita de manera bastante tosca a sefialar su caracter céltico/celtibérico (no hay
mayor divergencia entre sendas categorias para el mismo), reuniendo los indicios de antroponimia céltica
atestiguada por la epigrafia local, el caracter celta de estas diosas de suyo, el caracter celta de los pueblos
que veneran a estas diosas y los restos materiales de caracter celta (en especial los restos de cerdmica
celtibérica) hallados en la propia Clunia; no es por ello casual que en sus posteriores publicaciones fuera
omitiendo la mencién a las Matres en la misma medida en que iba defendiendo que la ubicacion de
Clunia en el cerro no cabria retrotraerla como anterior la época del emperador Tiberio, cf. infra apartado
El papel de Clunia.



IL.

el caracter hidrico del culto anejo a la pieza’; a partir del articulo de J. GOMEZ
PANTOJA, observamos una multiplicacion de articulos focalizados en la relacion
pormenorizada depiezas individuales con su contexto arqueoldgico y epigrafico, como
el estudio de H. GIMENO PASCUAL y J. L. RAMIREZ SADABA que supuso la recuperacion
bibliografica del altar perdido a las Matres Augustae de Medina de las Torres
(Badajoz)’”; el articulo de J. NUNEZ MARCEN y A. BLANCO replanteando la lectura
VSSEIS del altar de Laguardia’®; los articulos de J. BERMEJO dedicados al culto
consagrado a las Rixamae en el espacio forense de Arucci®’ o el de A. A. JORDAN
LORENZO dedicado a las Matres también en el espacio forense de la localidad de Los
Baiiales (Uncastillo, Zaragoza)’®®; asi como estudios analogos sobre divinidades afines
o idénticas, que nosotros hemos individualizado en el apartado Otras divinidades
plurales, como el propio de J. MANGAS MANJARRES sobre la naturaleza y santuario de
las Parcae de Termes (Soria)’™; y el de J. HOYO sobre el documento metroaco de El
Olmillo (Segovia), que interpreta como fendomeno tardio de interpretatio de Matres con
otras divinidades orientales’’’. Y tantos otros a los que iremos dando oportuna
referencia conforme desarrollemos las posibilidades hermenéuticas de la epigrafia
peninsular.

Matres acompafiadas de epiteto
1. Matres Apillarae (Badaran, La Rioja)

i Ficha epigrdfica

OBJETO
TIPO DE OBJETO Altar
DESCRIPCION Pequefia ara votiva, con la particularidad de ser un fragmento de columna de orden

toscano, sin plinto, cuya parte superior ha sido trabajada para el foculo en forma de
tronco de cono (@: 7 cm.; profundidad: 3 cm.), y dos pulvini (2 x 3 x 22,5 cm.); la
voladura del capitel estd fragmentada en el lado izquierdo.

TIPO DE SOPORTE | Piedra - Arenisca

DIMENSIONES 38 x 28,5 (@ inf.) / 37,5 (D sup.)
CONSERVACION Buena, en general’ ',
BIBLIOGRAFIA CASTILLO PASCUAL,1999; HERNANDEZ GUERRA, 1997, vol. 1, 729-735, n°® 21;

MARTINEZ GONZALEZ & VITORES BANARES, 1999, p. 258; AE 1999, 924; HEp 9,
1999, 483; NUNEZ MARCEN & BLANCO, 2002, pp. 58-59; HEp 12, 2002, 365;
OLIVARES PEDRENO, 2002, p. 122; BLAZQUEZ, 2004, p. 232.

INSCRIPCION

TIPO DE INSCRIPCION Cultual, exvoto

TEXTO (CASTILLO, 1999) (A)emilius Qui/ ntilianus /Matribus / Apillaris /
votu(m)

VARIANTES

CAMPO EPIGRAFICO (cm.) 21 x 26 cm.

MODULO LETRAS Desigual, entre 4,5 cm. (la Vdelal 5)y 1,5 cm.
(laVdelal 1)

9% CASTILLO PASCUAL, 1999. El articulo es anterior al de J. GOMEZ-PANTOJA (1999b) y toma como base
las aportaciones de F. MARCO (1994), pero expresa ya la linea de investigacion dominante a posteriori.

995 GIMENO PASCUAL & RAMIREZ SADABA, 1998.

9% NUNEZ MARCEN & BLANCO, 2002.

%97 BERMEJO MELENDEZ, 2012; 2014.

9% JORDAN LORENZO, 2012.

9% MANGAS MANJARRES, 2013.

1 Hovo, 1998. Cf. discusién acerca de la pieza en apartado Caracterizacion de las diosas. La naturaleza
de las Matres: Terra Mater. Duraton: MATER DEVM MATRIS TERRAE.

I M. J. CASTILLO (1999, p. 137) indica que los desconchados que se observan en algunas de las letras
M, Qy V,11; TyR,1 3)no dificultan la lectura.




RASGOS PALEOGRAFICOS Combina capital rustica y capital ristica cursiva,
ejemplos: laL (1. 1,2y 3)ylaS (. 1,2,3y4)
que son poco mas que un trazo angulado, o la A
sin travesaio (11. 2,3y 4)

DATACION S. 11 (CASTILLO, 1999, p. 140)

ORIGEN Y DEPOSITO

LUGAR DE HALLAZGO Badaran, La Rioja

NOMBRE ANTIGUO DEL LUGAR

ESTATUTO JURIDICO

CONVENTUS / DIOCESIS C. Caesaraugustanus

PROVINCIA Hispania Citerior

DEPOSITO Sobrevilla, término municipal de Badaran, La Rioja, Espaiia
ii. Ubicacion del altar

La pieza fue hallada en el trascurso de unos trabajos agricolas en un paraje conocido
como Sobrevilla, sita frente al pueblo de Badaran’'? en una terraza fluvial inmediata al
rio Cardenas, vertiente norte de la Sierra de la Demanda, valle medio del Najerilla del
que es afluente por la derecha, en uno de los corredores naturales que conecta el valle
del Ebro con el interior de la Peninsula’"’, territorio adscrito por las fuentes a la etnia
céltica de los Berones®'*.

No se ha realizado excavacion arqueoldgica en Sobrevilla’'®, contamos solo con el
estudio de los hallazgos superficiales de restos arqueoldgicos documentados por
prospeccién visual en una superficie de ca. 2000 m?, delimitada en el lado norte por el
escarpe que asoma al rio Cardenas y en el sur por una carretera comarcal (LR-205).

El estudio de los hallazgos superficiales de restos constructivos asi como de moldes
ceramicos y escorias, permiten suponer la existencia en el lugar de una villa y alfar
ceramico, quizds un centro alfarero’'®, adscrito al entorno de Tritium Magallum,
conventus Caesaraugustanus, andlogo a los cercanos enclaves asimismo identificados
como alfares de Prados, Aventines, Pefialdamina y Viavacas, todos ellos en el mismo
término municipal de Badaran, menos Prados en el de Berceo, y situados también en la
margen derecha del rio Cardenas, donde se documenta uno de los centros productores

mas intensos de ceramica tipo Terra Sigillata Hispanica Tardia, TSHT"'.

%12 Cabe tener en cuenta el caracter de habitat disperso que tuvo el enclave hasta la Edad Media; sabemos
que la actual localidad de Badaran se formo a partir de la fusion ordenada por Alfonso I, 15 de mayo de
1326, de cuatro villas dispersas en el entorno: el propio Badaran, Villagonzalo, Villadolquit y Terreros;
cf. PASCUAL MAYORAL; RI0JA RUBIO & GARCIiA RUIZ, 2000, p. 292.

13 El curso del Najerilla recorre desde su nacimiento en el 4rea de la Sierra de la Demanda, barrera
natural entre La Rioja y la Meseta, hasta su desembocadura proxima a la ciudad romana de Tritium, lo
que ha sugerido en determinados estudios la existencia de un eje de comunicacion a mayor escala entre
Clunia y Tricio, cf. infra, apartado Distribucion de las drea de culto, Berones.

1% Cf. infra apartado Conclusiones.

°1% La primera noticia sobre el enclave arqueoldgico de Sobrevilla se remonta a un antiguo catilogo de
yacimientos romanos localizados en La Rioja documentados por D. Julio Rodriguez entre 1935 a 1945,
cf. PASCUAL MAYORAL; RI0JA RUBIO & GARCiA RUIZ, 2000, p. 292.

%18 A favor de la existencia propiamente de un establecimiento tipo villa —vinculado no obstante a la
produccion ceramica— se posicionan MARTINEZ GONZALEZ & VITORES BANARES (1999, pp. 265-266;
ibid., 2000, pp. 342-354) y J. M. CASTILLO (1999, p. 139), quien apostilla ademas la elocuente toponimia
del paraje, “Sobrevilla”. Para M* P. PASCUAL MAYORAL et al. (2000, p. 296) el enclave seria propiamente
un centro alfarero cuya capacidad productiva habria contado con al menos siete hornos, considerando que
los elementos constructivos sefialados por los anteriores investigadores como indicio de una
infraestructura tipo villa, cuadran en el contexto arquitectonico de un centro alfarero, incluyendo el
fragmento de columna de orden toscano, dada la conocida reutilizacion de materiales constructivos en el
area, especialmente a partir de época tardorromana.

1" PASCUAL MAYORAL; RI0JA RUBIO & GARCIA RUIZ, 2000, p. 303.




La toponimia inmediata al paraje de Badaran es de gran interés; el hidronimo del
mismo rio Cérdenas, probablemente céltico, se complementa con el topénimo “Via
Cardenas™'®, relativo a unos terrenos inmediatos al yacimiento de Sobrevilla y
proximos a la misma carretera comarcal (LR-205), via secundaria que perpetia
probablemente el trazado de una antigua calzada romana correspondiente al corredor del
valle del Cardenas en direccion noreste hasta su confluencia con el valle del Najerilla,
que enlazaria en la Antigliedad los asentamientos del Patin (Estollo), Campo (Berceo) y
Sobrevilla (Badaran), todos ellos interpretados grosso modo como villas romanas, asi
como los enclaves de Estollo y San Millan de la Cogolla para los que se conoce
documentacion epigrafica’"”.

La documentacion epigrafica aludida es de gran interés; la lapida de Estollo —
lamentablemente desaparecida— estaba dedicada a la divinidad OBION(A)E, sobre la
que se ha sugerido su posible vinculacion lingiiistica con los hidronimos Avion (Soria,
inmediaciones de la Laguna Urbion o Laguna Negra) y Tobia (La Rioja), asi como que
pudiera ser una variante local de Epona o de Devonna’’, a lo que cabe afiadir la
analogia con una divinidad femenina de cardcter plural testimoniada en Colonia, las
deae Obionorum’*'. Sobre las dos lapidas de San Millan de la Cogolla, una de ellas es
de carécter funerario’* y la otra cultual, dedicada a DERCETIO®’®, divinidad que cabe

¥ El rio Cardenas aparece mencionado en un documento fechado en 971 como Cardinis (PASCUAL

MAYORAL; RIOJA RUBIO & GARCiA Ruiz, 2000, p. 294). A nuestro parecer, si bien cabria sefialar un
posible fenomeno de centuriacién que empleara esta calzada a modo de cardo —a dilucidar si Maximus—
en el catastro, no hallamos refrendo de ello en E. ARINO (1986), nos parece, no obstante, viable proponer
un vinculo lingiiistico con las raiz céltica card- (ACS 1, p. 18), segin se deriva de diversos toponimos
hispanicos como Cardina entre otros (cf. SCHULTEN, 1963, p. 391), y que concretamente ha resultado
satisfactorio para resolver el supuesto toponimo Carduae o Karduae indicado por MARCIAL (4, 55), segin
han confirmado A. SCHULTEN (1963, p. 391), A. TOVAR (1989, p. 394) y M. MAYER (2000-2001, p. 532),
este ultimo en relacion a un epigrafe de origen ignoto, dedicado Genio campi karduar(um) (HEp 10,
2000, 667; AE 2001, 1262), que para el mismo confirma la noticia de MARCIAL y para A. M* CANTO
(4pud HEp. 10, 2000, 667), seria un microtopoénimo, campus Carduarum, de caracter rural. El pasaje
indicado de MARCIAL (idem) tiene un enorme valor de sugerencia para nosotros, “Tutelamque chorosque
Rixamarum. Et convivia festa Carduarum”, por cuanto alude tanto al epiteto de las Rixamae como ahora a
una toponimia analoga a la inmediata a las Apillarae; no es caso ahora de establecer inferencias con
mayor certidumbre, pero resulta de una coherencia geografica, lingiiistica y religiosa a tener en cuenta, cf.
infra apartado Epigrafia. Rixamae (Arucci, Huelva).

1 PASCUAL MAYORAL; RI0JA RUBIO & GARCIA RUIZ, 2000, p. 294.

920 CIL 11, 5808. F. FITA (1907, p. 310) propuso la identificacion con Epona, asi como sugirié la posible
identidad con la OBANAE documentada de Celsa, Velilla de Ebro (CIL 11, 5849; ERZ 23), asi como un
parentesco filologico con los hidronimos Avion (Soria) y Tobia (La Rioja, cuenca del Najerilla),
entendiendo para este Ultimo que la 7 que le precede seria el articulo femenino berberisco afadido
durante la dominacién musulmana; a estos paralelos cabria afiadir un OBIONI (dat.) en Saint-Saturnin-
d’Apt, Vaucluse, Galia Narbonense (CIL XII, 1094, apud ERRioja 39, p. 58, n. 87; SOPENA, 1987, p. 48;
OLIVARES PEDRENO, 2002, p. 122). La variante de entender el te6nimo en relacion a Devonna, y en
consecuencia suponer un culto a las aguas, fue defendida por SOLOVERA-GARABITO (1978, p. 160) y en la
tesis de licenciatura de R. M* VALDIVIESO, Religiosidad antigua y religiosidad popular en la zona del N.
del Sistema Ibérico. Mem. de Licenciatura, Madrid, 1984 (Univ. Complutense), p. 22 (inédita). Para U.
ESPINOSA (ERRioja 39, p. 59) se trata de hipotesis de imposible confirmacion o negacion por el momento.
2l I XIII, 1094, referencia apud OLIVARES PEDRENO, 2002, p. 122. La divinidad aparece en otra pieza
junto a otras diosas, Deae Semelae et Sororibus et deabus Obionorum (CIL XIII, 8244; OLIVARES
PEDRENO, loc. cit.)

22 CIL II, 2901; LE Roux, 1982, 115; ERRioja 40. Monumento funerario —desgraciadamente
desaparecido— en memoria del miles Aurelius Capito, de la Legio VII Gemina Felix, dedicado por una
mujer de antroponimia indigena, Luseia.

92 CIL 11, 5809; BLAZQUEZ, 1962, p. 88; SOPENA, 1987, pp. 45 y 58-59; ERRioja 40; OLIVARES
PEDRENO, 2002, p. 117. La etimologia de Dercetius se establece a partir de M* L. ALBERTOS (1974, pp.
153 ss.) con la raiz IE *derk- ‘ver, mirar’, de donde Dercetius significaria ‘el visible’



entender como vinculada a un monte, quizas el monte San Lorenzo, proximo al lugar de
hallazgo y el mas elevado de la Sierra de la Demanda —lugar de nacimiento del rio
Cérdenas—, que pervivido como topénimo, Dircetius mons, hasta el siglo vii, y adonde
segiin San BRAULIO se habria retirado San Millan; se trata de una indicacion de enorme
valor que retomaremos al estudiar la particularidad de los testimonios cultuales a las
Matres en relacién a la Sierra de la Demanda’”,

Cronolégicamente, los restos materiales hallados en Sobrevilla ofrecen una
continuidad entre época alto y bajoimperial’*>. El capitel, que sirve como base para el
epigrafe, pudo ser labrado a mediados del siglo I"*°, para ser reutilizado cultualmente
segun CASTILLO en el siglo 11, cronologia tardia en comparaciéon a la datacion
altoimperial acostumbrada para este tipo exvotos “indigenas” en Hispania, y que tal y
como indica el mismo autor debe replantear con prudencia la datacion de otros
testimonios carentes de indicacion cronolégica interna’’.

iil. Onomastica del epigrafe
El gentilicio del dedicante, Aemilus (o Emilius) es uno de los mas frecuentes en
Hispania’®®, si bien no lo es el cognomen Quintilianus, que no obstante aparece
repartido por la geografia peninsular’’. Por lo demés, la onomastica aqui reflejada se
acomoda a la tonica de nombres casi exclusivamente romanos que caracterizan al
conjunto epigrafico “tritiense” .

iv. El epiteto Apillaris
A la hora de entender lingliisticamente el epiteto APILLARIS, distinguimos dos
propuestas coherentes, que por encima de sus divergencias coinciden en no atribuirle el
tan manido sentido étnico o toponimico atribuido generalmente a los epitetos asociados
a las Matres™'. Por una parte, para M. J. CASTILLO se trataria de un epiteto atributivo
derivado del IE *apelo- ‘fuerza’”**; por otra parte, para J. NUNEZ MARCEN y A. BLANCO
se trataria de un epiteto apelativo formado a partir del radical *ap-, variante dialectal de

la palabra IE para ‘agua, rio’, lo cual concordaria, siempre segin los autores, con la

2% Cf. infra apartado La naturaleza de las Matres: Terra Mater. Las Mamulas y los testimonios de la
Sierra de la Demanda.

923 MARTINEZ GONZALEZ &VITORES BANARES (2000, p. 354), indican que este conjunto de yacimientos,
excepto Pefialamina (altoimperial), arrojan amplias cronologias desde mediados del siglo I hasta finales
del siglo V o principios del siglo VI.

92 MARTINEZ GONZALEZ & VITORES BANARES, 1999, p. 265; ibid., 2000, p. 353. En origen pudo ser
parte de un atrio.

927 CASTILLO, 1999, p. 140. El autor sefiala como indices cronologicos, la reutilizacion sistematica de
materiales constructivos de origen altoimperial a partir del siglo 111, a lo que cabria afiadir como término
ante quem el avance del proceso de cristianizacion en el entorno romanizado de Tritium ya en el siglo 1v,
cf. MARTINEZ GONZALEZ & VITORES BANARES, 2000, p. 365. No obstante, cabe ser muy prudente en
relacion a este argumento, dado que la escasez de piedra en la depresion del Ebro ha llevado a una
reutilizacion sistematica de la misma, cf. COLLADO, 2006, p. 97.

2% El nomen Aemilia/-us es el cuarto gentilicio mas frecuente en Hispania en el registro de J. M.
ABASCAL (1994, p. 67).

2% Cf. ABASCAL, 1994, p. 478, s.v. Quintilianus.

3% CoLLADO, 2006, p. 98. Nos referimos a los conjuntos epigraficos que individualiza U. ESPINOSA en
ERRioja, cf. infra apartado Distribucion de las dreas de culto. Berones.

! Cf. supra apartado Epitetos.

32 CASTILLO, 1999, p. 139. El autor se basa en el estudio antroponimico de M* L. ALBERTOS (1966, p.
28), lo cual tal y como sefialaremos es muy significativo y conduce, a nuestro parecer a una conclusion
sensiblemente divergente.



ubicacion del yacimiento en un terreno elevado junto al rio Cardenas’, de donde
proponen se trataria de un testimonio cultual con caréacter “hidrdulico™",

Resulta complejo decidirse por una u otra opcidn; la propuesta de J. NUNEZ
MARCEN y A. BLANCO es plausible pero indemostrable en ausencia de una excavacion
arqueoldgica que permita comprobar la existencia de un enclave analogo a los
santuarios rurales galos vinculados al curso de las aguas””. Por otra parte, y habida
cuenta de la produccioén ceramica desarrollada en el yacimiento, cabria considerar que
una interpretacion acudtica de las Matres aqui invocadas no estaria lejos de la logica
cultual del patronato de estas divinidades para con los alfareros desde la perspectiva del
oficio, méxime si tenemos en cuenta la tradicion ceramista prerromana que se conoce
para el entorno de Tritium y del hallazgo de un molde con iconografia de Artemis-
Diana’*’, cuya mitologia no carece de un episodio en el que la diosa huyendo del dios
del rio Alfeo, ocultdé con barro tanto su rostro como el de las ninfas que le
acompafiaban”’.

Mas complejo resulta valorar la propuesta de M. J. CASTILLO, ya que recurre para un
epiteto, que recordemos interpreta como atributivo, la etimologia establecida por J.
UNTERMANN y M* L. ALBERTOS para los topdnimos y antropénimos coincidentes en el
radical Abil- / Apil- , en relacion al IE *apelo-">*. Decimos que resulta problemético
soslayar la sustancia antroponimica de la documentacion, en general relacionada con la
onomastica personal y con ciertos gentilicios, por cuanto cabria preguntarse para este
teonimo si el epiteto pudiera haber conservado un sentido gentilicio primitivo y no
necesariamente atributivo.

Siguiendo con la misma linea apuntada por la propuesta de M. J. CASTILLO, hemos
desestimado pero consideramos oportuno sefialar la vinculacion lingiiistica que sugiere
U. ESPINOSA entre la gentilitas Avilioc(um) —atestiguada inicamente por el epigrafe del
altar a las Matres V. de Canales de Sierra (La Rioja)’>’— y la gente Abilicorum
documentada en Castandiello (Morcin, Asturias)’*’, lo que abriria mayores expectativas,
tanto por la comunicacion directa de Canales de la Sierra con Badaran —asimismo
berona—, como por la usual aparicion sincopada del radical Abil- en gentilicios™' del

tipo Ablicu(m) —Salvatierra, Caceres— 2, Ablig(um) —Uxama—"*, Abliqum —Segovia—*".

%33 El toponimo ‘Sobre-villa® hace precisamente referencia a la particularidad geografica del terreno,

efectivamente elevado junto al rio Cardenas, sobre el que ubica el yacimiento arqueologico, cf. PASCUAL
MAYORAL; RIOJA RUBIO & GARCIiA Ruiz, 2000, p. 292.

3% NUNEZ MARCEN & BLANCO, 2002, pp. 58-59. La base lingiiistica de los autores se fundamente en F.
VILLAR (2000, pp. 154-163) que repasa la palabra IE para ‘agua, rio’ en sus tres modalidades dialectales
*ap-, *ab- y *up-, variedades que, a parte de actuar como apelativos en sus respectivos dialectos
historicos, han dado lugar a la formacion de hidronimos y topoénimos, “bien en su forma simple, bien
como segundos elementos de compuestos, en areas diferentes de aquellas a las que corresponden como
apelativos historicamente documentados” (ibid., p. 154).

33 Cf. infra,apartado Matres y cursos de aguas.

3® PASCUAL MAYORAL; RI0JA RUBIO & GARCIA RUIZ, 2000, p. 306.

%7 PAUS. VI, 22, 5. Sobre la iconografia de este molde cf. infra.

3% UNTERMANN, 1965a, pp. 41-42, mapa 1: Abil-, Apil-; ALBERTOS FIRMAT, 1966, pp. 3-4. La etimologia
procede de M* L. ALBERTOS (Joc. cit.) Para J. UNTERMANN (loc. cit., p. 42) esta familia o familias de
antroponimos, propia de la Hispania indoeuropea —los casos ajenos se relacionan con grandes centros
comerciales como Ibiza—, parece manifestar una variacion de tipo fonético que sesga una preferencia por
la <P> en el oeste y por la <B> en la zona astur.

39 Cf. infra, apartado Corpus epigrdfico. Matres V. (Canales de la Sierra, La Rioja).

40 ALBERTOS FIRMAT, 1975, p. 11, n° 27; ERAsturi 24.

%1 ALBERTOS FIRMAT, 1966, p. 4. Indica J. UNTERMANN (1965, p. 42) que la zona occidental de la
Peninsula carece en general de la forma sincopada, esto es, sin vocal entre la oclusiva labial y la <Z>.
 HAE 218; CPILC 433.



No obstante, no creemos justificado seguir esta linea de investigacion que estableceria
un nexo, al menos lingliistico, entre las gentilitas Avilioc(um) de Canales y las Matres
Apillarae de Badaran, dado que la epigrafia —en caso de no omitir— suele respetar la /w/
intervocélica con la grafia <V>"*) y dado que la propia M* L. ALBERTOS asi como
explicaba los antropénimos y gentilicios sobre Abil- en relacion a *apelo-, explicaba
etimologicamente antropénimos del tipo Avilius/a, Auelco, Auetti , en relacion al IE
*ay-, *aye-, *ayei- ‘gustar, querer, desear’”*°.

En consecuencia, no podemos mas que dejar estos indicios etimologicos asi
expuestos, a falta de ulteriores evidencias arqueologicas o paleolingliisticas que
permitan establecer de manera mas segura la etimologia de sustrato conservado en el
epiteto de este testimonio de culto a las Matres en Badaran, no obstante retomemos la
propuesta de culto “gremial” cuando estudiemos el culto ofrendado LVGOVIBVS en
Burgo de Osma por un dedicante adscrito al collegium sutorum®’. En cualquier caso, se
observa una etimologia de caracter IE, cuyas implicaciones geograficas y étnicas,
conectan la pieza con el sustrato beron de la zona, atestiguando consecuentemente la
pervivencia del caracter autéctono de las divinidades a las que se dirigio el voto.

2. Matres Aufaniae (Carmona, Sevilla)

i Ficha epigrdfica

OBJETO

TIPO DE OBJETO | Arula

DESCRIPCION Arula de marmol blanco, la base a modo de zdcalo y el coromiento, decorados con
molduras

TIPO DE SOPORTE | Marmol

DIMENSIONES 130 x 15 cm.

CONSERVACION Buena, excepto la parte superior, cuya decoracion esta en parte dafiada

BIBLIOGRAFIA Eph. epig. 2, p. 235, n® 307 = CIL 1I supl. 5413 = ILS 1I, 1, 4797; RADA Y
DELGADO, 1885, p. 121; IHM, en ROSCHER 1I, 2, col. 2466; TOUTAIN, I, 3, 1917-
1918, p. 142; HEICHELHEIM, RE XIV, 2, s.v. Matres, col. 2221, n°® 213; LOPEZ
CUEVILLAS & SERPA PINTO, 1934, p. 307; MENENDEZ PELAYO, 1948, p. 284;
BLAZQUEZ MARTINEZ, 1962, p. 130; LAMBRINO, 1965, p. 231; FERNANDEZ
CHICHARRO, 1968-1969, n. 4, p. 149; AE 1968, 226 = ILER 688 = CILA 11, 840;
SUSINI, 1975, pp. 264-265; SALAS DE FRiAS, 1983, p. 98; RUGER, 1987, p. 7;
HERNANDEZ GUERRA, 1997, n° 16, p. 806; GOMEZ-PANTOJA, 1999b, p. 425; LOzZA
AZUAGA, 2002, pp. 183-184; RUBIO ORECILLA, 2004, p. 15; OLIVARES PEDRENO,

2002, p. 255.
INSCRIPCION
TIPO DE INSCRIPCION
TEXTO Matribus Au/[f]aniabus M(arcus) /jlul(ius) Gratus
VARIANTES: AV[F]JANIABVS, correcciéon de HUBNER en Eph.
epig. 2, p. 235, n° 307 y CIL II (ILS 11, 1, 4797;

3 ERPSo 3. Inscripcién votiva a Japiter, lovi / Optimo Max(imo) / Valerius San/geni f{ilius) Calidus /

Ablig(um?) / v(otum) s(olvit) l(ibens) m(erito); el dedicante porta el nomen Calidus, que J. UNTERMANN
(1965, p. 84, mapa 25: Calaetus) considera probable latinizacion del antropoénimo hispanico Calaetus.
Retomamos la antroponimia de esta inscripcion en relacion al conjunto epigrafico de Cameros, cf. infra,
apartado Corpus iconogrdfico peninsular. Estelas de Camero Nuevo (La Rioja).

% HEp 14,2005, 294.

43 PROSPER, 2002, p. 285.

946 ALBERTOS, 1966, pp. 44-45. No se trata de la tinica explicacion de este antropénimo; STYLOW (1983,
p- 290) considera que Avilius (Cordoba: AE 1934, 25; Sevilla: CIL 11, 1215; Osma: ERPSo 85; Lugo: HEp
15, 2006, 249; etc.) seria un nombre de origen italico amalgamado en el area céltica con un gentilicio
indigena, que ¢l reconstruye como *4vel(l)ius.

%7 Cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. LVGVNIS — LVGOVIBVS — LVCOBO.
LVGOVIBVS (Burgo de Osma, Soria).
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VIVES 688; SUSINI 1975)
AVFEANIABVS (FERNANDEZ-CHICHARRO 1968-
1969; AE 1968, 226)

MODULO LETRAS 1,5-2 cm.
RASGOS PALEOGRAFICOS
DATACION Entre los siglos I — II (FERNANDEZ CHICHARRO,

1969, n. 4, p. 149)

ORIGEN Y DEPOSITO

LUGAR DE HALLAZGO Carmona, Sevilla, Andalucia, Espafa

NOMBRE ANTIGUO DEL LUGAR Carmo

ESTATUTO JURIDICO Municipium

CONVENTUS / DIOCESIS Conventus Astigitanus

PROVINCIA Baetica

DEPOSITO Museo de la necropolis de Carmona
ii. Ubicacion del altar

Se trata de una pieza muy citada, dado que reune el ser un hallazgo antiguo, el
documentar en Hispania un epiteto muy conocido para las Matres allende los Pirineos,
en especial en el entorno de Bonn, y el haber sido hallada en relaciéon a un ambito
subterraneo vinculado al agua de interés historico y arqueoldgico.

En cuanto a la pieza per se, el grueso de la bibliografia le asigna por el tipo de letra
una cronologia entre los siglos 1y °** asi como un origen extrahispano, en concreto
germano’ ", de donde se deduciria que su relacién con la Carmona romana parece
testimoniar s6lo el final de un mudo peregrinar desde el centro de Europa, no obstante
para nosotros cabe reconocer mayor prudencia a la hora de extraer tales conclusiones a
partir de este altar”.

En cuanto a su lugar de hallazgo, se document6 en relacion a un espacio subterraneo
de época romana, excavado en 1869 por el erudito local Juan Ferndndez Lopez en el
paraje conocido entonces como “Cerro de los Olivos”, hoy “Paseo del Estatuto”, en las
inmediaciones de la “Puerta de Sevilla”, principal entrada de la ciudad en la
Antigiiedad, en las afueras de la misma, junto a la Via Augusta y la necrépolis
occidental, conocida por sus mausoleos con caracter de hipogeo’'. Los hallazgos
fueron soterrados, y reexcavados parcialmente en 1998°2.

La obra en cuestion, no infrecuente en el mundo romano’>’, consiste en un tipo de
pozo”™* subterraneo a cuyo brocal se accede a través de un corredor en forma de

48 CIL 11, 5413; FERNANDEZ CHICHARRO, 1969, n. 4, p. 149.

% HUBNER en Eph. epig. 2, p. 235, n° 307. G. SUSINI (1975, pp. 264-265) aporta datos objetivos al
respecto: Primero, que la grafia de la inscripcion no recuerda a las conocidas para las oficinas de
Carmona o del convento Astigitano, y si al tipo de apicatura y ductus de las oficinas renanas, en especial a
las Colonia y del area del rio Mosela. Segundo, anadlogamente, el nexo entre dos letras en el nombre de las
diosas (T y R). Cabe sefialar que, contrariamente, G. SUSINI no acepta el nexo entre F y E en el epiteto
(inicio linea 2) propuesto por C. FERNANDEZ CHICHARRO (loc. cit.), inclinandose por la tesis de E.
HUBNER (CIL 1II), seglin el razonamiento de que la confusion de F por E seria mas apropiada al mundo
provincial germano, donde era mucho mas corriente que en Hispania el empleo de la cursiva para la
anotacion previa, resultando muy fécil el confundir estas dos letras, al ser similarmente representadas en
cursiva por dos trazos.

90 Cf. infra.

I RADA Y DELGADO, 1885, p. 119; LINEROS & DEAMOS, 2001, pp. 131-132; LOzA AZUAGA, 2002, pp.
176-1717.

%32 Con motivo de la construccion de un aparcamiento. Cf. ANGLADA CURADO & CONLIN HAYES, 1998,
pp- 944-948; LINEROS & DEAMOS, 2001, p. 131; LOZA AZUAGA, 2002, pp. 175-176.

3 LozA AZUAGA, 2002, p. 176.

9% La obra es mencionada de consuno en la bibliografia como “fuente”, cf. HUBNER en CIL II, 5413.
LozA AZUAGA (2002, p. 182) deduce que se trataria de un pozo, lo que el derecho publico romano
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escalera (2,05 m. de ancho) y excavado en el mismo alcor, que salva un desnivel de
cerca de 10 m., discurriendo primero a cielo abierto y después cubierto por boveda hasta
un depdsito rectangular labrado en la misma roca, de 3,6 x 2 m., delimitado en su frente
por un pretil, también excavado en la roca’”.

La entidad de la obra y su ubicacion indican un papel de gran importancia en el
abastecimiento publico de agua de la Carmona romana, de hecho, las restantes
infraestructuras hidraulicas conocidas tienen caracter privado, esto es, los aljibes
domésticos o cisternae. En tal sentido cabe preguntarse por la vida econémica y social
vinculada a la puerta de Sevilla en la Antigiiedad, de por si un punto de referencia
urbanistico y monumental, que atraeria en torno un pulular de vecinos, vijantes y
mercaderes, asi como de una serie de actividades econdémicas de dificil rastreo
arqueologico”®. A ello cabria afiadir su posible consideracion de espacio sagrado a
tenor de la consideracion general de las aguas en la Antigliedad, y de los materiales
recuperados dentro del puteus, lo que ha conducido a suponerle la consideracion de
Nymphaeum®’. En relacion a tales materiales, amén del 4rula que nos ocupa, se hallaron
cinco retratos funerarios de produccion local y datados en torno al siglo ">, asi como
un cafio de fuente con forma de cabeza de anciano barbada, interpretado como herma
dionisiaco”’.

No es infrecuente documentar arqueologicamente en el interior de fuentes, pozos y
estanques esculturas fragmentadas de antiguo, cuya deposicion, también para este caso,
es interpretada tradicionalmente en relacion al movimiento iconoclasta asociado al auge
del cristianismo en el siglo 1v°*°. No obstante, conviene ser cuidadoso en no caer en la
contradiccion de suponer tal fendémeno para explicar la deposicion de tales objetos y
avalar al mismo tiempo el caracter sagrado del lugar en funcion de los mismos, tal y
como hacen J. JIMENEZ y M* L. Loza AzuaGA’®', en especial ésta ultima, que
discriminando bustos y herma como relleno’®, reconoce no obstante este altar a las
Aufaniae como prueba del caracter sagrado asignado al monumento en la Antigiiedad’®.

denomina puteus o fons putealis a diferencia de la fons o surtidor de agua viva y de la cisterna o depdsito
de agua pluvial, cf. HUMBERT, DS 11, 2, s.v. fons, p. 1237.

%% La excavacion de 1998 documentd tnicamente los 18 escalones finales del corredor, quedando el pozo
fuera de tal actuacion arqueoldgica, cf. LINEROS & DEAMOS, 2001, p. 132, fig. 32.

%% La idea es sugerida por T. G. SCHATTNER (2005, p. 74), que reduce la propuesta a la industria alfarera
carmonense que supone sita extramuros en torno a la Puerta de Sevilla y de este pozo.

%7 IMENEZ MARTIN, 1988, n. 6, p. 45; LOZA AZUAGA, 2002, p. 183.

98 10zA AZUAGA, 2002, pp. 178-179. Se trata de cinco bustos, uno de varén (un muchacho) y cuatro de
mujer, sobre el estudio mas reciente de los mismos cf. LEON ALONSO (2001), que sigue en lo fundamental
a GARCIA Y BELLIDO (1958, n* 2, 10, 12, 13, 14).

%% LozA AZUAGA (2002, pp. 180-182) estudia la pieza y la identifica como un cafio de fuente con forma
de herma de Dionisos con iconografia arcaizante del tipo Hermes Propylaios de ALCAMENES (ibid., p.
180, con bibliografia al respecto). El mismo autor reconoce la rareza de esta iconografia con tal uso de
estatua-fuente, indicando un muy sugestivo paralelo en Nimes, un herma doble de de Dioniso y una
ménade, en la que el agua sale a través de la boca del dios.

%9 M* L. LozA AZUAGA (2002, p. 182) ofrece distintos casos paralelos en el d&mbito peninsular. No
obstante, se trata de una interpretacion presente ya en J. de D. RADA Y DELGADO (1885, p. 119).

%1 LozA AZUAGA, 2002, pp. 177-178, dpud JIMENEZ, 1988, p. 45, n. 6.

%2 M? L. LozA AZUAGA (2002, p. 182) considera que los bustos en origen habrian pertenecido a la
necropolis y el herma a una desconocida fuente, dado que interpreta el conjunto como pozo, cf. supra.

%3 LozA AZUAGA, 2002, pp. 183-184. La autora supone a un numen “adorado en aquel nacimiento
acuatico” (p. 183), pero no propiamente las Matres, aportando como argumento que “originalmente las
Matres no tienen una relacion directa con el culto acudtico” (ibid., p. 184, sin bibliografia alguna),
aunque a continuacion haya de reconocer que en determinadas ocasiones aparecen asimiladas a “ninfas de
las fuentes” (ibid.). No cabe incidir en la debilidad del razonamiento maxime si observamos que asigna al
conjunto el caracter de fuente (“nacimiento acudtico”) que antes negaba (ibid., p. 182).
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J. GOMEZ-PANTOJA’®* también recurre a este monumento a la hora de testimoniar la

asociacion de los altares a las Matres con espacios sagrados de caracter hidrico,
indicando asimismo el componente curativo conocido para las aguas de Porcuna.
Nosotros, debemos contentarnos con reconocer la dificultad de asegurar una vinculacion
original o forzada del altar al pozo, por mas que resulte coherente con otros testimonios
cultuales a las Matres ubicados en medios caracterizados por la concepcion sacral de las
aguas, no obstante las inferencias del area en cuestion, tanto la inmediatez de la
necropolis como el cardcter de las actividades mercantiles asociadas probablemente a
las puertas de la ciudad, podrian hallar su trasunto en las amplias atribuciones
testimoniadas por los paralelos europeos de culto a las Matres®®.

iil. Onomastica del epigrafe

Historiograficamente, el epiteto de las diosas, abundantemente documentado en el
area renana, ha arrastrado desde los primeros estudios la interpretacion cuasi espontanea
del dedicante como de origen germano, suponiendo se pudiera tratar de un legionario
temporalmente estacionado en la Peninsula, que rendiria asi culto a las diosas invocadas
en su tierra’®°.

Esta teoria es del todo razonable, y cuenta con el apoyo de los importantes
santuarios dedicados a las Aufaniae en 4mbito germano, pero podria argumentarse en
contra que en tal area es caracteristica la invocacion a las Aufaniae como Matres, y no
como “Matronae®’, de donde, aun cuando aceptemos que se tratara de un dedicante
extrahispano y aun cuando aceptaramos que rinde culto a divinidades propias, parece
como si la esfera hispanica hubiera dotado al epigrafe de la teonimia usual en el solar
peninsular’®.

iv. El epiteto Aufaniae

La investigacion peninsular reciente’® ha Ilamado la atencion sobre que sélo en las
tres inscripciones de la Bética se invoca a las Matres con epitetos comunes allende los
Pirineos, a saber, Aufaniae en Carmona, Augustae en Contributa Iulia (Medina de las
Torres, Badajoz) y Veteres en el Municipium Pontificiense (Porcuna, Jaén). Este
fenémeno ha sido interpretado en comparacion a la concentracion de testimonios en la
Meseta Norte, en particular en el convento cluniense y sus aledafos, en clave de sugerir
para lo primeros un caracter aloctono’’° o bien afirmar categéricamente un origen
extrahispano’’ ",

En sentido contrario, apenas si conocemos la sugerente interpretacion de S.

LAMBRINO "%, quien respetando la tesis tradicional a favor del origen germanico de la

%% GOMEZ-PANTOIA, 1999b, p. 425.

%93 Cf. supra apartados Fuentes iconogrdficas. Tipologia y Teénimos.

%% MENENDEZ PELAYO, 1948 [1880-1882], p. 284; HUBNER en CIL 11 supl. 5413, 1892; ITHM en ROSCHER
I1, 2, 1893-1897, col. 2466; FERNANDEZ CHICHARRO, 1969, p. 150; SUSINI, 1975, p. 265; LOZA AZUAGA,
2002, p. 184. J. de D. RADA (1885, p. 121) intentd6 demostrar por el contrario que la lectura de CIL 1I,
AUENIABUS, lejos de ser un error del lapicida, reflejaria la diccion en el area turdetana tendente a “la
multiplicacion de vocales”. G. SUSINI (1975, p. 265) rechaza de plano esta lectura.

%7 Cf. supra, apartado Formas emparentadas Matres, Matronae, Matrae.

968 Cf. infra, apartado Epiteto Aufaniae.

%99 GOMEZ-PANTOJA, 1999b, p. 424. Cf. RUBIO ORECILLA, 2004, p. 15; OLIVARES PEDRENO, 2002, p. 255.
7 GOMEZ-PANTOJAL 1999b, p. 424.

7l OLIVARES PEDRENO, 2002, pp. 122 y 255

72 Para S. LAMBRINO (1965, p. 229) el testimonio se explicaria como una herencia germana dada la
localizacion del testimonio en el Guadalquivir Medio, muy cerca del Oretum Germanum; en cualquier
caso, para este autor prima el sentido céltico, entiéndase galo, que para el autor subyace al conjunto de las
Matres, y del propio etnonimo Germani.
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divinidad’”, recupera la ubicaciéon de Carmona en el Valle Medio del Guadalquivir y la
pone en relacion con las elocuentes indicaciones étnicas de la no excesivamente alejada
area de la Oretania, entre otras, el enclave Oretum Germanorum’". La tesis esbozada
por este autor nos parece un contrapeso necesario, si tenemos en cuenta el sustrato
prerromano atestiguado en general para el corpus de testimonios epigraficos a las
Matres, tanto en el foco del convento cluniense y aledafios, como en los testimonios de
la Gallaecia, como en los otros testimonios meridionales, entre los que concretamente
lo consideramos probado en relacion a la Beturia céltica para las Matres Augustae de
Medina de las Torres (Caceres) y probable para las Matres Veteres de Porcuna (Jaén) si
tomamos en consideracion su correlacion intermedia entre el testimonio de Carmona y
la Oretania’””.

La complejidad de los testimonios de la Bética nos invita consecuentemente a no
despachar apresuradamente su interpretacion como una mera prolongacion cultual del
area cluniense’’® o a hacerlo como una simple interpolacion debida a un dedicante
extrapeninsular’”’. El sustrato prerromano IE céltico conocido para parte del sur
peninsular asociado a los testimonios de las Matres, la vinculacion reflejada por ciertas
fuentes clasicas entre este sustrato y el celtibero centropeninsular’™® y la propia
idiosincrasia peninsular de la teonimia de este testimonio a favor del nombre divino
Matres en lugar de Matronae, como hubiera sido esperable para un altar a las Aufaniae
portado desde el Rin’”’, nos conducen a incorporar con la maxima prudencia la pieza en
el corpus peninsular, no obstante, la documentacion conocida hasta la fecha en la
Carmona romana y los mismos avatares del hallazgo de la pieza, nos impidan avanzar
hacia una caracterizacion minimamente segura de las atribuciones y origen de las
divinidades invocadas.

3. Matres Augustae (Medina de las Torres, Badajoz)

i Ficha epigrdfica

OBJETO

TIPO DE OBJETO Ara

DESCRIPCION Ara prismatica, campo epigrafico enmarcado por una moldura
TIPO DE SOPORTE | Piedra - Granito

DIMENSIONES

973 . : o . . .y .
No reiteramos los pormenores etimologicos y cultuales referidos en la introduccion, conviene recordar

que se trata de uno de los principales tednimos atestiguados en el area renana, conocido especialmente en
relacion a los santuarios de Bonn y Nettersheim, de suerte que se supone que el recinto de las Matronae
Aufaniae de Bonn, habria sido la matriz del fendmeno cultual conocido en época romana (cf. supra
apartado Cronologia de los testimonios); a nivel etimologico, se trata de una cuestiéon compleja, no
obstante a partir de la convincente propuesta de G. NEUMANN (1987, p. 114; cf. supra apartado
Divinidades con teénimo no latino. Aufaniae), se podria relacionar con la tutela sobre determinados
pastos para el ganado, conocidas como Fenn en ciertas formas dialectales alemanas.

°7 Cf. infra, apartado Distribucion de las dreas de culto. Oretania germana.

7 Cf. infra, apartados Corpus epigrdfico Matres Augustae (Medina de las Torres, Badajoz) y Matres
Veteres (Obulco, Jaén).

%7 Es la somera interpretacion de los testimonios de Carmona y Porcuna presente en C. B. RUGER (1987,
p. 7) al dibujar el mapa de documentos peninsulares en el marco del conjunto europeo.

°77 Se trata de la interpretacion mayoritariamente aceptada, cf. supra.

°78 Cf. infra, apartado Distribucion de las dreas de culto. Baetica.

" No obviamos el sabio analisis de G. SUSINI (1975, pp. 264-265), pero consideramos que sus
inferencias formales estan mediatizadas por la consideracion germanica de las divinidades representadas,
lo que le conduce a escorar el analisis formal en relacion a los fendmenos epigraficos germanos. Sin
negar validez a ello, consideramos no obstante de mayor relevancia el aspecto teonimico (cf. supra
apartado Teonimo. Otras formas atestiguadas como teonimo. Aufaniae), que a nuestro paracer sefiala de
una manera bastante elocuente el origen peninsular de la pieza.
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CONSERVACION Cuando fue documentada faltaba el coronamiento

BIBLIOGRAFIA DELGADO, 1998, p. 269; HEp 7, 1997, 108; GIMENO PASCUAL & RAMIREZ
SADABA, 1998, pp. 49-162; HERNANDEZ GUERRA, 1997, n° 18, p. 806; HERNANDEZ
GUERRA, 1999, p. 733, n°18, GOMEZ-PANTOJA, 1999b, p. 423, n° 9; HERNANDEZ
GUERRA & MARTINEZ GARCIA, 2002, p. 150; OLIVARES PEDRENO, 2002, p. 122.

INSCRIPCION

TIPO DE INSCRIPCION Votiva

TEXTO Matribus Augustis / [-] Tulius Amabilis et /C(aius)
Marius Cursor / Aug(ustales) pri(mi) de s(uo)
d(ederunt)

VARIANTES En la memoria original de don José Antonio
Barrientos, lee MARIBVS; GIMENO PASCUAL &
RAMIREZ SADABA (1998, p. 160) proponen el nexo
TR en lin. 1

MODULO LETRAS

RASGOS PALEOGRAFICOS Lin. 1 Nexo TR
Lin. 4 Interpuncion en forma de hereda

DATACION Fin. s. I (GIMENO PASCUAL & RAMIREZ SADABA,
1998, p. 160)

ORIGEN Y DEPOSITO

LUGAR DE HALLAZGO Medina de las Torres, Badajoz

NOMBRE ANTIGUO DEL LUGAR Ugultunia Contributa Iulia

ESTATUTO JURIDICO Municipium

CONVENTUS / DIOCESIS Conventus Hispalensis

PROVINCIA Baetica

DEPOSITO Perdida

ii. Ubicacion del altar

La pieza fue recogida en una memoria arqueolodgica manuscrita, fechada en 1845,
encargada a don José Antonio BARRIENTOS, corresponsal de la Comision Provincial de
Monumentos Artisticos de Badajoz, en la que se sefialaban determinados testimonios
arqueologicos y epigraficos en el término de Medina del Campo, en especial en la
Colina de San Blas conocido hoy como cerro de “Los Cercos”, a 2 km. del casco
urbano, con la intencion fallida de publicar la pertinente memoria arqueoldgica sobre
dicho término y asi convencer a la Comision de Monumentos para que se realizara
excavacion arqueolégica en el lugar”™.

José Antonio BARRIENTOS, en la mencionada memoria, hace relacion de importantes
restos arqueoldgicos y epigraficos, entre ellos el altar a las Matres, pieza
desgraciadamente perdida, pero cuya existencia y lectura son fiables™'. La relacion de
estos y otros hallazgos en la colina de “Los Cercos”, unido a la calidad de los
documentos epigraficos, ha sido clave a la hora de proponer desde antiguo la existencia
aqui de una ciudad romana’®’. Las excavaciones actuales han certificado el caracter

%0 GIMENO PASCUAL & RAMIREZ SADABA, 1998, p. 155.

%1 J. A. BARRIENTOS hace relacion de ocho epigrafes, tres de ellos —el altar a las Matres inclusive—
inéditos hasta la actualidad, cf. GIMENO PASCUAL & RAMIREZ SADABA, 1998, p. 160; imagen de la
memoria de BARRIENTOS, cf. ibid, p. 154. GOMEZ-PANTOJA (1999b, p. 423), quien alude a la inmediata
publicacion de H. GIMENO, sitia la pieza erroneamente en Regina (Reina, Badajoz), error que siguen
HERNANDEZ GUERRA (1997 y 1999) y OLIVARES PEDRENO (2002).

%2 José Antonio BARRIENTOS especula en la mencionada memoria sobre la posible asignacion de la
ciudad de Contributa a tres parajes del término de Medina de las Torres: San Bartolomé del Real, Cerro
de San Blas (actualmente “Los Cercos”) y Santa Julia o el Palacio. El autor se decanta por San Bartolomé
del Real, mientras que identifica los Cercos con la ciudad de Perceiana, que considera cercana a aquella,
aun cuando el Itinerario de Antonino informa de una distancia de 20 mil pasos entre ellas; en descargo de
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urbano del enclave en la Antigiiedad’®, documentandose la labor edilicia de la
plataforma del 4rea forense sita en la cima del cerro a principios de época augustea’™”,
asi como la continuidad del conjunto urbano en el Bajo Imperio, época en la que
desarrollé de hecho una importante labor edilicia’®’.

Esta ciudad se identifica mayoritariamente con el municipio romano de Contributa
Iulia Ugultunia’™, municipio del convento hispalense limitrofe con el emeritense’’,
situado junto a la calzada que unia Emerita con Hispalis™. La ciudad es mencionada
por diversas fuentes, entre otras el Itinerario de Antonino la Cosmografia Ravennate y
la Geografia de PTOLOMEO’™, pero es siempre identificada por el titulo Contributa
Iulia, de forma que es PLINIO*”, quien incluye a esta ciudad en el listado de poblaciones
del convento hispalense correspondientes a la Baeturia céltica, el unico que reproduce
el toponimo indigena, no obstante se afiada la dificultad de que la tradicion textual
conlleve una corrupcion del pasaje correspondiente, de forma que editores e
historiadores han variado entre leer Ugultunia o Ugultuniacum®', segin se hayan

decantado entre dos propuestas de restitucion, respectivamente: “Contributa lulia

BARRIENTOS hay que decir que pes6 mucho la noticia en Perceiana del martirio de Santa Eulalia; cf.
GIMENO PASCUAL & RAMIREZ SADABA, 1998, p. 159.

%3 Cf. primera memoria de las excavaciones en MATEOS CRUZ, et al, 2007. A partir de estas
excavaciones, iniciadas en 2007, se han documentado diversas estructuras de caracter urbano que
confirman la existencia de una ciudad de época romana, identificada con Contributa (cf. infra). Las
excavaciones se han realizado en tres zonas de “Los Cercos”, area occidental del cerro de San Blas,
abarcando una superficie cercana a las 2 ha., dos de ellos a media ladera y el otro en la cima (MATEOS
CRUZ, et al., 2007, p. 18). En las dos areas a media altura (U1000 y U2000) se ha documentado un
aterrazamiento del cerro en base a la creacion de plataformas, la entrada de la muralla y una gran via,
interpretada como decumano maximo (MATEOS CRUZ, et al., 2007, p. 19). En la cima del cerro (U3000)
ha aparecido un espacio publico, posiblemente el foro (MATEOS CRUZ, et al., 2007, p. 29; MATEOS CRUZ
& P1270, 2014, pp. 184 ss.), que sigue la misma orientacion urbana definida en la ladera y en el que se ha
localizado el edificio de la basilica en su meridional.

% MATEOS CRUZ & P1220, 2014, pp. 184-185.

%85 MATEOS CRuUZ, et al., 2007, p. 23. Cabe recordar que las primeras excavaciones realizadas no
profundizaron en la estratigrafia del yacimiento y documentaron las fases de ocupacion mas recientes, en
las que se observa la reforma y reordenacion de los espacios urbanos entre los siglos 111 y 1V, asi como su
continuidad funcional hasta los siglos VI1y VII. Bibliografia actualizada de las excavaciones arqueologicas,
cf. MATEOS CRUZ & P1zz0,2014.

¢ La identificacion fue ya sugerida por José Antonio BARRIENTOS en la mencionada Memoria, cf.
GIMENO PASCUAL & RAMIREZ SADABA, 1998, p. La susodicha identificaciéon se da actualmente por
segura; cf., entre otros, GARCIA IGLESIAS, 1971, pp. 91-92; GALSTERER, 1971, p. 20; FEAR, 1991, ;
BELTRAN, 1994, p. 2.

%7 Coincide que en el territorio circundante, Valencia del Ventoso —ca. 10 km. al sur de Medina de las
Torres— fue hallado un ferminus augustalis, mencionado en el mismo informe de J. A. BARRIENTOS
(GIMENO PASCUAL & RAMIREZ SADABA, 1998, p. 156). La lectura tradicionalmente propuesta y aceptada
es Terminus Augustalis finis Emeritensium (Terminu.LAugg/staisﬁiLE/3erieum, cf. HEp 5, 1995, 115), lo
cual estaria en relacion al limite provincial; cabe no confundir esta pieza con la hallada en Montemolin
(HEp 5, 1995, 109), que a la luz de su reaparicion se ha mostrado como un epigrafe honorifico y no como
un término augustal como se pretendia anteriormente.

%8 GARCIA IGLESIAS, 1971, p. 91; GALSTERER, 1971, p. 20.

%9 Cf. FEAR, 1991, p. 152.

?0PLIN., HN 111, 13-14.

%1 A.T. FEAR (1991), A. BELTRAN (1994, p. 18, n. 10) Y A. M* CANTO (1995, p. 314), no obstante indican
la dificultad del texto, siguen la mejora del texto propuesta por MAYHOFF (1906): Contributa lulia
Vgultuniae, cum qua et Curiga nunc est, version que habia ya convencido a H. GALSTERER (1971, p. 21,
n. 40) y a L. GARCIiA IGLESIAS (1971, p. 86). La version de DETLEFSEN (1904): “Contributa Iulia,
Ugultuniacum quae et Curiga nunc est’, es aceptada por SCHULTEN (RE LX, 2, Stuttgart, 1958, s.v.
Ugultuniacum, col. 1919), quien colige del sufijo —acum un claro signo de celticidad; H. GALSTERER
(1971, p. 21, n. 40) rechaza esta propuesta, apostillando: “es gibt keinen Sinn”.

1££



Ugultuniae, cum qua et Curiga nunc est”, o bien, “Contributa lulia, Ugultuniacum quae
et Curiga nunc est”***.

Nosotros aceptamos Ugultunia como nombre del lugar por el sentido gramatical del
texto’ >, teniendo en cuenta que ello no desdibuja el caracter céltico que de todas formas
se sigue del toponimo’*, sin que resulte decisivo en sentido contrario el que se
conozcan en ambito céltico otros términos acabados en —acum, ya sea el sufijo presente
en ciertos topoénimos’, ya sea el genitivo plural conocido para ciertas gentilitates del
norte peninsular’®, coincidencia que pudo favorecer indirectamente la corrupcién del
texto latino’’’. Cabe sefialar, ademas, que esta restitucion del texto de PLINIO se atiene
ademas mejor a la separacion fisica atestiguada por el Itinerario entre los enclaves de
Contributa 'y Curiga””.

No obstante aceptamos esta lectura del pasaje de PLINIO, “cum qua et Curiga nunc
est”, ello plantea un especie de subordinacion, quizds administrativa, entre sendos
enclaves, lo que por su parte ha suscitado distintas interpretaciones en clave de explicar
la existencia o no de tal dependencia y la naturaleza de la misma. La cuestion es
sefialada por A. T. FEAR’, no obstante veamos después que sus conclusiones distan
mucho de ello, en relacion al adverbio nunc empleado por PLINIO, del que cabria derivar
un cambio contemporaneo en el estatuto administrativo de sendas localidades, quizéas en
clave de subordinacion entre las mismas, de suerte que Curiga y otros establecimientos
rurales se hallarian subordinados al enclave de Contributa a través de un proceso de
sinecismo, del que ella misma habria podido formar parte, por el que se hubiera
absorvido a este conjunto de pequenas localidades en el pagus resultante de
Contributa'"".

%2 Sobre la tradicion medieval del pasaje, cf. supra, especialmente, BELTRAN, 1994, p. 18, n. 10.

93 A, T. FEAR (1991, pp. 151-152), sefiala que el estilo de este listado de PLINIO supone emplear el
nominativo para el titulo otorgado a la ciudad y el dativo para el nombre propio de la ciudad —en dos
casos se trata del grupo al que pertenece—, seglin rige el verbo adicere. De ello desprende el mismo autor
que en caso de haber existido el toponimo *Ugultiacum, resultaria 16gico encontrarlo en caso dativo,
*Ugultiaco. Por otra parte, indica también A. T. FEAR, que aun en el caso de aceptar se tratara un genitivo
plural relativo a una gentilidad (cf. infra), resultaria extrafio que en lugar de formar parte del titulo de la
ciudad, apareciera como nombre del pueblo al que se otorgo tal titulo, auque en todo caso cabria esperar
en tal caso un dativo plural tipo *Ugultuniacibus, de la misma suerte que se hallan en el mismo listado las
entradas Steresibus Fortunales o Callensibus Aeneanici. El autor deduce asimismo, problemas analogos
en el pasaje en relacion al sintagma relativo a Curiga.

%% Para A. M* CANTO (1995, p. 314), 4pud las indicaciones del Dr. M. PEREZ ROJAS, el toponimo
derivaria de Uguldunia, pudiendo distinguirse el sintagma céltico —dunum, de suerte que significaria ‘la
altura de las dos vertientes, del divergium aquae’, lo que se adecuaria al caracter orografico del enclave
situado en el encabalgamiento geologico de Ossa-Morena y en la divisoria de aguas entre los afluentes del
Guadiana, hacia el norte y el oeste.

%3 A. T. FEAR (1991, p. 152), aun cuando se inclina por reconstruir la forma Ugultunia, refiere la analogia
fonética con el sufijo de ciertos toponimos célticos del area gala, entre los que cita el caso de
Mogontiacum (Mainz).

9% Tesis defendida para explicar la forma Ugultiacum en RODRIGUEZ BORDALLO & Ri0S GRANA, 1976,
pp. 147 s., 150 y 159.

*T GARCIA IGLESIAS, 1971, p. 91.

%% A. T. FEAR (1991, p. 153) interpreta que la otra restitucion, “quae et Curiga nunc est’, implica
semanticamente una cuasi identidad de los dos enclaves que no se corresponde con la distancia de 24
millas indicada por el Itinerario Antonino (432, 6) entre Contributa y Curiga, esta Gltima localizada
grosso modo en el entorno de la localidad de Monesterio, ca. 35 km. distante de Medina de las Torres, ni
con la mencion asimismo diferenciada en la Cosmografia Ravennate (4.44/314.14) o en la Geografia de
PTOLOMEO (I, 4, 10).

%9 A. T. FEAR (1991, p. 154) relaciona la cronologia de este cambio ya bien con la propia cronologia de
PLINIO, ya bien con la propia del Mapa de Agripa, del que sabemos se sirvio este autor como principal
fuente de informacion.

100 FEAR, 1991, p. 154. La tesis es seguida por A. M* CANTO (1995, p. 316).
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A. M* CANTO abunda en esta interpretacion trayendo a colacion dos epigrafes del
area para situar y resolver el mismo problema'®". El primero es el que atestigua que en
un momento anterior a época severiana Curiga fue elevada a rango municipal'’"?; el
segundo, hallado en la misma localidad de Monesterio donde se identifica el solar de
Curiga y datado en época Flavia, es el relativo a una probable mutatio oppidi en la
region de dos pagi, que para esta autora previamente habrian estado asociados a Curiga
y que después habrian sido trasladados administrativamente a favor de Contributa, lo
que para la misma, daria a entender una subordinacién coetanea de la primera a la
segunda, que se habria saldado ademads con la incorporacion del titulo de Contributa al
topénimo Ugultunia, anteriormente quizas solo acompaiiada por el de Julia'".

Nosotros, preferimos por seguir la interpretacion original de A. T. FEAR, cuya
revision de la cuestion nos parece especialmente acertada, y que nos resaltan las
dificultades intrinsecas al problema documental relativo a cuadrar estos dos documentos
epigraficos con el pasaje de PLINIO. Por una parte, aceptar la absorcion de una de las dos
localidades por la otra choca con la constatacion de la entidad municipal conocida para
sendos enclaves, aspecto ya indicado por el primer epigrafe indicado por A. M* CANTO;
pero es que, aun aceptando que ello hubiera supuesto un episodio transitorio, cabria
esperar en la documentacion epigrafica una coincidencia de tribu en las foérmulas
onomadsticas atestiguadas en uno y otro lugar, extremo que es desmentido por la
evidencia documental, que expresa una adscripcion de los habitantes de Contributa a la
tribu Galeria, mientras que los de Curiga aparecen identificados por la Quirina'®*.

Consecuentemente, la resolucion del dilema para A. T. FEAR aconseja rechazar la
subordinacion administrativa de Curiga a Contributa a la altura de época flavia'*”, de
forma que el documento relativo a la mutatio oppidi y la adscripcion de Curiga a la
tribu Galeria, indicarian una municipalizacion de esta ya en época flavia, acorde con la
concesion generalizada del ius Latii a Hispania por Vespasiano, lo que por otra parte
explicaria un reordenamiento del pagus de Curiga, del que seria reflejo el mismo
documento antes citado sobre la mutatio oppidi, pero a favor de la misma Curiga'®".

Para A. T. FEAR, los tres elementos reunidos en el nombre de la ciudad que nos
ocupa harian presente la historia fundacional de la misma, de suerte que del mismo
pasaje corrompido de PLINIO pudiera deducirse o bien que a través de las particulas
“nunc” y “et” se indica que Curiga compartia con Ugultunia el titulo de Contributa o
bien que recientemente habia recibido, como los otros enclaves del listado, el rango

19T CANTO, 1997, pp. 125-126, n° 142,

1992 CIL 11, 1042 = ERBC 143: res publica Curigensium.

193 CIL 11, 1041; ERBC 142; HEp 7, 1997, 138: - - - - - - / Iul[ienses] / mutatione /oppidi - muni/cipes -
et - inco/lae pagi - Tran[s]/ iugani - et - pagi / Suburbani -. La tesis aparece ya dibujada en A. ALBERTINI
(1923, p. 113). Para A. M* CANTO, la indicaciéon de [ulienses para Curiga indicaria que para estos
momentos esta no tendria rango municipal, y se hallaria absorbida por la contributio de Iulia Ugultunia;
no obstante, considera que en un momento posterior, situable avanzado el siglo I, Curiga si habria
alcanzado una entidad municipal independiente, tal y como lo atestigua el epigrafe relativo a la res
publica Curigensium (cf. supra).

1004 Cf. respectivamente FEAR, 1991, p. 156; CANTO, 1995, pp. 314 y 316.

1995 FEAR, 1991, p. 155. El autor presenta tres objeciones principales: El titulo de Julia parece obedecer a
una promocién en época cesariana o augistea, lo que se distancia en todo caso de la titulatura relativa a la
supuesta absorcion de Curiga en época Flavia (1); el empleo del molesto adverbio “nunc” (2), que para el
autor hace siempre relacion con el Mapa de Agripa antes que con la época contemporanea a PLINIO; la
continuidad municipal sefialada para Curiga (3). El autor presenta ademas otras propuestas de
reconstruccion del pasaje de PLINIO, en los que no consideramos necesario entrar (ibid., p. 159; cf. infra).
1% FEAR, 1991, pp. 158-159. El autor deja abierta la puerta (ibid., p. 159) a que Curiga hubiera
dependido de Contributa en época Julio-Claudia, “but this relationship did not last”.
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municipal'®’. De tal suerte, Ugultunia haria referencia a la entidad prerromana a partir
de la cual Roma habria reordenado el territorio y /ulia a la fundacién en época cesariana
o augustea. Por otra parte, cabe recordar que el titulo de Contributa Iulia es el inico
atestiguado por la epigrafia municipal del enclave'’”, no obstante cabe dejar en
suspenso una interpretacion inequivoca del titulo de Contributa'®”, dado que antes bien
que significar la subordinacion temporal de sendos enclaves, cabria entender que PLINIO
estuviera incorporando una correccion contemporanea a la situacion entre ambas frente
a la informacion transmitida por el mapa de Agripa, ca. 8 a. C.'°", de forma que ello
haria referencia a una situacion transitoria de cierta dependencia administrativa anterior
a la concesion del ius latii a Curiga, datable en época Julio-Claudia por el cognomen de
Contributa’"', relativa a tempranos fenénemos de sinecismo organizados por la
administracién romana en la region, a partir de lo cual cabria entender contributa como
una especia de “mancomunidad”, que quizds hubiera reunido en torno a si una
federacion, quizds una pentdpolis, en la mdas pura tradiciéon celtibérica, reuniendo
precisamente los pagos de Medina de las Torres, Zafra, Alconera, Fuente de Cantos y
Los Santos, lo que explicaria la dispersion de indicios arqueoldgicos y epigraficos en la
zona'""%,

Finalmente, cabe sefialar que el pasaje de PLINIO es de especial importancia a la hora
de situar a Ugultunia en la Baeturia céltica'®”. En la Antigiiedad se denominaba
Beturia a la parte noroeste de la provincia Bética comprendida entre los cauces de los
rios Guadalquivir y Guadiana, segin se desprende de sendos textos, respectivamente, de
ESTRABON y PLINIO'™™®  Con independencia de los problemas concretos de
interpretacion del pasaje de PLINIO en relacion a la subdivision entre una Beturia céltica

07 FEAR, 1991, p. 159.

198 CIL 11, 1025 = ERBC 109: M(unicipio) - C(ontributensi) - I(uliensi) / A(ulus) - Asellius / Threptus
/Romulensis / d(ecreto) - d(ecurionum). CIL 11 1029 (p. 698, 836) = ERBC 114: D(is) - M(anibus) -
s(acrum) / Q(uintus) - Manlius - Avitus /Gal(eria) - Contributensis / IIvir - bis - ann(orum) - LXXVI /
h(ic) - s(itus) - e(st) - s(it) - t(ibi) - t(erra) - l(evis) /° Manlia - Avita - patri / pientissimo - d(edicavit). Es
muy elocuente en ambito cultual la dedicacion a Jupiter IOM en ERBC 102 = HEP 4, 1994, 157 = AE
1992, 914: I(ovi) O(ptimo) M(aximo)] / Cons[erv(atori)] / Contrib[ut(ae)] /luliae / Valeri / Rusticus et /
199 Sobre las ciudades contributae cf. LAFFI, 1966. El sentido de contributa parece mudar entre L.
GARCIA IGLESIAS (1971, p. 92) quien considera que Ugultunia seria ciudad contributa de Curiga,
mientras que A. M* CANTO (1995, p. 316) entiende que Curiga seria una ciudad peregrina sumada a la
contributio de Ugultunia.

10 FEAR, 1991, p. 158.

1" GARCIA IGLESIAS, 1971, p. 92.

%12 1 a deduccién en retratada por A. M* CANTO (1995, pp. 313-314). Sobre las federaciones de siete o
cinco enclaves de tradicion celtibérica cf. F. J. FERNANDEZ NIETO (1999, 2005 y 2011)

%3 BELTRAN, 1994, p. 5.

%1% Contamos con dos alusiones a la Beturia en las fuentes antiguas, una muy imprecisa en ESTRABON
(I, 2, 3) que se limita a indicar que se extendia a lo largo del rio Anas, y otra bastante compleja en
PLINIO (HN 111, 13-14). Se trata de un pasaje corrompido, reproducimos el fragmento apud BELTRAN,
1994 = GARCIA IGLESIAS, 1971, p. 86 (palabras enmendadas: con asterisco *; palabras corrompidas: con
cruz latina 1), quien realizd un cotejo de las ediciones de DETLEFSEN (1904), MAYHOFF (1906), WINKLER
& KONIG (1988) y consulté un microfilm del manuscrito Leidense Vossiano (BELTRAN, 1994, n. 2, p. 17):
“Quae autem regio a Baete ad fluuium Anam tendit extra praedicta, Baeturia appellantur, in duas diuisa
partes totidemque gentes: Celticos, qui Lusitaniam attingunt, Hispalensis conuentus, Turdulos, qui
Lusitaniam et Tarraconensem accolunt, iura Corduba petunt. Celticos a Celtiberis ex Lusitania aduenisse
manifestum est sacris, lingua, oppidorum uocabulis, quae cognominibus in Baetica distinguntur: Seriae
adicitur Fama lulia, Nertobrigae Concordia lulia, Segidae Restituta Iulia, Contributa Iulia Vgultuniae®,
cum® qua* et Curiga nunc est, Lacinimurgae® Constantia lulia, Siaresibus* Fortunales et Callensibus
Aeneanici. Praeter haec in Celtica Acinippo, Arunda, Arucci®, Turobriga, Lastigi, Salpesa, Saeponef,
Serippo. Altera Baeturia, quam diximus Turdulorum et conuentus Cordubensis, habet oppida non
ignobilia Arsam, Mellariam, Mirobrigam, Reginam®, Sosintigi, Sisaponem”.
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y otra tardula'®", podemos asi asegurar la inclusion de la localidad en la mitad

occidental de la Beturia limitrofe con la Lusitania incluida en el convento hispalense, de
la que el mismo PLINIO diferencia otra mitad oriental, a la que denomina Beturia
turdula, incluida en el convento de Corduba, y a la que haremos referencia en relacion
al testimonio dedicado a las Matres Veteres de Obulco (Porcuna, Jaén)'*'.

iil. Onomastica del epigrafe

Esta lapida a las Matres Augustae viene dedicada por dos personajes, lulius
Amabilis y Caius Marius Cursor, identificados como Augustales Primi. En relacion a la
antroponimia consignada, plenamente romana, maxime el nomen Ilulius, el mas
frecuente en la onomastica de Hispania'®'’, sorprende que el primer augustal, Julius
Amabilis, carezca de praenomen, sin que a falta de la pieza pueda explicarse ello a
causa de que José Antonio BARRIENTOS no leyera la abreviatura del mismo al inicio de
la tercera linea —como si sucede en la cuarta con respecto al otro dedicante— o que
simplemente asi se encontrara escrito'’'*.

Sendos personajes aparecen identificados a cuenta de una corporacion sacerdotal de
tipo seviral, los Augustales Primi. En principio, si consideramos la panordmica general
relativa a la distribucion de séviros augustales en Hispania, el hallazgo de Medina de las
Torres resulta coherente, no obstante en el mediodia peninsular se detecte una mayor
concentracion de sus testimonios en el area del valle del Guadalquivir, especialmente en
su curso alto en torno a Castulo, en comparacion a la cuencas de los rios Guadiana y
Tajo, desnivel que resulta por otra parte llamativo si tenemos en cuenta los respectivos
centros administrativos de Emerita y Olisipo'®".

Tampoco resulta excepcional la identificacion de estos personajes como Augustales
sin mayor especificacion del namero de colegiales, formula que resulta habitual en el
convento hispalense, lo que indirectamente aboga por la autenticidad de la pieza y la
fiabilidad de la lectura'®’. Mayor dificultad entrafia su identificacion como Primi, si
bien no se trate de un caso excepcional, por cuanto se conoce, tanto en contextos
extrapeninsulares'®' como hispanicos'***, a distintos individuos que afiaden al titulo
seviral determinados adjetivos temporales como primus o perpetuus; para I.

1915 Cf. infra., apartado Baetica. Beturia céltica.
191 Sobre la interpretacion del término Baeturia en la Antigiiedad y la relacion de los testimonios
meridionales dedicados a las Matres de Medina de las Torres y Porcuna, respectivamente con la Beturia
céltica y la Beturia tardula, cf. infra., apartado Baetica. Beturia.
Y Bl nomen lulius es el mas frecuente en Hispania, con mas de 800 casos (ABASCAL PALAZON, 1994, p.
151); para J. M. ABASCAL (1994, pp. 29 s.), esta tendencia epigrafica vinculada al gentilio imperial,
analoga ademas a la que se evidencia en la Narbonense y en el Norico, se menifiesta en paralelo a
regiones que se incorporaron a la latinidad entre César y los Flavios, a la par que tuvo un gran éxito entre
los libertos, que en muchas ocasiones lo hacian acomnpaifiar de un cognomen helénico o de su antiguo
nombre indigena. En cuanto al nomen Marius es especialmente frecuente en la cercana provincia de
Lusitania (DiAz DE CERIO, 2012, p. 349). El cognomen Amabilis no es abundante, pero se halla repartido
por la geografia peninsular (ABASCAL PALAZON, 1994, p. 269), mientras que el cognomen Cursor apenas
si halla un paralelo en Cérdoba (HEp 1, 1989, 250, apud ABASCAL PALAZON, op. cit., p. 341) y otros dos
procedentes de Segobriga, un epigrafe votivo ex testamento (HEp 1, 1989, 330) y un grafito (HEp 16,
2007, 182).
%1% GIMENO PASCUAL & RAMIREZ SADABA, 1998, p. 160.
119 RODA, 1983, p. 399, 4pud SERRANO DELGADO, 1988, pp. 170-171 y 178-184. En la tarraconense, la
concentracion se detecta a favor del area costera frente al interior, especialmente en los entornos
dependientes de Tarraco y Barcino, mientras que en el interior no se cuentan sino ejemplos dispersos,
entre otros en Segobriga, Osca, Toletum, Complutum, etc., cf. listado (retine Tarraconense y Bética, segun
categoria de Hispania Citerior) en ALFOLDY, 1987, p. 29, n. 29.
1920 GIMENO PASCUAL & RAMIREZ SADABA, 1998, p. 160.
ﬁ; CIL V1, 29681, Trebula Suffenatium. Cf. ABRAMENKO 1991, pp. 592 ss.; ibid., 1993, p. 13 ss.

Cf. infra.



ARRIZABALAGA'" que fundamenta su interpretacion en el articulo de S. MROZEK

sobre el término primus en el ambito epigrafico italico'***, cabria suponer para ambito
hispénico, en el que coteja dos casos que representan a séviros que disfrutan de otros
honores'"®, que el adjetivo primus haria referencia a ser los primeros séviros en
detentar estos otros honores, antes bien que los primeros en detentar la distincion seviral
en el municipio. Sin embargo, la dedicacion a las Matres Augustales en Medina no
coincide con este presupuesto, por cuanto no se hace constar explitamente honor alguno
anejo al del titulo de Augustal; para H. GIMENO'"*®, que se hace amplio eco de las
aportaciones anteriores, cabe plantearse dos posibles interpretaciones a la hora de
explicar el adjetivo primus en el caso de Medina, la primera se relaciona con la
aportacion original de S. MROZEK, quien entiende que en ambito italico este adjetivo
suele atribuirse a los primeros séviros del municipio que realizan un tipo donacion, dado
que no es extrafia la utilizacion de la expresion primus omnium en relacion actos de tipo
evergético (1), lo que por otra parte supondria adelantar una dataciéon temprana de la
pieza a finales del siglo I; la otra posibilidad contemplada por H. GIMENO, por la que se
inclina, es que se tratara de una organizacion jerarquica interna de estos séviros (2), sin
que quepa proponer su concreta funcionalidad diferenciada'®?’.

De fondo a estas cuestiones se halla un problema sustancial y de largo recorrido
historiografico, como es el grado de identidad de diversos titulos semanticamente afines
pero identificados alternativamente por la documentaciéon epigrafica como Augustales,
seviri —o sexviri—, seviri Augustales, entre otros. Las interpretaciones vertidas alrededor
de esta terminologia son ampliamente divergentes; grosso modo, la investigacion
bascula entre aceptar una identidad sustancial, de suerte que las divergencias
terminologicas obedecerian a variaciones consuetudinarias y reducibles en muchos
casos a diferencias regionales'**®, o defender el caracter excluyente de al menos dos de
estas titulaturas, considerando entonces que seviri no seria una forma abreviada de
seviri Augustales, sino que conformarian colegios distintos, estando s6lo estos segundos
dedicados propiamente al culto imperial'*.

Esta polémica ha venido tradicionalmente sazonada con la identificacion de la
extraccion social de los miembros del colegio seviral, por cuanto aquellos autores que
han defendido la diferenciacion de al menos dos colegios sacerdotales, han propuesto
acompafiarla de una distincién respectiva en funcion de la extraccidon social de sus
miembros'**’. De tal guisa, R. DUTHOI propuso que la documentacion epigrafica avala

1023 ARRIZABALAGA, 1994, pp. 258 s.

1024 MRrozEK, 1971.

1925 I, ARRIZABALAGA (1994, loc. cit.) maneja los casos de L. Junius Puteolanus a Neptuno Augusto en
Suel (Fuengirola, Malaga), quien retne los adjetivos de primus y perpetuus para el titulo de Vivir
Augustalis, cf. CIL 11, 1944; AE 1998, 724) y Porcius Theopompus en Dertosa (Tortosa, Tarragona),
intitulado sevirus Augustalis primus aedilici iuris in perpetuum (CIL 11, 4061).

1926 GIMENO PASCUAL & RAMIREZ SADABA, 1998, p. 160

1027.C. CASTILLO (1983, p. 85) en relacion a una situacion analoga, la de los pontifices destinados al culto
imperial, titulatura propia de la Bética en lugar del esperable por habitual flamenes, ante la evidencia de
tres documentos procendetes de [talica que hacen presente a los pontifices primi creati Augusto, entiende
se trata de los primeros pontifices tras la elevacion de [talica al rango de colonia, época de Adriano, y
coincidentes con el evergetismo conocido por la ampliacion del teatro, contexto arqueoldgico ademas de
las tres piezas.

1928 Es la tesis defendida por I. ARRIZABALAGA (1994, pp. 253 s.). El autor resume la tesis antagénica
defendida por R. DUTHOI (1978), cf. infra.

1029 En general, cf. DUTHOI, 1978. El autor registra una cuarentena de titulos (idem, p. 1254, n. 14),
siendo los de seviri y seviri Augustales los mas frecuentes; el autor no plantea que esta divergencia
terminologica encubra una funcion diferenciada respectiva a cada una de las formas registradas.

1930 T a augustalidad fue en el mundo romano una funcion al servicio del culto imperial desempefiada por
seis individuos que recibian los nombres, segin los casos, de Augustales, seviri o seviri Augustales; la



una condicion mayoritaria de ingenui entre los seviri, mientras que los seviri Augustales
se corresponderian mayoritariamente con libertos'®'. I. ARRIZABALAGA, a partir del
corpus peninsular disponible, considera que en ambito hispanico la documentacion no
permite aseverar tal extremo y que consecuentemente, a pesar de la incertidumbre
inherente a las fuentes documentales disponibles, no se puede diferenciar
sustancialmente a sendos grupos, destacando en conjunto la relevancia del medio
conformado por los libertos tras una u otra intitulaciéon'*.

Para el caso particular de esta dedicacion hallada en Contributa, podemos deducir
que los dos personajes dedicantes, lulius Amabilis y Caius Marius Cursor,
pertenecerian con casi toda seguridad a un colegio serviral dedicado al culto imperial a
nivel municipal, y que, no obstante su antroponimia latina e incluso trianomina expreso
en el segundo caso, pudo tratarse probablemente de individuos adscribibles a la
condicion social de libertos'’, extremo confirmado en el caso del sexviro Augustal L.
Iunius Hebenus, conocido por un epigrafe funerario hallado en las inmediaciones de
Medina de las Torres'®**. Debemos tener en cuenta que, en lineas generales, este tipo de
colegio sacerdotal servia para la promocion social de libertos enriquecidos, que si bien
no podian aspirar a desempefar magistraturas locales, al menos podian asi allanar el
camino para sus hijos, e incluso llegar a acceder a los ornamenta decurionales en caso
de asumir algun tipo de liberalidad, extremo presumible en el epigrafe que nos
ocupa'®. El probable caracter libertino de estos dedicantes y la naturaleza de la
agrupacion aboga decididamente, en todo caso, por el caracter  municipal
Contributa'°.

La naturaleza y funciones concretas de este colegio augustal, no obstante, son
bastante discutibles. Cabe incidir, nuevamente, en que la titulacion Augustalis no es
necesariamente una forma abreviada para sexvir o sevir Augustalis'”’, y sefialar,
después, que se atribuye a Contributa como solar original de un epigrafe honorifico que
recuerda la donacién de un podio en el circo por parte de los lmilvir L. Valerius
Amandus y L. Valerius Lucumo'™®, lo que dada la extricta coincidencia municipal de

historiografia defiende a partir de la documentacién que tres de ellos debia ser ingenui y otros tres
libertos; no obstante, la documentacion peninsular registra que en Hispania parecen ser casi en su
totalidad libertos, cf. ARRIZABALAGA, 1994, p. 251 (bibliografia especifica, n. 1 y 2, p. 251).

1 DuTHoOL, 1978, pp. 1262, n. 14.

1032 ARRIZABALAGA, 1994, pp. 257 s. (tablas) y 258 (interpretaciéon general de la condicion de los
dedicantes)

1033 NEUMANN, RE 11, 2, s.v. Augustales, col. 2351. No obstante, el mismo autor, indica que se conocen
casos explicitos, especialmente en Italia, de séviros de origen ingenuo. J. M. SERRANO DELGADO (1988,
pp. 23-26) e I. RODA (1983, p. 403) indican para Hispania, siguiendo la tesis general de R. ETIENNE
(1958, pp. 275-276), que los séviros destacados por obras de evergetismo, parecen ser libertos de las
familias mas notables, que actuarian en nombre de sus antiguos amos en influyentes y activos ambientes
comerciales.

1034 Cf. infra.

1035 ARRIZABALAGA, 1994, p. 251.

13 H. GIMENO & J. L. RAMIREZ SADABA (1998, p. 160) indican la coherencia documental que se deduce
de esta pieza junto a la indicacion de la existencia de //vir a través de un documento hallado en “Los
Cercos”, el epitafio de Q. Manlius Avitus, CIL 11, 1029, cf. GIMENO PASCUAL & RAMIREZ SADABA, 1998,
pp. 156-157.

1037 HUMBERT, DS I, a, s.v. Augustales, p. 560; NEUMANN, RE 11, 2, s.v. Augustales, col. 2350. Indica este
autor (ibid., col. 2351) que comiinmente se detecta la mencion aislada segun lugares de Augustales o
Seviri Augustales, de suerte que solo en casos aislados coincide la mencion conjunta, luego diferenciada,
de sendas titulaturas (CIL 1X, 5301: August(alitas) et sevir(atus) d(ecreto) d(ecurionum) gratis dat(us)
est; CIL X1, 1029: Q. Iulius Alexander VIvir Aug. mag. Aug. bis).

1% CIL 11, 984; HEp 8, 1998, 25: L(ucius) - Valerius - Amandus - / et - L(ucius) - Valerius + Lucumo /
podium - in - circo - pedum) - dec(em) /* ob - honorem IIIIvir(atus) - / ex - decreto - decurionum - / d(e)
- s(uis) - p(ecuniis) - flaciendum) - c(uraverunt) - La pieza aparece por la tradicion historiografica



sendos epigrafes, nos presenta serias dudas sobre la identidad funcional entre sendas
intitulaciones, y antes bien nos podria inclinar a suponer que en determinados ambitos
municipales, quiza la propia Contributa, se hubiera podido producir una especializacion
funcional particular de estos colegios sacerdotales, andloga por tanto a la que
conocemos por las fuentes literarias en relacion a los origenes de los séviros augustales,
para los que sabemos se produjo una deriva desde el culto encargado por Augusto a los
primeros Augustales dedicado a los Lares de los caminos, reuniendo con estos el culto
al genio de Augusto, para coexistir a partir de Tiberio esta corporacion con la de los
soldales Augusti dedicada a honrar la memoria del Augusto reinante por medio de
sacrificios y de ceremonias publicas'®’. No obstante, la variabilidad terminologica
presente en la epigrafia de Contributa parece ir siempre a la caza de toda facil
generalizacion, por cuanto cabe sefialar que de las inmediaciones de Medina procede un
epigrafe funerario dedicado a L(ucius) Iunius L(uci) lib(ertus) Hebenus IIil(vir)
Augustalis'®*, que precisamente retine la indicacion del sexvirado al titulo de augustal.

iv. El epiteto Augustae

Tal y como indicdbamos ya en relacion a la dedicacion a las Matres Aufaniae de
Carmona'*!, la investigacion espafiola mas reciente ha llamado la atencién sobre la
singular analogia de las inscripciones béticas con los epitetos de las Matres mas
extendidos allende los Pirineos, tales como Aufaniae en Carmona, Veteres en
Porcuna'®” o Augustae en este caso de Medina de las Torres; fenoémeno interpretado
grosso modo en contraposicion al caracter propio de los epitetos concentrados en el
convento cluniense y aledanos en clave de sugerir para estos un sustrato indigena y para

los primeros un origen extrahispano'**.

erroneamente atribuida a Zafra, pero cabe situarla como originaria de Medina, cf. GIMENO PASCUAL &
RAMIREZ SADABA, 1998, p. 157.

1939 Por cuanto sabemos los primeros Augustales fueron nombrados por Augusto en relacion al culto de
los Lares de los caminos, reuniendo en el mismo culto al genio del Augusto. A partir de ellos, o de
manera independiente, aparecen de los soldales Augusti fundados por Tiberio por buena parte de los
municipios romanos, probablemente a partir de la muerte de Augusto aunque en ello revista otro largo
debate; en cualquier caso se trataba de una corporacion particular, intermedia entre el ordo de la Curia o
de los decuriones y el pueblo (plebs o municipes), llamada entre otras formas collegium Augustalium, y
encargada de honrar la memoria del Augusto reinante por medio de sacrificios y de ceremonias o fiestas
publicas, cuyo origen y grado de relacion con los funcionarios llamados seviri Augustales, ha llevado
desde antiguo a vivas controversias, relativas en sustancia al grado de parentesco de estas corporaciones
con la institucién dedicada por Augusto al culto a Lares y al propio genio; la impresion general ha sido
que en realidad estas corporaciones tendrian origen antes bien al colegio establecido por Tiberio de
sodales Augustales compuesto por personas de la familia imperial y del mas alto rango dedicados a
realizar el culto propio de la gens [ulia. En cualquier caso, se desprende de la documentacion que estos
Augustales eran elegidos anualmente por decreto de los decuriones del municipio, ya fueran de origen
ingenuo como liberto, conformando una corporaciéon en origen de seis miembros, los seviri o sexviri
Augustales, que al expirar su tiempo recibian el titulo de sevirales —bien que guardaran su antiguo titulo
de seviri Augustales en muchas ocasiones—, conformando un grupo diferenciado, el ordo seviralium, al
que se habia entrado en ejercicio del seviratus, dedicado a las funciones sacerdotales relativas quizas al
culto de la gens Iulia primero y después del emperador reinante; informacion extraida 4pud G. HUMBERT,
DS1, a, s.v. Augustales, p. 560.

1040 Epigrafe funerario dedicado a L(ucius) Iunius L(uci) lib(ertus) Hebenus IIIIII(vir) Augustalis y a su
esposa Val(eria) Restituta, la pieza fue hallada en 1895 en el camino que conduce al paraje de los Cercos,
cf. ERBC 115.

1041 Cf. supra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres Veteres (Porcuna, Jaén). En el apartado
relativo a los epitetos relativos a las Matres a nivel general (cf. supra apartado Epitetos), no dimos cabida
a un apartado relativo al epiteto Augustae por las razones que desarrollamos a continuacion, cf. infra.

1942 Cf. supra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres Aufaniae (Carmona, Sevilla).

1943 GOMEZ-PANTOIA, 1999b, p. 424. Posicion seguida, entre otros, por OLIVARES PEDRENO, 2002, pp.
122 y 255. La diferenciacion de un grupo bético en el ambito peninsular habia sido avanzada por C. B.



Cabe senalar, asimismo, que la unica lectura ofrecida a partir del documento
original, daba para la primera linea la dedicacién a las MARIBVS AVGVSTIS, y que
debemos a la correccion de H. GIMENO y J. L. RAMIREZ SADABA la propuesta de
suponer que existiria un nexo de <7> y <R>, de la misma suerte que si se documenta
para <ET> en la segunda linea, que habria escapado a la inspeccién de José Antonio
BARRIENTOS'**, La cuestién no es baladi, por cuanto sabemos de la existencia del
teonimo Mairae para determinadas divinidades plurales femeninas conocidas en el area
de Dijon, en el area de transicion entre los focos de culto a las Matres relativos a los rios
Rin y Rodano, no obstante los testimonios alli conocidos afiaden siempre el tednimo
deae, que se halla ausente en este caso, de donde quepa reconocer la bondad de la
propuesta de relectura, a tenor maxime de la concentracion geografica de testimonios
conocidos hasta la fecha, que ademas parece responder a un epiteto de caracter topico
relativo a la localidad del Vicus Mairiacum o Mericum, actual de Méry-sur-Seine
(Aube)'*”. Decimos no obstante, se trata de una cuestion a no silenciar, por cuanto la
yuxtaposicion del epiteto Augustae al tebnimo Matres, es un fendémeno sustancialmente
relacionado con los testimonios documentados en el é4rea de la provincia
Narbonense'**, y cabe en todo caso indicar, la sustancial afinidad geografica entre tales
fenémeno.

No obstante tales indicaciones, a nuestro parecer, el problema de fondo, no reside
tanto en la virtualidad extrapeninsular del epiteto Augustae para las Matres en esta area
gala, sino en la singular ubicuidad con la que la epigrafia testimonia el epiteto augustus
aplicado a distintas divinidades en la epigrafia votiva romana. Debemos tener en cuenta
que etimologicamente el epiteto augustus se relaciona con augere, de suerte que a modo
de cuasi sinénimo de sanctus aparece relacionado a abundantes dedicaciones a
Esculapio, Apolo, Hércules, Jupiter, Liber Pater, Marte, Mercurio, Neptuno, Saturno y
Silvano, entre otras divinidades y héroes'®’. A ello se suma, sin necesidad de mayor
explicacion, la adopcion de esta titulatura sagrada por parte de los césares desde
Augusto como parte su titulatura imperial, introduciendo con ello la efectiva y discreta
glorificacion de su persona por parte del Senado y Pueblo de Roma'®*.

Con estos mimbres, consideramos que presuponer que la adjetivacion sagrada
augustae para las Matres en Ugultunia justifica vislumbrar un indicio de culto
importado, es poco menos que temerario, maxime si analizamos el sustrato étnico de
Ugultunia, la Beturia céltica, a la que las fuentes otorgan vinculo ancestrales con la
Hispania indoeuropea centropeninsular, lo que a priori parece responder de manera
mucho mas acertada al culto que se nos documenta en Medina, que a la supuesta
emanacion de religiosidad céltica desde la Narbonense, extremo que, ldgicamente,
nunca podemos rechazar categoricamente ante las concomitancias teonimicas
disponibles. De tal forma, aunque cupiera esta hipotesis, nos parece mucho mas sélido y

RUGER (1987, p. 7), quien diferencia del conjunto principal (convento cluniense y aledafios en nuestro
estudio) dos testimonios “aus der Baetica und im Gadalquivirtal”. Cf. infra apartado Distribucion de las
dareas de culto. Baetica. La base de esta diferenciacion viene elocuentemente expresada por J. GOMEZ-
PANTOJA (loc. cit.) al incidir que el conjunto relativo al convento cluniense y sus aledafios coincide
causalmente con el espacio “donde tuvieron su solar los celtiberos y sus afines”.

194 GIMENO PASCUAL & RAMIREZ SADABA, 1998. p. 160.

1945 Cf. supra apartado Epitetos. Divinidades con teénimo no latino. Mairae.

1046 HEICHELHEIM, RE X1V, 2, 1930, col. 2222

1047 Cf. NEUMANN, RE 11, 2, s.v. Augustus, col. 2370. Tomamos de este articulo la siguiente cita de OVIDO
(Fast 1., 609): “Sancta vocant augusta patres. Augusta vocantur templa sacerdotum rite dicata manu.
Huius et augurium dependet origine verbi et quodeumque sua luppiter auget ope”.

%% En relacion a la adopcion de esta titulatura por parte de Augusto (cf. SUET. VII) y su posterior
evolucion, cf. NEUMANN, RE 11, 2, s.v. Augustus, cols. 2370 ss.



verosimil considerar un arraigado sustrato indigena e indoeuropeo para el culto a las
diosas en esta area betlirica, y nos parece asimismo, especialmente arriesgado aportar
como indicio la adjetivacion de augustae, por cuanto, aparte que se trata de una forma
de invocacion divina que como vemos sobrepasa en mucho tal o cual divinidad o tal o
cual region, cabe ademds contextualizar en este caso en relacion al cargo sacerdotal
ejercido por estos Augustales Primi, probables libertos de origen peninsular, que
asocian en esta obra cultual su propia idiosincrasia vinculada al culto imperial con una
advocacion especialmente feliz para las Matres como lo es esta suerte de sinénimo de
sanctus, cuya etimologia en concordancia con augere era cosa asumida en época
imperial y de evidente concordancia semantica con las virtudes teluricas, regeneradoras
y generatrices que cabe atribuir decididamente a las Matres.

Aceptando el caracter de estas divinidades como de sustrato, cabria entonces
plantearse qué concepcion generatriz modul6 la eleccion de este epiteto, augustae, y no
otro, a la hora de traducir una probable invocacién anterior. Hemos ya indicado, que la
etimologia de augere resulta especialmente feliz, pero ello no obsta para que
consideremos asimismo que la interpretatio romana que planteamos se da en el epigrafe
a las Matres en Contributa, pudo responder a criterios mucho més evidentes que los
puramente etimologicos. En la cronologia imperial de este testimonio, el adjetivo
augustus estaba indisoluble y sustancialmente unido a la figura del soberano y en
conjunto de la casa imperial, deificada o reinante; si consideramos la etimologia de las
RIXAMIS en Arucci (Huelva), enclave también inserto en el area de la Beturia
céltica'®”, cabe plantear que esta titulatura relacionada con la soberania y los aspectos
regios estaba presente ancestralmente en la concepcion de las Matres en la propia
Contributa, de suerte que proponemos que los Agustuales primi interpretaron,
tradujeron, un probable epiteto funcional vernaculo relacionado con su caracter regio;
cabe sefalar, ademas, que esta propuesta, por otra parte, tendra su virtualidad a la hora
de recosntruir los trazos de una antigua relacion parédrica entre divinidades'*’.

Es dificil avanzar mas alld, por cuanto desconocemos los pormenores de la
ubicacion original del pedestal. De manera meramente hipotética cabe sefialar el
caracter evergeta deducible de la titulatura de los donantes, Augustales Primi; a la luz de
los nulos datos es imposible aseverar otra cosa, pero cabria proponer el pedestal a las
Matres en relacion a un espacio sacro tipo sacellum, quizas en ambito forense. No
conviene perder de vista los espacios sagrados de caracter forense en los que se han
documentado parte de las dedicaciones a las Matres en Hispania, considérese los casos
de Tongobriga, Arucci o Los Bafiales'*"; si tenemos en cuenta que uno de los donantes
porta como epiteto el nomen Iulius, quizas relativo a su condicion de promocion social o
manumision bajo reinado de la dinastia /ulia, y que hasta donde sabemos, el foro de la
ciudad, ubicado en la cima del cerro del la ciudad, data de principios de época
augistea'””, consideramos que podria considerarse a tenor de la calidad de los

1949 Cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Otras divinidades plurales. RIXAMIS (Arucci,
Huelva).

1930 Cf. infra apartado Relacién con otras divinidades. Vinculacién parédrica con otras divinidades.

1931 Cf. infra apartado Santuarios y culto. Santuarios urbanos. Los ediculos forenses.

1952 Sobre el area forense sita en la cima del cerro de San Blas, cf. la publicacién de las recientes
campafias arqueoldgicas apud MATEOS CRUZ & P1zzo, 2014, pp. 184-185. Las excavaciones
arqueologicas estan todavia en un nivel muy ndébel como para extraer conclusiones minimamente
satisfactorias. Entre la documentacion rescatada en las recientes campaias, se ha documentado en una
insula de la ladera (area A2000), una estauilla de Minerva (cf. MATEOS CRUZ, et al., 2007, p. 26, fig. 14),
a la que vagamente se ha interpretado como parte del repertorio asociado a un larario doméstico, asi como
un idolo de hueso con rasgos antropomorfos (idem, fig.15), interpretado por su parte como amuleto en
forma de colgante destinado a propiciar la fertilidad entre las mujeres; huelga decir, que la concomitancia



dedicantes y de la propia teonimia asociada a las divinidades, que la dedicacion pudo

relacionarse con

algiin tipo de edicula o recinto sagrado vinculado al éarea forense

dedicado por estos Augustales, en el que quizés las diosas pudieran haber sido asociadas

espacialmente a

un recinto vinculado directa o indirectamente al culto imperial,

identificando a las mismas con el caracter regio y la potencia generatriz multiplicadora
atribuida al genius del emperador.

4. Matres Brigeacae (Clunia, Burgos)

i Ficha epigrdfica

OBJETO

TIPO DE OBJETO Ara votiva

DESCRIPCION

TIPO DE SOPORTE

DIMENSIONES [68] x 40 x 28 cm.

CONSERVACION

BIBLIOGRAFIA AMADOR DE LOS Rios, 1888, p. 960, n. 1; CIL 11, 6338 /; IuM, en ROSCHER 1I, 2,
1893-1897, s.v. Matres, Matronae, Matrae, col. 2467; HUBNER, RE, III, 1, 1897,
col. 843; s. v. Brigaecium; NAVAL, 1906, pp. 407-408; HINOJAL, 1913, p. 231,
ToUTAIN, 1, 3, 1917-1918, p. 142; HEICHELHEIM, RE XIV, 2, 1930, col. 2223, n°
250, epiteto XXXI, doc. n°® 250, s. v. Matres; LOPEZ CUEVILLAS & SERPA PINTO,
1933, p. 10; VASCONCELOS, L., 1938, p. 147; SCHULTEN, 1943, pp. 107, 151;
TOVAR, 1948, p. 272 (= TOVAR, 1949, p. 137); NAVASCUES, 1952, p. 331; PALOL,
1959, p. 86, lamina XLIV ( = PALOL, 1991, p. 33, lamina XLIX, 2); BLAZQUEZ,
1962, pp. 129-130, lam. XVIII, fig. 35, mapa 4; LAMBRINO, 1965, p. 231;
BLAZQUEZ, 1970, p. 67, 71, 75, fig. 3; BLAZQUEZ, 1972, p. 137; VIVES, 1971, n°
689; LE ROUX & TRANOY, 1973, p. 213; ALBERTOS, 1975, p. 60, n° 102; TRANOY,
1981, p. 47; SALINAS DE FRIAS, 1983, pp. 97-99; RUGER, 1987, p. 7, n. 10; SOPENA,
1987, p. 43; CRESPO ORTIZ, 1987, p. 211, n°® 31; ERCLun, 1987, p. 27, n° 12;
BLAZQUEZ & GARCIA-GELABERT, 1988, p. 169, n° A; RODRIGUEZ COLMENERO,
1997, pp. 173-174; HERNANDEZ GUERRA, 1997, n° 1, pp. 806-807; GOMEZ-
PANTOJA, 1999b, p. 423; MRCL, pp. 53-54, n° 61; RSERMS 177; PROSPER, 2002, X.
IV. 3. 3, pp. 299-300; XIV. 1. 2, pp. 361-362; NUNEZ MARCEN, 2002, pp. 57 y 61;
OLIVARES PEDRENO, 2002, p. 121; RUBIO ORECILLA, 2004, pp. 135-136.

INSCRIPCION

TIPO DE INSCRIPCION

TEXTO MatribJus] / Brigeacis / L(ucius) Aelius /Phainus

/ v(otum) s(olvit) l(ibens) m(erito)

VARIANTES BRIGIACIS (crz 11, 6338 /)

MODULO LETRAS

RASGOS PALEOGRAFICOS

DATACION (ERClun 12) Ss. 1-T[ERCLun n° 12; MRCL 61]

ORIGEN Y DEPOSITO

LUGAR DE HALLAZGO Pefialba de Castro, Burgos, Castilla y Ledn, Espaiia

NOMBRE ANTIGUO DEL LUGAR Clunia: Colonia Clunia Sulpicia

ESTATUTO JURIDICO Colonia

CONVENTUS / DIOCESIS C. Cluniensis

PROVINCIA Hispania Citerior, Tarraconensis

DEPOSITO Museo Monografico de Clunia, s/n° de inv.

de culto a Matres y Minerva se ha demostrado en otras partes como indicio de santuario terapéutico,
extremo no confirmado hasta la fecha, pero que en caso de poderse sugerir, no ahora evidentemente con
unos restos de ambito doméstico, cambiaria radicalmente nuestra especulativa propuesta de tenor forense
a favor de otra de caracter balnear.




ii. Ubicacion del altar

La primera noticia que atestigua su existencia procede de R. AMADOR DE LOS
Ri0s'"*’, que localiza la pieza a finales del siglo XIX en el patio de entrada a la ermita de
Nuestra Sefiora de Castro, junto a unos “paredones” o imponentes restos de muro,
todavia hoy visibles'**, y a otros “restos romanos”, en concreto, “dos capiteles de
columnas colosales del orden toscano™®. La noticia sugiere una ligazén entre tales
restos arquitectonicos y el epigrafe que no debe pasar inadvertida, ya que es verosimil
inferir que la extraccion de los mismos obedeciera a las diversas obras desarroladas en
relacion al recinto de la ermita'®®, bajo la cual sabemos hoy se halla un edificio de
época flavia o protoflavia, situado junto a la entrada del dngulo noreste del foro, cuya
funcion no ha sido delucida claramente a pesar de las diversas intervenciones
arqueologicas desarrolladas'®”’.

En cuanto a la fecha de su extraccion es también incierta; sabemos que el ara fue
identificada cuando ya se hallaba reutilizada como asiento en el atrio de la ermita'®*®, el
texto era de dificil control, y pudo pasar inadvertido a J. LoPERRAEZ'? 0 al propio J.
ARIAS, sin que podamos descartar que la extraccion fuera posterior a los mismos.

iil. Onomastica del epigrafe
El dedicante se presenta con tria nomina, Lucius Aelius Phainus, sin indicacion de
filiacion o tribu. Fue mérito de los editores de ERClun distinguir la <L> como
abreviatura del praenomen, a pesar de la ausencia de espacio o de signo de interpuncion

1953 AMADOR, 1888, p. 960, n. 1. E. HUBNER la incluy6 en el suplemento al CIL II editado en 1892.

1054 ARIAS (1868, p. 437) identifica estos restos como pertenecientes a un templo “de vastas
proporciones”, “cuyos paredones, bien argamasados todavia, se levantan muy cerca de alli como unos
tres metros fuera de tierra.”. Idéntica informacion en V. HINOJAL (1913, p. 237) e I. CALVO (1916, p. 16),
si bien éste los identifica como “basilica”.

1933 Estos capiteles debian estar ya desaparecidos para la época de R. AMADOR, porque se refiere a ellos a
través de J. ARIAS (1868, p. 437).

195 T as noticias antiguas referentes a la reutilizacion de materiales antiguos, extraidos in situ para la
construccion del complejo de la ermita-hospederia son abundantes. J. LOPERRAEZ (11, 1788, pp. 323-324)
comenta con cierta amargura que “esta grande ermita, 6 mas bien Iglesia, capaz para un numeroso
concurso, la casa, y otras oficinas que tiene agregadas, son en la mayor parte de piedra canteria, y lo
mismo sus pavimentos, y por sus figuras, algunas labores, y modo de estar sentadas, se conoce tuvieron
antes otro destino, y que las sacaron del sitio sin el cuidado necesario para no destrozarlas”. Por su
parte, A. CEAN (1832, p. 163) sefialaba asimismo que “en el centro de la antigua poblacion hay ahora
una ermita dedicada a nuestra Seriora del Castro, y construida con los sillares de los antiguos edificios
romanos. Para arrancarlos fue necesario hacer algunas excavaciones, y con este motivo se
desenterraron muchas ldpidas con inscripciones de todas clases, de las cuales existen algunas en los
pueblos vecinos, y otras estdan empotradas en sus ruines casas.” J. ARIAS (1868, pp. 434-435) informa
igualmente que la “capilla con la advocacion de Nuestra Seiiora de Castro” junto a los edificios anexos
(“la casa del sacristan 6 ermitaiio” y la “albergueria de peregrinos”) “fueron levantadas con piedras de
antiguas construcciones”.

1957 Para observar un correlato en planta entre el edificio romano y el conjunto de la Ermita, cf. PALOL,
1989-1990, p. 55, fig. 14. P. PALOL (1991, pp. 362-364) se inclind por interpretarlo como macellum,
discriminando otras no descartables como una domus flavia o un templo a Neptuno (ibid., p. 364).
Nosotros retomaremos estas posibilidades, en especial la de templo a Neptuno al estudiar los dos
epigrafes a Neptuno Deo hallados en Clunia, cf. infra Relacion con otras divinidades. Neptunus deus.

1938 NAVAL (1906, p. 407); HINOJAL (1913, p. 231) y PALOL (1959, p. 86, lam. XLIV, = 1991, p. 33, lam.
XLIX, 2) sitan todavia el epigrafe “en el patio interior de la ermita de Nuestra Seiiora de Castro,
sirviendo de asiento d los concurrentes y con riesgo de echarse a perder” (NAVAL, loc. cit.).

1959 1. LoPERRAEZ (II, 1788, p. 358) se limita a sefialar que ha observado “una porcién de piedras
labradas que hay cerca de la ermita de nuestra Sefiora de Castro”, entre las que detalla (ibid., pp. 358-
359) una inscripcion dedicada a NEPTVNO DEO (CIL 11, 2777; ERCLun 19), cf. supra.



con las restantes litterae, de suerte que las ediciones anteriores suelen presentar el

extrafio nomen Laelius, no obstante la popularidad de Lucius en la epigrafia hispana'*®’.

Aelius es un gentilicio de difusion relativamente amplia en Hispania'”', que se
reconoce en la titulatura imperial de la dinastia antoniniana'°®>. Esto wltimo es relevante
a la hora de comprender la pieza, ya que en época altoimperial tuvo gran aceptacion
entre los libertos privados adoptar como nomen uno imperial, al que acompaiaban
como cognomen su antiguo nombre, en muchas ocasiones un antropénimo de caracter
indigena o griego'’®. Creemos que podemos suponer a partir de ello una datacion en el
siglo 11, antes bien que dubitar entre los siglos 1y 11, tal y como hace ERClun.

El cognomen Phainus es lingiiisticamente de origen griego, de lo que no cabe
deducir un supuesto origen étnico extrapeninsular del dedicante, ya que este tipo de
nombres de origen griego o greco-oriental estuvo muy en boga en el occidente romano
en época imperial'***. Estos cognomina suelen ser interpretados como un indicio del
origen servil del individuo en cuestion'®®; su aparicion junto al nomen Aelius cuadrada
bastante bien con el posible caso de un liberto privado, o descendiente de un personaje
tal'*®®, del siglo I que no tuvo reparo alguno en identificarse con tria nomina completo,

. . . . ., : 106
pero con las notorias ausencias de indicacion del prenombre del padre y de la tribu'®’.

1060 ABASCAL 1994, pp. 28-29. El caso es recogido en el elenco del mismo J. M. ABASCAL (op. cit., p.
404).

1061 ABASCAL, 1994, p. 30. El caso es recogido por ABASCAL (1994, p. 67).

1062 Documentamos su presencia entre Adriano, P. Aelius Hadrianus, y Comodo, L. Aelius Aurelius
Commodo, cf. BATLLE, 1963, pp. 124-125. Debemos recordar que la titulatura imperial hasta los
antoninos respetaba sélo el cognomen personal del emperador como primero de los tres cognomina
oficiales (personal, hereditario o Augustus y honorifico), mientras que a partir de Antonino Pio, T. Aelius
Hadrianus Antoninus Pius, la epigrafia imperial en lugar de substituir, &una, sumando el nombre personal
completo en tal posicion.

199 Se trata en todo caso de un liberto privado y no consideramos que quepa proponer para este epigrafe
que se tratara de un liberto imperial, por cuanto en la nomenclatura de los mismos es cuasi obicua la
indicacion de estatus, normalmente bajo la forma de Aug(usti) Lib(ertus), dado que constuia una marca de
prestigio social, cf. SERRANO DELGADO, 1988, pp. 30, 33 s. Los pocos casos que manifiestan la elision de
tal nomenclatura se corresponden con inscripciones en las que se evidencia tal estatus por cualesquiera
otras indicaciones, cf. SERRANO DELGADO, op. cit., p. 37. La adopcion de este nomen en este caso se
relaciona, no obstante, con la concentracion de testimonios epigraficos hispanicos de libertos imperiales
entre los siglos II y I, dinastias Antonina y Severa, lo que por otra parte se explica por el desarrollo
progresivo de la administracion imperial, del aparato del gobierno y de la burocracia, en especial en
relacion al sistema fiscal, entre cuyos miembros se multiplica junto a numeros procedentes del orden
ecuestre, el recurso a miembros de la familia Caesaris, cuyo grado de docilidad facilitaba el control
directo de los mismos como brazo articulado del Estado y del poder imperial, cf. SERRANO DELGADO,
1988, p. 29.

19%* SERRANO DELGADO, 1988, p. 32; ABASCAL 1994, p. 35.

1065 En las ultimas décadas se ha abusado de esta linea marcada por H. SOLIN (1971) consistente en
interpretar como muy verosimil el origen servil de aquellos individuos que portan un cognomen griego o
grecooriental, no obstante existan otros factores que podian determinar la imposicion al recién nacido de
este tipo de nombres personales en ambitos familiares no dependientes, como la tradicion en la propia
familia o la propia moda, aspecto de suyo variable. Independientemente a ello, no cabe minusvalorar la
posibilidad de un estatuto juridico peregrino para el susodicho portador, cf. CRESPO ORTIZ DE ZARATE,
1992, p. 503, n. 2; id., 2005, pp. 159-160, n. 29.

1% E] mismo H. SOLIN (1971, cf. supra) reconoce prudentemente que la inferencia en todo caso se
limitaria al origen del cognomen, sin que ello —por si solo— nos permita identificar la condicion del
personaje en cuestion: manumitido o descendiente de un antecesor liberto, cuyo cognomen han
conservado sus descendientes.

197 A partir del siglo 1 el tria nomina deja de ser empleado exclusivamente por los ciudadanos (MOREL,
DS1V, 1, p. 88; ABASCAL 1984, p. 248). Fue habitual que muchos de estos antiguos siervos manumitidos,
caracterizados por presentar estos fria nomina con gentilicio romano, cognomina de origen griego o
greco-oriental y no indicacion alguna de su filiacion, no explicitaran su condicion de libertos,
posiblemente por orgullo, omitiendo conscientemente la indicacion de su pasado servil, maxime dado el



El cognomen es, por otra parte, un unicum en la onomastica de la parte occidental
del Imperio'*®, no obstante si que se conoce como antropénimo en la onomastica
griega'’”. En cuanto a su significado, E. HUBNER'""" interpretaba que “Phainus est
®aewsc'”!, es decir un adjetivo, sin embargo cabria considerar que se trate en
realidad del nombre de la ninfa oceanida Phaino'®?, ®ovd, compafiera de
Perséfone'”” y personificacion de las fuentes'*””.

Es indiscutible el creciente valor que el cognomen fue progresivamente
adquiriendo en el mundo romano hasta constituir en época imperial la designacion
favorita del individuo'®”, no obstante siga en discusion el grado de consciencia y la
valoracién que se tenia sobre el significado de los nombres propios'®’®. Nos parece en
tal sentido interesante que este liberto portara como cognomen el nombre de una ninfa,
dado que cabe suponer para este caso que el dedicante o su entorno pudiera conocer y
valorar el significado de su cognomen en funciéon de dos indicios: El carécter literario
del nombre de la ninfa en cuestion (1), lo cual tiene un valor especifico en relacion a los
cultos de caracter hidrico atestiguados en Clunia y en particular para las Matres'®"’, y la
transcripcion epigrafica del cognomen (2), en el que se cuidd representar
epigraficamente la oclusiva aspirada griega a través del grupo <PH>, fendmeno de
influencia cultista, andlogo a los grupos <TH> y <CH>, conocido en la epigrafia

prestigio social y la capacidad econdmica que manifiestan algunos a través de las inscripciones, cf.
CRESPO ORTIZ DE ZARATE, 1992, p. 509. No es que los libertos no se hallaran adscritos a tribu alguna,
sino que eran bien reconocibles las mismas (MOREL, DS 1V, 1, p. 95).

1068 B el tnico caso que recoge J. M. ABASCAL (1994, p. 455). H. SOLIN (111, 2003, p. 1693) no lo registra
como nombre personal griego en el &mbito romano.

199H. SOLIN (II, 2003, p. 710) recoge ocho testimonios de Phaini (entre ellos no se halla nuestro caso), de
los que deduce la condicion servil o de liberto en seis de ellos, caracter analogo al que suponemos para
este personaje cluniense.

70 CIL 10, suppl., p. 1050.

1970 Adjetivo, cuyo significado es sintetizado en BAILLY (1915, p. 2048, s. v.) como “brillant, éclatant”, 'y
en particular referido al fuego (/I. V, 215), la luna (//. VIII, 555), la aurora (Od. 1V, 188), los ojos (/I.
XII, 3 y 7), los metales (el bronce: 7I. XIII, 151; el oro: HES., Sc. 142), objetos como la cratera (/. 3,
247), la lanza (II. 4, 496), el broquel (. 3, 357), la fusta (II. X, 500; Od. 6, 19) o las puertas (Od. VI, 19),
y empleado en expresiones del tipo {wotnp ¢polvikl daeivde, “cinturén reluciente de plrpura” (11, VI,
219); por analogia también aparece referido a la voz (PL., P., IV, 105) o en relacion a virtudes (P1., N. VII,
75); cabria afiadir que también tiene el sentido de epiteto para el trono (CHAPOT, DS V, p. 280b, s. v.
Thronus). Cabe sefialar que este adjetivo estd vinculado por su raiz con el verbo ¢oeivw briller’ en los
mismos contextos cismundanos que hemos sefialado para la forma adjetival (BAILLY, 1915, p. 2048, s.
v.). F. NAVAL (1906, p. 408) se hace eco de la interpretacion de E. HUBNER (Joc. cit.) y extrae el correlato
del adjetivo latino fulvus.

72 H. SoLIN (II, 2003, p. 710) incluye a Phainus en el apartado dedicado a los nombres derivados de
apelativos poéticos, “Namen aus poetischen Appelativen”.

"7 H. Hom. V, 418; PAUS. 1V, 30, 4.

1074 KRISCHNAN, RE XIX, 2, col. 1592, 5. v. El tednimo de esta ninfa significa etimolégicamente «la
brillante» (cf. BAILLY, 1915, p. 2050, s. v. Phaino). ®ova), presenta ademas la ventaja de corresponder
a la raiz del verbo ¢aivw (cf. BAILLY, 1915, pp. 2049-2050, s.v.), “faire briller”, cuyo campo semantico
aunque se asemeja al de doelve (cf. supra) estd especificamente vinculado a la adivinacion y a la
revelacion mistérica.

% MoOREL, DS 1V, 1, p. 88.

1976°S. PRIULI (1977, pp. 221-234; cf. discusion en pp. 235-236) defiende la derivacion de ciertos
antroponimos, fundamentalmente cognomina, a partir de nombres literarios en el ambito de la onomastica
servil romana.

%771 a evocacién de un divinidad vinculada a las fuentes en Clunia aparece en sintonia para el significado
deducible para el epiteto Endeiteris atestiguado para las Matres en Clunia, cf. infra apartado Epigrafia.
Matres Endeiterae, asi como en conjunto para los distintos cultos hidricos atestiguados singularmente
para esta localidad, entre otros, los altares a Neptuno, cf. supra, y el mismo santuario inferior, cf. infra
apartado Veneros termales y mineromedicinales. El recinto inferior cluniense.



romana desde el s. 1 a. C., pero no por ello extendida al pueblo'®”® que siguio

escribiendo y pronunciando /p/, /t/, /c/ ante estas aspiradas oclusivas, y ello sin solucion
de continuidad en época medieval, sin que en ello influyera contrariamente la influencia
helénica promovida indirectamente a través del cristianismo'?"”.

iv. El epiteto Brigeacae

Se trata de un epiteto recurrentemente citado tanto en la bibliografia nacional como
en aquella internacional relativa a las Matres; no obstante el secular volumen de
referencias bibliograficas'®®’, consideramos que podemos reducir la cuestion a dos
lineas maestras de investigacion, resultando que la mas antigua lo interpretd con sentido
topico y la mas reciente lo ha valorado con sentido apelativo. En cuanto a la primera
hipétesis, Brigeacae fue identificado como un epiteto de sentido topico'™', puesto en
relacion con los Brigaecini'®, etnia ubicada en el convento astur'*®, en el area
septentrional de la actual provincia de Zamora, y conocida histéricamente por su
defeccion a favor de los romanos en el contexto de las guerras cantabras'***.

Sabemos que los Brigaecini contaban con una ciudad epdnima, Brigaecium ", a lo
que parece municipio Flavio'®, en la que se hallaba una importante mansio homoénima

1085

1978 Recordemos que estas oclusivas aspiradas tipo /ph/, /th/, /ch/, eran extrafias tanto para la fonética

latina como para la deducible para las lenguas indigenas peninsulares, cf. VILLAR, 2002, p. 341.

1079 pEREZ GONZALEZ, 1998, pp. 144 s. Cabe seiialar, no obstante, que la oclusiva aspirada con sonido
/ph/, aparece representada como <F> a partir del siglo 111 d. C., cf. idem.

1980 Cf. supra Ficha epigrdfica.

1981 Recordamos (cf. supra apartado Epitetos) que la historiografia de las Matres ha tendido a interpretar
tradicionalmente los epitetos en sentido topico, o todo caso con valor gentilicio o étnico, aun cuando se
desconociera con exactitud el topénimo o grupo en cuestion. Recordamos una temprana y esclarecedora
cita de M. IHM (en ROSCHER 11, 2, col. 2466): “sind fast alle anderen Beinamen topisch zu fassen, wenn
sich auch die Ortlichkeiten nur selten nachweisen lassen”.

1982 Fuentes: FLORO 11, 33, 55: Brigaecini. PTOL. 11, 6, 29: Bpiyauxivol, Bpryaikiov, PTOL. 11, 6, 49:
Obaxkkdiol, Ev moAeig: Bapylakig (posible corrupcion de Bptyaikiov). It. Ant. 439, 8: Briceco; It.
Ant. 440, 1: Brigeco. Rav., 4, 45, p. 319, 1: Brigicon. CIL 11, 6094 = RIT 275 (Tarragona):
BRIGIAECINO; CIL 1I, 6338 [/ (Clunia): MATRIB[ - - ] BRIGEACIS. HAE, 2183 (Astorga):
BRIGIAECINA. A estas referencias cabe afiadir la forma BRIGECIO documentada en las Tablas de
Barro de Astorga (placa 111, 3), si bien J. M. ROLDAN (1975, pp. 165 y 172-173) pone en duda la
autenticidad de esta placa; A. GARCIA Y BELLIDO (1975) considera las cuatro como auténticas; misma
postura en A. TRANOY (1981, pp. 206, 211-212) y IRPLe 328, p. 253.

1983 PLINIO (HN 111, 28) menciona a 22 populi en el convento astur, distinguiendo los Augustani, que
habitaban en el area mesetefia entre el rio Esla al oeste y al norte del Duero, de los Transmontanos,
vertiente cantabrica y posiblemente cuenca del Sil. PLINIO no pormenoriza la némina de los 22 populi
segin etnia, aunque cabe identificar sin género de duda para los Augustani a Asturica y Lancia —
mencionadas por el autor—-asi como Bedunia, la civitas Luggonum y Brigaecium, cf. MARTINO GARCIA,

Las fuentes principales que contamos para las Guerras de Roma con los Céntabros y Astures (29-19 a.
C.) son TITO L1VIO —a través de FLORO y OROSIO— y DION CASsIO. So6lo FLORO (11, 33, 55) menciona el
particular de la traicién de los Brigaecini a los Astures, cf. SCHULTEN, 1943, pp. 107, 150-151; TRANOY,
1981, pp. 45-52; 141. La cronologia la debemos a DION CAsSIO (LIII, 25, 2), el cual indica que Augusto
toma en persona el mando de las operaciones contra los cantabros durante su noveno consulado (primero
de enero del afio 25 a. C.); en ese afio, los astures bajan de los montes nivei (FLORO II, 33, 54) —
identificados por SCHULTEN (FHA V, p. 196) con la sierra nevada del Vindio— y disponen su campamento
en el rio Astura, el actual Esla, atacando en tres columnas a los tres campamentos romanos que habia en
la region de los Brigaecini.

195 Ta condicion de civitas de Brigaecium no es confirmada por testimonio epigrafico alguno, pero
parece probable, tanto por la inclusién en PTOLOMEO (11, 6, 29) de la misma en el listado de 19 ciudades
astures, como por su colaboracion durante la conquista romana, cf. MARTINO GARCIA, 2005, n. 75, p. 41.
1986 E] estatuto juridico de Brigaecum como municipio Flavio se deduce del pedestal honorifico erigido en
Tarraco a un personaje procedente de Brigaecium: P(rovincia) H(ispania) c(iterior) / L(ucio) Fabio
L(uci) f(ilio) / Quir(ina) Siloni /Brigiaecino / Ilviro sacerdoti / Rom(ae) et Aug(usti) /convent(us)
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197 entre las vias XXVI y XXVII, respectivamente, el Iter ab

que servia de nudo viario
1088 ; : 1089
y el Iter ab Asturica per Cantabria Caesaraugusta ",

Emerita Asturicam Augustam
en el que por su parte se hallaba la mansio de Clunia'"”.

No existe acuerdo a la hora de localizar arqueoldgicamente la ciudad de Brigaecium.
La opcion tradicionalmente mayoritaria ha sido la region de Benavente'®™', sin
descontar otras ubicaciones bien razonadas como Valderas'”? o el lugar de El Pefidon en

Villabrazaro'®”; ultimamente se admite como mas probable el lugar de la Dehesa de

Morales, Fuentes de Ropellm, cerca de la confluencia hidrica de los rios Cea y Esla'",
donde se localiza un castro cuya ocupacion se extiende desde época prerromana a
altoimperial, todavia no excavado pero del que cabe deducir su caracter urbano a través
de las estructuras documentadas por fotografia aérea arqueolédgica'®®. Con
independencia de cual fuera el enclave de Brigaecium, el conjunto de lugares
propuestos se agrupan en plena Tierra de Campos'?””.

A partir de todos estos datos, cabe inferir la importancia del enclave, a pesar de la

o 1098 .
pobreza en documentos epigraficos de la zona ~ ", para el que a partir de un documento

Asturum / adlecto in dec(urias) V / iud(icum) Rom(ae) /flamini / p(rovinciae) H(ispaniae) c(iterioris); cf.
CIL 11, 6094; ETIENNE, 1958, pp. 132, 139, n° XX VII; 181, n°® VII; ALFOLDY, 1973, p. 71, n°® 24; RIT 275;
datado por G. ALFOLDY (loc. cit.) entre 140-180 d. C. Su adscripcion a la tribu Quirina y el flaminado
provincial aseveran esta deduccion, cf. MARTINO GARCIA, 2005, pp. 242-243. Por otra parte, sabemos de
una inscripcion funeraria en la catedral de Astorga, transmitida por JOVELLANOS en el siglo XVIII, que
mencionaba a una A4elia Brigiaecina, cf. ALVAREZ, 1962, p. 107-108 (= HAE, 2183).

197 Este papel neuralgico de Brigeco fue ya sefialada por E. HUBNER (RE, III, 1, 1897, col. 843, s. v.
Brigaecium). Su caracter de nudo viario no se limitaba a las vias XXIV y XXVI; remitimos al estudio de
J. M* SOLANA (1994-1995, pp. 283) que interpreta a partir del ltineario Antonio y del Ravennate su
vinculacion a otras vias menores.

1088 1t Ant. 439, 5-14; Rav. 319, 1-4. Se trata de la “Via de la Plata”, la via que comunicaba Emerita
Caesaraugusta con Asturica Caesaraugusta.

1989 1t Ant. 439, 15- 443, 2; Rav. 311, 2-4. La calzada marchaba desde territorio astur a territorio vacceo
y, desde alli, por la Celtiberia, se internaba en Caesaraugusta, siempre al sur del territorio cantabro
propiamente dicho, comunicando las capitales del convento asturicense y cesaraugustano con la ciudad
Clunia, cf. ROLDAN, 1975, pp. 89-90. La ruta coincidia en sus primeras cuarenta millas con el camino de
Asturica a Ocelo Duri (Zamora), hasta la mansio Brigeco, desde donde torcia su rumbo hacia el Este.

1990 11, Ant. 440, 1-443, 2: “Brigeco, Intercatia, Tela, Pintiam, Rauda, Cluniam, Vasamam, Augustobriga,
Turiassone, Caravi, Caesaraugusta”. Existen problemas no resueltos satisfactoriamente, especialmente
en lo concerniente a las mansiones de Rauda y Clunia, mencionados en los manuscritos del ltinerario
como Raudacluniam, ofreciendo una sola distancia, como si se tratara de una sola mansio (ROLDAN,
1975, p. 89); F. WATTENBERG (1959, p. 152) lo soluciona considerando que el Iltinerario ofrece las
distancias con respecto a los puntos de bifurcacion, en este caso desde Pintia a las proximidades de
Encinas, valle del Esgueva, desde donde sendos viales conducirian a Rauda y a Clunia.

11 SCHULTEN, 1943, p. 107.

1992 WATTENBERG, 1959, p. 158. El autor (ibid., p. 156) no niega la existencia de un camino, empleado en
época romana, que uniera Astorga con Benavente, sino que expone la imposibilidad de conciliar los datos
disponibles con la calzada sefialada por el ltinerario de Antonino. En el siglo X1X la opcion preferida era
las Barcas de Castrillon o Castrillin en la misma region de Valderas, cf. CEAN BERMUDEZ, 1832, p. 46.
193 ROLDAN, 1971, p. 102-104. Se trata de una plataforma elevada a la orilla del rio Orbigo.

1% MARTIN & DELIBES, 1975, pp. 455-458; TALBERT, I, 2000, p. 373; MARTINO GARCIA, 2005, p. 241.
1995 SOLANA, 1994-1995, pp. 279, 281 y 283.

1996 Cf. DEL OLMO, 1996; MARTINO GARCIA, 2005, p. 241, n. 577.

10971 a distancia maxima se halla entre Villabrazaro y Valderas, unos 30 km., desde Benavente a Fuentes
de Ropel circa 15 km., entre éste ultimo y Valderas circa 13 km., de Benavente a Villabrazaro 8,5 km.

198 Se trat6 de una ciudad ciertamente significativa, pero que carece practicamente de registro epigrafico
directo, de la misma forma que sucede con las cercanas Inftercatia, Lancia o Cauca. Indica D. MARTINO
(2005, p. 164) que no es razonable explicar esta ausencia de documentacion epigrafica por una supuesta
escasa importancia de estas ciudades, cuando se desprende exactamente lo contrario tanto de las fuentes
literarias de la conquista romana como de la promocién a municipio Flavio que se documenta para
algunas de las mismas; cabe por tanto atender a otras explicaciones como la ausencia de piedra en esta
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juridico en bronce hallado en Fuentes de Ropel'™, cabe dilucidar también la
concomitancia de otro factor econdmico de primera importancia como es la sal, maxime
si tenemos en cuenta la propuesta de cafada trashumante que plantearemos en la
hipétesis viaria referente a la dispersion de testimonios cultuales a las Matres' .

La identificacion del epiteto Brigeacae con la ciudad y mansio epénima de los
Brigaecini, ha llevado a bibliografia a coincidir en sefialar que el altar cluniense
responderia a una manifestacion de culto a divinidades indigenas hispanas, realizada por
un astur brigecino instalado en el vecino convento cluniense''”', del mismo modo que
un galaico habria dedicado el altar también cluniense a las Matres Callaicae''?, pero
correspondiendo las divinidades invocadas en ambos casos al sustrato prerromano
celtibero del territorio arévaco en el que se ubica Clunia''®, siendo testimonio, por
tanto, de la primitiva indoeuropeizacién de parte de la Peninsula Ibérica''**.

Epiteto, etnénimo y toponimo han sido consecuentemente identificados
lingiiisticamente como analogos y de origen celta''”®, y ello por el sufijo nominal -ko-
19 ysado para la formacion de adjetivos nominales como gentilicios, -i-ko, -a-ko, -e-
ko''"", y por la raiz celta brig- ‘montafia’, aleméan Berg ‘colina, altura’''®®, muy comun
en topoénimos que parecen responder al sentido de oppidum. En tal sentido, resulta
sugerente el paralelismo lingiiistico''”” propuesto por la profesora PROSPER entre el

area de la cuenca sedimentaria del Duero, asi como a la falta de excavaciones arqueoldgicas in extenso en
el solar de estas ciudades. Por otra parte, y supliendo estas carencias, tanto para Brigaecium como para
otras ciudades como Lancia, Intercatia o Iuliobriga, tenemos la fortuna de contar con documentos de
gran valor en relacion a los epigrafes honorificos hallados en Tarraco.

1% Documento con abultada bibliografia, cf. MAYER e alii, 1998; HEp 8, 1998, 502.

"0 MAYER et alii, 1998, pp. 164ss. Cf. infra, apartado Interpretacion de las dreas: Poblacion, vias y
trashumancia.

"9V E] territorio de los Brigaecini, limitaba al este con el conventus Cluniensis por medio del rio Cea. Al
respecto de la discusion de los limites orientales del conventus Asturum, cf. TRANOY, 1981, pp. 155-157.
192 Cf. infra apartado Epigrafia. Matres Callaicae.

"9 En palabras de M* L. ALBERTOS (1975, p. 60), se trataria de un culto “tipico de la Celtiberia
septentrional” rendido en sendos casos “por grupos étnicos o gentilicios de origen astur y galaico
residentes en la capital del conventus Cluniensis”. Mismo parecer en A. RODRIGUEZ COLMENERO (1997,
pp. 173-174). Cf. infra apartado Distribucion y dareas de culto. Convento cluniense y aledarios.

194 El epigrafe es recogido en tal sentido por NAVASCUES (1952, p. 328). Cf. supra apartado Los
celtiberos y la etnogénesis celta en Hispania.

105 48, 1, 1896, col. 534, 5. v. Brigaic-io-n; IHM, en ROSCHER II, 2, col. 2476; HUBNER, RE, I1I, 1,1897,
col. 843, s. v. Brigaecium; MARTINO GARCIA, 2005, p. 241.

106 A TOVAR (1948, p. 269) recogi6 el epiteto Brigeacae en un estudio dedicado a demostrar que el
fenomeno romanico se corresponde a un ‘“hecho de sustrato” que podemos retrotraer a la
indoeuropeizacion prerromana de la peninsula Ibérica. Una de las evidencias esgrimidas es la
sonorizacion y la caida de consonantes en posicion intervocalica observable en la onomastica prerromana
de las zonas indoeuropeizadas y coincidente con la geografia del fenomeno romanico, con motivo de lo
cual el autor recogi6 determinadas formas como Brigeacae que, no obstante, mantienen la sorda, quizas
mas antigua o mejor conservada (ibid., p. 272).

"7 W, SCHULZE (1903, pp. 24-25) fue de los primeros en indicar la importancia de estas formaciones,
tipicamente célticas, en la onomastica hispana.

108 4CS, 1, 1896, col. 533, s. v. brig-; IEW 140 bheregh- ‘hoch, erhaben’, bherghos ‘Berg’. Cf.
ALBERTOS, 1990; BUA & GUERRA, 1999, pp. 334-335; MORALEJO ALVAREZ, 2011.

"% Siguiendo esta linea, cabria sefialar también como paralelo al etnonimo Brigaecini los gentilicios
vadinienses, area noroccidental del convento cluniense, en la zona de contacto con el conventus Asturum,
cf. la ciudad de Vadinia en PTOLOMEO (2,6,50); TRANOY, 1981, p. 155; GARCIA ALONSO, 2003, p. 279.
Se atestiguan formas tales como: ALIVS PENDIEGINVS (Prioro), ALISSIEGINI (Aleje), VADONE
BIRACIDEGINO (La Remolina), ANDOTO VBALACINO (Liegos), BODERO SDVBLEGINO (4F
1998, 767, Pedrosa del Rey), que coinciden con Brigaecini en que todos ellos presentan dos sufijos
derivacionales de funcion relacional: el sufijo velar *-aiko- y el sufijo nasal *-i/ino-, que, por su parte,
parece expresar la atribucion de un individuo a un grupo suprafamiliar; cf. supra apartado Los celtiberos y
la etnogénesis celta en Hispania.
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etnonimo Brigaecini, el epiteto MONITVCINIS —atestiguado para las Matres en éarea
celtibérica'''°~ y el nombre de la diosa ATAECINA''", que segmenta esta autora como
*at-aik-ina, de lo que infiere se trataria de un epiteto sin teénimo, deduciendo la
existencia en origen de una etnia o pueblo, los *4taecini'''?, que venerarian a la DEA
ATAECINA como diosa tutelar, expresando no tanto que la diosa fuera invocada como
diosa de los *Ataecini, sino la pertenencia de la divinidad al grupo como una ataecina,
en correlacion a su cardcter pregnante de protectora principal del mismo.

Recientemente se ha explotado la posibilidad de renovar esta hermenéutica y
explorar la posibilidad de entender Brigeacae en sentido apelativo antes bien que topico
o gentilicio, aduciendo el significado etimologico de la raiz que podria indicar aqui el
caracter de ciudadela de la meseta sobre la que se ubica Clunia, lo que supondria
entender el epiteto como una invocacion a las “Matres Oppidianas”''". Otra linea afin
de la investigacion ha probado a relacionar estos términos ya sea toponimos o teénimos
con el radical coincidente en la la deidad céltica Brigantia, “la luminosa”, o Bricta, “la
muy alta”, correspondiente con la divinidad irlandesa triple Brigit, Dana o Ana, madre
de los dioses fundamentales —Brian Iuchar e lucharba— e hija de Dagda, y que habria
dejado como testimonio diversos toponimos en la Céltica tales como Brigantium,
Bregenz o Briancon'''.

Resulta complejo decantarse entre una u otra opcidon  °, sentido topico-étnico o
sentido apelativo, por cuanto los dos parecen responder a un fondo de verdad. Nosotros
nos inclinamos por el sentido tdpico o gentilicio y, especificamente, en relacién al
enclave de Brigaecium; los datos que establecen la profunda relacion de Clunia y este
nicleo en la Antigiiedad nos inducen a pensar que las evidencias detectadas en este

1115

"0 Cf. infra apartado Epigrafia. Matres Monitucinae. El epiteto BRIGEACIS no es contemplado por
PROSPER (2002, pp. 299-300), dado que estudia los paralelos lingiiisticos con sufijo *i/ino- en relacion a
ATAECINA.

M PROSPER, 2002, X. TV. 3. 3, pp. 299-300.

"2 B M?* PROSPER (2002, p. 300) reconoce que se puede dudar si en origen se trataria de un topénimo o
un antropénimo. Ella se inclina por un topoénimo, dado que en ciertas inscripciones vadinienses (cf.
supra), donde —a diferencia del ambito celtibérico, en el que se recurre sistematicamente para la
configuracion de los gentilicios al empleo del nombre de un antepasado comun— los nombres empleados
en relacion con la colectividad sugieren el haber sido basados en toponimos, como es el caso de
ALISSIEGINI, cuyo lexema puede ser conservado por el nombre de la localidad leonesa, Aleje, en donde
fue hallada la inscripcion. PROSPER (ibid.), acepta también la posibilidad de que ATAECINA esté
relacionada con un antropdénimo, quizas *A4taios como indica J. UNTERMANN (en BELTRAN; DE HOZ &
UNTERMANN, 1996, p. 126), aunque la autora se inclinaria por el antropénimo ATVS / ATA, bien
documentado en Castilla. La autora se inclina por el sentido étnico restringido dado por el caracter
restringido de las dedicatorias a esta diosa, casi exclusivamente vinculadas a la ciudad indigena de
Turdbriga, lo cual constituye una rareza en comparacion al caracter general de las dedicaciones en lengua
lusitana, en las que los teénimos suelen ser nombres comunes compatibles con un niimero variable de
epitetos, habitualmente derivados del nombre de la localidad o gens a la que se vinculan.

"3 M. SALINAS DE FRiAS (1983, pp. 98-99 = SOPENA, 1987, p. 43) indicaba que este epiteto construido
sobre la raiz céltica —briga ‘ciudad’ haria referencia a las Matres de la ciudad, es decir, de Clunia, a modo
de “divinidades poliadas”, 1o que a su juicio explicaria la concentracion de testimonios en esta ciudad, y
que ponia en relacion con el altar también cluniense dedicado HIS MATRIBVS, ‘a estas Matres, a las de
aqui’ (ERCLun 16, cf. infra apartado, Epigrafia. Matres Arria Nothis); F. J. RUBIO (2004, pp. 135-136)
reconoce la posibilidad de que se tratara de un epiteto referido a un topdénimo *Brig(a) ~ *Brigia, sin
pronunciarse sobre Brigaecium, pero lo propone en el sentido apelativo del propio *brig- ‘arx, ciudadela’
de Clunia, de donde las Matres *Brig-aj-kas / jakas, significarian en este caso las ‘Matres Oppidianas’.
"1 L a tesis fue avanzada por LE RoUX (1977, p. 133), y seguida después por la historiografia peninsular.
Cf. SOPENA, 1987, p. 43; HERNANDEZ GUERRA, 1997, p. 807; RSERMS, p. 160; NUNEZ MARCEN, 2002,
pp. 57y 61.

15 RSERMS, p. 160, también presentan la alternancia de hipotesis y se inclinan por el sentido topico del
término.
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punto no son casuales, de donde en funciéon del grado de coherencia y de las
posibilidades herméneuticas que auspician, nos parecen validas para endender el
trasfondo contempordneo hispanorromano, sin que con ello neguemos que la
homonimia con divinidades célticas irlandesas responda a un trasfondo anterior y que
quepa plantear como hipotesis una evolucion semantica de la comprension del epiteto.

5. Matres Callaicae (Clunia, Burgos)

i Ficha epigrdfica

OBJETO

TIPO DE OBJETO Ara votiva

DESCRIPCION

TIPO DE SOPORTE

DIMENSIONES Desconocidas

CONSERVACION Perdida

BIBLIOGRAFIA CEAN-BERMUDEZ, 1832, p. 211; CIL 11, 2776; COSTA, 1881, p. 255; MENENDEZ
PELAYO, 1948 [1880-1882], p. 353; MOMMSEN, 1993 [1902], pp. 75-76, n. 11;
BOISSEVAIN, 1892, pp. 288 y 292; THM, en ROSCHER 11, 2, col. 2476; NAVAL, 1906,
pp. 407-408; TOUTAIN, 1, 3, 1917-1918, p. 142; HEICHELHEIM, RE XIV, 2, 1930,
col. 2226, n° 312, 5. v. Matres; NAVASCUES, 1951, p. 333; ALBERTOS FIRMAT, 1952,
p. 59; PALOL, 1959, p. 86 (= 1991, p. 33); BLAZQUEZ, 1962, p. 130; LAMBRINO,
1965, p. 231; BLAZQUEZ, 1970, pp. 67, 71, 75; VIVES, 1971, n° 690; BLAZQUEZ,
1972, p. 137; LE ROUX & TRANOY, 1973, p. 213; ALBERTOS FIRMAT, 1975, p. 60, n°
103; VRIES, 1977, p. 130; TRANOY, 1977, p. 231, n. 23; TRANOY, 1981, p. 276;
SALINAS DE FRiAS, 1983, pp. 97-98; ABASCAL, 1984, p. 238, n° 194; CRESPO ORTIZ,
1987, p. 211, n°® 32; ERClun, pp. 162-163, n° 211; RUGER, 1987, p. 7, n. 10 (MWG
420 001); RODRIGUEZ COLMENERO, 1997, pp. 173-174; HERNANDEZ GUERRA,
1997, n® 7, p. 806; MRCL, pp. 55-56, n® 64; GOMEZ-PANTOJA, 1999b, p. 423;
RSERMS 180; NUNEZ MARCEN & BLANCO, 2002, p. 58; OLIVARES, 2002, p. 121;
HERNANDEZ GUERRA & GARCiA MARTINEZ, 2002, p. 150; RUBIO ORECILLA, 2004,
pp. 135-136.

INSCRIPCION

TIPO DE INSCRIPCION

TEXTO T(itus) Fraternus / Matribus / Gallaicis /v(otum)

s(olvit) l(ibens) m(erito)

VARIANTES Callaicis (BOISSEVAIN, 1892, p. 288)

MODULO LETRAS

RASGOS PALEOGRAFICOS

DATACION S.1[MRCL 64]

ORIGEN Y DEPOSITO

LUGAR DE HALLAZGO Pefialba de Castro, Burgos

NOMBRE ANTIGUO DEL LUGAR Clunia: Colonia Clunia Sulpicia

ESTATUTO JURIDICO Colonia

CONVENTUS / DIOCESIS Conventus Cluniensis

PROVINCIA Hispania Citerior, Tarraconensis

DEPOSITO Perdida

ii. Ubicacion del altar

No tenemos noticias sobre el hallazgo de esta inscripcion; sabemos por Gaspar DE
CASTRO y los demés auctores antiquiores recogidos por E. HUBNER'''® que en el siglo

116 SMETIUS, M., circa 1545-1551, Codex Manutianus Vaticanus 5234, p. 109 y en URSINUS, F. (ed.),
Actis Academiae Berolini, 1856, 33, 7, cf. 4pud CIL II, p. XII, n°® 22. METELLUS, 1., circa 1546, Codex
Vaticanus 6038, n° 274, cf. apud CIL 11, p. X, n° 15. Parece que estos antiquiores dependen de Gaspar DE
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XVI se hallaba en la localidad de Corufia del Conde. La pieza podia estar perdida ya en
el siglo xv11, pues, J. LOPERRAEZ no la cita y A. CEAN''"" remite asimismo a Gaspar DE
CASTRO. No obstante, no nos parece del todo arriesgado relacionar su extraccion con las
obras de construccion de la ermita de Nuestra Sefiora de Castro en el siglo xvi'''"® 1o
que la vincularia al contexto espacial y cultual senalado para el altar a las Brigeacae, es
decir, el edificio de época Flavia situado junto a la entrada noreste del Foro'''’.

iii. La onomdastica del epigrafe

El dedicante presenta solo nomen y cognomen, T. Fraternus. Sorprende la
abreviatura del nomen en un soporte de envergadura como un altar''*°, pero dado que
desconocemos de las medidas del mismo nos vemos limitados a indicar ciertos paralelos
como el caso de C. T. Fabianus'"*', y especialmente el de T. Flamininus, que junto a la
ausencia de praenomen alna el caracter de ara votiva y la ubicacion en el conventus
Cluniensis''**. En cuanto al desarrollo de la abreviatura del gentilicio, E. HUBNER
propone Terentius''>®, que aparece asociado en otros casos a cognomina de
parentesco' '**, no obstante existan otras posibilidades como Titus''>.

Fraternus es un cognomen de parentesco. A diferencia de los analogos Paternus'y
Maternus su apariciéon es bastante reducida''*, lo que dificulta extraer conclusiones
especificas del mismo si no es para integrarlo en el fendémeno onomadstico encabezado

CASTRO, confundido por METELLUS (Cod. Vatic. 6040, f. 216) con Alfonso de Castro, penitenciario de
Carlos V (F 1558); cf. CIL 11, p. IX, p. 53, n° 12.

"7 CEAN BERMUDEZ, 1832, p. 211. El autor comete el error de entender la ubicacion de la pieza en
relacion a La Corufia, Galicia. NAVAL (1906, p. 497) indica explicitamente que no ha logrado verla.

18 CEAN BERMUDEZ, 1832, p. 211.

"9 Cf. supra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres Brigeacae.

129 Fendmeno mas usual en instrumenta domestica. Ejemplos: CIL 11, 4970 502, 4970 503, 4976 24, 6260 1
(= 4976 25), 6260 22, 6257 190, 4970 504. Con cognomen de parentesco: T. PATERNVS: 4970 505, 6256
45,4975 61, 4970 506.

21 Villanueva de Trabuco, Mélaga, cf. CIL 11 5499; HEp 1, 1989, 478; ABASCAL, 1994, p. 357. Se trata
de un cipo sepulcral hallado en Cortijo del rio, cerca de Loja; E. HUBNER (loc. cit.) se abstiene de
desarrollar en este caso el gentilicio.

122 CIL 11, 5816. Lapida marmorea hallada en Irufia, Alava, (0, 44 x 0, 25 m.): Tutelae sac(rum)
hered(es) T(erentii) Flaminini p(osuerunt).

123 o1 I, 2776. Se trata de un gentilicio notablemente atestiguado en Hispania, cf. ABASCAL, 1994, pp.
227-229, y que de hecho es documentado en tres epigrafes de Clunia (ERCLun, n® 88, 89, 116).

1124 3 M. ABASCAL reune cinco casos (1984, n® 195-199), de los que dos corresponden al conventus
Cluniensis y en concreto a la poblacion soriana de San Esteban de Gormaz (L. Terentius Paternus: CIL 11,
2828; ABASCAL, 1984, n° 196; ERPSo 94; Terentia Paterna: SOLANA, 1978, p. 176, n. 226, n°® 64b;
ABASCAL, 1984, n° 199), y s6lo uno comparte el cognomen de Fraternus, L(ucius) Terentius Fraternus
(Sagunto, CIL 11, 3842; ABASCAL, 1984, n° 195). Otros gentilicios comenzados por <T> y asociados a
este tipo de cognomina, son Triarius (Braga, CIL 11, 2415; ABASCAL, 1984, n° 200) y Teius (Caceres, CIL
II, 714; ABASCAL, 1984, n° 201), unidos respectivamente a Maternus y Fraternus, cuya geografia se haya
vinculada con la emigracion cluniense; cf. infra, apartado Distribucion de las dreas de culto. La
onomadstica de cardcter Paternus, Maternus, Fraternus.

"% Titus es muy popular en la onomastica hispana como praenomen (ABASCAL, 1994, p. 28), pero su
empleo como nomen se reduce a un caso de Coria (CIL 11, 765; ABASCAL, 1994, p. 230) y quizés a otro
de Aroche (HEp. 3, 1993, 202; ABASCAL, 1994, p. 230). Cabria afiadir un grafito de la Cueva de Roman
(ERCLun S 38), cuyo texto se limita a TITVS.

'12¢ Contamos con una decena de Fraternus-a en Hispania, que denotan una distribucién preferencial en
la mitad norte de la peninsula, en analogia con la “geografia” de los Paterni y Materni, cf. ABASCAL,
1984. No obstante se halla como notable excepcion en el area meridional peninsular, un epitafio sepulcral
con mencion de origo, precisamente cluniense, de 7. Pompeius C. f(ilius) Galeria Fraternus, hallado en
Bafios de la Encina (Jaén), en el entorno de las minas de plomo de El Centenillo, cf. CILA 111, 65; al
mismo cabe sumar un epitafio a Numisia Fraterna hallado en Coérdoba (VIVES, 1971, n® 5975; ABASCAL,
1984, n° 140).
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27" reflejo e instrumento de la romanizacion paulatina de las

por Clunia en el siglo 1

poblaciones de la Hispania Ulterior, y signo claro del origen indigena del dedicante''**,
se tratara de un cluniense o de un galaico residente en Clunia, que trataba de atraer
sobre si la benevolencia de las diosas protectoras de su pueblo''.

En cuanto a la datacion del altar, la ausencia de praenomen en estos epigrafes
sugiere a poblaciones indigenas incipientemente romanizadas, lo cual nos marcaria una
cronologia altoimperial' *’, pero cabe ser muy prudente ya que la extension de la
ciudadania a partir de Vespasiano, y su generalizacion ya antes de Caracalla, conllevo
epigraficamente la transcripcion incompleta de la onomastica a partir del siglo m' ',

iv. El epiteto Callaicae

Seguimos la lectura CALLAICIS propuesta por U. Ph. BOISSEVAIN' 7, y no la
referida por Gaspar CASTRO''?® y seguida en general, GALLAICIS, si bien somos
conscientes de la imposibilidad de consultar el original perdido.

Los dos altares dedicados, respectivamente, a las Matres Brigeacae y a las Matres
Callaicae fueron los Unicos testimonios de culto a estas diosas conocidos en Clunia
hasta las excavaciones de mediados del siglo xx''**, lo que unido a las similitud formal
atribuida tradicionalmente a sus epitetos y a la pérdida de esta pieza, ha llevado de
consuno a tratarlos en conjunto'"”’. Callaicae fue asi identificado como un epiteto
topico analogo a Brigeacae, de manera que si éste respondia a la presencia de grupos de

1132

1127 ABASCAL, 1984, p. 247. cf. infra, apartado Distribucion de las areas de culto. La onomdstica de
caracter Paternus, Maternus, Fraternus.

128 Sefiala J. M. ABASCAL (1984, pp. 249 y 253, cf. el cuadro 5, p. 250) que el analisis de las
dedicaciones a divinidades prerromanas que presentan el cognomen de parentesco Paternus constituye
uno de los indices mas claros del alto grado de indigenismo de los dedicantes.

1% Deducen esta caracterizacion J. NUNEZ MARCEN & A. BLANCO (2002, p. 58) por la similitud formal
de esta apelacion como un epiteto étnico o de “nacionalidad”, similar a los de las Matres Brittae (CIL
XIII, 8631, 8632) en el limes renano o Matres Germanae (RIB 2064, 1855) en el Muro de Adriano, que
no podrian explicarse nunca como apelaciones propiamente topicas, cf. BEMONT, 1981, pp. 86-87.

"5 En funcién de la ausencia del praenomen, BELTRAN & Diaz (2007, p. 33) consideran que es
improbable una datacion anterior al siglo Il para los altares de las Duillae en Palencia (cf. infra, apartado
Corpus epigrdfico peninsular. DVILLIS).

'3 ABASCAL, 1984, p. 247.

132 BOISSEVAIN (1892, p- 286) constata que los manuscritos de las fuentes clasicas presentan vacilaciones
entre las formas Callaeci/Callaecia y Gallaeci/Gallaecia, 1o que dificulta asignar esta sonorizacion a los
autores clasicos o a los copistas, mientras que el recurso a los textos epigraficos sugiere el empleo
constante de la forma CAL- desde el siglo 1al 1v d. C. Segin U. Ph. BOISSEVAIN (ibid., p. 291), el empleo
de la forma Gal- para estos nombres responde a un fenémeno tardio, generalizado a partir del siglo VI, y
asentado ya en las Etimologias de ISIDORO DE SEVILLA, en las que ya se establece la etimologia de Galos
y Galaicos en relacion a la palabra griega YOLAQL, leche (Etym. 1X, 2, 110): “Gallaeci a candore dicti,
unde et Galli” (ISID., Etym. X1V, 4, 25).

133 Sefiala U. Ph. BOISSEVAIN (1892, p- 288) que realiza esta correccién aun a pesar de que E. HUBNER
valorara laudatoriamente las lecturas de Gaspar DE CASTRO: “continet titulos suma fide et peritia
descriptos ex lapidibus” (CIL 11, p. IX, n° 12), “titulos descripsit summa diligentia” (ibid., p. 53). Aduce
como argumento la similitud de ductus entre las letras C y G, cf. BOISSEVAIN , loc. cit.

'3 E[ siguiente altar conocido en la serie de las excavaciones llevadas a cabo en el sitio de Clunia, es el
dedicado a las Matres por ARRIA NOTHIS (ERCLun 16), recuperado en la excavacion de la casa n° 1,
cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres, Arria Nothis

35 NAVASCUES, 1951, p. 333; PALOL, 1959, p. 86; idem, 1991, p. 33; BLAZQUEZ, 1962, pp. 129-130;
idem, 1970, pp. 67, 71, 75. Cabe sefialar como excepcion a Th. MOMMSEN (1993 [1903], pp. 75-76, n. 11)
quien solo menciona esta pieza, y no la dedicada a las Matres Brigeacae, para referirse a los supuestos
magros restos de sustrato prerromano en el centro peninsular, cf. apud. GOMEZ-PANTOJA, 1999b, p. 422.
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tribus astures en la capital del conventus Cluniensis, aquél se debia andlogamente al
culto rendido por tribus de origen galaico también alli residentes''*°.

No obstante tales analogias, la identificacion étnica de este epiteto ha resultado
compleja. A diferencia del etnénimo Brigaecini, atestiguado por las fuentes de manera
bastante concreta, Callaeci/Callaici aparece testimoniado tanto en sentido étnico
restringido para referirse a una pequefia gens bracarense, como en sentido genérico para
referirse al conjunto de tribus de los conventos de Braga y Lugo, que Roma reconocid
como una circunscripcion administrativa “galaica” bastante antes de que sendos
conventos, junto al astur, conformaran en el siglo 111 la provincia de Callaecia'"’.

El sentido genérico de Callaeci/Callaici ha sido mayoritariamente seguido por la
bibliografia para identificar a las Matres Callaicae'"®, con la notable excepcion de A.
TRANOY, en consonancia con su labor de recuperacion historiografica del sentido étnico
restringido original de Callaeci/Callaici deducible de las fuentes contemporaneas a la
conquista, asi como de la dilucidacion de la evolucion posterior del mismo en sentido
genérico. Paralelamente, y en el mismo sentido restringido, se han barajado dos
opciones a la hora de localizar geograficamente a los Callaeci/Callaici: el valle medio
del Limia'"* y 1a region situada inmediatamente al norte del rio Duero''*.

Resulta dificil decidirse a la hora de interpretar el epiteto de las Matres Callaicae
segin el sentido genérico o restringido del etnonimo Callaici. La propuesta de A.
TraNOY''*! resulta a priori magnifica para nosotros, ya que entre los argumentos que
esgrime para probar su tesis, documenta en el area asignada como original de los
Callaici, en la ribera derecha del Duero, sendos epigrafes cultuales en los que la
teonimia coincide con el etnénimo: CALAICIAE"* y BANDVE CALAICO'®, de lo

136 Cf. ALBERTOS, 1975, p. 60, n° 103; SALINAS DE FRiAS, 1983, p. 98; RODRIGUEZ COLMENERO, 1997,
pp. 173-174.

"7 Cf. infra apartado Distribucion de las dreas de culto. Callaecia // Callaicia: Gens y conventus.

3% Desde E. HUBNER (RE 111, 1, 1897, cols. 1356-1359, s. v. Callaici) a HERNANDEZ GUERRA & Garcia
MARTINEZ, 2002, p. 150.

139 LoPEZ CUEVILLAS, 1973, 111, p. 409. La argumentacion se basa en la similitud con el topénimo actual
Galez, Entrimo (Bande) —una Parroquia del sudoeste de la provincia de Orense—, que constituiria para este
autor un fosil derivado del primitivo dominio territorial de los Callaici.

140 A TRANOY (1981, pp. 65-66) justifica esta ubicacion en funcién de la toponimia del lugar que
presenta los nombres de Cale o Galegos, en especial Calem, Oporto (It. Ant. 421, 8), y de la geografia
reflejada por el pasaje de APIANO (Hisp. 73-75; sobre esta campaifia, cf. FHA IV, pp. 135-140; TRANOY,
1981, pp. 126-129) concerniente a la campafia de Junio Bruto, de la que deduce que el etnénimo del
primer pueblo que se encontrarian los romanos tras cruzar el Duero en direccion al rio Limia, los
Callaeci, serviria a posteriori para denominar al conjunto de tribus conocidas después al Norte del Duero.
Para el mismo A. TRANOY (loc. cit.), la fuente cronologicamente mas cercana a la conquista romana de
Callaeci, recogida por APIANO (/b. 70), distingue en el contexto de las campafias de Q. Servilius Caepio
(139 a. C.; sobre las mismas, cf. FHA IV, pp. 122-124, 323-324; TRANOY, 1977, p. 226; idem, 1981, p.
127) a la tribu de los Callaeci, y hace lo propio con los Bracari en la campaia de Decimus Iunius Brutus
(137-136 a. C.; APIANO, Ib. 73-75), no obstante este recibiera el titulo honorifico de Callaicus (Fuentes
epigraficas: CIL 12, p- 26, CIL XIII, 1, p. 53; fuentes literarias: OU., Fast. VI, 461; VELEYO II, 5; PLIN,,
HN XXXVI, 36; STR., 111, 3, 2; OROSIO, V, 5, 12; EUTROPIO, IV, 19), lo que parece arrastrar en general a
las fuentes posteriores, ya que aunque PLINIO (NH III, 28) todavia menciona el etnénimo en sentido
restringido dentro de la lista de populi del conventus Bracarum (al respecto cf. TRANOY, 1977, p. 227),
ESTRABON (III, 3, 3) ya emplea el término en clave de sinécdoque, para distinguir a un conjunto de tribus
de aquellas lusitanas. A partir de estos datos, A. TRANOY (1981, p. 65, n. 220) desautoriza la tesis de F.
LOPEZ CUEVILLAS (1973, 111, p. 409; cf. supra), afadiendo ademas un estudio de J. FERRO CONSUELO
(1974, p. 257), que demuestra que el toponimo Galez, seglin atestigua un documento del siglo X, alude a
una villa Galeci, es decir, la villa de un Callaecus, luego distinguiria el origen étnico del propietario de
los restantes habitantes de Bande.

"4 TRANOY, 1981, p. 66.

142 Sobreira (Paredes, Oporto), enfrente de la capilla de Santa Comba. Seguimos la lectura ofrecida por
A. TRANOY (1977, p. 229; 1981, pp. 66, 271): Cala+ic+ia[e] / Rufus FI Favi f. /5. f. c., que supone una
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que se deduciria la relacion tutelar directa de estas divinidades con la tribu de los
Callaeci''™. Ello tendria para nosotros profunda significacion, porque cabria incluso
plantearse una concepcién de CALAICIA como paredro de CALAICO'®, pero
debemos reconocer que, a parte que no se han hallado juntas, se trata de dos lecturas
dudosas. El caracter votivo del altar y la lectura del teonimo CALAICIAE ofrece
bastantes garantias aunque no esté exento de dudas, apuntando en el sentido votivo el
hallazgo conjunto de un altar gemelo, por desgracia ilegible''*. Por su parte, el altar
dedicado a BANDVE CALAICO, presenta serias dificultades en cuanto a la lectura del
epiteto''*’, a parte que en cuanto a su geografia, se halla propiamente al sur de la actual
provincia de Orense, y por lo tanto sensu extricto fuera del territorio asignado por el
mismo A. TRANOY como original de los Callaeci.

Para nosotros, la clave del problema historiografico radica en que si
circunscribimos la interpretacion del epiteto, no olvidemos documentado en Clunia, a
una diatriba entre sentido general o restringido, segun nos marca la bibliografia, el culto
a las Matres en la zona cuadra, pero segun contemplemos el registro epigrafico de las
Matres y otras divinidades afines por su teonimia o caracter plural, los testimonios
exceden o no alcanzan a representar el espacio restringido atribuido a los Callaici, ya
fuera el valle medio del Limia o, como nos inclinamos a suponer segin la propuesta de
A. TRANOY, el area al norte del Duero''*. En tal sentifo, debemos indicar que en el
distrito de Oporto ha sido hallado un testimonio de culto a las Matres, precisamente con
el epiteto de Durerae (Freixo, Marco de Canaveses), otro —dudoso— con el epiteto de
Vieaniae Ibanduiocolae en Beiriz (Concelho da Povoa, Varzim) y otro de carécter
rupestre, de lectura muy dudosa, en Resende (Viseu), ya en territorio Lusitano pero
inmediatamente al sur del Duero; ello sin olvidar el grupo escultérico de Monte
Mozinho —cerca de Beiriz— para el que cabe suponer una representacion de las
Matres'™. No obstante, no es ésta el area exclusiva de culto a las Matres en el Noroeste
Peninsular, si bien, los restantes testimonios se documentan unicamente en la actual

rectificacion de la dada por J. LEITE DE VASCONCELLOS (1921-1922, pp. 248-249) y seguida por A. VIVES
(ILER 5083%), en cuyo primer renglon presentan la lectura CALANDAE o CALAETAE, e interpretan
como sepucral, desarrollando en el Gltimo renglén: s(oror) flaciendum) c(uravit). Para los editores de AE
(1977, p. 115, n°® 446) no existen indicios suficientes para distinguir si se trata de un teénimo o de un
nombre propio. J. M. GARCIA (RAP 40) sigue la lectura de A. TRANOY (loc. cit.), pero advirtiendo la
maxima prudencia que aconseja la fragilidad de la lectura.

"4 Mixés (Monterrey, Verin, Orense), reutilizado como soporte del altar mayor de la iglesia de Santa
Maria. AE 1955, 256; AE 1956, 155; IRG 1V, 88; ILER 758; RODRIGUEZ COLMENERO, 1977, p. 313; idem,
1997, n°® 124: Bandue / Cal / [ai]co Ter[enti]a / Ruffi]na Av. s. . m. Cf. BLAZQUEZ, 1962, p. 59; TRANOY,
1977, p. 231; idem, 1981, pp. 66 (n. 224) y 377.

"4 TRANOY, 1977, p. 231; idem, 1981, pp. 66, 271.

145 Cf. supra apartado Vinculacién parédrica a otras divinidades.

146 A TRANOY (1977, p. 230) supone que se trata de dos altares geminados dedicados a la misma
divinidad, Calaicia; el autor fundamenta su hipétesis en la similitud del Gltimo renglon de los dos
epigrafes: ---] F. C. (ibid., p. 229, fig. 1)), el tamaiio analogo de los altares, asi como en paralelos formales
de la region, entre los que cabe sefialar los dos altares geminados (idéntico soporte, formula epigrafica y
dedicante) consagrados a Vestius Aloniecus en Lourizan, Pontevedra (ILER, n*® 949 y 950) y el caso, ain
mas analogo al de Sobreira, de dos altares gemelos conservados a la puerta de la capilla de la Asuncién en
Baltar, Ginzo de Limia —Orense—, provenientes del castro vecino de San Antonio segin noticia de los
lugarefios (IRG IV, 94 y 108; lectura corregida por Le Roux & Tranoy, 1975, pp. 278-279, fig. 9y 10), de
los que s6lo uno es legible, y esta consagrado a Reva Laracus.

47 B. M* PROSPER (2002, p. 258) desestima estudiar la pieza por el deterioro en el renglon del epiteto
CALAICO, que lee CADOGO.

148 Cf. supra.

1149 Cf. infra apartados Corpus epigrdfico peninsular. Matres Durerae, Tongobriga (Freixo, Marco de
Canaveses, Oporto). Matres Vieniae Ibanduiocolae (Beiriz, Oporto). SA(CRVM) MA(TRIBVS)
(Resende, Viseu). Iconografia. Castro de Mozinho (Penafiel, Oporto).
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provincia de Orense: el altar dedicado a las Matres y a Jupiter en San Vincenzo y los de
lectura dudosa dedicados a las deabus Useis de Cualedro, a las Matres Civitatis en
Nocelo da Pena y a las Suleis Nantugaicis en Padrenda'"™, y ello sin aducir la geografia
de las representaciones atribuibles a Matres, donde al menos deberiamos recordar
Nocelo da Pena, Piedrafita y Xinzo da Limia'">".

Por otra parte, tampoco ayuda el recurrir al corpus extrapeninsular de epitetos con
sentido gentilicio o tribal, dado que nos hallamos ante la ambivalencia de documentar
con claridad tanto epitetos locales de caracter restringido, por ejemplo Matres
Nemausicae para Nimes, Matres Vediantae en relacion a los Vediantii cerca de Lyon,
Matres Glanicae para Glanum o Matres Eburnicae para Yvours en la Narbonense,
como otros que hacen referencia a pueblos o naciones completas como Matres
Brittanae, Germanae, Pannoniorum et Delmatarum, Noricae, omnium Gentium,
Ollototae, etc.''?

A nuestro parecer, la solucion a esta aporia viene por reconocer el valor de la tesis
sobre el area original de los Callaici expuesta por A. TRANOY, pero indicando que
resulta inapropiada para testimonios cultuales como el cluniense cuyo término post
quem supera la primera mitad del siglo 1. No obstante, si ponemos en relacion este
testimonio cluniense de culto a las Matres con los del Noroeste, el epiteto parece
vincularse a un sentido étnico genérico pero restringido a la bracarense y su entorno.
Cabria plantearse hasta qué punto el epiteto Callaicae refleja a su manera un proceso
analogo al descrito para el etnénimo Callaici, o si bien el epiteto del epigrafe de Clunia
habia conservado un valor genérico que pudiéramos retrotraer a época prerromana,
captado asimismo confusamente por los conquistadores y reflejado después en la
secuenciacion administrativa de los conventos bracarense y lucense.

En relacion a la discutida etimologia de este etnénimo, no podemos al menos dejar
de recordar las aportaciones mas recientes. C. BUA & A. GUERRA''™> remontan Cale (It.
Ant. 421, 8, Calem) y Callaeci/Callaici de *kalla- < *kalna- < *kina- ‘montafia, otero’,
de donde los Callaici serian ‘los montafieses’. B. M®. PROSPER'>* propone la raiz celta
*kini- (o alternativamente klsi-) ‘bosque’. F. VILLAR'' relaciona lingiiisticamente los
toponimos e hidrénimos de la Antigiiedad''>® como Callaeci/Callaici que contienen raiz
Cal- o la variante Col-, con la raiz *kalo-'""’que en ciertas lenguas eslavas conserva

30 Cf. infra apartado Epigrafia. MATRIS (San Vincenzo, Toén, Orense). DEABVS VSEIS (Cualedro,
Orense). Matres Civitatis (Nocelo da Pena, Orense). SVLEIS NANTVGAICIS (Condado, Padrenda,
Orense).

"5UCE. infra apartado Corpus iconogrdfico peninsular. Representaciones propuestas anteriormente.

152 Cf. supra apartado Epitetos. J. de VRIES (1977, p. 130), quien distingue entre sendas categorias,
integra este epiteto entre aquellos que “indiquent un culte partagé par tout un peuple, par exemple les
noms de Gallaicae ou Britannae”.

133 BUA & GUERRA, 1999, p. 335. Cf. aqui formas IE emparentadas, entre ellas griego KOA@VY™N y latin
collis < klni-.

'13% PROSPER, 2002, pp. 179-180. La autora rechaza la etimologia propuesta por C. BUA & A. GUERRA
(1999, p. 335) aduciendo que la raiz *kelH- tiene laringal, luego una forma celta procedente de la forma
reconstruida *k/H-no/i ‘montafia’, habria dado **klanol/i-.

'35 VILLAR, 2000, pp. 315-317. Esta posibilidad es presentada por B. M* PROSPER (2002, p. 180) como
una alternativa viable a la etimologia por ella presentada (cf. supra).

1136 Considera F. VILLAR (2002, p. 316) que Cale y Callaeci/Callaici son “cognado riguroso” de la
ciudad de Callicum en la Moesia Inferior y del Callicorum flumen de la region Pontica (PLIN., HN VI, 4),
con la unica diferencia de la modalidad -aiko- / -iko- del sufijo adjetival.

57 Hidrénimo Kaliszka y topénimo Kaliszki en Prusia Oriental, la isla Calia en Rumania, etc., cf. elenco
en VILLAR, 2002, p. 316. Este autor parte del estudio de POKORNY (IEW, pp. 547-548, s. v. kel- 4) sobre
las raices *kel- y kal- en palabras eslavas que designan objetos con manchas claras u oscuras, y que
consecuentemente pueden especializarse como ‘claro, blanco’ u ‘oscuro, negro’, lo que explica su empleo
con el sentido de ‘suciedad, barro’ y que pasen a significar ‘barrizal, lodazal, ciénaga, charca, pantano’.
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funciones apelativas en relacion al barro, lodo o pantano''>®. Resulta muy complejo el
p p y plej

tema, y tampoco es que tenga mayor representatividad para este caso el origen
etimoldgico del etnénimo con el sentido del epiteto, sencillamente cabe valorar que la
propuesta de F. VILLAR, posiblemente la més interesante, hace eco de la importancia de
los cursos de los rios —Duero, Témega, Limia, Mifio— en el paisaje, fronteras,
comunicacion y religiosidad de los Callaici, aspecto en el que profundizaremos a la
hora de estudiar las implicaciones de culto a las Matres en relacién a cursos de agua' "

6. MATRI(S) CIVITATIS (Nocelo da Pena, Orense)

i Ficha epigrdfica

OBJETO

TIPO DE OBJETO

DESCRIPCION Cara A: Sobre el texto epigrafico (cuatro lineas, lados muy dafiados), nicho de 17
cm. de altura en cuyo interior estan representadas tres cabezas.

Cara B: Dos figuras togadas de pie, a sus pies un vaso de ofrendas, el de la
izquierda porta vaso de libaciones, el otro cruza oblicuamente el brazo izquierdo,
inscripcion (tres lineas) entre las cabezas y el vaso de libaciones.

TIPO DE SOPORTE | Piedra - Granito

DIMENSIONES 0,47x0,37x0,12
CONSERVACION
BIBLIOGRAFIA GONZALEZ DE ULLOA (1777); BARROS SIVELO, 1875, p. 193; VAZQUEZ NUNEZ,

1898, p. 47; MACIAS, 1904, pp. 25-27; FITA, 1911, pp. 401-403; OSABA, 1950, p.
104; IRG IV, n° 1; RODRIGUEZ COLMENERO, 1972, pp. 212-215; p. 200 1am.; LE
ROUX & TRANOY, 1975, 271-274, n°1, figs. la, 1b, 2-3; AE 1976, 295; RODRIGUEZ
COLMENERO, 1977, pp. 314 y 387; ARIAS VILAS, F.; LE ROUX & TRANOY, 1979, p.
83, n° 61; TRANOY, 1981, p. 323; RIVAS FERNANDEZ, 1983, pp. 75-98; RODRIGUEZ
COLMENERO, 1987, pp. 156-159, n® 90; HEp 2, 1990, 594; RODRIGUEZ
COLMENERO, 1997, pp. 41 y 171-174, n° 156; HERNANDEZ GUERRA, 1997, n° 20, p.
807; RIVAS FERNANDEZ, 1998, p. 258; RODRIGUEZ COLMENERO, 2000c, pp. 43-45;
HEp 7, 1997, 545; GARCIA VALDEIRAS, 2001, p. 44; NUNEZ MARCEN, 2002, p. 60;
GONZALEZ RUIBAL, 2007, pp. 556-557; BELTRAN & DiAz ARINO, 2007, p. 34 y n.
53; ALFAYE, 2013, pp. 190-192.

INSCRIPCION
TIPO DE INSCRIPCION Cultual. Se ha propuesto honorifica y funeraria
TEXTO COLMENERO, 1997, n® 156"'°° (= HEp 7, 1997,
545)
Cara A

En menor medida, también se encuentra esta raiz con sentido analogo en otras lenguas indoeuropeas, por
ejemplo en antiguo indio, kalka ‘suciedad, excremento’, en el término griego KEAQ1VOS ‘negro’, en la
palabra latina caligo ‘estado oscuro de la atmosfera’, o en el antiguo irlandés caile ‘mancha’.

38 Por ejemplo, en antiguo eslavo kali ‘cieno, barro’; kal en ruso blanco ‘barro, lodo’, en ucraniano
‘lodo, cieno en el fondo de un lago salado’ y en ruso ‘suciedad’; kaluga en ruso significa ‘pantano’; kalia
o0 kalivika en ucraniano significa ‘lodazal, cenagal, pantano’, Apud VILLAR, 2002, p. 316.

159 Cf. infra apartado Caracterizacién de las diosas. Las Matres y la concepcion sacralizada de las
aguas. Matres y cursos de aguas.

1% Reunimos en esta nota las otras dos lectura ofrecidas por A. RODRIGUEZ COLMENERO; las tres
versiones coinciden en lo esencial, identificar en la primera linea una dedicacion MATRIBVS
CIVITATIS PRO, seleccionamos la propuesta de Aquae Flaviae (1997), dado que fue la discutida por J.C.
R1vAS (1998) y valorada positivamente por J. MANGAS en HEp 7, 1997, 545, aunque la rectifique (cf.
infra). RODRIGUEZ COLMENERO, 1987, pp. 156-159, n°® 90. Cara A: [M]ATRI(bus) CIVITAC(tis) [p/r]o
MA(rci) CL(audi) AVR[e / l(iani)] S(alute) T(itus) ASIN[i / u]S ET T(itus) APILVS / [V(otum)
S(olverunt) L(ibentes) M(erito)]. Cara B: T(itus) APILVS / T(itus) ASINI / VS. id., 2000c, pp. 43-45.
Cara A: MATRI(bus) CIVITA(tis) [pr(o)] / AIMAC(a)E AVI / [t(a)e] S(alute) / TACIV / S ET
TA[pila]. Cara B: TAPILA / (et) TACIV[s] / V(otum) S(olverunt) L(ibentes) [m(erito)].
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M-a-tri(bus) Civita(tis) [pr(o)] | A-m-a-c-e Avi /
[te s(alute)] I*Taciul s et Ta[pila]

Cara B

Tapila | Taciu[s] / V(otum) S(olverunt) L(ibentes)
[merito]

VARIANTES 1. IRGIV,n°1

Cara A

Tricivita[t] | em Claud [u/n] vm Aob [ri/g] en et
Tamalg/anorvm...)

Cara B

IoviOM

2. TRANOY & LE ROUX (1975)
Cara A:

[...JARICIVITA][...]
[...].MCLAVD]J...]

TACIV]...]

ETTA[...]

Cara B:

TAPILVS

TACIVSJ...]

A

3. J.MANGAS (HEp 7, 1997, 545). Solo Cara A:
[Maltri Civita[tis]

[.71Amace - Avi[1-27]

[1-2?] Taciu[1-2]

[.?]s et Ta + +

CAMPO EPIGRAFICO (cm.) Cara A: 0,21 x0,26
MODULO LETRAS Cara A: 0,04 — 0,028 (las letras de la cuarta linea
son las mas pequefias)
RASGOS PALEOGRAFICOS
DATACION Ss. 11 — 111 (RIVAS FERNANDEZ, 1983, p. 91)
ORIGEN Y DEPOSITO
LUGAR DE HALLAZGO Nocelo da Pena, Sarreaus, Orense
NOMBRE ANTIGUO DEL LUGAR
ESTATUTO JURIDICO
CONVENTUS / DIOCESIS Conventus Bracaraugustanus
PROVINCIA Hispania Citerior
DEPOSITO Museo Arqueolégico Provincial de Orense
il. Ubicacion del epigrafe

El epigrafe fue localizado en el siglo XvIiI por el abad GONZALEZ DE ULLOA que
inform6 de su existencia al P. FLOREZ''®' junto a otros tres, una de ellas dedicada a
Nabia''®, en una ermita dedicada a San Pedro, en Monte do Viso, Nocelo da Pena
(Sarreaus), en la Antigiiedad region de los Limici''®. La ermita se situaba en la ladera

1% GONZALEZ DE ULLOA (1777 -1950-, pp. 131-132 y notas 182 a 186), informa que siendo cura parroco
de Santa Eulalia de Chamusifios (en la cercana Trasmiras), lee en el tomo IV (p. 304) de Historia
Sagrada que su “amigo” el P. FLOREZ desconocia la ubicacion de la Civitas Limicorum del obispo Idacio,
de manera que le comunic6 la existencia de los epigrafes de la ermita de San Pedro que ¢l conocia por
haber sido abad de Perrelos, en especial los dedicados a Adriano y Antonino Pio (cf. infra), situados
entonces “a los dos lados de la puerta”, en los que se citaba la susodicha civitas.

162 Nos referimos a dos inscripciones honorificas dedicadas a Adriano (CIL 11, 2516; IRG 1V, 9;
RODRIGUEZ COLMENERO, 1997, n° 596) y otra a Antonino Pio (CIL II, 2517; RODRIGUEZ COLMENERO,
1997, n° 595) con menciodn a la Civitas Limicorum, y una cultual dedicada a la diosa Nabia (CIL 11, 2517,
IRG IV, n° 10; RODRIGUEZ COLMENERO, 1997, n°® 595).

1S pLINIO (NH 111, 28) adscribe a los Limici al convento bracarense, su territorio probablemente coincide
mutatis mutandis con la actual comarca del Alto Limia, cf. LE ROUX & TRANOY, 1975, p. 271; TRANOY,
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Noroeste de un paraje conocido como “a Cibda”, yacimiento arqueologico identificado
tradicionalmente''®* con la Civitas Limicorum mencionada por PTOLOMEO, ®dpog
AWWLIK®V, y patria oriunda del obispo IDACIO, cronista del siglo v''®,

No obstante la informacion de GONZALEZ DE ULLOA, el P. FLOREZ decliné recoger
en su obra noticia alguna de la inscripciébn que nos ocupa, elision que heredaron A.
CEAN y E. HUBNER''®. R. BARROS recuperé su memoria, dando noticias de las mismas
lapidas reutilizadas en el pedestal de una cruz de piedra en el pretil del atrio de la iglesia
de Nocelo da Pena''®’, donde permanecieron hasta su recuperacion e ingreso en el
Museo Provincial de Orense a finales del siglo x1x''*.

La identificacion de la Civitas Limicorum con el yacimiento de “a Cibd4” ha sido
muy discutida en los ultimos decenios. A partir de los afios 70 se plante6 como
alternativa principal la localidad de Xinzo de Limia''®, a unos 13 km. de distancia de la
anterior, donde se ha ido documentando una importante trama urbana de época romana
al pie del rio Limia, en el espacio conocido como Barrio de Abaixo''".

Con independencia de si fuera o no la Civitas Limicorum, Monte do Viso presenta
distintas 4areas arqueologicas que van desde la Edad de Bronce hasta época
altomedieval. En relaciéon a la “Cibda” o “Cida”''"", se trata de un asentamiento tipo
castro, a una altura media de 780 m.s.n.m., en el que se aprecian potentes murallas de
hasta 4 m.; la fotografia aérea arqueologica''”* permite documentar un recinto de 100 m.
de diametro, pudiéndose apreciar la forma circular predominante de las casas, sin
menoscabo de alguna con planta rectangular''”>. En cuanto al abastecimiento de agua,

1981, pp. 70-71, 373-374; ALBALADEJO, 2012, pp. 101-102. Los Limici aparecen en el ‘Padrdo dos
Povos’, elenco de época de Vespasiano que se muestra en el puente de la ciudad portuguesa de Chaves
(CIL 11, 2477; AE 1994, 939; RAP 494) y conocemos asimismo un elevado nimero de personas adscritas
a este grupo étnico, especialmente proclive a la emigracion, cf. ALBALADEJO, 2012, pp. 101-102. En el
territorio de los Limici han sido identificados diversos castella como Meidunium, Berense, Arcux y
Talabriga.

1% FLOREZ (XVII, Trat. 57, cap. 2, pp. 12-14) argumenta esta identificacion en funcion de los dos
epigrafes honorificos (cf. supra) que mencionan explicitamente a la Civitas Limicorum (también citados
en prologo de tomo XII), a partir de lo cual resalta la riqueza arqueologica del paraje, y pasa a discutir las
fuentes escritas antiguas.

"6 proL. 11, 6, 38 y 43; IDACIO, Pref. Cronicon 1.

1166 CEAN-BERMUDEZ, 1832; HUBNER en CIL II; indicacién 4pud RIVAS FERNANDEZ, 1983, p. 76.

"7 De 1a descripcion de R. BARROS (1875, p. 193) deducimos que solo era visible la cara B.

"% De las peripecias de las lapidas hasta su ingreso en el Museo Provincial de Orense en 1897, dieron
cumplida noticia A. VAZQUEZ NUNEZ (1898, p. 47) y el P. MACIAS (1904, pp. 22-25). F. FiTA (1911, pp.
401-402) sigue directamente la informacion publicada por el P. MACIAS (op. cit.).

1% A SCHULTEN (RE XIII, 1, s.v. Limici, col. 671) propone Xinzo de Limia como ubicacion de la Civitas
Limicorum. Por otra parte, vincula la estacion, mansio o mutatio, Limia (Via XIX, Itinerario de
Antonino), con la poblacion portuguesa de Ponte de Limia. Entre los hallazgos iniciales que llevaron a
realizar las primeras catas arqueologicas en Xinzo da Limia, destacan, precisamente, dos estatuas
sedentes publicadas junto a un miliario por J. FERRO COUSELO (1974), cf. infra.

"0 Entre los restos arqueolégicos hallados en Xinzo, se documentan dos estatuas sedentes propuestas
como representacion de Matres, cf. infra apartado Corpus iconogrdfico peninsular. Representaciones
propuestas anteriormente..

"7 GONZALEZ DE ULLOA (1950 -1777-, p. 131) denomina al paraje como “la Cidade™; el P. FLOREZ
(1763), en castellano, “la Ciudad”; el P. MACIAS (1904) “a Cibda”; M. GARCIiA VALDEIRAS (2001, pp. 40-
41) “a Cida” y “Cerca”, indicando que esta doble denominacién del paraje se explica en funcion del
sentido restringido que dan los lugarefios al término de “Cerca” para mencionar la zona del castro, y el
sentido amplio de “Cida” para la ladera Nororiental, ubicacion de las “Minas das Ermidas” (cf. infra) y la
ermita de San Pedro.

172 GARCIA VALDEIRAS, 2001, p. 40.

73 No sabemos de excavacion arqueoldgica alguna en este paraje; M. GARCIA VALDEIRAS (2001, p. 40)
menciona la abundante aparicion en superficie de fragmentos de ceramica comiin romana (s6lo especifica
“sigillatas”) y castrefia decorada, asi como escorias de hierro y restos constructivos.
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en la cara suroccidental, a los pies del yacimiento, se situa una fuente, a lo que se suma
el estar rodeado por sendos arroyos en los lados norte y sur. Para M. GARCiIiA
VALDEIRAS''"* 1a necrépolis del asentamiento se situaria en el area de la desaparecida
ermita de San Pedro, siendo empleada sin soluciéon de continuidad hasta época
altomedieval''”.

Monte do Viso tiene importancia metalifera como yacimiento de estafio, de hecho
en los afios 40 fue explotado como yacimiento de wolframio, mineral que aparece
asociado a aquél. La prospeccion del 4rea en torno al castro''’® documenta la existencia
de cuatro conjuntos de minas que podemos remontar a la Antigiiedad, asi como dos
arroyos empleados como lavaderos: Roufeiro''”” y Regueiro do Lobo. En la ladera
oriental del castro se halla una mina con forma de “L”, que es la tnica no reexplotada en
los afios 40''"®, en la vertiente occidental estan las Minas das Ermidas antes sefialadas; a
lo largo del Regueiro do Lobo se hallan la Mina Pequefia y la Mina Grande de
Lodoselo''”. A partir de estas evidencias se deduce que se trataria de un castro minero,
de caracteristicas similares a los del Castro de Outeiro de Baltar y la minas de Baldrei,
Maceda, lo que mostraria el atractivo estafiifero de esta comarca, s6lo comparable a
nivel orensano con la Terra de Montes.

Allende este indudable valor econdomico derivado de la explotacion de sus recursos
estaniferos, cabria considerar el caracter de forum asignado por PTOLOMEO, porque el
término hace referencia a mercados o puntos de encuentro de distintos populi, de donde
se situaran en los lindes comarcales antes bien que en el centro de los mismos; a 700 m.
del castro de la “Cibda”, en el sitio conocido como “Marco dos Valentes”, se levanta un
menhir con cruz de término, en medio de un paso natural de la sierra donde se unen los
concellos de Sarreaus, Laza y Cualedro y las comarcas de Limia Alta y Val do
Tamega''®. Se trata de una indicacion muy interesante para nosotros, por cuanto en
Cualedro se documenta un testimonio epigrafico para el que se ha propuesto el tednimo
de una divinidad fenemenina plural, las deabus Useis, que estudiamos después como

7% GARCIA VALDEIRAS (2001, p. 44) se sirve de nuestro epigrafe, segln la interpretacion funeraria del
mismo en J. C. RIVAS FERNANDEZ (1983, cf. infra), para deducir tal uso en la Antigiiedad.

175 GONZALEZ DE ULLOA (1950, -1977-, pp. 131-132) indica la existencia en los alrededores de la ermita
de una “urnas de piedra” —sarcofagos?— que se le asemejaban medievales, entre ellos uno antropomorfo
excavado en la roca que se hallaba bajo una torre, todavia hoy visible (GARCIA VALDEIRAS, 2001, fig. III).
Ademas cabe sefialar entre otros restos, tres epigrafes ilegibles sobre pizarra, que M. GARCIA VALDEIRAS
asimila (2001, p. 44) a las pizarras visigodas. Para este autor (op. cit., p. 47) la necropolis estaria en uso
hasta el siglo VIIL

176 GARCIA VALDEIRAS, 2001, p. 42.

"7 Este arroyo es célebre por haberse hallado una panoplia de bronce, muy discutida bibliograficamente
desde su publicacion por F. LOPEZ CUEVILLAS (1925).

78 La entrevista oral a los vecinos que trabajaron en las minas de wolframio, refieren el hallazgo
frecuente de restos arqueoldgicos, incluyendo monedas, desgraciadamente perdidas, cf. GARCia
VALDEIRAS, 2001, pp. 42-43.

"7 1.2 mina es nombrada por C. DOMERGUE como Louvifio (1987, pp. 413 s.). En la Mina Grande se
hallé un epigrafe de lectura discutida, RODRIGUEZ COLMENERO interpretd primeramente (1987, pp. 170
s.) una dedicacion REBVSPRO: Rebus/pro Cl(audius) / Ulc(i) (filius) / cal(aicus) v(otum) I(ibens)
a(nimo) s(olvit); a posteriori (idem, 1997, pp. 127-128, n° 101) corrigié la lectura de los dos primeros
renglones: LEDRIVS / PRO CL(audius); GARCIA VALDEIRAS (2001, p. 45) lee Ulpivs / proc(urator)
I(ibertus) / Avg(usti) v(otum) l(ibens) a(nimo) / cal(endas) vi(i)as.

"% Esta precisa informacion aportada por M. GARCIA VALDEIRAS (2001, pp. 47-48) nos cuestiona acerca
del comentario de J. C. RIVAS FERNANDEZ (1983, p. 85): “hoy ya no se puede apoyar el criterio de que la
Civitas y Forum (-) del intensamente romanizado territorio de los Limici, se ubicara en el pobre y
agreste paraje del Monte do Viso, en San Lourenzo de Nocelo da Pena, tan marginado dentro de la roca
v llana comarca de A Limia, y tan a trasmano de cualquier importante via de comunicacion.”; el autor

CEINT3

apostilla su deduccién como “evidente”, “para todo el que conozca bien la topografia de la zona” (idem).
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posible testimonio de Matres''®, y porque siguiendo el curso del Tamega alcanzamos la

ciudad de Tongobriga, donde también se documenta un posible testimonio a las
Matres''™®.

Debemos también indicar la riqueza en manantiales del area, atribuyendo los
lugarefios al Monte do Viso el origen del rio Limia''*, tradiciéon que podria concordar
con el altar a la diosa Nabia alli documentado''™. Por otra parte, no cabe olvidar que
el toponimo “A Pena”, hace referencia a una enorme pefia de granito apoyada por otra
mas pequeiia, a modo de refugio natural, alrededor de la cual se sitia otras pefias mas
pequefias com petroglifos a base de covifias esculpidas en la parte superior' .

Coincidimos con la prudencia de M. GARcCiA VALDEIRAS''® a la hora de no
desestimar la tesis tradicional que identifica Monte do Viso con la Civitas Limicorum,
teniendo presente las evidencias epigraficas y arqueoldgicas indicadas, a las que cabria
finalmente anadir la similitud formal entre el nombre del paraje, “a Cid4”, y el segmento
Civitas del toponimo en la Antigliedad. Por otra parte, las caracteristicas del lugar
cuadran con la posibilidad de hallar aqui un altar a las Matres, resultando muy oportuna
tanto la ubicacion en el convento bracarense, como los elementos paisajisticos anejos,
entre otros, las comunicaciones viarias con el entorno, la riqueza telurica del lugar y su
posible atribucién como origen del Limia y pefia sagrada.

iii. Propuestas de lectura

Es un epigrafe que presenta elementos epigraficos e iconograficos en las dos caras, a
las que denominamos respectivamente cara A y cara B, pero que se halla muy
deteriorado'"*” y cuya interpretacién, consecuentemente, ha sido bastante controvertida,
especialmente en los ultimos cincuenta afos. En conjunto, se han planteado tres
propuestas de lectura, entendiendo el altar como honorifico, cultual o funerario.

Dejando a parte las lecturas iniciales''®*, el primer intento''®* de restitucion global
del texto vino de los editores de /RG IV (n° 1), que identifican la pieza como una
inscripcion honorifica, proponiendo para el primer renglon el llamativo concepto
“tricivitas”, lo que naturalmente atrajo la atencion de la investigacion.

P. LE Roux & A. TRANOY (1975) replantearon la inscripcion como cultual y
dedicada a los Lares Civitatis Limicorum. Proponen en la cara A, primera linea, <4>

"8 Cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Otras divinidades plurales. DEABVS VSEIS
(Cualedro, Orense).

182 Cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres Durerae, Tongobriga (Freixo, Marco de
Canaveses, Oporto).

(Cualedro, Orense).

183 GONZALEZ DE ULLOA (1950 -1977-, p. 133); M. GARCIA VALDEIRAS (2001, p. 48). En la parte
oriental de la comarca se multiplican los arroyos, de modo que es dificil situar el origen preciso del
Limia, informacién apud M. GARCIA VALDEIRAS, 2001, p. 133.

18 CIL 11, 5622; IRG 1V, 80; HEp 2, 1990, 593; RODRIGUEZ COLMENERO, 1997, n® 134. En el 4rea de la
Gallaecia central se observa una preeminencia de culto a Nabia, con cuatro testimonios en la provincia de
Orense, siendo este el tinico conocido en Nocelo da Pena, cf. OLIVARES PEDRENO, 2002, p. 96.

%5 Noticia apud M. GARCIA VALDEIRAS (2001, p. 48).

1% GARCIA VALDEIRAS, 2001, pp. 39-40, 48.

187 Las dificultades de lectura son indicadas desde antiguo, ya mencionan el texto como ilegible R.
BARROS (1875, n.1, p. 193) y el P. FITA (1911, p. 403). Conviene recordar las palabras de P. LE ROUX &
A. TRANOY (1975, p. 272): “On ne peut avancer aucune réponse définitive mais seulement proposer de
nouvelles hypothéses et de nouvelles orientations de recherche”; en sentido analogo se pronuncia
recientemente S. ALFAYE (2013, p. 192) tras la autopsia del monumento.

88 E_FITA (1904, p. 403) interpreta el altar como cultual, andlogamente al otro dedicado a Nabia,
identificando las tres cabezas de la cara A como una representacion de los rios Limia, Sala y Ginzo, y a
los dos figuras de la cara B como las respectivas confluencias entre estos rios.

897 a base de esta lectura la habia ofrecido B. OSABA (1950, p. 104), que propuso con firmeza la lectura
...CIVITA... en el primer renglon de la cara A.
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donde los editores de IRG IV leian la <T*> inicial de TRICITA[T]/EM'", y restituyen
la primera letra con <L>, opcién a la que llegan vinculando la representacion de las tres
cabezas sobre el epigrafe con los tres foculos caracteristicos de ciertos altares dedicados
a los Lares en la provincia de Lugo. El texto presentaria en los dos primeros renglones
de la cara A el nombre de la divinidad a la que se dedica el altar, Laribus Civitatis
Limicorum, y los nombres de los dedicantes entre las lineas 2, 3 y 4: Claudius Tacius et
Tapilus. El texto del epigrafe es completado por dos lineas en la cara B, donde proponen
los nombres de los dedicantes reproducidos ya en la cara A entre las cabezas de los
personajes, y la formula de consagracion, votum solvit, sobre una escena de
sacrificio' """,

A. RODRIGUEZ COLMENERO, que en principio habia seguido la lectura de /RG IV
replanteo la propuesta de P. LE Roux & A. TRANOY, restituyendo el tednimo con el de
Matres Civitatis, en relacion a la Civitas Limicorum, en base a poner en relacion la
representacion de la cara A con la acostumbrada iconografia triddica de estas
divinidades''””. Para este autor, el primer renglén comienza con un nexo <M-A-T>, con
barra horizontal sobrepuesta a la <M> representando la <7>, que deduce estaria
intencionadamente grabada''®*. La propuesta ha sido mantenida por el autor hasta la
actualidad, con leves cambios en la lectura del epigrafe que no afectan a la propuesta de
lectura del tednimo en el primer renglén' "

Por su parte, RIvAS FERNANDEZ (1983) interpretdo la pieza como un epigrafe
funerario''*°. A nivel formal, el autor plantea como principio la mutilacion y el intenso
devastamiento de la pieza, suponiendo haya sido eliminada la parte superior y un
fragmento de la parte inferior, y con ello de parte del epigrafe de la cara A'""’. El autor
da como inviable la reconstruccion del texto''”®, indicando las deficiencias de las
lecturas anteriores''*” y proponiendo en su lugar un estudio tipolégico de la pieza
buscando paralelos formales'>”. Identifica asi la estela como una memoria funeraria
similar a sendas estelas lucenses bifrontes procedentes respectivamente de Vilar de
Sarria y de Adai, en las que se reserva una cara para las imagines de los difuntos a los

1192

"9 Para P. LE ROUX & A. TRANOY (1975, p. 272) s6lo es apreciable el astil de la A, y achacan la

supuesta barra de la T a una fractura en la lapida.

91T E RoUX & TRANOY, 1975, p. 272.

92 RODRIGUEZ COLMENERO, 1972, pp. 200 (1am.) y 212-215.

193 RODRIGUEZ COLMENERO, 1977, pp. 314 y 387. P. LE ROUX & A. TRANOY no aceptaron tal propuesta;
a través del comentario del ara con tres foculos de Bouzoa dedicada a los Lares Viales (IRPLu 61)
reivindicaron su tesis inicial. A. TRANOY (1981 p. 323), a posteriori reafirma la misma lectura a favor de
los Lares.

9% La propuesta va en contra de lo defendido por P. LE ROUX & A. TRANOY (1975, p. 272); A. TRANOY
(1981) y J. C. R1vAS (1983 y 1998), consideran que el trazo es posterior y accidental.

95 RODRIGUEZ COLMENERO, 1987, pp. 156-159, n° 90; idem, 1997, pp. 171-174, n°® 156: M-a-tti(bus)
szzta(tls) [pr(0)] / A-m-a-c-e Avi / [te s(alute)] Taciu / s et Ta[pila]

19 El autor se ha mantenido firme en las conclusiones del citado articulo (R1vAS FERNANDEZ, 1983) a
posteriori (idem, 1998, p. 258) tras la refutacion de A. RODRIGUEZ COLMENERO (1997, p. 172, n° 156).
97 R1vAS FERNANDEZ, 1983, pp. 83 y 89.

"9 RIvAS FERNANDEZ, 1983, p. 91. Lo califica de “irrecuperable”.

19 La critica se centra en la lectura de TRICIVITAS en la primera linea (RIVAS FERNANDEZ, 1989, pp.
89-90): la <T> no seria tal, sino </>, correspondiendo el trazo horizontal (curvado, separado del vertical y
mas alto que los demas) a un repique posterior; la <R> es dudosa y prefieren leer <B>; acepta las tres
siguientes <C>, <[>, <}>; la <[> es una <S> muy desgastada; acepta las dos ultimas <7> y <4>,
indicando que observa indicios de una letra a continuacion.

1200 para J. C. RIVAS FERNANDEZ (1983, p. 86), el caréacter bifronte y sobra todo, la estrechez de la pieza
desautorizan la interpretacion cultual de la pieza.
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. C. . 1201 .
que se dedica el monumento y la otra para escenas de significado funerario = . La pieza

seria datada entre el siglo 11 y mediados del 1m1'*. No obstante la vehemencia con que J.
C. Rivas FERNANDEZ defiende su tesis como evidente'*””, cabria objetar un mayor
grado de prudencia dado que se basa en paralelos tipoldgicos, y éste es uno de los
criterios donde facilmente se desliza facilmente el propio punto de vista.

Una aportacion relevante en medio de este debate es ofrecida por J. MANGAS, quien
propone que el tednimo de la linea 1 pueda corresponderse a la lectura [Maltri
Civita[tis], planteando este autor que no hay necesidad de plantear la necesidad de un
tednimo plural en base al busto triple'>**. La propuesta de este autor pudiera llevarnos a
plantearnos si la apelacion pudiera dirigirse a Nabia, por cuanto estd atestiguada
cultualmente en otro altar hallado en el mismo contexto que este que nos ocupa'*"”, no
obstante consideramos quepa hacer una propuesta alternativa, dado que desconocemos
apelacion materna para esta divinidad. Debemos tener en cuenta que entre las formas de
dativo plural conocidas para las Matres junto al usual Matribus existe otra menos
corriente, Matris, remontable a Matrae y que pudiera conservar de manera mas
fidedigna la antigua forma céltica'*’®; debemos tener en cuenta que tal forma es
posiblemente atestiguada en otro altar orensano hallado en San Vicenzo (Toén),
dedicado a Japiter (I - O - M-) y a MATRIS"™". A partir de estos elementos y
sugerencias propomenos plantear la lectura [Ma]tri(s) Civita[tis], con elision de la <S>
del dativo plural, cosa que no tan es extrafia y que de hecho se observa en el epiteto
lucense de Sinoga (Rabade) en la dedicacién a LVCOVBV(S) ARQVIENI(S)'*%.

La apuesta a favor de considerar la dedicacion a Matres, o segiin nuestra propuesta
Matrae, en esta estela o altar de Nocela, halla el aval iconografico del busto triple de la
cara A, que tal y como vamos a desarrollar encuentra paralelos evidentes en la
iconografia continental a las Matres'*"; es cierto que es un acierto de la historiografia

anterior haber propuesto, razonablemente, su atribucion alternativas a Matres o Lares,

21 El paralelismo no es estricto. Por una parte, el autor minusvalora la divergencia entre la

representacion en busto frente a la representacion sedente de cuerpo entero (RIVAS FERNANDEZ, 1983, pp.
89-90), y por otra parte el paralelismo de la escena posterior tampoco es exacta, ya que para J. C. RIVAS
FERNANDEZ (1983, pp. 89-90) en la cara B de la estela de Nocelo se representa un acto ritual funerario,
mientras que en la estela de Vilar de Sarria se representa una escena mitica a modo de alegoria funeraria
(ibid., p. 86) y en la estela de Adai se representa una venatio, que el autor (ibid., p. 87) interpreta
libremente como un munus finebre ofrecido al difunto.

1202 R1vAS FERNANDEZ, 1983, p. 91.

1203 J C. RivAs FERNANDEZ (1998, p. 258) afirma que estd convencido que “no tardard mucho en
darseme la razoén sobre esta pieza”. Aceptan su tesis J. NUNEZ MARCEN & A BLANCO (2002, p. 60) y M.
GARCIA VALDEIRAS (2001, p. 44); no obstante, las conclusiones a las que llega éste sobre la entidad de
Monte do Viso son radicalmente divergentes, y la referencia al epigrafe se limita a confirmar la
continuidad desde la Antigiiedad de la necropolis altomedieval en el area de la ermita (cf. supra); L.
HERNANDEZ GUERRA (1999, n° 20, p. 807) reconoce la lectura Matribus Civitatis, calificando la propuesta
como “muy dudosa”.S. ALFAYE (2013, p. 192) se decanta timidamente por la tesis de J. C. RIVAS entre las
restantes, aunque concluye tras haber realizado la autopsia del monumento en que no es posible ofrecer
propuesta alguna sobre la epigrafia o iconografia de la misma. Tanto J. GOMEZ-PANTOJA (1999b) como J.
C. OLIVARES (2002) omiten toda referencia a la misma.

1204 3 MANGAS apud HEp 7, 1997, 545. [Maltri civita[tis] / [.?]lamace - Avi[1-2?] /[1-2?] Taciv[1-2]/[.?]1S
ET TA + +. El autor considera irrecuperable la lectura de la cara B.

1205 Cf infra apartado Relacion con otras divinidades. Divinidades femeninas afines. Nabia-Navia.

1209 Cf. supra apartado Teénimos. Formas emparentadas: Matres, Matronae, Matrae y formas de dativo
plural.

1207 Cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. MATRIS, San Vincenzo (Toén, Orense).

1208 Cf. infra apartado Caracterizacion de Lugus — Lug y sus formas pluralizadas. Formas de teénimo
plural.

1209 Cf. infra apartado Corpus icogrdfico peninsular.Estela bifronte de Nocelo da Pena (Orense).
Iconografia: Identificacion de las Matres en el busto triple y escena de sacrificio.
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pero consideramos que existen mas datos a favor de entender Matrae que Lares, y en tal
sentido la incluimos y la conceptuamos en nuestro corpus epigrafico peninsular.

No vamos a dedicar ninglin apartado a las cuestiones de antroponimia y teonimia
que se pudieran extraer del documento, dada la fragilidad de las distintas aportaciones
sefialadas. Consideramos que el epiteto Civitatis tiene interés particular, sin que a ello
dificulte en nada las dudas sefialadas en relacion a la identificacion clara para Forum
Limicorum dada la estrecha relacion territorial y étnica entre Nocelo da Pena y el
territorio de los /imici, que carga ademas de significados hidricos, viarios y econémicos
la tutela atribuida a estas divinidades femeninas plurales a las que cabe entender una
directa tutela no ya sobre el enclave fisicamente concreto de la civitas sino por el
conjunto de la etnia, representada por su centro administrativo, aspectos en los que
ahondaremos al estudiar el papel de fora y conciliabula en la Hispania romana'*'",

7. Matres Durerae, Tongobriga (Freixo, Marco de Canaveses, Oporto)

i Ficha epigrafica

OBJETO

T1PO DE OBJETO Ara

DESCRIPCION

TIPO DE SOPORTE | Piedra - Granito

DIMENSIONES 22x24x22

CONSERVACION Fragmentada, superficie erosionada

BIBLIOGRAFIA Dias, 1997, 28 y 142-143, n°® 4, 1am.1,5A-5B-5C-5D; RODRIGUEZ COLMENERO,
2000a, 397-402, figs. 5a-5d; RODRIGUEZ COLMENERO, 2000b, pp. 153-195; HEp 7,
1997 (2001), 1195; RODRIGUEZ COLMENERO, 2003, 430-431; HEp 10, 2000, 741,
BLAZQUEZ, 2004, p. 235

INSCRIPCION

TIPO DE INSCRIPCION Cultual

TEXTO Matr(ibus) Durer(is)

VARIANTES

CAMPO EPIGRAFICO (cm.)

MODULO LETRAS

RASGOS PALEOGRAFICOS

DATACION

ORIGEN Y DEPOSITO

LUGAR DE HALLAZGO Freixo, Marco de Canaveses, Porto, Portugal

NOMBRE ANTIGUO DEL LUGAR Tongobriga

ESTATUTO JURIDICO

CONVENTUS / DIOCESIS Conventus Bracaraugustanus

PROVINCIA Lusitania

DEPOSITO

ii. Ubicacion del altar

El 4rula atribuida a las Matres Durerae fue exhumada en el trascurso de las
excavaciones llevadas a cabo en el yacimiento arqueoldgico de Freixo, concelho de
Marco de Canaveses, Portugal, en una de las dos exedras que presenta el muro
septentrional de cierre del espacio interpretado como foro''".

1210 Cf. infra apartado EI papel de los conciliabula — foras en la romanizacion.

UL T.DIAs (1997, 28 y 142-143, n° 4, 1am. 1, figs. 5A-5B-5C-5D) publico las primeras fotografias de la
inscripcion, identificada como ara votiva inscrita —por las cuatro caras—, y desestimando toda posibilidad
de lectura.
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Desde finales del siglo XiX se identifica el importante drea arqueologica de Freixo
con la ciudad de Tongobria o Tongobriga'*"?, siendo objeto de excavaciones
sistematicas desde 1980, lo que ha deparado la recuperacion de un nucleo habitado de
tamafio medio —ca. 30 ha.—, que se extiende en el mismo sentido norte—sur de la colina
sobre la que se asienta. El enclave contaba con cardcter urbano dado que se hallaba
dotado de espacios publicos como foro, basilica, termas, edificios para espectaculos —
posiblemente, teatro y circo—, amén de una zona residencial y de una necropolis, no
obstante se desconozca su estatuto juridico particular, que en cualquier caso debia
aglutinar en territorio de los Bracari'*" el papel de centro civico'*'* en el ambito de la
region conformada por la Sierra de Maréo y los valles de los rios Duero y Tamega'*",
paisaje de colinas y sierras de dificil circulacion en la que el valle del Tamega es clave
en la comunicacion entre los valles del Mifio y el Duero, situandose la ciudad junto a la
calzada que ligaba Bracara Augusta con Emerita Augusta'*'®,

A finales del siglo I se inicia la construccion de una trama urbana ortogonal adaptada
al desnivel orografico, lo que para L. T. Dias'*"” explica el papel axial del cardo y la
relativa irregularidad de las calles, junto a otros condicionamientos quizas debidos a

212 El arqueblogo responsable de la excavacion L. T. DIAS (1998, p. 755) opta por el topoénimo

Tongobriga, segun se deduce del epiteto del genio local, [Glenio / [T|ongobr[il/gensium, al que se dedicod
un altar en la misma ciudad (CIL 11 5564; HAE 1646; RAP 205; HEp 11, 2001, 700). PTOLOMEO (11, 6,
39) menciona a Tuntobriga entre las ciudades (poleis) de los Galaicos Bracaros situadas entre los rios
Mifio y Duero, y el mar. En los textos del Parochiale Suevorum o Divisio Theodemiri (2, 16) es
mencionada una Tongobria, Tangobria, Taugobria, Tangobia o Tongobia como parroquia de la didcesis
de Porto, de la misma forma que aparece Tongobria en la Hitacion de Wamba (no consideramos
necesario entrar en el dilatado debate historiografico sobre su autenticidad). Citas a partir de DIAS, 1998,
pp- 751-755; ALBALADEJO, 2002, p. 146, s.v. Tongobria.

2B pToL. 11, 6, 39; cf. supra. A. TRANOY (1981, pp. 302) yerra al confundir la Tongobriga galaica con el
enclave lusitano sito en la localidad de Brozas, Caceres, al que se ha venido tradicionalmente a identificar
como Tongobriga por el hallazgo alli de un altar a Jupiter dedicado por ciertos vicani Tongobrice(n)ses
(CIL 11, 743; CPILC 97), cf. al respecto TOVAR, 1989, p. 240; ALBALADEJO, 2012, p. 146; hasta el punto
de interpretar al Genius [Tlongobricensium (CIL 11, 5564) hallado en el sitio de Marco de Canaveses,
como un indicio de inmigracion lusitana en el convento bracaraugustano (TRANOY, op. cit., p. 250). Las
coordenadas ofrecidas por PTOLOMEO para TouvtoBplyo. abogan a favor del sur del convento
bracarense, de suerte que reconociendo la ubicacion del sitio arqueoldgico cabe adscribir la Tongobriga
mencionada por el cosmografo antiguo como relativa al territorio galaico de los Bracari, cf. TOVAR, loc.
cit.; ALBALADEJO loc. cit.

la ubicacion de Tongobriga en la region de Las Brozas (Caceres), de donde deriva para la misma origen
lusitano

Para A. TRANOY (1981, p. 250). El etnénimo es conocido

4L T. DIAS (1998, p. 758; 1999b, pp. 123-128), aplica el término civitas con el sentido arqueoldgico-
espacial de centro estructurado de poder, de relavancia administrativa y econdmica, con papel
preponderante sobre su region inmediata, considerando que la fundacion de Tongobriga, o al menos la
reordenacion urbana arqueologicamente constatable, debia obedecer a una directriz intencional del poder
romano para integrar politica, econdémica y administrativamente esta regiéon periférica y
morfologicamente montafiosa (DIAS, 2007, p. 29). Nosotros preferimos no crear mayor ambigiiedad con
un término latino como civitas, y creemos mas oportuno hablar sencillamente de “ciudad”, sin restar
mérito a las perspectivas juridica, econémica, administrativa y territorial que acertadamente intuye el
autor para este nticleo habitado. A. RODRIGUEZ COLMENERO (2000a, p. 397) concepttia la ciudad como un
ntcleo urbano de segundo nivel, subordinado al nivel determinado por las capitales conventuales, cuyo
origen cabe vislumbrar en funcion de dos posibilidades, como caput civitatis inicial de los
Tongobrigenses, o bien —opcion por la que inclina— como un nicleo ex novo, creado a la manera conocida
para los fora citados por PTOLOMEO.

215 Dias, 1998, p. 758. La ciudad se asienta sobre una cresta granitica sobre que alcanza los 1415
m.s.n.m., esta localizacion le confiere un amplio horizonte visual, asi como la convierte en punto de
referencia visual.

216Das, 1988, p. 27.

217 Dias, 1998, p. 761.
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elementos preexistentes. En tal sentido, para nosotros es particularmente relevante la
ubicacion del foro, sensiblemente desplazado al sur de la ciudad. Sabemos por
VITRUBIO que la disposicion de los edificios publicos en la trama urbana se adaptaba
siempre al principio de opportunitatio'*'®, de forma que no obstante se prefiriera ubicar
el foro en medio de la ciudad'*"’, no era extrafio el desplazarlo hacia enclaves
topograficos focalmente més idoneos o de perspectiva mas relevante, como sucede en el
caso de la cercana Aquae Flaviae'*™°, en la que coincidentemente se halla el foro junto
al limite meridional de la ciudad. Para L. T. Dias'**' la explicacion de este
emplazamiento se reduce, andlogamente a lo expuesto para la trama ortogonal, a la
adecuacion de los condicionamientos morfologicos y orograficos del lugar con las
proporciones indicadas por VITRUBIO para las dimensiones de los foros'**%.

Debemos tener en cuenta que el concepto de forum engloba en su origen la
perspectiva de centro civico y la de centro mercantil'**, aspectos inseparables del
ambito sacro en la Antigliedad. Es por ello, que suponemos que dos factores pudieron
ser decisivos a la hora de elegir la ubicacion del mismo. El primero es su ubicacion
junto a la entrada meridional de la ciudad, lo que no so6lo lo convertia en espacio
obligado de paso para los que entraban en la ciudad'**, sino que probablemente
obedecia a la oportunidad de facilitar el acceso al mismo, sin necesidad de transitar el
resto de la ciudad, quizas por las molestias que de ello se pudieran derivar para la zona
de viviendas, aspecto en el que abundaremos al tratar la vinculacion del culto de las
Matres con mercados de caracter ganadero'***. El segundo factor se vincula con el agua,
aspecto en el que ahondamos a continuacion al describir el trazado del foro.

El foro de Tongobriga consiste en una plaza rectangular de 9521 m* (139 x 68,5 m.)
orientada cardinalmente y atravesada por el mismo cardo, a cuya derecha —al Este
siguiendo el sentido de acceso de la calzada desde la cercana puerta meridional de la
muralla— quedaba el probable conjunto de basilica'** y termas, y a izquierda —al Oeste—
el area del templo. Los lados largos no eran simétricos entre si, aunque coinciden en
presentar en el centro un espacio rectangular que los distribuye en dos mitades
simétricas; el lado sur se elevaba sobre una plataforma y estaba porticado, mientras que
el lado norte aparecia como un muro de cierre en apariencia libre de portico y dotado de
sendas exedras (4,75 m. de didmetro) cada una en el centro de la mitad descrita por la

PP VITR.L 3, 15 L 7,111, 3.

121 Indica VITRUBIO (II, 3) como principio general la ubicacion del foro junto al puerto en el caso de las
ciudades maritimas, y en el centro en los demas casos:“Et si erunt moenia secundum marem, area ubi
Jforum constituatur, eligenda proxime portum, sin autem mediterraneo, in oppido medio”.

1220 Comparacién extraida 4pud RODRIGUEZ COLMENERO & ALCORTA IRASTORZA, 1998, p. 781.

21 DIAS 1998, p. 761; 1999, p. 280.

1222 Tq principio, justificado por VITRUBIO en razén de los espectaculos de gladiadores alli celebrados en
las ciudades italicas, da una proporcion adecuada a las dimensiones de la ciudad, asi como una relacion de
dos terceras partes del ancho en relacion al largo (V, 1, 2): “Magnitudines autem ad copiam hominum
oportet fieri, ne parvum spatium sit ad usum aut ne propter inopiam populi vastum forum videatur.
Latitudo autem ita finiatur uti, longitudo in tres partes cum divisa fuerit, ex his duae partes ei dentur”.

253 BALIL, 1987, pp. 143-4.

224 DIAS 1999a, p. 280.

1225 Cf. infra apartado Interpretacion de las dreas. El papel de los conciliabula — fora en la romanizacién.

1226 D1AS (1999a, p. 481) indica sus dudas al respecto de tal atribucion dado el arrasamiento que presenta
esa area. No obstante, sorprende que compara (ibid.) la planta con el edificio naviforme de época Flavia
anexo al foro de Clunia, cf. infra apartado Relacion con otras divinidades. Vinculacion parédrica a otras
divinidades. Neptuno. También compara DIAS (1999a, p. 282) los foros de Tongobriga y Clunia en
relacion a ser cruzados perpendicularmente solo por uno de los ejes viarios de la ciudad.

100



estructura rectangular, siendo el muro acompafiado por una calzada de 7 m. de ancho
que conducia a la entrada —escorada al dngulo nororiental— de las citadas termas'**’.

Para L. T. Dias, el lado sur porticado estaria probablemente dedicado a espacios
comerciales'***, mientras que —al menos— la exedra de la mitad oriental del muro tendria
funcién cultual, a tenor de los restos del altar que nos compete, la cantidad de cenizas
alli recogidas y el papel del agua que corria por un canal excavado en el granito sobre el
que se cimienta la obra'**.

Por otra parte, interesa saber que los trabajos arqueoldgicos han identificado para el
yacimiento una secuencia, que distingue una primera ocupacion castrefia (fase 1) datada
en torno al cambio de Era, que se caracterizaria por habitats circulares y un edificio tipo
Pedras Formosas situado junto a las futuras termas del foro. Los primeros indicios de
urbanismo romano (fase 2), se datan a partir de época Flavia, y consisten en la primera
fase del complejo termal, contruido junto al edificio tipo Pedras Formosas y en la
distribucion rectangular de algunas casas. La construccion del foro de la ciudad (fase 3)
es ya de época de los emperadores Trajano y Adriano; y a partir de entonces se detecta
durante el siglo 11 una importante remodelacion del conjunto urbano (fase 4)'*°.

A. RODRIGUEZ COLMENERO'*' ha deducido convincentemente a partir de la
secuencia arqueologica de Tongobriga la evolucion del culto a las aguas en el lugar
desde época prerromana. Para este autor, en origen se habria rendido culto a las
divinidades asociadas a un manantial de propiedades minero-medicinales'**%; al inicio
de la dominacion romana se habria construido, inmediato al manantial, el edificio tipo
Pedras Formosas'*”; finalmente, a partir de época Flavia, este edificio habria quedado
anulado por la construccion de la primera fase de las termas. Para el mismo autor, esta
ultima reestructuracion del culto a las divinidades del manantial habria tenido dos
vertientes, la perpetuacion del culto indigena a tales divinidades, invocadas como
Matres Dureriae'*, en la exedra abierta a tal proposito en el muro de cierre del
foro'**®, y su interpretacion propiamente romana como Fortuna Balnearis en los bafios,
tal y como se atestigua epigraficamente in situ'>*°. En conclusion, el ancestral lugar de

. . , . 7 ~ : 123
culto justificaria la ubicacion de estos bafios y del mismo foro'>.

227 Junto a esta calzada se han detectado unas fosas perpendiculares abiertas regularmente a lo largo de la

misma. L. T. DIAS (1999a, p. 282) se plantean la existencia de estructuras de madera que sirvieran como
protoforum similar a los conocidos en la Galia (DUMASY, 1988, pp. 154-5), aunque no descarta que
pudiera tratarse de estructuras anteriores a la edificacion del foro, o al cimiento de muros desmontados
por labores agricolas.

22 DIAS 1999a, p. 280.

1229 D1as 1998, p. 770, foto 4; 1999a, p. 281. El autor indica en relacion a la otra mitad del muro, y a la
funcion de la otra exedra, que el arrasamiento de la obra imposibilita mayores deducciones (idem).

20 D1as, 1998, p. 767; 1999, p. 283. La secuencia contintia probablemente hasta el s. VII.

21 RODRIGUEZ COLMENERO 2000a, pp. 399-401; el autor retoma la tesis en el articulo dedicado a la
Cueva Negra de la Fortuna (RODRIGUEZ COLMENERO, 2003, p. 430), entre las que establece un
paralelismo interpretativo.

1232 1 a identificacion parte de L. T. DIAS (1997, p. 33). La hipdtesis se fundamenta en la riqueza de la
zona en veneros con propiedades minero-medicinales, en especial en el margen derecho del Tamega
(D1As, 1998, p. 760). A. RODRIGUEZ COLMENERO (2000a, p. 399) identifica el antiguo santuario con una
pefia decorada con insculturas, que reconoce no haber podido examinar personalmente.

1233 RODRIGUEZ COLMENERO, 2003, p. 430.

1234 Para A. RODRIGUEZ COLMENERO (2003, p. 430) la invocacién de las ancestrales divinidades acuéticas
con Matres se corresponderia con la primera interpretatio romana.

1233 E| espacio reuniria la funcioén sacrificial que atestiguan las cenizas exhumadas durante la excavacion,
y la de reunir los exvotos ofrecidos a las diosas, cf. RODRIGUEZ COLMENERO, 2000a, p. 399.

1236 | altar dedicado a Fortuna, D(eae) - s(anctae) / For / tunae /Val(erius) - Pa/ternus / ex - v(oto) -
p(osuit) (AE 1997, 854; HEp 7, 1997, 1194), fue hallado en una zona abovedada de las termas,
interpretada como sector de la natatio (DIAS, 1997, p. 28). A. RODRIGUEZ COLMENERO (2000a, p. 400,
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iii. El epiteto

El arula en cuestion'>*, es una pieza de granito de reducidas dimensiones —22 x 24 x
22— y pésima conservacion, inscrita por sus cuatro caras, que conserva en el lugar
acostumbrado para el foculo los vestigios todavia inscrustrados de un turibulo o
quemaperfumes de plata. Del monumento soélo se conserva el sector superior
correspondiente al primer renglon del epigrafe, conservandose sdlo leves trazos de la
linea siguiente. La tnica lectura publicada se debe a A. RODRIGUEZ COLMENERO'*’
habiendo sido desestimada la posibilidad de toda lectura por L. T. Dias** y J. L. 1.
Vazl24

A. RODRIGUEZ COMENERO “* propone iniciar la lectura en la cara que presenta una
<M> profundamente grabada, sobre la que supone habria el triple nexo <M-4-7>, para
seguir en la siguiente cara en la que se distingue <R/BV>; en la tercera <DV>, y en la
cuarta <RER> o <PEP>, con <E> arcaica'*®.

El epiteto asi reconstruido, DVRER, se corresponde lingiiisticamente con el IE
*dheu-, ‘correr’ o ‘fluir’, en relacién con el agua corriente, segun se desprende de su
frecuente aparicion en la hidronimia europea'***, en la misma Hispania en el hidronimo
del rio Duero, Durius'**, al que se le conoce en la misma regiéon de Oporto una
inscripcion de carcter cultual**®, y en la divinidad plural DVIRIS ORDAECIS,
Valdegefia, Soria'**’. La relacién es afin si cabe mas significativa si consideramos el
hidronimo emparentado Duria, conocido en Galia Cisalpina para dos afuentes del rio
Po, uno de los cuales surge del Mont Genévre, cuyo puerto de montafia era conocido en
la Antigiiedad como Matrona'**®, y si consideramos que el nombre Matrona era

1242

fig. 7; nota 20, p. 402) aporta como prueba adicional de culto a las aguas la aparicion de una vasija
granitica maciza, dotada de sendas asas laterales, como si de un cantaro o hidria se tratase, y marcada por
una cruz en una de sus caras, que le recuerda a determinadas vasijas votivas ofrecidas a Apolo o a las
ninfas, cf. GASPERINI, 1996, no obstante reconoce que se documenta la presencia de exvotos en forma de
cantaro en cultos orientales, practica adaptada por su parte por el cristianismo.

127 RODRIGUEZ COLMENERO, 20004, p. 399.

1238 RODRIGUEZ COLMENERO, 2000a, pp. 398-399.

1239 E] unico especialista que ha examinado directamente la pieza. Cf. RODRIGUEZ COLMENERO, 2000a.
Lectura mantenida en 2000b y 2003.

240 Dias (1997, 28 y 142-143, n° 4, lam.1, figs. 5A-5B-5C-5D) desechd la posibilidad de lectura
indicando se trata de un ara votiva “en granito muy grueso que dificulta la lectura en las cuatro caras”.
1241 ), L. I. VAZz dpud HEp 10, 2000, 741, califica la interpretacién de A. RODRIGUEZ COLMENERO como
“forzada”.

1242 RODRIGUEZ COLMENERO, 2000a, pp. 398-399.

1243 Se documenta una <E> arcaica asimismo en otra inscripcion sobre granito de Tongobriga, Medamo,
cf. HEp 10, 2000, 738.

2% IEW, pp. 258 s., 1. dheu-. A. RODRIGUEZ COLMENERO (2000a, p. 399) toma la etimologia del
hidrénimo apud M? L. ALBERTOS FIRMAT (1966, p. 110).

1245 Se duda en atribuir a ARTEMIDORO 0 a POSIDONIO el ser la fuente del periplo hidrico presente en
ESTRABON 111, 3, 3-4 (152-154), cf. MORR, 1926, pp. 70-77. Cf. elenco de fuentes en HUBNER, RE V, 2,
cols. 1859-1860, s.v. Durius.

24 Durifo] / C(aius) - Iulius / Pylades. Iglesia de S. Pedro, Miragaia, Oporto. Cf. CIL II 2370 (p 891);
LEITE DE VASCONCELOS, II, p. 234; ILS 3904; RAP 63. El tebnimo se interpreta como abreviado DVRI[O]
(LEITE DE VASCONCELOS, loc. cit.) o como aparece en la pieza, DVRI (RAP 63). Para J. D’ENCARNACAO
(DIP,pp. 179 5.) Y A. TRANOY (1981, p. 275) se trata de un tedénimo dudoso.

247 . M* SOLANA SAINZ & L. HERNANDEZ GUERRA (RSERMS 184, p. 161) vinculan el tednimo
bimembre con la estructura teonimica de las Matres Gallaicae, Brigeacae. Cf. infra apartado Corpus
epigrafico peninsular. DVIRIS ORDAECIS (Valdegena, Soria).

1248 HULSEN, RE V, 2, col. 1852, s.v. Duria. Cabe sefialar, no obstante, que en época romana existia una
leyenda etiologica al respecto del toponimo Matrona atribuido a este puerto de montafa, refiere AMIANO
MARCELINO (XV, 10, 6) que el nombre se derivaba de un siniestro sufrido alli por una distinguida sefiora.
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aplicado asimismo como hidronimo del rio Marne en la Antigiiedad, rio al que de
manera anéloga al Duero se rendia culto y servia como frontera entre pueblos'**.

Cabria entonces preguntarse a qué elemento hidrico hace referencia el epiteto en
cuestion. Dejando en suspenso —metodologicamente— al Durius, cabe descartar el
hidrénimo del rio inmediato a Tongobriga, el Tamega, dado que lingiiisticamente es de
base IE'*’ y podemos, por tanto, retrotraerlo razonablemente a la Antigiiedad. Queda
en cuestion plantear la posibilidad de suponer un hidrénimo, tipo Duria, para el venero
de cardcter medicinal sacralizado en época prerromana, aprovechado después
sucesivamente primero por el edificio tipo Pedras Formosas y después en las termas
forenses, y presente probablemente en el canal indicado para la exedra en cuestion'>".

La hipotesis de lectura formulada por A. RODRIGUEZ COLMENERO se manifiesta por
tanto coherente con la hidronimia de la region y con la centralidad del agua para el
origen y desarrollo urbano de Tongobriga, cuyo mismo topoénimo podria significar
etimoldgicamente “la ciudad del pantano”'**?, Resulta muy de lamentar que la lectura
del epigrafe sea, no obstante, dudosa, dado que la secuencia que extrae el autor para
explicar la continuidad y evolucion del culto a las aguas en Tongobriga desde época
prerromana hasta la Antigiiedad tardia, serviria no ya para confirmar el caracter
hierofanico y sanador de las aguas en el culto a las Matres en Hispania, sino para
vincular coherente, diacrénica y especificamente el culto a las Matres desde los
edificios Pedras Formosas a los balnearios y conjuntos termales plenamente
romanizados, propuesta que deducimos asimismo para otros testimonios de culto a

Matres y otras divinidades femeninas de caracter plural'*>.
8. Matres Endeiterae (Clunia, Burgos)

i Ficha epigrdfica

OBJETO

TIPO DE OBJETO Ara votiva

DESCRIPCION Arula de caliza blanda muy bien labrada. Tiene cuerpo prismético central con
moldura arriba y abajo; la inferior, sobre pequefio plinto. En la parte superior queda
la base del foculo semicilindrico entre dos molduras laterales y con el fronton muy
destruido

TIPO DE SOPORTE | Piedra - Caliza, calcarea

DIMENSIONES 28x14x 17 cm

CONSERVACION Buena

BIBLIOGRAFIA ERCLun, n° 13; AE 1988, n° 768; BLAZQUEZ & GARCIA-GELABERT, 1988, p. 169,
n° B, fig. 12; HEp 2, 1990, n° 85; HERNANDEZ GUERRA, 1997, n° 2, p. 806; GOMEZ-

1249 Asf como el rio Matrona, Marne, servia de limite entre Belgas y Galos (CAES., Gal. 1, 1, 2), el Duero
hacia lo propio entre diversas tribus, entre las que sefiala PLINIO (HN IV, 20, 112) a Astures de Vetones y
Lusitanos de Galaicos, diferenciando en concreto a Turdulos Veteres de Bracaros. Al rio Matrona se le
rendia culto en la Antigiiedad, CIL XIII 2, 5674, cf. OLMSTED, 1994, pp. 361 s., y se vincula
lingiliisticamente con la raiz céltica del tednimo de las Matres, cf. supra apartado Teonimos. Formas
emparentadas: Matres, Matronae, Matrae.

1250 prOSPER, 2002, XII, XXXIV, p- 352. La base del término es afin a la del rio Tamesis de Gran Bretafia
o el rio Tamaris —el Tambre— de A Corufa, asi como aparece en otros etnénimos y antropdnimos.

1251 Cf. infra apartado Santuarios y culto. Santuarios urbanos. Los ediculos forenses: Tongobriga, Arucci
v Los Baiiales.

1232 B, M® PROSPER (2002, V, IX, 3.4, pp. 162-163) propone como alternativa a la etimologia céltica
tradicionalmente atribuida sobre la base del antiguo irlandés fongid ‘jurar’ (UNTERMANN, 1965a, p. 60;
DIAS, 1998, p. 751), otra base IE —pero no céltica— que soluciona determinadas incoherencias lingiiisticas
de la etimologia tradicional y resulta coherente con la base generalmente no céltica —latina o indigena—
comun a los topénimos que presentan sufijo en —brig— en el Oeste peninsular.

1253 Cf. infra apartado Las Matres y la concepcién sacralizada de las aguas. Veneros termales y
mineromedicinales.
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PANTOJA, 1999b, p. 423; MRCL, p. 55, n°® 63; SOLANA SAINZ & HERNANDEZ
GUERRA, 2000, n° 178; NUNEZ & BLANCO, 2002, p. 57; OLIVARES, 2002, p. 121;
HEp 10, 2000, 98; BLAZQUEz, 2004, p. 235; RuBIO, 2004, pp. 135-136;
HERNANDEZ GUERRA, 2004, p. 162.

INSCRIPCION

TIPO DE INSCRIPCION Cultual

TEXTO Matribus / Endeiteris / T(itus) Arrius /' Natalis

VARIANTES Matribus / Tendeiteris

MODULO LETRAS 2,5

RASGOS PALEOGRAFICOS Letras: capital cuadrada muy rustica e irregular.
Interpuncion: tridngulo alargado

DATACION S.1d.C. (ERClun 13; MRCL 63)

ORIGEN Y DEPOSITO

LUGAR DE HALLAZGO Pefalba de Castro, Burgos, Castilla y Ledn, Espafia

NOMBRE ANTIGUO DEL LUGAR Clunia: Colonia Clunia Sulpicia

ESTATUTO JURIDICO Colonia

CONVENTUS / DIOCESIS C. Cluniensis

PROVINCIA Hispania Citerior, Tarraconensis

DEPOSITO Museo monogréfico de Clunia

ii. Ubicacion del altar

Este altar fue hallado casualmente en 1982, en la zona noroeste del cerro donde se
ubicaba la ciudad de Clunia'***, junto a otra pieza dedicada a Jupiter'>>. Interesa saber
que se exhumaron otros dos altares dedicados a las Matres en las excavaciones de la
cercana casa n° 2'*°°, y otro en la casa n° 1'*’, ello unido al reducido tamafio de esta
pieza nos induce a pensar a que el altar se hallaria originalmente en ambito
doméstico'*®. Es mas, su aspecto, ademas de sugerir una cronologia posiblemente
tardia'>>’, parece indicar la obra de un particular antes bien que la de un lapicida
profesional, el ductus recuerda al de las inscripciones parietales y son visibles las lineas
de la ordinatio.

iil. Onomastica del epigrafe
El dedicante se identifica con tria nomina, pero sin indicacion de filiacion, ni de
tribu. El praenomen Titus es muy popular en la onomastica hispana'*®, y por lo tanto
poco significativo, si bien creemos podemos deducir a partir del nomen Arrius'*®" que
se tratara de un personaje vinculado a la élite indigena local atendiendo a los paralelos —

.y . . 1262 ege o
también clunienses— de Arria Paterna =7, dado el gentilicio de parentesco presente en

2% ERCLun, p. 13, n° 13.

1255 ERCLun 10; AE 1988, 767; HEp 1990, 85. Los editores datan sendos epigrafes en el siglo 1. La lectura
de la inscripcion ofrecida por ERCLun es insegura (AE 1988, 767):[- 1O -M/[--]0-S[-]/[ - ]TE -
G[ - 1/[--11[--1/[---J1[--J1/[-1O[-]PE[---]/ATVS/V-S-L M. Desarrollo propuesto
por ERCLun: [I(ovi)] O(ptimo) M(aximo) / [prlo s[a]-/ [V]te G(aii) [Pom-]/ [pel<i>i[---]/ [fil]<i>i [su]i /
[Plo[m]pe[ivs]/ Atvs.

v(otvm) s(olvit) 1(ibens) m(erito).

!¢ Cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres -T. Racilius Valerianus (Clunia, Burgos).

1257 Cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres - Arria Nothis (Clunia, Burgos).

123 Hipotesis avanzada por B. OSABA (1968-1972, p. 574). Cf. infra apartado Las Matres y la concepcion
sacralizada de las aguas. El culto doméstico cluniense.

1291 o5 editores de ERCLun datan el altar en el siglo 1. J. GOMEZ PANTOJA (1999b, n° 6b, p. 423) propone
una fecha mas tardia, sin mayor concrecion, a tenor del aspecto.

1260 ABASCAL, 1994, p. 28.

1261 ABASCAL, 1994, pp. 84-85.

122 CIL 11, 2809; ERCLun 99.
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este caso'°®, y al paralelo de Ar(rius) Gracilis, aedil cluniense documentado por las

~ . . , . . 1264 .
acuflaciones monetales de Clunia en época de Tiberio ©". En caso de estar en lo cierto,
cabria suponer que ¢l o alguno de sus antecesores habrian sido elevados a la condicion

. r [ . 1265
de ciudadania, resultando portar un cognomen tipicamente romano como Natalis =,

mencion al Genio tutelar como propiciacion de buen agiiero.

iv. El epiteto Endeiterae

La lectura del epiteto presenta una variante entre la propuesta original,
ENDEITERIS'**, y una relectura hipotética, TENDEITERIS'*®’. Esta tiltima se basa en
otra inscripcion de origen dudoso —Clunia, Covarrubias o Lara de los Infantes—,
dedicada a las Matres con analogo epiteto, en el que se aprecia la existencia de un
supuesto nexo <TE> resultando, TENDEITERIS'***. Nosotros seguimos la propuesta
original en sendos casos, ENDEITERIS, dado que es aquello que claramente se lee en la
fotografia de esta pieza, y dado que es discutible la misma existencia del nexo en la otra.
En cualquier caso, reservamos para el siguiente epigrafe el significado que proponemos
para este epiteto, uge consideramos oportuno tratarlo en conjunto.

9. Matres Endeiterae (Clunia, Covarrubias o Lara de los Infantes, Burgos)

i Ficha epigrdfica

OBJETO
TIPO DE OBJETO Altar votivo - Cultual
DESCRIPCION Decoracion formada en el zdécalo por tres molduras y por un listel bajo el

coronamiento rematado con los pulvini unidos y un féculo circular.

TIPO DE SOPORTE | Piedra - Caliza, calcarea

DIMENSIONES 31x25,5x20

CONSERVACION Bueno

BIBLIOGRAFIA OSABA, 1968-1972, pp. 574-575, lam. 2; ALBERTOS, 1972, p. 58; ABASOLO, 1974a,
pp- 366-367, lam. II, 1; ALBERTOS, 1975, p. 60, n° 105; BLAZQUEZ, 1975, pp. 124,
173; ERLara, p. 33, 1am. IV.1, n® 7; SALINAS DE FRIAS, 1983, p. 98; CRESPO, 1984,
p. 212; CRESPO ORTIZ, 1987, p. 212, n® 40; ERCLun 14; HEp 1990, n°® 86;
BLAZQUEZ & GARCIA-GELABERT, 1988, p. 169, n° C, fig. 13; BLAZQUEZ, 1991, p.
164; HERNANDEZ GUERRA, 1997, n° 3, p. 806; MRCL, p. 54, n° 62; GOMEZ-
PANTOJA, 1999b, p. 423, n° 6¢; SOLANA SAINZ & HERNANDEZ GUERRA, 2000, n°
179; CIRPBu, n° 112; GOMEZ FRAILE, 2001, pp. 356, 362; OLIVARES, 2002, p. 121;
NUNEzZ & BLANCO, 2002, p. 57; RUBIO, 2004, pp. 135-136; HERNANDEZ GUERRA,
2004, p. 162, n° 6; CRESPO ORTIZ, 2005, p. 165, n. 32; BELTRAN LLORIS & DiAz
ARINO, 2007, pp. 36-37, figs. 11-13; CARCEDO DE ANDRES, 2008, pp. 161-162.

INSCRIPCION

1263 Sobre los gentilicios de parentesco Paternus-a, Maternus-a y Fraternus-a, cf. infra apartado .

1264 Semis. Anverso: TI - CAESAR AVGVSTI F -, cabeza laureada de Tiberio a la derecha. Reverso: L -
SEMP - RVF - CN - AR - GRACILI -, debajo AED -, encima CLVNIA, imagen de javali. Cf. VIVES, 1V,
1924, pp. 111-112, n° 9, ldm. CLXIII, 8; CURCHIN, 1990, p. 200, n° 655. Por la amonedaciéon conocemos
a su colega en el cargo, L. Sempr(onius) Ruf(us); cf. VIVES, loc. cit.; GURT, 1985, p. 260; CURCHIN, /oc.
cit.,n° 654.

129 Este sobrenombre también aparece atestiguado en Clunia por un grafito sobre ceramica T NATALIS
B [--- . ERCLun G-17. Sendos Natalis aparecen recogidos en la encuesta epigrafica de ABASCAL (1994, p.
436), que manifiesta una importante dispersion por la Peninsula Ibérica.

129 ERCLun 13.

1267 SOLANA SAINZ & HERNANDEZ GUERRA, 2000, n® 178. La propuesta es valorada como “razonable” en
HEp 10, 2000, 98. Cf. infra Cf. infra apartado Corpus epigrdfico. Matres Endeiterae (Clunia,
Covarrubias o Lara de los Infantes, Burgos)

1268 Cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres Endeiterae (Clunia, Covarrubias o Lara de
los Infantes, Burgos).

aNA




TIPO DE INSCRIPCION Cultual
TEXTO Matribus / Endeiteris / Felix /'Priscae / v(otum)
s(olvit) l(ibens) m(erito)
VARIANTES Tendeiteris (SOLANA SAINZ & HERNANDEZ
GUERRA, 2000, n° 179)
CAMPO EPIGRAFICO (cm.) 21 x 15
MODULO LETRAS lin 1-2-4:2,.3; 1in 3: 3,2; 1in 5: 3,6
RASGOS PALEOGRAFICOS Letra capital e interpunciones triangulares en lin 5.
Se aprecian restos de tenues lineas de ordinatio
horizontales incisas.
DATACION S.1d.C. [ERCLun 14; MRCL 62]
ORIGEN Y DEPOSITO
LUGAR DE HALLAZGO DUDOSO: Covarrubias, Lara de los Infantes o
Pefialba de Castro, Burgos, Castilla y Ledn, Espaiia.
NOMBRE ANTIGUO DEL LUGAR Lara de los Infantes: Nova Augusta
Pefialba de Castro: Colonia Clunia Sulpicia
ESTATUTO JURIDICO Nova Augusta: Municipio latino Flavio
Clunia: Colonia
CONVENTUS / DIOCESIS Conventus Cluniensis
PROVINCIA Hispania Citerior
DEPOSITO Museo Arqueolédgico Provincial de Burgos
ii. Ubicacion del altar

Se trata de un 4rula de cronologia altoimperial > procedente de una coleccion
particular de Covarrubias, donada al Museo Arqueologico Provincial de Burgos junto al
altar dedicado por Abascantus a las Matres'*”. No se conoce noticia alguna sobre la
época o el lugar de su hallazgo, lo que ha conducido a que la bibliografia que menciona
estos dos altares se detenga en determinar su posible ubicacion original o bien en la
comarca de la sierra de la Demanda, dubitando entre las localidades de Covarrubias y
Lara de los Infantes, o bien en la capital conventual, Clunia'*"". Habida cuenta que se
trata de un 4rula, luego de reducidas dimensiones, no hallamos mayor verosimilitud al
factor de cercania geografica en relacion al Uinico punto incuestionable, el donante de
Covarrubias; en consecuencia, teniendo en cuenta que la comarca de la Demanda
engloba a la localidad de Salas de los Infantes, que se duda entre sendas localidades a la
hora de localizar el hallazgo de otro altar dedicado a las Matres Monitucinae y que no
hay indicio alguno a favor de Clunia que no sea el hallazgo del mismo epiteto en el altar
anterior'>’?, consideramos que metodologicamente es preferible seguir la linea de
investigacion que ubica el solar del altar en la comarca de la Demanda, por cuanto en

129 ERCLun. B. OSABA (1968-1972, p. 575) propone una cronologia amplia entre los siglos 1I-11I por la

forma de las letras. J. GOMEZ PANTOJA (1999b, p. 423) también se decanta por una dataciéon mas tardia.
1270 Sendos altares a las Matres fueron depositados por el médico de Covarrubias don José Luis Martinez,
que se limitd a informar que los “habia poseido desde siempre”, cf. Diario de Burgos, 20-X-1972;
ABASOLO, 1974a, p. 365.

271 B. OSABA (1968-1972, pp. 574-575) expone ya esta triple posibilidad. Los editores de ERCLun (n* 14
y 15) abogan por la ubicacion original en Clunia, adscripcion que se sigue en RSERMS 179 y F. BELTRAN
& B. Diaz ARINO (2007, p. 36). J. M* BLAZQUEZ (1975, pp. 124, 173), por motivos que no esclarece, de
donde que no contemplemos tal opcidén, propone la ubicacion de Hontoria de la Cantera, lo que le sirve a
J. GOMEZ FRAILE (2001, pp. 356, 362 = CARCEDO, 2008, n. 17, pp. 161-162) para proponer que este altar
estuviera en territorio de los turmédigos (Segisamo, PLIN., HN III, 26; PTOL. 11, 6, 51); no obstante, el
mismo autor omite el dedicado a las Matres por Abascantus (ERCLun 15) proveniente de la misma
coleccion, asi como el altar a las Monitucinae del Museo de Valladolid, de procedencia asimismo
desconocida, cf. infra apartados Corpus epigrdfico peninsular. Matres —Abascantus (Clunia, Covarrubias
o Lara de los Infantes) y Matres Monitucinae (Covarrubias o Lara de los Infantes).

1272 Cf. supra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres Endeiterae (Clunia).
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caso que los editores de ERClun tuvieran razoén nada se pierde por cuanto contamos con
otro testimonio que verifica sin lugar a dudas el culto a las Matres Endeteriae en
Clunia, y por cuanto siguiendo nuestra hipdtesis no perdemos de vista la ubicacion de
estos testimonios en la comarca de la Demanada, en el 4rea demarcada por las
estribaciones meridionales de la Sierra eponima y de la Sierra de Urbién y por el curso
alto del rio Arlanza.

La alternancia entre Lara de los Infantes —entiéndase no sélo el casco urbano de la
misma sino el territorio de la Jurisdicciéon de Lara— y Covarrubias es mas aparente que
real, dada la cercania geografica entre sendas poblaciones —separadas aproximadamente
por una decena de kildémetros—. Tradicionalemente se ha dado a la propuesta de la
region de Lara una mayor verosimilitud, en base tanto a la entidad cultural
hispanorromana de esta region en relacion a las “Estelas Burgalesas™'>” y al hecho de
concentrar el corpus de inscripciones mas numeroso de la Meseta Norte'*”*, como por
haber sido asignado recientemente al casco urbano de la propia Lara'*” el solar de la
ciudad arévaca de Nova Augusta'*’®, municipio latino Flavio'"’.

En tal sentido, y dadas las atribuciones generales sobre las aguas atestiguadas para
las Matres, sorprende la poca atencion dada en la bibliografia a la existencia en Lara de
los Infantes de una “fuente romana”, conocida como Fuente Bajera —ademas del
conocido como Pozo de Carrajido—, en concreto en la zona baja del mismo pueblo, que
presenta una tipologia andloga a la de tantas otras conservadas en la Peninsula
Ibérica'””, a la que podemos caracterizar grosso modo, segin la definicién de B.
ABASOLO"?”, “su fibrica solia estar formada por un depésito donde se captaba el
agua, cubierto por una boveda de medio punto, rematada o no por un fronton”; no
obstante cabe siempre ser prudentes con este tipo de construcciones tal y como indica el
mismo autor, pues sabemos de la existencia de otros ejemplares que recuerdan a los
romanos sin pertenecer a yacimientos ni a caminos identificados como romanos. Se
trata de una linea de investigacion en la que no vamos a incidir, no obstante, dado que
no nos consta que tales aguas posean propiedades mineromedicinales, extremo que

273 GARCIA Y BELLIDO, 1949, pp. 321-385; ABASOLO, 1977a, pp. 7-16.

1274 Cf. ERLara. D. MARTINO GARCiA (2005, n. 778, p- 298) ofrece una actualizacion de las inscripciones
editadas a posteriori.

1275 Carecemos de excavaciones arqueoldgicas sistematicas en el casco urbano de Lara de los Infantes
(TIR K-30, s.v. “Lara de los Infantes”; MARTINO GARCIA, 2005, p. 299).

1276 L a ciudad arévaca de Nova Augusta es mencionada por PLINIO (HN III, 27) y PTOLOMEO (11, 6, 55) y
atestiguada epigraficamente como mencioén de origo (cf. corpus de inscripciones en MARTINO GARCIA,
2005, p. 297). La asignacion ha sido convenientemente razonada por H. GIMENO & M. MAYER (1993, pp.
311 ss.), que desestiman con fundamento la tesis de asignar el topénimo a Duratén, Sepulveda (KNAPP
1992, p. 264) o de identificarlo con el de Augustobriga, Muro de Agreda (TIR K-30, s.v. “NOVA
AVGVSTA”); en el mismo sentido se pronuncia J. HOYO (1995, p. 144).

2’7 La epigrafia de la region de Lara de los Infantes ha deparado suficientes testimonios sobre la
existencia de instituciones municipales y sobre la adscripcion de la poblacion a la tribu Quirina, lo que
permite afirmar su condicién de munipio latino de época Flavia. Cf. GALSTERER, 1971, p. 71, n°® 46;
ALFOLDY, 1981, pp. 244 ss.

1278 Por sefialar algunos ejemplos identificados como fuente romana podemos citar en la provincia de
Burgos la fuente de Mambrillas de Lara, en la de Guadalajara la fuente de La Fuensavifian, en la
provincia de Zamora la fuente de San Pedro de la Vifia, en la provincia de Ledn la fuente de Bécares y la
de Quintanilla de Somoza, en la provincia de Soria las fuentes romanas de Arancén, Masegoso y Muro de
Agreda (cf. infra apartado Corpus epigrafico peninsular. Matres. MATRVBOS —Fronto, Agreda, Soria),
en la provincia de Cuenca la alberca de Zancara (PALOMERO PLAZA, 1990, pp. 359-361) y la fuente del
Gorromo o Agorromo en Castillejo del Romeral, en la provincia de Salamanca la fuente de Calzada de
Vandulciel (Via de la Plata, cf. ROLDAN, 1971, n. 3, fig. 87) y la fuente de Peflaparda. Agradecemos el
soporte de datos ofrecidos por el Blog Corobates. Informacion sobre el Imperio Romano
(http.//corobates.blogspot.com.es, consultado 11 de abril de 2015).

1279 ABASOLO, 1977b, n. 4, p. 27.
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revelaria un indicio superior a la mera coincidencia que es por el momento lo que
podemos sefialar.

Retomando la cuestion sobre el origen de la pieza, no debe extraiar que estas
arulas procedentes de una coleccion de Covarrubias fueran desde el principio asignadas
a Lara >*°, no obstante, la busqueda del solar arqueolégico concreto haya conducido a
proponer a posteriori distintos sitios arqueoldgicos de la zona, por desgracia en general
carentes de excavacion sistematica. B. ABASOLO'>*! traté de situar las dos 4rulas en el
término de la misma Covarrubias, atendiendo a sendos parajes arqueologicos del cerro
conocido como La Muela, respectivamente, uno a los pies'>* y el otro en la cima,
conjunto que ¢l interpreta como oppidum de origen prerromano desplazado a la ladera
con el marchamo de la romanizacion'*®. En cualquier caso, tal y como deciamos, se
trata de dos enclaves muy relacionados geograficamente, de ello nos ilustra que el
ascenso de La Muela, a través de un denso bosque de sabinas, depara desde la cima la
vista al Noreste de la Sierra de Pefialara, dotada de su correspondiente oppidum de
origen prerromano y a cuyos pies se halla la localidad de Lara de los Infantes'***,

Conscientes del caracter hipotético de este discurso, cabe sefialar, no obstante, que
la localizacion de estas arulas en /a Muela de Covarrubias nos permitiria establecer un
posible vinculo con el topoénimo de la Sierra de las Mamblas, latin mamulas, en relacion
a la forma de pechos de mujer que adoptan respectivamente el Castillejo o Mambla de
las Perias Amarillas y la propia Muela. Tal caracter nos recuerda a la indicacion
sefialada tiempo ha por J. LEITE DE VASCONCELOS en relacion a que el culto a las
montafias era una especializacion del culto general a la Tierra Madre'**.

Por otra parte, cabe sefialar que desde un punto de vista economico, Covarrubias
es localidad de paso en la Ruta de la Lana, actual vertiente del Camino de Santiago que
enlaza Alicante con Burgos, y parece que la via XXVII, Clunia - Tritium Magallum,
podria pasar por la Sierra de las Mamblas. Todo lo cual es especialmente sugerente de
cara a la hipdtesis viaria que vamos a desarrollar sobre la dispersion peninsular de
testimonios a las Matres, y en particular sobre la estrecha relacion entre las regiones

1280 Asi constaba originalmente en la cartela adjunta del museo, cf. ABASOLO, 1974a, p. 365.

1281 ABASOLO, 1974a, p. 367. Sin embargo, el mismo autor a posteriori (ERLara, p. 33) presenta las tres
posibilidades sin decantarse abiertamente por ninguna.

1282 B ABASOLO (1974a, p. 365) se refiere sin mayor concrecion tanto a determinados restos hallados en
la misma Covarrubias como al despoblado de Santaolalla, falda sur del alto de la Muela (BERMUDEZ,
1832, p. 169; CIL 11, 2850; ABASOLO, 1974a, pp. 366-367 y n. 2; ERLara, pp. 32-33, lam. III, n° 6), en el
camino entre Covarrubias y Quintanilla de las Vifias, donde por cierto, ademas de la iglesia de época
visigoda se han hallado testimonios arqueolégicos de época romana (MARTINO GARCIA, 2005, p. 299).

283 1a Muela, partido judicial de Lerma, alcanza los 1.372 m. de altitud, y presenta en su centro los
cimientos de una ermita dedicada a San Vicente. Se desprende la existencia de un castro indigena previo a
la ocupacion romana a partir de piezas metalicas de hierro y bronce caracteristicas de la Edad de Hierro
en la Meseta, similares a las halladas en Numancia, Cogotas, Chamartin de la Sierra, nivel superior de
Sanchorreja, Salmantica, etc., cf. MONTEVERDE, 1958, p. 194. Este castro, que aparece dotado de murallas
y casas rectangulares, habria sido a posteriori romanizado, de forma que presenta tanto ceramica sigillata
como epigrafia, en concreto un altar dedicado a Jupiter reutilizado en la construccion medieval de la
ermita de San Vicente (CIL II 2850, p. 709; ERLara, n° 6; RSERMS 24). B. ABASOLO sigue la tesis de J.
L. MONTEVERDE (1958, p. 199), quien supuso que con el marchamo de la romanizacion habria decaido
“el interés de la posicion fortificada”, trasladandose la poblacion a la llanura, en el solar junto al Arlanza
que ocupa la actual Covarrubias, no obstante, se documente un abundante hallazgo de materiales romanos
(en especial sigillata) en las laderas de la Muela, que abogan a favor de la pervivencia del castro en época
altoimperial.

1284 Agradecemos estas informaciones al Blog Sendas de Burgos.
http://sendasdeburgos.blogspot.com.es/2013/05/penalara.html, consultado el 11de abril de 2015.

1285 | EITE DE VASCONCELOS, II, 1905, p. 128. Cf. infra apartado La naturaleza de las Matres: Terra
Mater. Las Mamulas y los testimonios de la Sierra de la Demanda.

AN



arévaca y berona tanto en relacion a estos testimonios cultuales como a tanto otros
1286

aspectos étnicos, econdmicos y socioculturales =.
iil. Onomdastica del epigrafe

La onomastica de este altar presenta un cierto debate en relacion al tipo de viculo
o parentesco de los dos personajes citados por la inscripcion. Resulta claro que
contamos con un dedicante, Felix, cuyo nombre en caso nominativo es inscrito en un
moédulo bastante mayor que el del otro personaje mencionado, Prisca, del que no
tenemos certeza si se halla en genitivo o dativo, cuestion importante para distinguir si
nos hallamos ante Felix, siervo de Prisca, o Felix que realiza un voto en favor de
Prisca. En cuanto a los nombres, tanto Felix'**" como Prisca® son onomésticos
latinos muy habituales en la Peninsula Ibérica, de donde que no podamos extraer
particularidades sintomaticas de su distribucion territorial.

Llama la atencidon que sendos personajes sean mencionados por un solo nombre,
ya sea Prisca la domina o la destinataria del voto; la investigacion ha tendido a entender
Prisca en caso dativo —sin negar la posibilidad del genitivo— desestimando
consecuentemente la condicion servil de Felix'*™, sin reflejar paradojicamente el abuso
que en muchas ocasiones se ha hecho de deducir la situacion juridica servil de los
personajes identificados epigraficamente por un Unico elemento de su nombre
personal'*’, ya sea un antropénimo griego'*”", celta 0 romano, como resulta ser en este
caso' >, Cabe ser muy prudente en caso que no se hallen aditamentos que justifiquen su
consideracidon como siervos, cosa que si sucede en una inscripcion de Valdegena (Soria)
dedicada a DVIRIS ORDAECIS por [CJertio servus pro salute T(iti) Cae(cili)'*”, y
tener en cuenta, a parte de modas o tradiciones familiares, la interpretacion de su
condicion peregrina, lo que implica el estatus de libertad personal, no obstante no se
disfrutara de la ciudadania romana'**.

A la hora de razonar la opcion a favor del dativo, J. GOMEz-PANTOJA'?® arguye
que si bien la opcidon en genitivo “resulta adecuada desde un punto de vista
onomadastico”, resulta mas adecuado atender al paralelismo con la féormula del altar a las
Matres de Arria Nothis PRO SECVNDO'®°, hipétesis a la que nos sumamos y ala que
afiadimos la analogia con el altar dedicado también en Clunia por una mujer, lulia,
DIVIS PRO FORTVNA, que habremos de discutir pues nos situa ante el dilema de
entender Fortuna como ted6nimo o antropéonimo de la persona por la que se dirige el
voto' 7. Debemos indicar ademés, que a la luz de estos paralelismos, y en ausencia de

128 Cf infra apartado Distribucion de las dreas de culto. Convento cluniense y aledaiios. Arévacos.

1287 ABASCAL, 1994, pp. 360-361.

1288 Priscal-us ocupa el puesto n° 17 de la frecuencia de cognomina en Hispania con 88 testimonios en el
estudio de J. M. ABASCAL (1994, cuadro p. 31 y pp. 467-469).

289 ERCLun, p. 29, n° 14; GOMEZ-PANTOJA, 1999b, p. 423; OLIVARES, 2002, p. 121.

1290 Qe trataria de epigrafes en que se sobreentiende la condicion servil de un personaje sin necesidad de
apostillar la abreviatura <SER> (BATLLE, 1963, p. 34; ABASCAL, 1994, p. 28).

21 Cf. supra onomastica del dedicante del altar a las Matres Brigeacae.

1292 En el corpus

1293 Cfinfra apartado Corpus epigrdfico peninsular. DVIRI ORDAECI (Valdegeiia, Soria).

1294 CRESPO ORTIZ, 2005, pp. 159-161. El autor (ibid., p. 165, n. 32) incluye a Felix como ejemplo de
peregrino con antropénimo romano que dedica a divinidades asimismo célticas, junto a la dedicacion de
Fronto a las Matres en Duraton, Cf. infra apartado Corpus epigrdfico. Matres. MATRVBOS—- Arria
Nothis (Clunia, Burgos).

1295 GOMEZ-PANTOJA, 1999b, pp. 423 y 430.

129 Cf. infra apartado Corpus epigrdfico. Matres —Arria Nothis (Clunia, Burgos). El caso es muy
interesante, por cuanto revela a una dedicante de estatus servil que emplea la formula explicita PRO para
indicar el destino del voto, en lugar de recurrir al dativo.

1297 Cf. infra apartado Corpus epigrdfico. Otras divinidades plurales. DIVIS (Clunia, Burgos).

N0



indicacion expresa de condicion servil, consideramos como caso analogo a Felix
. . .y . 1298
Priscae la dedicacion cluniense a las Matres de Abascantus Marcellae ~".

iv. El epiteto Endeiteris

La primera cuestion que debemos afrontar es la lectura del epiteto'*”. Se oberva
entre los editores y comentadores de la inscripcion una leve variacion entre distinguir o
no un nexo <7E> al principio de la segunda linea, de suerte que se lea TENDEITERIS o
ENDEITERIS"”. Desde nuestro punto de vista, tal y como ya hemos sefialado en el
apartado anterior'?"', consideramos a la luz de las fotografias que no existe tal nexo,
sino que se trata de un golpe fortuito con apariencia de ligadura, dado que el grosor de
este trazo horizontal no se corresponde con el que presenta la <7> de la linea 1 en
MATRIBVS o en la linea 2 en el mismo ENDEITERIS, en posicién intervocalica, y que
de hecho sendas <7> —en especial en Endeiteris— sobresalen ligeramente sobre las
demads, cosa contraria a lo que se observa en la supuesta ligadura TE, que pareceria
razonable haber individualizado con un tamafio mayor. La lectura ENDEITERIS tiene
ademads la ventaja de resultar coincidente con el documentado en la anterior arula de
Clunia"*"%.

En cuanto al significado del epiteto, la linea inicial de la investigacion fue
conceptuarlo como local, andlogo a Brigeacae, Callaicae y a tantos otros con sentido
topico o gentilicio caracteristicos de la teonimia de las Matres; con la salvedad, no
obstante, de que no se conocia testimonio alguno del populus, gentilidad o lugar
aludido"". Esta interpretacion, vélida ex silentio, se ha ido revisando al tiempo que la
historiografia peninsular ha confeccionado y mejorado los distintos corpora de
teonimos, populi, gentilidades, topénimos y gentilicios hispanos de origen prerromano,
entre los que sigue sin haber referencia alguna a *Endeitero"*.

La primera alternativa fue presentada ya por B. ABASOLO, quien apuntaba la
hipotesis de que se tratara de un “sobrenombre local” de “las madres celtas”
“relacionado con las ninfas”, analogo al apelativo de las ninfas acuaticas de Chipre,
Endeides,’ EVOeidec, o a las de Lesbos, Ennesiades,” Evvnoiddec™®. No parece que
B. ABASOLO pretendiera el extremo de sugerir una inferpretatio en sentido estricto de
este culto a las Matres con las susodichas ninfas, aunque se trate de una opcion que
merece ser comentada, por cuanto aunque discutible podria resultar viable, no s6lo en
relacion a la coherencia con el culto acudtico vinculado en general a las Matres, sino
también a tenor del grado de difusion que nos consta tuvo la ensefianza “secundaria” en

1298 Cf. infra apartado Corpus epigrdfico. Matres —Abascantus (Clunia, Covarrubias o Lara de los
Infantes, Burgos).

129 Dejamos a parte la lectura sui generis de B. OSABA (1968-1972, pp. 574-575): INDEIIERIS.

B0 TENDEITERIS: ALBERTOS, 1972a, p. 58; ABASOLO, 1974a, pp. 366-367, lam. 11, 1; ERLara, p. 33,
lam. IV.1, n°® 7; ALBERTOS, 1975, p. 60, n° 105; SOLANA SAINZ & HERNANDEZ GUERRA, 2000, n°® 178;
HEp 10, 2000, 98. ENDEITERIS: ERCLun, n° 14; HEp 1990, n° 86; GOMEZ-PANTOJA, 1999b, p. 423, n°
6¢. Los restantes autores han ofrecido las dos lecturas.

BO1Cf. supra apartado Corpus epigrdfico. Matres Endeiterae (Clunia, Burgos).

1392 Hallamos la misma conclusién en F. BELTRAN & B. Diaz ARINO (2007, p. 37), quienes analizaron
directa y cuidadosamente las piezas, y que aportan precisas imagenes en detalle de las letras en cuestion
(ibid., figs. 12 'y 13).

B30 B, ABASOLO (1974a, p. 367; ERCLun, p. 174) lo incluye con interrogantes en el indice: “Nucleos de
poblacion: Endeitero ??7”.

B304 NUREZ MARCEN & BLANCO (2002, p. 57): “Desgraciadamente, queda por solventar el significado del
epiteto, para el que no parece posible plantear por el momento una interpretacion suficientemente
argumentada. No obstante, habida cuenta del lugar de procedencia y la variedad de epitetos
documentados, parece poco probable poder atribuirle el “habitual” valor topico”.

95 B, ABASOLO (1974a, p. 367) recurre a la informacion transmitida por HESIQUIO a través de sendos
articulos de JESSEN en RE (V, 2, 1905, col. 2551, s. v. Endeides; ibid., cols. 2587-2588, s.v. Ennesiades).

[aTaYe)



la Hispania del siglo 11"*°, en el seno de la cual era fundamental el estudio de los poetas

latinos y griegos">"’. Mas en concreto, sabemos de un cluniense, Lucius Memmius
Probus™®, grammaticus de prestigio?’, que dirigia una escuela o ludus"'’, en Tritium
Magallum™"'. A partir de esta base educativa, resulta plausible entender que
determinados nombres literarios y mitoldgicos griegos fueran familiares para ciertos
segmentos de la poblacion, pudiendo colaborar esto en determinados fendmenos de
interpretatio de divinidades indigenas, del mismo modo que percibimos este trasfondo
helénico en determinados cognomina peninsulares’>'?. No obstante, se colige que
apuntamos pero no vamos a seguir con esta linea, porque nos parece que emplearla
como argumento nos llevaria a un discurso de tipo circular, derivado de una eleccion
arbitraria de estas figuras en lugar de otras, segin conveniencia a nuestros
presupuestos13 B,

Conviene pues atender al analisis estrictamente lingiiistico del término, aspecto
para el que contamos con la casi Gmica aportacién explicita de F. J. RuBio"", que

entiende este epiteto como un adjetivo en —tero—, proponiendo la forma *endi-tero- >

1% La ensefianza del grammaticus, compuesta por un grammaticus latinus y un grammaticus graecus —

diferenciados respectivamente por la toga y el pallium—, suponia una especie de educacion “secundaria”,
por cuanto se situaba entre la del litterator y la del rétor, cf. POTTIER, DS II, 1, pp. 483-485, 5. v.
Educatio; MARROU, 1965, pp. 400-411. La difusion del fendmeno es atestiguada por ciertos decretos de
Vespasiano, Antonino Pio, Adriano y Cémodo dirigidos a restringir el nimero de immunitates concedidas
por las ciudades a médicos, sofistas y gramaticos (ERRioja, p. 245), y para Hispania es confirmada por
los testimonios epigraficos de un grammaticus graecus: CIL 11, 2236 = ILS 7766 (Corduba); de sendos
grammatici latini: CIL 11 2892 (Tritium) y CIL 11, 3872 = ILS 7765 = IRSaT 96 (Saguntum); y de un
grammaticus sin especificar: CIL 11 5079 = IRPLe 103 (A4sturica).

"7 En lengua griega se leia a HOMERO y algunos pasajes de HESIODO, MENANDRO, las fabulas de ESOPO
y una discreta seleccion de poetas liricos; en lengua latina se leia la Odisea de LIviI0O ANDRONICO, asi
como a ENNTUS, NAEVIUS, PACUVIUS, ACCIUS, AFRANIUS, CAECILIUS, PLAUTO y TERENCIO (IUL., pp. 203-
207). CICERON (de Legibus 1, 2) se queja de la neglicencia hacia las obras de Historia. En época imperial
parece que se afladieron textos recientes de historiadores como TITO-LIVIO y SALUSTIO, y de poetas como
VIRGILIO, HORACIO, OVIDIO, LUCANO Y ESTACIO (MARROU, 1965, p. 401).

1398 Epigrafe funerario. Cf. CEAN BERMUDEZ, 1832, pp. 189-191; CIL I, 2892; ESPINOSA, 1986, n°® 25;
ERRioja, 25; HEp 1, 1989, 516; AE 1987, 617.

B9 1 a deduccion viene derivada del salario indicado en su epigrafe funerario, 1.100 denarios (= 4.400
sestercios), grosso modo cuatro veces el sueldo de un funcionario subalterno en Hispania, en concreto el
de un escriba del siglo II; cf. ERRioja (pp. 243-244), que desarrolla esta comparativa de salarios
ampliamente. La excelencia literaria de Clunia es también apreciable en la inscripcion métrica funeraria
de tema cinegético reutilizada parcialmente en la iglesia de Pefialba de Castro, término municipal del
cerro de Clunia (CIL 11, 6338n; ERCLun 34; HEp 6, 1996, 170).

B0 1 Memmius Probus no pertenecia a los grammatici “freiberuflichen” (ERRioja, p. 244), sino que su
oficio debia estar vinculado a las instituciones publicas de la ciudad, de manera similar a los tres
gramaticos de Italia atestiguados epigraficamente (CIL V, 5278 = ILS 6729; CIL V, 3433; CIL IX, 1654).
Es muy probable que todos ellos dirigieran escuelas de caracter publico, institucién difundida en época
altoimperial (ERRioja, pp. 244-245).

P E] epigrafe de Tricio se data en el siglo 11 por el tratamiento de la ciudad como res publica (ALFOLDY,
1977, pp. 12-13); segln la epistula de Antonino Pio (Dig. XXVIIL. 1. 6. 1) —contemporaneo por tanto a
este gramatico cluniense—, Tritium Magallum —una ciudad emergente por la produccion ceramica pero
pequefia— solo habria podido conceder la immunitas o ATEAELN, como maximo, a cinco médicos, tres
sofistas y tres gramaticos.

12 Fendmeno atribuido a libertos, que indicamos en relacion al cognomen del dedicante a las Matres
Brigeacae, L. Aelius Phainus, cf. supra.

P13 Tenemos en cuenta la misma ambivalencia entre Endeides o Ennesiades, asi como otras figuras
mitologicas relativamente homodfonas como la heroina Endeis, de la que cabria deducir un posible
caracter ctonico en cuanto esposa de Eaco (HOEFER, RE V, 2, 1905, col. 2551, s. v. Endeis).

1314 RUBIO ORECILLA, 2004, p. 136.



*endetero-, cuyo lexema *endo'" deriva del IE (h;)en-do, ‘interior’, en el sentido de
Matres propias de la ciudad"'®. En este punto F. J. RUBIO coincide no sélo con la
interpretacion ofrecida por JESSEN a la hora de valorar el significado de los nombre de
Endeides y Ennesiades, que €l calificaba como una apelacion a estas ninfas como
“enheimischen”, las ‘indigenas’""’, sino también con la propuesta de B. M* PROSPER*'®
sobre la etimologia del teénimo ENDOVELLICO"". Podemos concluir, por tanto, que
se trata de una teonimia que subraya sobre un formato cultual romanizado el tenor
‘indigena’, del culto y/o de las mismas diosas.

10. Matres Monitucinae (Covarrubias o Lara de los Infantes, Burgos)

i Ficha epigrdfica

OBJETO

T1PO DE OBJETO Altar votivo

DESCRIPCION Arula decorada con un listel y doble baqueton en sus extremos

TIPO DE SOPORTE

DIMENSIONES 32x16x?

CONSERVACION

BIBLIOGRAFIA GONZALEZ DE MADRID & WATTENBERG, 1960, p. 7; ABASOLO 1974a, n. 7, p. 368;
ERLara 206, lam. CI, 1; ALBERTOS, 1975, p. 60, n° 104; ABASOLO, 1980, n° 190, p.
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F.J. RUBIO (2004, n. 32, p. 136) razona con distintos ejemplos que la grafia <EI> por e cerrada (*e, *i
atonas) no es rara en la zona occidental, de donde la *i de *endi-tero- > *endetero-, tendria caracter
puramente sufijal.

BICE 7. RUBIO (2004, p. 136) rechaza la posibilidad de entender el epiteto como ‘inferior’, tomando en
consideracion la hipodtesis de J. GOMEZ PANTOJA (1999b, pp. 428-430) de vincular el culto a las Matres
documentada en la ciudad de Clunia, con la practica de fangoterapia propuesta para el recinto inferior
cluniense (GASPERINI, 1992; cf. infra apartado Las Matres y la concepcion sacralizada de las aguas.
Veneros termales y minero-medicinales. Recinto inferior cluniense). No es que F. J. RUBIO valore la
citada propuesta de J. GOMEZ PANTOJA, ni que éste aludiera al epiteto Endeiteris, sino que se adelanta a
una futurible tentativa de confundir ‘interior’ con ‘inferior’, y de ahi con el recinto inferior. El autor
(RUBIO ORECILLA, 2004, n. 33, p. 136) rechaza asimismo la posibilidad de derivar *enditero de

*anditero, ‘inferior’, lexema *andero < *n,,dh—er—o—, galo anderon, lat. inferus.

B17 Seglin JESSEN (RE V, 2, 1905, col. 2551, s. v. Endeides; ibid., cols. 2587-2588, s. v. Ennesiades), el
vocablo habria aparecido en algiin poeta como apelativo de ‘indigenas’, Endeides, para las ninfas de
Chipre y analogamente, Ennesiades, para las de Lesbos. De ahi deducimos que supondria el mismo tipo
de lexema que el propuesto por F. J. RUBIO para Endeiterae (cf. supra). El mismo JESSEN (RE V, 2, 1905,
col. 2551, s. v. Endeides) plantea una alternativa etimologica, a la que da menos crédito y que para
nosotros tampoco resulta adecuada, se trata de la propuesta de E. MAAS (De Lenaeo et Delphinio XII 3,
Greifswald, 1891, apud JESSEN, loc. cit.), quien entendia Endeides como una forma abreviada de
EvSiaypog, segiin HESIQUIO una epiclesis de Artemis, para la que cabria suponer segin M. SCHMITT
(4pud JESSEN, RE V, 2, 1905, col. 2553, s. v. Endiagros) la forma original era £vaypog o €v "Aypaig,
es decir, Artemis Agrotera o Agraia, es decir en Agrai, santuario donde segun la tradicién Artemis habia
cazado por primera vez tras venir de Delos, aunque la epiclesis de Artemis Aypotépm o’ Aypotépa,
estaba muy extendido por el mundo griego (Mégara, Olimpia, Megalopolis de Arcadia, Egira de Acaya,
Siracusa y Cirene).

1318 PROSPER, 2002, p. 351. No obstante, la autora no menciona este epiteto de las Matres. F. J. RUBIO
(2004, n. 32, p. 136) expresa la coincidencia entre su tesis y la de esta autora. Cabe reconocer que la
hipétesis habia sido avanzada en parte por J. M* SOLANA SAINZ & L. HERNANDEZ GUERRA (RSERMS, p.
160), quienes habian relacionado lingiiisiticamente Endeiterae con Endovellicus, aunque recurriendo al
prefijo IE *ndhi-, etimologia rechazada por F. J. RUBIO (loc. cit.) y B. M® PROSPER (loc. cit.).

P19 B, M* PROSPER (2002, p. 351) propone la segmentacion *endo-well-ik-o-, en la que identifica el IE
*Hn-do, ‘dentro’ galo Endo-, Endu-, latin indigena, y el IE *wel- ‘ver’ o *welH- ‘dominar’, rechazando
la etimologia propuesta por J. LEITE DE VASCONCELOS (II, 1905, p. 125), quien consideraba el tednimo
conformado por el prefijo intensive galo *ande, y por el element adjectival *vello- correspondientes en
gales y breton con gwell ‘mejor’, de donde en conjunto significaria ‘optimus’. No obstante, la autora
declina opinar sobre si el tednimo seria en origen celta o no (idem).




144; SALAS DE FRIAS, 1983, p. 98; CRESPO ORTIZ, 1987, p. 218, n° 104; MLH IV, p.
688; GOMEZ-PANTOJA, 1999b, p. 423, 7a; MRCL, p. 56, n° 65; SOLANA SAINZ &
HERNANDEZ GUERRA, 2000, n° 181; OLIVARES PEDRENO, 2002, p. 121; NUNEZ
MARCEN & BLANCO, 2002, p. 59; PROSPER, 2002, p. 189; RUBIO ORECILLA, 2004,
pp- 6, 12, 15-16, 28-30; HERNANDEZ GUERRA, 2004, p. 163; BELTRAN LLORIS &
Diaz ARINO, 2007, p. 35, fig. 7.

INSCRIPCION

TIPO DE INSCRIPCION Cultual

TEXTO Valerius Pr/essus Valer/iani f(ilius) Matribus
/Monitucinis vot/um solvit I(ibens) m(erito)

VARIANTES Lin 1-2 Prissus [ABASOLO, 1974a, 149]

Lin 3 Monntucinis [GONZALEZ DE MADRID &
WATTENBERG, 1960, p. 7]

CAMPO EPIGRAFICO (cm.)

MODULO LETRAS

RASGOS PALEOGRAFICOS

DATACION S.1[MRCL 65]

ORIGEN Y DEPOSITO

LUGAR DE HALLAZGO DUDOSO: Salas de los Infantes, Lara de los Infantes o
Covarrubias (Burgos, Castilla y Leon, Espaiia)

NOMBRE ANTIGUO DEL LUGAR Nova Augusta (Lara)

ESTATUTO JURIDICO Municipio latino (Nova Augusta)

CONVENTUS / DIOCESIS Conventus Cluniensis

PROVINCIA Hispania Citerior

DEPOSITO Museo Arqueologico Provincial de Valladolid

ii. Ubicacion del altar

Este arula procede de la localidad burgalesa de Salas de los Infantes, sin otra
informacion disponible sobre los pormenores de su hallazgo. J. A. ABASOLO"* le
supone un origen analogo a la arula de Felix a las Matres Endeiterae y a la de
Abascantus a las Matres, suponiendo que, al igual que aquellas, seria originaria de Lara
o Covarrubias, habria sido desplazada a la cabeza de partido y después al Museo
Arqueoldgico Provincial de Valladolid. Coincidimos grosso modo con esta propuesta,
que nos permite situar este testimonio en el entorno de la zona meridional de la Sierra
de la Demanda, y nos remitimos a lo expuesto anteriormente para la idoneidad de Lara o
de la Muela de Covarrubias como posibles emplazamientos originales de estas
piezas'**'.

iil. Onomastica del epigrafe

En relacién a la onomastica del epigrafe, nos hallamos ante un personaje que se
identifica por nomen y cognomen, a lo que afiade la indicacion de filiacion, lo que
grosso modo resulta un indicio a favor de una datacion a partir del siglo 11, cuando se
generaliz6 la pérdida epigrafica del praenomen entre personajes generalmente dotados
de ciudadania romana'**.

El nomen Valerius, compartido por el cognomen por el que se identifica a su
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progenitor, Valerianus >, es el segundo gentilicio mas frecuente en Hispania ", y

1320 ABASOLO, 1974a, n. 7, p. 368; ERLara 206.

B2 cf, supra apartados Corpus epigrdfico peninsular. Matres Endeiterac (Clunia, Burgos) y Matres
Endeiterae (Clunia, Covarrubias o Lara de los Infantes, Burgos).

1322 Cf. una vision de conjunto dpud L. A. CURCHIN (1990, p. 94; 2004).

P31 A. CURCHIN (1990, p. 197) sefala que determinadas filiaciones refieren el nombre del padre por el
cognomen, de lo que cabria deducir la eventual carencia por parte de este de praenomen; seglin este autor,




consecuentemente se halla repartido por toda la geografia peninsular, no obstante se
conozca para el mismo una especial frecuencia en la epigrafia latina procedente de la
Meseta Central, siendo un gentilicio especialmente frecuente en la region celtibérica'*>.
Analdgamente, y en relacion al cognomen Pressus, cabe sefialar que es un antropénimo
latino escasamente documentado, pero concentrado en el 4rea burgalesa'’*’, uno de
cuyos testimonios coincide con la localidad de Sasamon, en la que se ha hallado una
tésera con el término celtibérico moniTuKos, lingiiisticamente afin al epiteto aqui
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documentado para las Matres'’.

iv. El epiteto
La lectura del epiteto MONITVCINIS no ofrece dificultad'***. Desde un punto de
vista estrictamente lingiiistico se le ha puesto en relacion tanto con el término
celtibérico moniTuKos de la tésera de bronce K.14.1'**°, como con el tedénimo lusitano
MVNIDI"*.

ello podria sugerirnos que el hijo o hija epigraficamente testimoniado podria pertenecer a la primera
generacion de ciudadanos romanos en su familia.

1324 1 M. ABASCAL (1994, pp. 232 ss.) recoge 719 testimonios, entre los que recoge las formas Valeria/-
us y Balerius. El mismo autor registra la indicacion de filiacion de este testimonio en el elenco del
cognomen Valeriana/-us (idem, p. 538).

32 HURTADO AGUNA, 2000-2001, p- 80. El nomen Valerius esta ademas frecuentemente asociado al
ambito militar (idem, p. 79). La importancia de los Valerii en la Meseta Central parece haber sido
originada a partir de la actuacion del pretor de la Citerior C. Valerius Flaccus a partir del afio 93 a. C.,
quien quien habria favorecido la promocién viritana de determinados indigenas, resultando de ello la
formacion de importantes clientelas en esta region, cf. HURTADO ACUNA, 2000-2001, p. 79; MANGAS (et
al,, 2013, p. 334. Cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. PARCIS, Termes (Montejo de
Tiermes, Soria).

1326 SASTRE PRATS, 2002, p. 65, n. 63. J. M. ABASCAL (1994, p. 465), que lo relaciona con las formas
Pressa 'y Pressilla, insiste en que aunque M* L. ALBERTOS (1972b, p. 306) lo incluyera como antropénimo
hispanico, se trata de un nombre latino; en el mismo sentido ya se habia expresado J. MANGAS (1986-
1987, p. 248), que entiende se trata del participio pasado del lat. premo ‘prieto’.

1327 Cf. infra. El elenco confeccionado por J. M. ABASCAL (1994, p. 465), aparte de la inscripcion que nos
ocupa, recoge para Pressus las siguientes localidades burgalesas: Villafranca-Montes de Oca (AE 1984,
570), Sasamon (CIL 11, 5812) y Lara de los Infantes (ERLara 72); en la provincia de Leon se documenta
un testimonio en la misma Ledn (CIL II, 2676 = IRPLe 154); en territorio aragonés se conoce un
testimonio en la localidad oscense de La Puebla de Castro (CIL II, 5838) y otro en la zaragozana de
Sofuentes (HEp 19, 2010, 425). La forma Pressilla se conoce en dos testimonios leoneses (/[RPLe 188 y
AE 1988, 760). La forma Pressa se documenta en Isona, Lérida (HEp 1, 1989, 439) y en Torres Vedras,
Lisboa (4E 1982, 470). El testimonio que nos ocupa es el Ginico de caracter cultual.

"% La tnica variante se halla en la primera publicacién de la pieza (GONZALEZ DE MADRID &
WATTENBERG, 1960, p. 7): MONNTVCINIS.

1329 Sasamon, Burgos, tésera con forma de caballo o toro. Cara A: iroreKiios moniTuuKoos nemaios; cara
B: aleTuures. Cf. ALBERTOS, 1975, p. 60, n° 104; idem, 1987, p. 177; UNTERMANN en MLH IV, p. 688;
PROSPER, 2002, p. 189; RUBIO, 2004, pp. 126, 128-130. Resulta paraddjico que se omita su referencia por
parte de BELTRAN LLORIS & DiAzZ ARINO (2008, p. 35), quienes afirman en relacion a este epigrafe que
“el epiteto divino no cuenta con paralelos onomdsticos claros”.

1330 ENCARNACAO, 1975, UNTERMANN, 1990, p. 364; PROSPER, 2002, p. 189, mapa 10; RUBIO, 2004, pp.
128-129. Se documentan 6 testimonios: Monsanto, Idanha-a-Nova, Castelo Branco (4E 1967, 142; RAP
169); Celorico da Beira, Guarda (CIL 11 424; HEp 2, 1990, 792; RAP 169a); Talavan, Caceres (FITA,
1914, p. 306, con foto; BLAZQUEZ MARTINEZ, 1962, pp. 77, 81-83; CPILC 471; AE 1915, 8; HAE 2393;
AE 1956, 154; VILLAR, 1993-1995, pp. 362-363, 365-366, 378-382; HEp 6, 1996, 246; HERAS MORA et.
al., 1996-2003, pp. 131-134, lam. II); Pacos de Ferreira, Oporto (CIL II 5607a; IHC 37a*; HEp 5, 1995,
1042a; HEp 9, 1999, 756a; HEp 10, 2000, 742a); mas dudosos, Vila Pouca de Aguiar, Vila Real
(RODRIGUEZ COLMENERO, 1997, 199; HEp 7, 1997, 1258) y Chaves, Vila Real (HEp 2, 199, 869;
RODRIGUEZ COLMENERO, 1997, 92; AE 1987, 5620; RAP 610).



Esta singular sintonia se bifurca, en parte, a la hora de explicar la etimologia y
significado del término'>*'. Mientras ciertos investigadores, en especial la profesora B.
M?* PROSPER'*, proponen un tema alternante a partir de la raiz *men- ‘elevarse,
sobresali’ o de la raiz *mon- ‘cabeza o monte’**, subyacente a MONITVCINIS,
moniTuKos y MVNIDI, asi como a los epitetos sin teénimo MENTOVIACO'*,
MADICAE y MANDICEO"?*; F. J. RuBI10">*®, por su parte, plantea la posibilidad de

derivar el epiteto del tema *moni-'>>" “proteccién’, en el sentido de ‘tutela legal’ segun
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se desprende de expresiones latinas del tipo in manu, sub manu esse o manumittere ",
considerando especificamente que *monituk-os y MONITVCINIS resultarian ser o bien

un abstracto verbal, *monitu-ko ‘tutelar o tutelado’, o bien un compuesto de *moni- y

331 A estas opciones cabria afiadir la propuesta de D. WODTKO (MLH IV, p. 716) de relacionar

moniTuuKoos y MONITVCINIS con el término (Termes: K.11.1, K11.2; Iuliobriga: K.26.1). La opciéon
no es recogida por B. M* PROSPER (2002, p. 189), si por F. J. RUBIO (2004, pp. 127-128, 133), que
considera que tras MONIMAM se halla el tema *mon-i, ‘recordar’, diferente al tema *moni-, ‘proteccion,
tutela’, que postula como subyacente a MONITVCINIS, MVNIDI y moniTuuKoos (cf. infra), de manera
analoga ya se habia expresado anteriormente M* C, GONZALEZ RODRIGUEZ (1986, pp. 23-25), quien
considera que se trataria de una formula epigrafica y con valor idéntico a la de monimentum que
documenta en dos de las inscripciones reunidas en el corpus de unidades organizativas de la Hispania IE
(C).
1332 Tesis avanzada por J. D’ENCARNACAO (DIP, pp. 237-240) y J. UNTERMANN (1990, p. 364, n. 89),
quienes proponen <*monit < *munit. B. M* PROSPER (2002, p. 189) entiende que la raiz *men-, *mon-,
aparece con alargamiento dental en lat. mons, montis < *monti-, ai. mati- < *mpti ‘monte’ y —
probablemente— gr. LOVCQ o< *UOVTyQL; indica la autora que las formas celtas desconocen este tipo
sufijal, recogiendo el adjetivo *mon-iyo- en galés mynydd, corn. meneth, bret. menez, ‘montafia’, y aisl.
maonir, variante con el grado alargado *mon-iyo-; los paralelos extrahispanos recogidos por la autora son
de caricter onomastico, en Iliria el topénimo de los yapodes Movritiov, el nombre del monte
Mevtopikn] y el étnico derivado MEvtopeg; en Gales (U.K.) la isla de Mona o Monna (actualmente
Anglesey), en los Alpes el antroponimo Monedo-rix, ‘rey de la montafia’, y aflade con mas dudas en Creta
el tednimo de Zebg Movvitiog. A partir de estas evidencias, B. M* PROSPER propone dos salidas para
MVNIDI, que derivara de *mon-id- con desinencia de dativo atematico —en este caso indica la autora se
trataria de una forma no celta, dado que habria resultado **man-id- en pancéltico—, o que derivara de
*mon-idd- con cierre de IE /o/ condicionado al contexto.

B3 IEW, p. 726.

1334 Santiago de Villacampo, Zamora (BLAZQUEZ, 1962, p. 107; SEVILLANO, 1978, ap. 1, nr. 8; CIRPZa
267), Zamora (CIL II 2628 (p XLV, 707) = CIL II 5649; BLAZQUEZ, 1962, p. 108; SEVILLANO, 1978, ap.
I nr. 11).

335 MANDICEO en Sintra, Lisboa (DIP, pp. 232-33; RAP, p. 338, nr. 167; BUA & GUERRA, 1999, p. 336;
PROSPER, 2002, pp. 337-338); MANDICAE en Ponferrada, Ledn (CIL 11 5669; IRPLe 61; ERPLe 21).

133 RUBIO ORECILLA (2004, pp. 130-132) no cuestiona la identificacion de MVNIDI y Monitucinis, sino
que revisa amplia y profundamente los inconvenientes de establecer una relacion formal de *monit con
MVNID- y Monitucinis revisando los toponimos hispanos de origen celta -Munébrega y Monesma— y
extrapeninsulares —la isla de Mona (actualmente Anglesey)— que si parecen contener como elemento
1éxico *mono ‘monte, montafia’. A ello aflade de manera menos convincente las dificultades derivadas de
haber de suponer un sufijo *-itko-, ya que en galés y balto-eslavo tienen un valor meramente diminutivo,
‘montaiiita’, lo que no encajarian facilmente semantica ni sintacticamente con una tésera de hospitalidad,
y aun en caso de dar al sufijo un caracter despectivo, ‘montaraz, salvaje’, pareceria asimismo poco
apropiada para una tésera y menos aln para un epiteto divino; no obstante admite en este punto que ello
se podria salvar si se supusiera que despectivo en origen o no, se hubiera convertido previamente en una
designacion étnica concreta.

1337 RUBIO ORECILLA, 2004, pp. 132-133. Este autor (idem, p. 132, n. 23) descarta asignar a *moni-,
‘proteccion’, el sentido de ‘fortificacion’, por lo que considera mas adecuado resguardar el tema *mono-,
‘montafia’, para aquellos enclaves cuyo paisaje montuoso o caracter de promontorio asi lo aconseje,
indicando como ejemplos los topénimos peninsulares de origen celtibérico Munébrega o Monesma y
extrapeninsulares como el de la isla de Mona (Anglesey).

133 RUBIO ORECILLA, 2004, pp. 130-132. Cf. en lat. manu < *mon-u-; en germ. *mundo; isl. ant mund
‘mano’; ingl.ant. mund, a.a.ant munt ‘mano’ y ‘proteccion, garantia’; pervive en al. mod. Mund (f.)
‘proteccion, tutela’, Vormunt (m.) ‘tutor’, Miindel ‘pupilo’.
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*tuk-o ‘generacion o descendencia’ *7’, de donde la tésera se traduciria como

“iroreKiios, de la descendencia-bajo-tutela”">*.

Recogiendo las propuestas anteriores podriamos concluir que *monituk-os, segin la
etimologia propuesta por B. M® PROSPER**' seria una referencia étnica'>*?, un adjetivo —
en nominativo singular— derivado en -ko- o -itko- de un toponimo sobre la base *mon-,
con el sentido de ‘montaraz’; mientras que segun la propuesta de F. J. RUBIO">* seria un
apelativo con el sentido de ‘tutelar, tutelado’, mas en concreto ‘descendiente bajo tutela’
si lo entendemos como un abstracto verbal, o bien ‘hijo adoptivo’ si nos decantamos por
el compuesto, en referencia a una institucion familiar similar a la daltacht irlandesa. No
obstante, cabe sefnalar que el propio F. J. RUBIO, a pesar de todo el aparato lingiiistico
que dedica a la cuestion, concluye que ambas posibilidades, étnico y apelativo, quedan
abiertas, aunque el cardcter de la tésera de Sasamén como pacto de hospitalidad
celtibérico le induce a suponer como mas verosimil la interpretacion de moniTuuKoos
como étnico —la propuesta de B. M* PROSPER— antes bien que como apelativo, dado que
no se conocen paralelos de indicaciones apelativas del tipo ‘protegido, bajo tutela’***.
La cuestion es relevante dado que en relacion a las Matres se documentan ademas de
numerosos epitetos étnicos o topicos, otros apelativos'***, de donde cabria suponer que
o bien se invoca étnicamente aqui a unas Matres *Monitucenses, o bien se las apela
como una suerte de Matres *Familiares o *Tutelares">*°

Llegados a este punto y conscientes de que la correspondencia étnica de unas
posibles Matres Monitucenses es lingliisticamente probable pero nos conduce a una
aporia, por cuanto se trata de una identificacion étnica desconocida fuera de la tésera de
Sasamon, consideramos relevante plantear la naturaleza de la divinidad lusitana'>*’
MVNIDI, dada la mas que probable base lingiiistica comun con las Matres Monitucinis.
Consideramos que en tal sentido es relevante atender a la inscripcion de Talavan,

3% RUBIO ORECILLA, 2004, p. 133. Cf. el nombre-raiz ved. Tic (f) ‘descendencia, hijos’ (RV),

substituido en la lengua postrigvédica por tokd- (n.); tokman- ‘brote de cereal’, av. rec. taoyman- (n.)
‘simiente, parentela’, pers. ant. tauma- (f.) ‘familia’, pers. mod. ftuym ‘id.’. El autor entiende que se
podria hallar en ciertos antropénimos celtibéricos CONTVCI (Las Valeras, Cuenca, CIL 11, 3198 = AE
1994, 818), CONTVCIANCO (Saelices—Segobriga—, Cuenca, CIL II, 3120), VALERIVS TVCCO
(Duraton, Segovia, CIL 11, 2763), y en el Occidente peninsular, CONTVCI (Panoias, AE 1983, 465 =
IRCP 139), y con mas dudas CON[T]VX (Golada, Pontevedra, AE 1969-70, 273 = HEp 6, 1996, 746).

1340 RUBIO ORECILLA, 2004, p. 135.

341 PROSPER, 2002, p. 189. ALBERTOS (1987, p. 177) entendia que moniTuuKoos era un cognomen de tipo
gentilicio, resultando consecuentemente las Matres MONITVCINIS protectoras de esta gentilidad.
UNTERMANN (Joc. cit) plante6 el razonamiento a la inversa, si el epiteto de las diosas deriva de
*monituko, y dado que se conocen epitetos de las Matres derivados de étnicos pero no de antropénimos,
ha de ser mas bien un étnico, en este caso en nominativo singular —no genitivo plural- que caracteriza a
iroreKiios. PROSPER (loc. cit.) y RUBIO ORECILLA (2004, pp. 127, 135) coinciden con la deduccion de
UNTERMANN.

1342 PROSPER, 2002, p. 189; RUBIO ORECILLA (2004, p. 127) lo plantea como posible aunque se decante
por la siguiente opciodn, en tal caso caracterizaria en la tésera de Sasamon a iroreKiios a modo de origo.
1343 RUBIO ORECILLA, 2004, pp. 133-135. El autor subraya que lo entiende siempre en sentido apelativo, y
considera poco verosimil se trate de un genitivo singular de *monituk-, ya fuera en sentido apelativo —
“iroreKiioos, de la descendencia-bajo-tutela”, ya un nombre propio —“iroreKiios, (hijo) de *Monitu)s”—,
opcidn esta Gltima que desestima por el principio (cf. supra) de que no se conocen epitetos de las Matres
derivados de antroponimos.

1344 RUBIO ORECILLA, 2004, pp. 149-150.

1343 Cf. supra apartado Epitetos.

1340 RUBIO ORECILLA, 2004, pp. 136-137.

1347 Las inscripciones en la que aparece documentada (cf. supra) localizan su culto en un area geografica
comprendida entre la regido Centro de Portugal y la provincia de Caceres, ubicandose las otras no
obstante en el norte de Portugal: la inscripcion de Pagos de Ferreira en el distrito de Oporto, y los dos
testimonios de lectura mas dudosa en el distrito de Vila Real: Vila Pouca de Aguiar y Chaves.



Caceres***: MVNIDI EBE/ROBRIGAE * / TOVDOPALA/NDAIGAE AM/MAIA -
BOVTILA « / [EX V(OTO)?]. La clave para entender esta dedicatoria de AMMAIA
BOVTILA consiste en elucidar la relacion existente entre los tres primeros términos,
esto es, si TOVDOPALANDAIGAE -califica a MVNIDI o a EBEROBRIGAE, dado
que los tres términos aparecen en dativo singular; para F. VILLAR"** EBEROBRIGAE
corresponderia al nombre de una poblacion, mientras que TOVDOPALANDAIGAE
seria un epiteto del teonimo MVNIDI, en forma de adjetivo en —aiko procedente del
substantivo *Toutopalanta, un compuesto bimembre cuyo primer elemento TOVDO-
procede del tema IE *feuto- ‘pueblo’, y cuyo segundo elemento *palanta pertenece al
ambito de la hidronimia palacuropea'>’; la divinidad MVNIDI seria para F. VILLAR una
divinidad femenina y acuatica, una especie de ninfa, significando el sintagma votivo de
Talavén ‘A la ninfa de la charca del pueblo de Eberobriga’.

La hipotesis de F. VILLAR"®®' tiene visos de verosimilitu . La propuesta de
Eberobriga como nombre de una ciudad cuenta con paralelos'’*’; en el mismo ambito
geografico marcado por los rios Tajo y Almonte documentamos el uso étnico de
*palanta'>>*; sabemos del hidrénimo Palanto para un arroyo cercano a Talavan'’”; y

conocemos asimismo el uso de esta misma raiz para una divinidad masculina

1352
d

3% La estela de Talavéan fue hallada en 1913 en la finca conocida como Los Villares, lugar en el que el

geografo Tomas LOPEZ documentaba en el siglo XVIII una ermita dedicada a San Gregorio y un
despoblado, cf. BARRIENTOS ALFAGEME & RODRIGUEZ CANCHO, 1996, p. 254. Se ha apuntado a la
posibilidad de identificar el término de Eberobriga como un asentamiento indigena romanizado
(FERNANDEZ CORRALES, 1988, p. 57), quizas sito en el mencionado despoblado, pero no ha sido posible
identificarlo con un lugar concreto.

BYVILLAR 1993-1995, pp. pp. 362-363, 365-366, 378-382. Seguido por HEp 6, 1996, 246.

330 La profesora B. M* PROSPER (2002, I1.2., pp. 44-47) ofrece un buen estado de la cuestion sobre los
toponimos e hidronimos de base altoeuropea *palant-, participio presente de *pel ‘fluir’.

31 La propuesta aparece avanzada en J. GIL FERNANDEZ (1986, p. 367), que caracteriza Munis como un
nombre comin empleado para designar a una divinidad tutelar local femenina, un genius loci,
proponiendo el autor que estas divinidades serian adorados como Genii o Lares en caso de tratarse de
divinidades masculinas, y como [uno, Munis o Nympha en caso de ser divinidades femeninas.

332 La profesora B. M* PROSPER, no obstante reconoce la incertidumbre lingiiistica de la cuestion,
sefialando que no se puede descartar que TOVDOPALADAIGAE sea un sobrenombre de
EBEROBRIGAE (PROSPER, 2002, p. 187, n. 20), reconoce como buena la hipotesis de F. VILLAR, si bien
introduce un interesante matiz en relacion a que TOVDOPALANDAIGAE no es un mero adjetivo que
precisa a MVNIDI, sino probablemente un nombre propio de MVNIDI (idem, pp. 187-188). Desde esta
base revisa la hipdtesis de F. VILLAR (cf. infra).

1353 Dentro de la Peninsula, ademas 16gicamente de Ebura, sabemos por PLINIO (HN 1V, 113) de la ciudad
de Eburobrittium, aunque no cabe identificarlas como hace J. M* BLAZQUEZ (1962, p. 82), dado que
PLINIO la menciona junto a las ciudades lusitanas de Aeminium, Conimbriga y Collippo. Fuera de la
Peninsula Ibérica, hay diversos paralelos: Eburobriga —estacion en territorio de los galos senones, /z. Ant.
361, 2—, Eburodunum —vicus de los Alpes costeros en territorio de los Voconios mencionado por Estrabon
(IV, 179)—, Eburacum —la actual ciudad de York, territorio de los Brigantes—. Junto a ello, cabe recordar el
epiteto de las Matres Eburnicae, conservado en el toponimo Yvours, cerca de Lyon (CIL XIII, 1765).

33 Inscripcion sobre fragmento de tégula de Garrovillas de Alconétar, Caceres, a unos 30 km. De
Talavan. HEp 13, 2003/2004, 233: PRECARIO * COERENSIVM / ET « CALONTENSIVM ¢ CALVR/I
*« ET PALANTENSES / VSI SVNT. Segtin ALARGAO (2001, pp. 305-306) este precarium regularia la
concesion por parte de Coerenses y Calontienses, a Caluri y Palantenses de cierto uso, posiblemente un
derecho de paso del Tajo por Alconétar, en el contexto de la Via de la Plata, de manera analoga a como
conocemos desde época medieval para Talavan por medio de barcas (cf. infra). La identificacion de estos
populi entre los rios Tajo y Almonte es compleja, en especial de los Palantienses, ALARCAO (2001, p.
309) llega a proponer que no se trataria de un populus si una denominacion conjunta para Coerenses,
Calontienses y Caluri, y que de ello es testimonio la dedicatoria de Talavan a MVNIDI (cf. supra).

1355 B Casar de CAceres, a unos 30 km. al sudoeste de Talavan. Informacion ofrecida por PROSPER (2002,
p. 46), que sugiere sin profundizar en ello una vinculacion directa con TOVDOPALANDAIGAE de la
estela de Talavan y PALANTICO de una inscripcion de Perales del Puerto(cf. infra).



PALANTICO, que cabria entender etimologicamente vinculada a las aguas'>>°. A ello
debemos sumar, que la estela de Talavan cuenta con la representacion tallada de una
esquematica figura antropomorfa que se sefiala sugerentemente pecho y vientre'*”’, lo
cual encaja bastante bien con una representaciéon curétrofa de tipo ninfa'’*®, Por otra
parte, desde un punto de vista geografico, Talavan es un municipio marcado por la
presencia del agua, limitado al norte por el Tajo y al sur por el Almonte, atravesada la
misma localidad por el Talavan, un afluente del Almonte, sabemos ademas desde la
Edad Media el papel economico de las barcas de Talavan con las que se cruzaba el Tajo

en la via pecuaria de la Vereda Real de Castilla"”; ademas, las caracteristicas

geomorfologicas del terreno permiten la surgencia de abundantes acuiferos’®,
transformados en humedales artificiales para el aprovechamiento ganadero, que
precisamente reciben el nombre de charcas.

Todo este conjunto de inferencias nos indican que la correspondencia lingiiistica
entre MVNIDI y las Matres Monitucinae parece ser acompaiado por un trasfondo
comun significativo, pero conviene centrar si entendemos a estas divinidades como
ninfas acudticas o como divinizacién de un monte. En tal sentido interesa recoger la
rectificacion de la profesora B. M?® PROSPER a la hipotesis de F. VILLAR:
TOVDOPALANDAIGAE no es un mero adjetivo que precisa a MVNIDI, sino
probablemente un nombre propio de MVNIDI'*®!. Desde esta base, la autora ahonda en
el significado etimolégico de MVNIDI ‘monte’ y en la base etimoldgica hidrica
palaeuropea de TOVDOPALANDAIGAE, proponiendo que MVNIDI se tratara ya de
un apelativo genérico ‘monte’, cuyo nombre habria sido transferido directamente de un
rio cercano, designado por su parte como “rio del pueblo”, y traduce el sintagma de la
dedicacion como “monte Toudopalanda de Eberobriga”®’. La autora aqui quizas
exacerba el valor de la etimologia y relega al silencio la propuesta de identificacion de
MVNIDI con una ninfa, pero es coherente con la explicaciéon que propone para [liino
Monéta, cuyo epiteto ha sido relacionado tradicinalmente con monéo ‘aconsejar, avisar’,
y que B. M?® PROSPER vincula a la misma raiz *men-, suponiendo una primitiva
divinizacién de la colina noreste del Capitolio sobre la que se asentaria a posteriori el
templo a la diosa, hipotesis que refrenda recordando el culto ocasional de las Junones en
relacion a los montes, funonibus Montanis"%.

1336 perales del Puerto, Caceres, territorio atribuido por ALARCAO (2001, p. 312) a los Lacienses

Oppidani: PALANTICO / SCANUS ANGE/ITI F(ILIUS) V(OTUM) S(OLVIT) . Cf. MELENA JIMENEZ,
1985, pp. 494-495).

1357 No coincidimos con la descripcion en J. M®* BLAZQUEZ (1962, p. 82): “con las dos manos sobre el
pecho”.

133 Cf. supra apartado Fuentes iconogrdficas. Tipologia.

1359 AVILA SEONE, 2004, p. 142.

130 Sin 4nimo de ser exhaustivos cabe sefialar la fuente de “la Madrila”, que aprovisiona desde principios
del siglo XViI a la localidad de Talavan, al pie del promontorio de Quiebracantaros, sobre el que se halla
un asentamiento fortificado prerromano. Hallamos reutilizados en esta fuente a modo de surtidores sendas
mascaras en relieve, talladas en granito, que recuerdan tanto a los rasgos de la figura de la estela de
Talavan como a las representaciones de supuestas cabezas cortadas propias del ambito castrefio del
Noroeste, esto es: tratamiento esquematico, grandes ojos de forma almendrada, nariz y orejas de trazos
muy simples. Cf. HERAS MORA et al., 1996-2003, p. 134, [am. IIL.

36U PROSPER, 2002, pp. 187-188.

132 Como paralelo indica PROSPER (2002, p. 188) a la Sierra de Rio Frio, atravesada por el rio Frio,
Ciudad Real. El resultado recuerda al ofrecido por la misma autora (loc. cit., p. 46) al estudiar el término
TREBOPALA de la inscripcion de Cabego das Fraguas, Guarda, que entiende como la charca o el arroyo
del pueblo.

1363 Cf. supra apartado Tednimos. Otras formas atestiguadas como tednimos. Cf. infra apartado La
naturaleza de las Matres: Terra Mater. Las Mamulas y los testimonios de la Sierra de la Demanda.



11. MATRIBVS TRIS(?) (Los Banales, Zaragoza)

i Ficha epigrdfica

OBJETO

TIPO DE OBJETO Altar votivo

DESCRIPCION Base de arenisca local con el campo epigrafico rebajado

TIPO DE SOPORTE | Piedra - Arenisca

DIMENSIONES 123 x 73 x 58

CONSERVACION Muestra una pequeifia fractura en el angulo superior derecho, pero no afecta al texto

BIBLIOGRAFIA JORDAN LORENZO, 2012, pp. 86 s., n° 3, figs. 13 y 14; ANDREU PINTADO, 2012, p.
123; JORDAN LORENZO & ANDREU PINTADO, 2013, p. 129; MANGAS MAJARRES;
MARTINEZ CABALLERO & HOCES DE LA GUARDIA, 2013, p. 342; BERMEJO, 2014,
pp. 120 s.

INSCRIPCION

TIPO DE INSCRIPCION Cultual

TEXTO Ma[Ari[blus / Tris(---?) Pom(peia) / [Pullatis ?]

flilia) Paulla h(eredes) e(x) t(estamento)

VARIANTES

CAMPO EPIGRAFICO (cm.) 20 x 44

MODULO LETRAS 5

RASGOS PALEOGRAFICOS Capital cuadrada, ciertos rasgos de libraria

DATACION Ss. 1—11 [JORDA, 2012, p. 89]

ORIGEN Y DEPOSITO

LUGAR DE HALLAZGO Los Bafales (Uncastillo, Zaragoza)

NOMBRE ANTIGUO DEL LUGAR

ESTATUTO JURIDICO

CONVENTUS / DIOCESIS Conventus Caesaragustanus

PROVINCIA Citerior

DEPOSITO

ii. Ubicacion del altar

La ciudad romana situada en los Banales de Uncastillo (Zaragoza)l364, de nombre
incierto, quizd la Terracha del Ravennate o la Muscaria de PToLOMEO"®| y de
condicion juridica desconocida, pero probablemente privilegiada'’®, se ubicaba en el
territorio étnicamente vascon correspondiente al sur de la actual comarca de las Cinco

3% La bibliografia relativa a la ciudad romana de Los Bafiales de Uncastillo es abundante, cabe citar

entre otras aportaciones a J. GALIAY SARULLANA (1944 Y 1949), A. BELTRAN MARTINEZ (1977) y J.
ANDREU PINTADO (2011).

1365 7. ANDREU (2011, p. 16) considera que se trata de un problema por ahora insoluble a falta de
testimonio epigrafico concluyente, no obstante repasa las distintas opciones ofrecidas (idem, pp. 21 s.),
entre las para el mismo cabe rescatar tres como las mas convincentes: Muskaria (1), propuesta por M* L.
ALBERTOS (1972c, pp. 352 s.) a partir de un pasaje de PTOLOMEO (II, 6, 66) que la cita como ciudad
vascona situada entre Tarraga (cf. infra, Terracha del Ravennate) y Segia (Egea de los Cabelleros);
Terracha (2), tesis procedente de A. BELTRAN (1976; aqui cabe corregir a ANDREU, loc. cit.) a partir de la
mencién en el Ravennate (IV, 43, 308-314) de las mansiones situadas en la calzada que uniera
Caesaraugusta y Pompaelo: Cara (Santacara, Navarra), Terracha (;los Bafales?) y Segia/Sekia (Ejea);
Segia (3), propuesta por A. A. JORDAN (2009) a razén de los problemas que para éste plantea la
tradicional identificacion de este toponimo con la actual Egea de los Caballeros. El propio J. ANDREU (op.
cit., p. 31) se inclina timidamente a favor de la tesis de Terracha a razén de una cita de PLINIO (AN 111,
23) que alude, en la némina administrativa de ciudades del conventus de Caesaraugusta, a unos foederati
Tarracenses, lo que para este autor permitiria intuir el proceso de promocion de la ciudad deducible de la
gl&numentalidad arquitectonica del enclave a partir del cambio de Era, cf. infra.

Cf. infra.




Villas"**” y al pie de una importante calzada inserta en la red de comunicaciones que
unian Caesaraugusta, y con ella el valle del Ebro, con el sur de la Galia por una parte, y
con el Cantabrico por la otra, pasando por Pompaelo'*.

La ciudad romana de los Bafales se extiende a lo largo de 24 ha. en la parte central
de una llanura, apta para labores agropecuarias, conformada por la confluencia hidrica
de los rios Riguel —al oeste— y Arba de Luesia —al este—, afluentes ambos del Ebro por
su margen izquierdo; en la perspectiva de la llanura se imponen una serie de elevaciones
(ca. 540-570 m.s.n.m.), popularmente conocidos como “Puys”, a los que se supone
como habitat desde época prehistorica; entre los “puys” que circundan la llanura de Los
Badales, se sitiia el mismo cerro del Pueyo de Los Banales al oeste, el de Puy Foradado
al este; al sur se ubica el conocido como “El Huso y La Rueca”; al norte el barranco de
Valdebaiales'**”. Entre tales “puys”, cabe sefialar que el cerro conocido como El Pueyo
de los Banales, es el que reune la mejor posicion geografica sobre la llanura, asi como la
documentacion esporadica de ceramicas a mano de tradicion hallstética, lo que permite
suponer que hubiera podido encabezar entre los siglos 1V y I a. C. un proceso sinecista
sobre los enclaves dispersos inmediatos, analogo a los conocidos en otras poblaciones
del Ebro medio y de la Navarra Media'*"®. Este enclave, por motivos desconocidos,
debi6 ser promocionado a un estatuto que hipotéticamente cabria relacionar con el de
ciudad federada, en caso que aceptando la identificacion de Los Bariales con la
Terracha del Ravennate, traigamos a colaciéon la mencion de unos foederati
Tarracenses por PLINIO en el convento Caesaraugustano™ . No obstante, la promocién
a un estatuto juridico privilegiado cabe situarlo probablemente en el marco de la
concesion generalizada del ius latii en la época de Vespasiano, tal y como se desprende
indirectamente de inclusion de ciertos individuos a la tribu Quirina en la documentacion
epigrafica de la zona'>’?, amén que el registro arqueoldgico parece detectar para esta

137 Existe una incertidumbre en la historiografia a la hora de identificar el caracter étnico adscribible al

oppidum indigena del Pueyo de los Baiiales, sobre cuya probable base se desarrolla el proceso de
monumentalizaciéon de cuflo romano que grosso modo coincide con los restos arqueoldgicamente
conocidos. La cuestion puede resumirse en si cabe considerar la ciudad de los Bafiales como una ciudad
vasconica o una ciudad en territorio vascon, cf. infra apartado Distribucion de las dreas de culto.
Convento cluniense y aledarios. Vascones.

13% JORDA LORENZO, 2012, pp. 75 s., apud MORENO GALLO, 2009. Cabe sefialar que, con independencia
de este caracter estratégico derivado de su papel en esta red viaria, se desconoce a ciencia cierta la
actividad economica clave de la zona, de forma que resultando insuficiente el recurso tradicional a
suponerla un area cerealisitica de primera magnitud, cabria plantearse la importancia vitivinicola y olearia
de la zona, a falta de estudios palinologicos que resulten concluyentes a tal fin, cf. ANDREU, 2011, pp. 42-
45. Junto a tales inferencias cabe sefialar la importancia de la cafiada ganadera, especialmente la de
ovicaprinos, cf. ANDREU, 2011, p. 44; MONTERO, 2011, pp. 393. En época medieval, siglo XIv, sabemos
del empleo de la “la dita val de Baiiales”, el campo de ruinas, como dehesa de pastos autorizado para los
vecinos de la localidad de Biota, cf. ANDREU, 2011, p. 54.

1% Tomamos la descripcion més actualiazada apud A. A. JORDA LORENZO (2014, p. 243 = JORDA
LORENZO, 2012, p. 76).

1370 ANDREU, 2011, pp. 22-29.

B7UPLINIO (HN 111, 23). Cf. ANDREU, 2011, pp. 30-32. Para el mismo autor (idem, pp. 31 s.), el contexto
histérico mas probable para explicar esta condicion de los Tarracenses como foederati, seria su
colaboracion con Pompeyo en las guerras sertorianas, no obstante, la tesis presente la irreductible
dificultad relativa al papel de los Vascones en relacion a Pompeyo y, subsidiariamente, al caracter de la
fundacioén de Pompaelo como premio o castigo a esta etnia, cf. bibliografia apud JORDAN, loc. cit.

372 Cf. ANDREU, 2011, pp. 38-40. Los documentos epigraficos aludidos son la antroponimia atestiguada
en el monumento funerario de los Atilios (CIL 1I, 2973; ERZ 29; ANDREU PINTADO & JORDAN, 2003-
2004, n* 14-15), ubicado en Sadaba, en las inmedicaciones de Los Bafales, y documentado en época
inmediatamente postflavia, asi como la antroponimia relativa a un personaje mencionado en un epitafio
hallado en la ermita de la Virgen del Campo (Asin, CIL 11, 2981; ANDREU PINTADO & JORDAN, 2003-
2004, n° 16).



época entre finales del siglo 1 e inicios del siglo 1T una suerte de €época dorada, a la que
sigui6 una pronta decadencia y un posterior abandono a la altura del siglo m'*".

En caso de aceptar que la ciudad se asienta sobre un antiguo oppidum
probablemente vascoénico, que ya habria ocupado tanto el cerro como la Illanura
inmediata al mismo, y desde un punto de vista urbanistico, la remodelacion del enclave
a favor de criterios ortogonales cabe situarlo a partir de €poca augustea, pudiendo
ponerse este proceso en relacion con el de la configuracion de la red viaria cantabro-
aquitana antes sefialada'"".

No obstante de tratarse de un enclave prolijo en excavaciones y publicaciones
cientificas, cabe sefialar el caracter fragmentario y provisional del que todavia hoy
adolece la comprension formal y funcional de buena parte de los distintos espacios
urbanos. En relacion a la zona alta del Pueyo, se sabe que estaba reservada en época
imperial a distintas domus, asi como a un edificio de importantes dimensiones, al
parecer de los sucesivos excavadores, J. GALIAY y A. BELTRAN, un edificio publico de
naturaleza desgraciadamente desconocida'®”.

En el ambito propiamente arquitectonico conocido hasta la fecha, destaca el
complejo balneario de época Flavia, situado al pie del Pueyo junto a la ermita de nuestra
Sefiora de los Baiiales'’, un complejo no sélo arquitectonicamente relevante, sino que
incluso pudiera estar en el origen del topénimo que ineludiblemente registran las
fuentes escritas desde mediados del siglo X1 para referirse al lugar'®”’. En relacion a este
establecimiento y en general al suministro de agua de la localidad, cabe destacar el

célebre acueducto, cuyos restos se ubican a ca. 900 m. al este del asentamiento

7 La ocupacién del emplazamiento no superé el siglo 111, lo que coincide con la paulatina decadencia

que manifiestan los nucleos urbanos del area septentrional del valle del Ebro a partir de finales del siglo I
y su paulatino abandono en la centuria siguiente a favor de establecimientos rurales, proceso del que cabe
deducir, a partir de las tesaurizaciones, un clima general de inestabilidad, cf. ANDREU, 2011, p. 47.

1374 J. ANDREU (2011, pp. 35-37) sitta dos indicios fundamentales como término postquem: La tipologia
del almohadillado documentado en el paramento de la plaza publica de la ciudad y las marcas de la Legio
1V Macedonica en el acueducto de la ciudad. Este proceso de urbanizacion de tipo ortogonal indicaria la
direccion del proceso por parte de las autoridades romanas, coincidiendo temporalmente con el proceso
urbanistico conocido para el enclave unicado entre los términos de Campor Real y Fillera (Sos del Rey
Catolico/Sangiiesa), cf. idem, p. 35. La datacién conjunta de la plaza publica y de la ereccion del
acueducto de la ciudad en época augustea, unido a la propuesta de identificacion en el mismo de las
marcas de la Legio IV Macedonica (cf. infra), permiten relacionar hipotéticamente el proceso de
urbanizacion con la labores de construccion de la calzada atestiguadas para la misma legion en el entorno,
cf. ANDREU PINTADO & ARMENDARIZ MARTIJA, 2011, p. 220, n. 77.

75 GALIAY, 1949, pp. 22-29; BELTRAN, 1976; 1977. En la Ginica inscripcion adscribible al alto del Pueyo,
y desgraciadamente desaparecida podia leerse: Ma[---] / Dom [---] / ---, cf. GALIAY, 1949, p. 24;
BELTRAN, 1976, p. 163; ANDREU & JORDAN, 2003-2004, n° 5. No podemos dejar de indicar la
oportunidad de poder adecuar a la misma una dedicacion a las Matres, pero sin ningan otro apoyo que la
simple coincidencia de dos signos, y sin poder aseverar si quiera que de una inscripcion votiva se tratase,
no es posible proponer seriamente tal sugerencia. Para P. URIBE; J. A. HERNANDEZ & J. J. BIENES (2011,
pp. 243-246), las casas del Pueyo, ubicadas en las zonas noreste y sur del cabezo, datables en época
romana como ya sefialara A. BELTRAN (cf. supra), destacan por su caracter humilde en comparacion con
las escasas casas conocidas en la llanura, en general de tipo domus, como la conocida “Casa del Peristilo”
(tradicionalmente mal interpretada como foro o macellum de la ciudad); ello no obsta para que los
mismos autores reconozcan que en la parte mas elevada quepa suponer la existencia de un edificio de tipo
publico, pero tampoco entran a valorar su funcionalidad o datacion posible, segun ya sefialaran sus
excavadores, cf. GALIAY, op. cit. y BELTRAN, op. cit.

7% El conjunto termal fue excavado por J. GALIAY (1949) y A. BELTRAN (1977, pp. 64-66); para una
revision de las mismas excavaciones, cf. GARCIA-ENTERO (2011), no obstante apenas si se aporta una
actualizacion bibliografica sobre recintos termales en ambito hispano.

377 ANDREU, 2011, p. 50.

AN



urbano*"®, Cabe sefialar asimismo que existen noticias antiguas de la existencia de un
arco de triunfo en el area de la ermita, pero del que A. BELTRAN indica no haber hallado
traza arqueologica alguna'>”

Uno de los ambitos cuya identificacion mayores dificultades ha comportado, ha sido
precisamente el foro de la ciudad, de suerte que no ha sido hasta las excavaciones de los
afios 2011, 2012 y 2013, cuando se ha podido identificar con cierta seguridad el espacio
publico abierto interpretado como foro de la ciudad'*®, del que se ha podido rescatar
parte del portico oeste, y en relacion al mismo de hasta cuatro recintos, tres con
cabecera recta y uno con cabecera curva, que podrian haber tenido caracter sacro, y en
al menos dos casos la funcion de servir como programa de autorepresentacion de sendas
familias que promovieron y financiaron al menos dos de ellos, la exedra y el recinto
rectangular ubicado a su derecha, en los que se ha recuperado in situ un conjunto de
nueve inscripciones entre sendos espacios'>*.

El pedestal dedicado a las Matres fue recuperada in situ en el espacio forense
conocido por su forma de exedra, junto a otros tres, todos ellos dotados de epigrafes con
caracter votivo, dedicados respectivamente a Jupiter, Matres, Nymphae y Apolo, aun
cuando la lectura de estos dos ultimos resulte bastante hipotética. Con el nombre de
exedra se identifica un espacio cuadrangular cerrado por un muro semicircular situado
al final del portico occidental; para los excavadores, el espacio interior resultante de 16
m” (4,08 x 4,08 m.) se construyé amortizando un espacio cuadrangular previo
ligeramente superior (5,02 x 4,8) de sentido y funciones desconocidas hasta el
momento'*>. En el muro curvo de sillares que identifica a la estancia, se apoyan cuatro
pedestales, cuya disposicion sigue la forma del susodicho muro de forma que estan
juntos en la cara delantera, pero separados en la trasera; los cuatro pedestales son
formalmente idénticos, de forma que coinciden en contar con el mismo tipo de zdcalo
moldurado, lo cual da al conjunto un marcado sentido de unidad constructiva y estética.
Al parecer de sus investigadores, el conjunto original de pedestales debia ser mayor,
considerando que a derecha e izquierda cabria considerar al menos la existencia de uno
respectivo a cada lado"**’,

Los pedestales, realizados en arenisca local, presentaria posiblemente un
coronamiento, perdido al igual que se observa en los pedestales localizados en otros

S . . . 1384 .y
ambitos del foro, y tienen unas medidas homogéneas **". Los textos epigraficos han

378 Para una vision en conjunto del acueducto de Los Baiiales, popularmente conocido como “los

Pilarones”, dado que se conservan 32 pilares del mismo, cf. VIARTOLA LABORDA, 2011. A. A. JORDAN
(2011, pp. 326-330) propone leer en ciertas marcas de los sillares del acueducto la marca de la Legio IV
Macedonica, marcas n® 77-86, lo que en caso de ser cierto concordaria con el contexto de actuacion en el
trazado viario de las Cinco Villas ejercido por esta legion, tal y como quedd grabado en un miliario de
Castiliscar (4E 1984, 584), permitiendo datar la ereccion del monumento en el afio 9 a. C. (idem, p. 328).
57 BELTRAN, 1977, p. 63 (= ANDREU, 2011, p. 109).

1380 Cf. en conjunto el articulo de J. ANDREU et alii (2008) y la monografia editada por el mismo autor a
posteriori (2011).

1381 Sendos conjunto se corresponden con las publicaciones de A. A. JORDAN LORENZO sobre la exedra
(2012) y sobre el recinto a su derecha (2014), en los que respectivamente se han documentado
respectivamente cuatro y cinco epigrafes in situ. Sobre las susodichas campafias de excavacion de los
anos 2011 y 2012, cf. ANDREU PINTADO, 2012, especialmente pp. 56-61 (espacio forense).

1382 Cf. JORDA 2012, pp. 76-78, figs. 1 s.

1383 Cf. pormenorizado informe arqueologico 4pud JORDA, 2012, pp. 79 s.; JORDAN & ANDREU, 2013, p.
129.

1384 JORDAN, 2012, pp. 81 s. Las dimensiones totales son 123 x 73 x 58 cm., contando el cuerpo central
con unas medidas de 95 x 73 x 58 cm; los zdcalos son asimismo de dimensiones analogas, 28 x 73 x 58
cm., estan divididos en tres cuerpos, los dos primeros rectos (12 y 4 cm. respectivamente) y el tercero en
forma de gola inversa (12 cm.); todos ellos estdn acabados en su parte inferior por medio de un labio sin
trabajar, para facilitar el engarce de las losas.
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sufrido una importante erosion **°, no pudiendo descartarse una damnatio memoriae de

la linea 1, lo que impide su lectura a simple vista; las inscripciones parecen con el
siguiente orden de izquierda a derecha: Jupiter, Nymphae, Apolo y Matres"*®, no
obstante, el editor de los epigrafes considera que solo la lectura de los epigrafes de

Jupiter y las Matres tienen una cierta fiabilidad.

iii. Onomastica del dedicante

A. A. JORDAN considera probado que los epigrafes de los cuatro pedestales
documentados en la exedra del foro de Los Bafiales coinciden en sefialar como donante
conjunta de los mismos, y probablemente de la misma edicula forense en la que se
ubicaban"*®’, a Pompeia Pullatis f{ilia) Paulla, indicando ademas todos ellos que la
donacion del conjunto obedecia a un acto evergético encargado para sus heredes ex
testamento>*®,

El nomen de la evergeta aparece epigraficamente abreviado como <POM>, lo cual,
a priori, permite dos posibilidades onomasticas: Pom(ponia) o Pom(peia), no obstante,
la mayor dispersion de este nomen en el conventus Caesaraugustanus inclina a A. A
JORDAN por la segunda propuesta, lo que por otra parte permite establecer un posible
eco en el primitivo caracter federado que Pompeyo pudo reconocer al nucleo
prerromano de Los Baiiales en el contexto de las guerras sertorianas"*’, y de lo que, a
nuestro juicio, podriamos deducir hipotéticamente la inclusiéon de la dedicante en la
esfera de la antigua aristocracia local, aspecto en el que incideremos a posteriori>°. En
cuanto a los cognomina latinos presentes en la formula onomastica de la dedicante,
mientras que el propio, Paulla, est4 atestiguado en la epigrafia hispana, pero no permite
extrapolar informacion particular'®', el relativo a la indicaciéon de filiacién, Pullas,

P85 A A. JORDAN (2012, p. 82), indica que la propuesta de lectura de cada epigrafe se ha realizado
aplicando el uso de luz rasante desde distintos angulos y partiendo de la hipotesis, conformada a
posteriori, de un mismo dedicante para los cuatro dedicantes, Pompeia Pullastis f(ilia) Paulla, sobre la
misma y su papel, cf. infra Onomdstica del dedicante.

8¢ A A. JORDAN (2012) edita los cuatro epigrafes siguiendo otro orden, en grado creciente de fiabilidad
de la lectura; de tal forma el altar dedicado a Apolo en el n° 1 (idem, pp. 82 s.), el de Nymphae cuenta con
el n° 2 (idem, pp. 84 s.), el de las Matres con el n° 3 (idem, pp. 86 s.) y el de Jupiter con el n° 4 (idem, pp.
87 s.).

1387 JORDAN, 2012, p. 88.

B8 1 os altares de Apolo, Nymphae y Matres permiten aseverar la lectura en la linea final (siempre linea
3) la formula <H E T>, correspondiente a la abreviatura /(eredes) e(x) t(estamento). La linea 3 del altar
dedicado a Jupiter presenta mayor dificultad, [---1+ [-]ovi / [---laulla + / H + T; no obstante, se presume
la reiteracion de la misma formula: [sacrulm (?) [[lovi / [---] [Plaulla (?) / h(eredes) e(x) (?7)
t(estamento), cf. JORDA, 2012, n° 4, pp. 87 s. El nombre de la donante se sitla siempre entre las lineas 2 y
3 —esta ultima siempre la final—.

3% JORDAN, 2012, p. 83. En relacion a las Matres Festae (Useae) de Laguardia, nos encontraremos con la
misma abreviatura y propuesta de lectura para el nomen en la dedicante, Pompeia, cf. infra apartado
Corpus epigrafico peninsular. Matres Useae / Festae (Laguardia Alava). No obstante, el razonamiento de
A. A. JORDAN (idem), la abundancia de este nombre sobre el de Pomponia es un hecho general a la
epigrafia hispana, tal y como se puede observar apud J. J. ABASCAL (1994, pp. 198-20 para Pompeia/-us;
pp. 201 s. Para Pomponia/-us), de donde no cabe extraerlo como un indice particular del convento de
Caesaraugusta. No obstante, cabe sefialar el acierto de la propuesta de A. A. JORDAN (idem), tanto a nivel
general, y de hecho el mismo J. J. ABASCAL resuelve en general la abreviatura <POM> como Pompeia/-
us (idem, loc. cit.), allende que ello resultaria muy sintomatico con la historia de la ciudad, si atendemos a
la hipotesis relativa a la identificacion del nucleo con Terracha (cf. supra apartado Lugar de hallazgo), a
la que podriamos suponer una promocion al estatuto de ciudad federada por parte de Pompeyo; de ser
cierto ello, explicaria la abundancia relativa de este nomen en ésta antiguo territorio vasconica.

P90 Cf. infra apartado Propuesta de lectura para el epiteto.

91 Se trata de un cognomen no muy abundante pero muy repartido en la geografia hispana, tanto con
genimacion de la <L> como sin ella, Paula/-us o Paulla/-us, cf. elenco de testimonios apud J. J.
ABASCAL, 1994, pp. 451 s.
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constituye un hdpax peninsular, no obstante, lingiiisticamente sea facilmente
relacionable como derivado del adjetivo pullus ‘juventud’***.

La actuacioén de una mujer en relacidon a un acto de evergetismo no supone un caso
aislado en el panorama de la epigrafia peninsular, suponiendo este tipo de donaciones
un fenémeno especialmente destacado desde finales del siglo 1y durante el siglo ',
lo cual cuadra con la propuesta de datacion ofrecida en conjunto para los pedestales a
partir de los rasgos paleograficos'***. Lo que si constituye un fenémeno muy particular
en la epigrafia votiva hispana, es su naturaleza ex testamento, lo que denota a actos
claramente excepcionales, tanto por su cardcter marginal como por la naturaleza
monumental atestiguada por los epigrafes correspondientes, que nos informan en ciertos
casos de costosas imagenes de plata'®”>. A tal excepcionalidad, cabe sumar su mismo
emplazamiento en el foro de la ciudad, maxime si tenemos en cuenta que el conjunto
conformado por el programa epigrafico conocido, unido al probable conjunto
iconografico que le acompaiiaria'>*®, expresan el caracter privado de la edicula en el
contexto publico del foro, a lo que se une el caracter analogo de la edicula contigua en
la que se detecta un conjunto afin dedicado por M. Fabius Novus y Porcia Faventina a
la Victoria Augusta'®”; en sendos casos se detecta el recurso de determinadas familias a
individualizar un espacio forense con una subyacente publicidad de ciertos grupos
familiares, que de esta forma demostrarian allende el estricto papel votivo, una cierta
preeminencia social en el marco de un espacio paradigmaticamente comun, lo cual,
grosso modo, presenta distintos paralelos votivos conocidos para los foros de
Segobriga, Emporiae, Conimbriga y Munigua, sin contar el generalizado papel que las
donaciones de caracter particular testimonian en otros foros hispanorromanos'”.
Nosotros, con independencia del interesante caracter gentilicio que hallamos atestiguado
por los documentos de Los Bafales, consideramos de enorme importancia el que

1392 Cf. A. A. JORDAN (2012, p. 83), quien recoge los casos esporadicos conocidos para las formas
emparentadas Pullus y Pulla en Hispania (Igaedis, Segobriga y Conimbriga), asi como el unico
testimonio extrapeninsular de Pullas, en un epigrafe votivo dedicado a Jupiter por los sacerdotes del dios
Q. Fabius Pullas y su hijo Pullaneus, CIL VIII, 10624, colonia romana de Theveste. A. A. JORDAN (2012)
se inclina por proponer en general la lectura de este gentilicio como Pullatis f(ilia), aunque dubita entre
los altares de Apolo y las Nymphae al respecto; en el primero propone PVLLA[TI]S (idem, p. 83, n° 1),
mientras que para el segundo propone PVL[L]A[S]TIS (idem, p. 85, n° 2); en el de las Matres, donde el
espacio correspondiente es irrecuperable se inclina por el primero [PVLLATIS (?)] (idem, p. 86, n° 3),
mientras que considera que no apareceria en el de Jupiter, en el que el nombre de la donante se reduciria a
su cognomen Paulla (idem, p. 88, n° 4). Para el mismo autor (idem, p. 85), la alternancia de formas
apreciable en el pedestal dirigido a las Nymphae, pudiera deberse a un error del lapicida, aunque dadas las
dificultades generales de lectura en las restantes piezas, no se descarta que pudiera adoptar esta forma en
los otros epigrafes.

P93 A AL Jorda (2012, pp. 89 s., n. 24 con bibliografia especifica) ofrece una estadistica general en
Hispania cercana a una cuarta parte de actos evergéticos protagonizados por mujeres, que para el area de
la Citerior se reduce al 18 %.

139 JORDAN, 2012, p. 89.

P95 Cf. A. A. JORDAN (2012, pp. 90 s.), quien repasa los 34 casos conocidos de caracter analogo (un 1 %
en relacion a la epigrafia cultual hispana), entre los que apenas si nueve casos cuentan con una mujer
como donante.

139 Cabe sefialar, que el 4rea arqueoldgica de Los Bafiales ha deparado el hallazgo sin contexto
determinado de la cabeza de una terracota femenina cubierta con manto o velo, para la que se ha
propuesto su paralelismo con las representaciones de tipo Venus, Fortuna y Matres, atestiguados y bien
catalogados en otras regiones europeas, cf. ANDREU, 2012b y cf. infra apartado Corpus iconografico
peninsular. Representaciones anteriormente propuestas. Los Bafiales, Uncastillo (Zaragoza).

97 JORDAN & ANDREU, 2013, p. 129, fig. 1.

3% JORDAN, 2012, p. 91; JORDAN & ANDREU, 2013, pp. 131-133. Sobre el otro ediculo sefialado, de
forma cuadrangular, y del que se han recuperado cinco pedestales dedicados a la Victoria Augusta cf.
JORDA & LORENZO, 2014.
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podamos reconstruir con relativa precision el papel que en este caso tuvo la dedicacion a
las Matres en ambito forense, y del que hallamos paralelos en relacion a los testimonios
de Termes, Tongobriga, Arucci y posiblemente Clunia, coincidencia cuyas
implicaciones trataremos en conjunto al valorar los testimonios situados en espacios
sagrados directamente o inmediatamente relacionados con el area forense'>*”.

iv. Propuestas de lectura para el epiteto de la linea 2: Matribus Tris(---?)

Los cuatro pedestales detectados in situ en la exedra forense de Los Bafales,
reservan la primera linea a la divinidad destinataria del pedestal. El altar editado como
n° 3 por A. A. JORDAN, y que de hecho ocupa el lugar segundo si consideramos el
conjunto de izquierda a derecha, entre el dedicado a Jupiter —a su izquierda— y el
dirigido a las Nymphae —a su derecha—, presenta en el primer renglon el texto del
teonimo relativo las Matres en dativo, [M]a[f]ribus, mientras que el segundo renglon
presenta dos conjuntos de signos, a la izquierda <7RIS>, a la derecha <POM>; si
tenemos en cuenta que este ultimo se refiere con total certeza al nomen de la dedicante,
nos resta una secuencia que ni se corresponde con el nombre completo de esta, ni con la
formula <HET>, h(eredes) e(x) t(estamento); A. A. JORDAN'"*", considera que debe
tratarse de algun tipo de epiteto de las diosas, apuntando a que deba entenderse como
una mala grafia en lugar de <TRIBVS>, aduciendo como ejemplo una dedicacién
britanica a las Matribus Tribus Campestribus dedicado precisamente por T(erentius)
Agrippa, prefecto del ala prima Hispanorum Asturum'*'. El mismo autor propone
como alternativa, que se tratara de la abreviatura de un epiteto con sentido topico, cuyo
referente nos resultaria desconocido en todo caso. No entramos a considerar esta
segunda opcion, por cuanto en ninguno de los casos documentados en el corpus
peninsular hemos hallado tal situacion, sino que al contrario, ha sido en la posicion de
tednimo, pero no en la de epiteto, donde hemos encontrado determinadas abreviaturas,
cuyo desarrollo proponemos con mayor o menor verosimilitud en relacion al nombre
divino de las Matres'*”?, a aparte que consideramos inaceptable recurrir a la renuente
tesis sobre el supuesto valor topico general deducible de los epitetos de las diosas,
cuando ello se ve carente de comprobacion posible alguna'*?.

A priori, consideramos que la propuesta de entender 77is como un epiteto relativo a
la sustancialidad de las diosas no nos parece descabellado, no solo ya por el caracter
trinitario que en el ideario céltico comparten determinadas divinidades de caracter
universal y totalizador'***, sino porque en caso de aceptar que sobre el pedestal de
hallara una imagen de las diosas, segun el aspecto triddico al que acostumbra la
iconografia de las mismas, no resultaria tan descabellado que el supuesto epiteto se
refiriera a la donacion de una imagen triple de las diosas, cosa que a diferencia de las
otras divinidades no requeriria “explicacién” adicional en las otras dedicaciones'*”. A
nuestro parecer, antes bien que considerarlo como una mala grafia, cabria proponer que
se tratara de una abreviatura particular de #7i(bu)s, extremo que dada la erosion del texto
resulta imposible aseverar, pero que en cualquier lugar, dado el limitado espacio
disponible con la siguiente palabra de la linea, Pom(peia), y la ausencia virtual de otra

99 Cf. infra apartado Santuarios y culto. Santuarios urbanos. Los ediculos forenses: Tongobriga, Los
Baiiales y Arucci.

1% JORDAN, 2012, p. 86.

" Mat(ribus) Tribus Campestribus, cf. CIL VII, 510 = RIB 1, 1334.

1492 Cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. SA(CRVM) MA(TRIBVS) (Resende, Viseu).

1403 Cf. supra aparrado Corpus epigrdfico peninsular. Matres Endeiterae (Clunia, Covarrubias o Lara de
los Infantes, Burgos).

1404 Cf. supra apartado El valor de la pluralidad: Las triadas en el ambito céltico e IE.

1495 Cf. infra apartado La finalidad de la dedicacion de Pompeia Paulla.
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explicacion mads satisfactoria, nos parece responde satisfactoriamente al quid de la
cuestion.

V. La finalidad de la dedicacion de Pompeia Paulla

Nosotros hemos procurado en todo momento respetar la ambivalencia del término
“pedestal” recogida por A. A. JORDAN, ya que a falta del coronamiento de todas las
piezas, completamente perdidos de la misma forma que sucede en los zocalos
documentados en el foro'*?°, cabe plantearse hasta que punto nos hallamos ante cuatro
altares votivos o ante una suerte de pedestales sobre los que se desarrollaria un
programa iconografico superior relativo a las divinidades mencionadas por los
epigrafes. Por otra parte y en consonancia con lo anterior, la interpretacion del conjunto
resulta complejo de dilucidar, allende el sentido de espacio representativo de un grupo
familiar socialmente destacado en la idiosincrasia de la ciudad hispanorromana de Los
Banales, dada la carencia de otras informaciones que apunten sobre la motivacion
religiosa particular de su ereccion. En primer lugar cabe senalar que de la asociacion de
cuatro pedestales votivos, en origen probablemente mas'*’’, no cabe inferir directamente
una asociacion cultual externa a la devocion particular expresada por la donante; no
obstante, tanto el caracter salutifero deducible del conjunto de divinidades mencionadas,
como las atribuciones hidricas conjuntamente conocidas paras Matres y Nymphae,
parecen indicar para A. A. JORDAN una unidad plena de sentido'*”. Nosotros
coincidimos con este extremo, maxime si atendemos a una comparacion de este
conjunto con las asociaciones divinas testimoniadas en el corpus peninsular de
divinidades femeninas de caracter plural, de lo que se deduce una perfecta coherencia
con las divinidades aqui mencionadas; ello se vislumbra con mayor claridad si tomando
el conjunto, delimitamos la vecindad a izquierda de Jupiter y Matres y a derecha de
Nymphae y Apolo, quedando asi el espacio central reservado para sendas divinidades
femeninas plurales; los paralelos manifestados en el corpus, tales como el altar duplice
de San Vincenzo (Ourense) a Matres y Japiter o la cercania afin detectable para los
testimonios domésticos clunienses, asi como la relacion espacial de la edicula de las
Parcae de Termes con el santuario atribuido a Apolo, entre otros ejemplos'*’, nos
indican que el conjunto que nos ocupa pudiera obedecer a una asociacion cultual
efectiva, a discernir si correspondiente a un santuario de probable caracter hidroterapico
sito en la localidad romana de Los Banales o fuera de la misma, de la que en todo o en
parte seria reflejo el programa de esta exedra forense.

Profundizando en la cuestion, para A. A JORDAN cabria interpretar el conjunto como
resultado de un voto realizado por la evergeta Pomponia Paulla con motivo de una
enfermedad, para cuya curacion esta habria podido acudir a un balneario o recinto
salutifero de caracter termal en alguna 4rea de sustrato céltico, ya fuera en la misma
Hispania o en los contextos de Galia o Germania; la formula testamentaria indicaria
meramente que la ereccion del conjunto obedeceria al cumplimiento del mismo segin
habia quedado reflejado en su testamento'*'°.

A nuestro parecer, esta propuesta de interpretacion acusa una trasfondo
excesivamente especulativo, por cuanto las inferencias indicadas se sustentan

14% JORDAN, 2012, pp. 81 s.

197 A, A. JORDAN (2012, p. 82) defiende que las trazas del recinto indican la existencia de, al menos,
sendos pedestales situados respectivamente en los extremos del conjunto.

108 JORDAN, 2012, p. 89.

19 Sobre estas asociaciones, algunas de ellas con probable caracter parédrico, cf. infra apartado Relacion
con otras divinidades. Vinculacion parédrica con otras divinidades. Jupiter. Apolo y Divinidades
asimiladas. Nymphae.

1419 JORDAN, 2012, p. 89.
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unicamente en el cardcter salutifero deducible de las divinidades invocadas, pero sin que
contemos con mencion alguna de tal motivacion particular. Cabe sefialar que, sin que
sea posible rebatir o afirmar categdricamente tal propuesta'*'’, lo que resulta una certeza
es que la dedicante debia pertenecer a un grupo familiar destacado en el &mbito local, y
que pudiera ser viable que tal grupo hubiera estado vinculado con la aristocracia
autoctona beneficiada ya en época tardorrepublicana. A partir de tales indicios,
consideramos que el conjunto de la exedra expresa antes que una motivacion particular,
una asociacion cultual relacionada con la religiosidad particular del enclave, sobre la
que el grupo familiar de los Pomponii se presentaria ante sus vecinos antes que
beneficiario como particularmente garante ante la comunidad.

No obstante, en el ambito de los Bafiales no parece facil ubicar la consabida
caracterizacion hidrica deducible en general del culto a las Matres y en particular de su
asociacion particular aqui a Apolo y Nymphae, por cuanto tanto el mismo complejo
termal de época flavia, como en conjunto la ciudad, parece haber sido abastecida por el
acueducto erigido ya en época augustea'*'?, y que por su parte parece que derivaba el
agua acumulada a partir de un manantial en la presa localizada en Cubalmena (Biota,
Zaragoza)'*". Por otra parte, tampoco resulta viable identificar un area sagrada
ancestral en la cima del cerro de Los Bafiales, por cuanto su configuracion en época
imperial parece responder a un habitat urbano residencial que, en todo caso, habria
borrado casi toda huella de la época precedente. No obstante, siguiendo con esta linea
de los “puys”, pero mudando de ubicacion al sur de la Val de Banales, ha llamado
nuestra atencion el orénimo de la elevacion conocida popularmente como el cerro del
“Huso y la Rueca” o de “los Pilares”, a razéon de dos monolitos de caliza alzados sobre
el mismo. J. GALIAY supuso que se tratara en origen de un trilito y lo asignaba a época
prerromana’*'*; A. BELTRAN asigné acertadamente este monumento megalitico a época
romana, indicando el mismo autor que al pie del mismo cerro se disponen una serie de
canales y espacios abiertos en la roca, en los que documentd ceramica terra sigillata
decorada y lisa y ceramica comin'*'>. J. ANDREU recoge el caracter misterioso que le ha
tributado ancestralmente la poblacion del lugar, que atribuye su origen a haber sido
lanzados los megalitos por Hércules o Sansoén desde lo alto del Puy de los Bafales, de
suerte que en este ultimo habrian quedado inscritas las sefales del pie del vencedor en
forma de dos grandes signos paralelos en la zona rocosa del mismo; el mismo autor
minimiza las indicaciones de A. BELTRAN sobre la existencia de canales y cisternas,
considerando que son anélogas a las conocidas en otros lugares del contorno'*'®. Por
otra parte, para A. ANDREU & A. A. JORDAN LORENZO la finalidad de este monumento
habria de considerarse como incierta, no obstante, descarten determinadas propuestas
tendentes a considerarlo como marca de una supuesta villa o de un lugar de paso en una
ruta viaria o como reloj solar; para estos autores cabria relacionar preferiblemente a
estos monolitos como un monumento a modo de hito que marcara algin tipo de

14 JORDAN, 2012, p. 89; retomanos la cuestion a posteriori, cf. infra apartado Caracterizacion de las

diosas. Las Matres y la concepcion sacralizada de las aguas. Tutela sobre aguas con propiedades
termales e hidroterdpicas.

412 Cf. supra apartado Ubicacién del altar.

1413 Cf. revision actualizada de la misma y en conjunto de las fuentes de abastecimiento de agua a la
ciudad romana de los Bafiales 4pud ANDREU PINTADO & ARMENDARIZ MARTIJA, 2011. La indicacion de
la existencia de un manantial, hoy extinto, como fuente de esta presa, apud ANDREU PINTADO &
ARMENDARIZ MARTIA, op. cit., p. 221.

414 GALIAY, 1949, p. 48. El autor suponia que bajo el mismo se habria dispuesto originalmente el
enterramiento de la urna con los restos incinerados de “algun jefe enterrado alli”.

1415 BELTRAN MARTINEZ, 1977, p. 64.

1416 ANDREU, 2011, p. 127.
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distincioén en el territorium de la ciudad romana de Los Baiiales, no obstante los mismos
autores reconocen caracer de paralelo alguno en el mundo romano'*"”.

A nuestro entender, la ausencia de villas o lugares de habitacion en este cerro del
“Huso y la Rueca”, el coronamiento en forma de betilos monumentales, las posibles
ofrendas documentadas en forma de ceramicas quizés relacionadas de alguna manera
con rituales de libacién, nos indican su cardcter de espacio sagrado, de paraje
montafioso sacralizado, y relacionado por la mitologia local con la localidad de los
Banales, y para lo que consideramos enormemente sugestiva la misma apelacion
derivada del “Huso y la Rueca”, por cuanto son atributos iconograficamente asociados a
divinidades femeninas de caracter plural tipo Parcae, asi como a tantas otras
representaciones triadicas de las diosas'*'®.

A partir de tal constelacion de inferencias, consideramos que sin haber de descartar
la posibilidad de un manantial salutifero en origen, el programa de la exedra, informaria
sobre las asociaciones e interpretaciones relativas dadas por la poblacion del enclave a
la sacralizacion de un espacio montuoso, de donde, aunque con reservas, incluyamos
este caso en el conjunto de documentos que nos informan de la naturaleza de las diosas

. . 1419
en conexion con la concepcion de Terra Mater ™.
12. Matres Useae / Festae (Laguardia, Alava)

i Ficha epigrdfica

OBJETO

TIPO DE OBJETO Altar votivo

DESCRIPCION Ara con el cuerpo central rebajado y la cabecera y la base molduradas
TIPO DE SOPORTE | Piedra - Arenisca local rojiza

DIMENSIONES 29,Hx (21,7)x 194

CONSERVACION La segunda linea del texto (epiteto y nomen dedicante) presenta descochado en el
margen izquierdo

BIBLIOGRAFIA BARAIBAR, 1914, p. 179; AE 1914, 24; CORTA, 1928, p. 360; HEICHELHEIM, RE
X1V, 2, s.v. Matres, col. 2232; HAE 17-20, 2545; ELORZA, 1967, p. 160, n°® 76;
ALBERTOS FIRMAT, 1970, pp. 158-159; ILER, 692; ALBERTOS, 1975, p. 60, n° 106;
SALINAS DE FRiAS, 1983, p. 98; GORROCHATEGUI CHURRUCA, 1995, p. 219;
HERNANDEZ GUERRA, 1997, pp. 806-807, n° 15; BUA, 1999, p. 324; GOMEZ
PANTOJA, 1999b, p. 422, n° 2a; PROSPER, 2002, n. 14, p. 47; NUNEZ MARCEN &
BLANCO, 2002, p. 51; AE 2003, 967; HEp 12,2002, 1; OLIVARES PEDRENO, 2002, p.
122; RUBIO ORECILLA, 2004, p. 136; CARCEDO DE ANDRES, 2008, pp. 162-163.

INSCRIPCION

TIPO DE INSCRIPCION Cultual

TEXTO Matribus / Festis Pom(peia) / [Pr]imitiva

VARIANTES Lin. 2: Useis [NUNEZ MARCEN & BLANCO, 2002,
p. 51]

CAMPO EPIGRAFICO (cm.)

MODULO LETRAS

RASGOS PALEOGRAFICOS Capital rustica

DATACION Siglos 11y 111 [NUNEZ MARCEN & BLANCO, 2002, p.
51]

17 ANDREU & JORDA, 2003-2004, p. 441. Indican estos autores (idem, fig. 11), que al pie del mismo
cerro de Los Pilares, en su cara meridional, se localizan dos estructuras pétreas de arenisca local
horadadas en su parte superior y con huellas de grapas y cuifias para la extraccion de la piedra, que
interpretan con dudas como los frentes de cantera de los que se extrajeron los monumentales pilares que
dan nombre al cerro.

1418 Cf. supra apartado Fuentes iconogrdficas. Tipologia.

19 Cf. infra apartado Caracterizacion de las diosas. La naturaleza de las matres: Terra mater.
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ORIGEN Y DEPOSITO

LUGAR DE HALLAZGO Laguardia, Alava

NOMBRE ANTIGUO DEL LUGAR

ESTATUTO JURIDICO

CONVENTUS / DIOCESIS Conventus Caesaraugustanus

PROVINCIA Hispania Citerior

DEPOSITO Museo de la Sociedad “Amigos de Laguardia”
ii. Ubicacion del altar

La pieza se hallaba empotrada en la pared de una huerta, extramuros de Laguardia,
de donde la retird el mismo propietario para evitar su desaparicion'**’. Tal y como
desarrollaremos en el apartado correspondiente a la distribucion de los testimonios,
Laguardia contaba con un nucleo habitado desde época prerromana, almenos desde la 2*
Edad del Hierro, sito en el espacio territorial adscrito por las fuentes a la etnia de los
berones, lo cual en este caso permite poner en sintonia desde puntos de vista étnicos y
socioecondmicos —visibles por el entramado viario— a esta poblacion de la Vallada
Alavesa con las poblaciones riojanas de Badaran y Canales, donde asimismo
estudiamos otros testimonios de culto a las Matres'**'.

Arqueologicamente hablando, este testimonio de culto a las Matres ha sido puesto
en relacion con una estructura hidraulica, con forma de estanque cuadrangular,
construido entre los siglos 111 — 11 a. C. que documenta la existencia de un enclave de
poblacién en la zona desde la II* Edad del Hierro'***,

iil. Onomastica del epigrafe

El altar aparece dedicado por un personaje femenino, Pompeia Primitiva. La
antroponimia se manifiesta como plenamente romana, tratindose de un nomen y
cognomen bastante habitual en la Hispania romana'*>. La datacion avanzada atribuida a
la pieza, entre los siglos 11y 1m1'***, concuerda con el caracter plenamente romano de la
onomastica de la dedicante, por cuanto se observa una tendencia en la epigrafia del
entorno de Laguardia a una mayor perduracion de la onomastica indigena femenina en
comparacion a sus parientes masculinos, que parecen adoptar mas prontamente los
cognomina romanos' >,

iv. El epiteto
La lectura original del epiteto, VSEIS'**®, fue seguida por los restantes
investigadores'*”” hasta la reciente relectura ofrecida por J. NUNEZ MARCEN & A.

1420
1421

BARAIBAR, 1914, p. 179.

Nos referimos a los epigrafes a las Matres Apillarae de la Villa de Badaran, a las Matres V. De
Canales de la Sierra y la inscripcién que nos ocupa en este apartado. Cf. infra apartado Distribucion de
las areas de culto. Convento cluniense y aledafios. Berones.

1422 PEREDA GARCIA, 1998, p. 195. Cf. infra.

"2 El nomen Pompeia/-us esti abundantemente atestiguado y repartido en la epigrafia peninsular
(ABASCAL, 1994, pp. 198-199), y lo hallamos en el altar a las Matres en Los Bafales de Uncastillo
(Zaragoza), cf. supra apartado Corpus epigrdfico peninular. MATRES TRIS (?) (Los Bairiales, Zaragoza).
Este mismo caracter lo atestiguamos para el cognomen Primitiva, cf. ABASCAL, idem, p. 466.

1424 NUNEZ MARCEN & BLANCO, 2002, p. 51.

1425 COLLADO, 2006, p. 99. El autor se refiere al entorno de Assa —distante a 9 km. de Laguardia— pero
vincula este fenomeno a un patroén general de comportamiento en el seno de sociedades sometidas a una
fuerte influencia cultural alogena, de forma que se observa entre las mujeres una prolongacion temporal
mayor —entre una y dos generaciones— de elementos culturales indigenas en comparacion a los varones.
1426 Ofrecida por F. BARAIBAR (1914, p. 179). Sefialamos a nivel meramente historiografico, que este
autor sefialaba posibles concomitancias etimoldgicas del epiteto VSEIS con el euskera us-o ‘paloma’ y el
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BLANCO'#?

posteriores

, FESTIS, que en general ha sido bien acogido por las publicaciones
1429 'y a partir de la cual cabe entender el tednimo completo como sintagma
apelativo, ‘a las Madres solemnes’'*’. No obstante ello, y en funcién de reunir por
orden alfabético este testimonio que nos ocupa y el de Canales de la Sierra'*’', para los
que se ha propuesto analogamente el epiteto Useae, hemos colocado el apartado
atendiendo a la lectura tradicional y no a la propuesta actual, FESTIS, con lo cual
concentramos ya en este apartado las posibilidades etimoldgicas que del mismo se
podria extraer para tales testimonios, sin que perdamos de vista la validez del discurso
para el andlogo epiteto de las DEABVS VSEIS de Cualedro (Orense), que por
prudencia no incluimos en el corpus de las Matres sino en el de otras divinidades
femeninas plurales'**.

J. NUNEZ MARCEN & A. BLANCO justifican la relectura del epiteto por el descochado
al principio de la segunda linea, donde F. BARAIBAR'*’ reconocia como inicial del
epiteto <>, y por la confusion en la misma palabra de <E> por <7>. La restitucion de
<V> o <FE> es tan hipotética en un caso como en otro; mejor fundamentacion ofrece
la propuesta de <7> en lugar de <E>, ya que suponer <E> nos obliga a aceptar como
trazo grafico la incision inferior en posicion oblicua descendente desde la base del
mastil de la letra, a la que no queda unificada y cuyo grosor y profundidad no se
corresponden con el resto de trazos de la inscripcidon, amén que en caso de aceptar <E>
habria que admitir asimismo que no se aprecia el trazo horizontal intermedio' ***.

No obstante, tal y como hemos sefalado, consideramos oportuno comenzar
repasando las aportaciones lingiiisticas vertidas en torno a la lectura tradicional VSEIS.
A modo de sintesis, podemos distinguir dos propuestas etimologicas, o bien entender el

epiteto como una forma *uts-yo derivada del IE *wet- ‘afio’'* con el significado

IE Vesta, considerando que con ello se haria referencia a su cualidad de protectoras, amorosas, tutelares,
hospitalarias o benéficas (idem, p. 181).

2T HEICHELHEIM (RE X1V, 2, 5.v. Matres, col. 2232) incluye Useae como epiteto, con n® CXVIII.

428 NUNEZ MARCEN & BLANCO, 2002, p. 51. Esta hipotesis de lectura fue avanzada por J.
GORROCHATEGUI CHURRUCA (1995, p. 219).

1429 7. C. OLIVARES (2002, p. 122) desconoce la aportacién de J. NUNEZ MARCEN & A. BLANCO (2002), lo
que es excusable dada la sincronia entre sendas publicaciones. Para J. GOMEZ PANTOJA (HEp 12, 2002, 1,
p. 3) se trata una correcciéon que pasa del “imposible Useis al inusitado Festae”; entendemos que el
calificativo de “imposible” se refiere a la lectura grafica del epigrafe, porque la etimologia ofrecida para
VSEIS desde M* L. ALBERTOS FIRMAT estaba bien fundamentada (cf. infra). Para J. GOMEZ PANTOJA
(loc. cit.), la fotografia que acompaiia al articulo no permite afirmar con total certeza esta relectura, si
bien parece que el problema no es tan tanto de fotografia como de conservacion del epigrafe. No obstante,
se observa en la bibliografia disponible una inercia de la lectura tradicional y un cierto desconocimiento
de esta propuesta, tal y como se puede observar en el articulo de B. P. CARCEDO DE ANDRES (2008, pp.
162-163) que conserva la lectura VSEIS.

30 NUNEZ MARCEN & BLANCO, 2002, p. 5. Para el autor (loc. cit., p. 61) la identificacion generalmente
topica de los epitetos de las Matres se manifiesta insostenible si atendemos al significado etimologico de
los mismos, aduciendo al significado literal de Brigeacis ‘las luminosas’, ‘las muy altas’, asi como a las
dificultades que ofrece entender Endeiterae o Monitucinae en sentido étnico o topico (cf. supra).

U CE. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres V. (Canales de la Sierra, La Rioja).

32 Cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Otras divinidades plurales. DEABVS VSEIS
(Cualedro, Orense).

1433 BARAIBAR, 1914, p. 179.

143 NUNEZ MARCEN & BLANCO, 2002, p. 52.

35 TOVAR, 1966-1967, p. 255. El adjetivo usseam documentado en la inscripcion lusitana del Cabego das
Fraguas seria un derivado del IE *wet- ‘afio’ (IEW, p. 1175); la forma *ut-sei- seria una forma con radical
en grado cero y sufijo —sei— (vocalismo pleno), con una asimilacion de ts < ss, reconocido en celta y otras
lenguas IE.
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- . 1436 .
resultante de ‘las madres del afio o las madres ancianas’ ", o bien como una forma

*Ussea- < *Usiia- como adjetivo derivado (sufijo —io- / -ia-) de un topénimo *Ussa- o
*Usso-, cuya etimologia en este caso se encontraria en el tema *(o)upso- > u)so- ‘alto’
‘elevado’, bien conocido en ambito lingiiistico céltico, tanto en la formacion de
antroponimos' *’, teénimos'*® y toponimos; entre estos wltimos cabe sefialar que en
Hispania —en grado superlativo— son conocidos los topénimos Uksama Argdila entre los
arévacos y Uksama Bdrka entre los Autrigones'*’, y que vendria a caracterizar a las
Matres como ‘las elevadas’, en alusién quizas al emplazamiento del santuario de las
Matres o a las Matres mismas' **.

En contraposicion, la relectura FESTIS ‘las solemnes’ deja a las Matres de
Laguardia carentes de paralelos y de sugerencias etimoldgicas concretas en cuanto a sus
atribuciones. Tal “orfandad” probablemente aconsej6 a los mismos J. NUNEZ MARCEN y
A. BLANCO a observar el entorno arqueoldgico de la pieza y a vincularla con el
manantial situado en el lado sur del cerro sobre el que se asienta la villa, lugar de
aprovisionamiento de agua desde la II* Edad del Hierro, periodo en que se documenta la
construccion en torno al siglo 11 — 11 a.C."**! de una estructura hidraulica con forma de
estanque cuadrangular, que analizaremos con detalle en la categoria de santuarios
rurales, en base a la cercania con la susodicha estructura'*** y al paralelismo formal del
recinto con ciertos estanques conocidos en la Galia'**.

1436 Cf. ALBERTOS FIRMAT 1970, pp. 158-159. La autora vinculd en principio la etimologia de A. TOVAR
(1966-1967, p. 255) para VSSEAM (Cabego das Fraguas) con este epiteto de las Matres.

7 X, DELAMARRE (2007, p. 327) recoge antropénimos femeninos del tipo Uxesina (Venecia, CIL V,
2197) o Titiluxsa (Aquitania, CIL XIII, 471), sobre el que volveremos en relacion a la estela de Ortigosa
(cf. infra iconografia Camero Nuevo), y otros masculinos

3 N. JUFFER, N. & T. LUGINBUHL que recoge uxell- ‘hauteur’ entre los radicales y palabras célticas que
entran en la formacion de teonimos (2001, p. 113), registran (ibid., p. 68) la forma como epiteto de Japiter
Uxellinus IOM (CIL 111, 5145), Uxellus (dos testimonios: CIL XII, 387 y ACS 1II, 61), Uxovinus (dos
testimonios: CIL XII, 1105 y ROLLAND, 1944, p. 184), Uxsacanus (CIL X1I, 1178).

49 Uksama Argdila entre los arévacos, cf. PTOL. 2, 6, 55; cf. infra apartado Corpus epigrdfico
peninsular. LVGVNIS — LUGOVIBVS — LVCOBO. LUGOVIBVS (Burgo de Osma, Soria); Uksama
Barka entre los Autrigones, cf. PTOL. 2, 6, 52. Cf. UNTERMANN, 1987, pp. 64, 68; BUA, 1999, p. 324.
Cabe sefialar, que la hipdtesis fue avanzada por la propia M* L. ALBERTOS (1975, p. 60; idem, 1979, p.
159), quien replante6 su hipotesis original (idem, 1970, pp. 158-159) proponiendo por otra parte una
relacion de VSEIS (Laguardia) con el gentilicio cluniense VSSEITICV(m), cf. ALBERTOS FIRMAT, 1975,
p. 13, gentilidades n°® 71; los editores de ERCLun 83 (= HEp 2, 1990, 143) ofrecen la lectura
VSSEITIOM. M* L. ALBERTOS (1975, p. 60) explicaba asi el epiteto VSEIS como participio *uys-ito-
‘subido, alzado’ > *usseto- (con *i atona > *e cerrada grafiada con <E/>) o como formacion similar al
latin comes, -itis < *kom-it- ‘que va con’: *uj)s-i-t- o *uys-ej -t- (en este caso quizas con el diptongo
conservado) ‘que sube’.

1440 RUBIO ORECILLA, 2004, p. 136. Para B. M® PROSPER (2002, n. 14, p. 47) el sentido del sintagma
OILAM VSSEAM TREBARVNE en la inscripcion de Cabego das Fraguas en relacion a un animal —una
oveja posiblemente— ofrendado a TREBARVNE, aconseja la derivacion en *uts-, ya que la traduccion ‘de
un afio’ o ‘nacida en el mismo afio’ parece mas aconsejable que la consecuente a considerar el adjetivo
*upsya ‘alta’ para un animal, por mas que J. UNTERMANN (MLH 1V, p. 758) ofrezca la traduccion “oven
befindlich, hoch, als Qualitdt eines Tieres entweder grof3 oder erwachsen”.

1441 PEREDA GARCIA, 1998, p. 195.

1442 NUNEZ MARCEN & BLANCO, 2002, p. 62. Indican los autores, que la zona de huertas indicada por
BARAIBAR (loc. cit.; en este punto comenten la descortesia de citar a ELORZA, loc. cit., que logicamente
cita la informacion del anterior) como emplazamiento del atlar, se sitia precisamente en el lado sur del
cerro, bajo el susodicho manantial.

1443 Cf. infra apartado Las Matres y la concepcién sacralizada de las aguas. Otros testimonios vinculados
a los cursos acuiferos.

NN



13. Matres V. (Canales de la Sierra, La Rioja)

i Ficha epigrdfica

OBJETO
TIPO DE OBJETO Altar votivo
DESCRIPCION Altar de arenisca con el cuerpo central separado del superior por tres molduras y por

una del inferior. Foculo oculto en la pared

TIPO DE SOPORTE | Piedra - Arenisca

DIMENSIONES (42) x20x?

CONSERVACION Inscripciéon empotrada, s6lo queda a la vista al frente

BIBLIOGRAFIA ERRioja 63, lam. 10; AE 1986, 394; HEp 1, 1989, 502; BLAZQUEZ MARTINEZ,
1995, p. 71; HERNANDEZ GUERRA, 1997, p. 806, n° 14; HERNANDEZ GUERRA, 1999,
n° 14; AE 1999, 924; GOMEZ PANTOJA, 1999b, p., n° 3a; OLIVARES PEDRENO, 2002,
p. 122; NUNEZ MARCEN, 2002, p. 59; HEp 12,2002, 366; COLLADO CEZANO, 2006,

p. 101.

INSCRIPCION

TIPO DE INSCRIPCION Cultual - votiva

TEXTO G(aius) - Ant(- - -) - Pat(ernus) / Avilioc(um) A
Mat(ribus) - V(eteribus) - v(otum) / s(olvit) -
l(ibens) - m(erito)

VARIANTES Lin. 1: G(aius) Aat [HERNANDEZ GUERRA, 1999,
n° 14)]
Lin. 3: Mat(ribus) - U(seis) [ERRioja 63]

CAMPO EPIGRAFICO (cm.) 20x 18

MODULO LETRAS 5-4

RASGOS PALEOGRAFICOS Letra capital. Ligaduras: ANT, AT en lin. 1* y
MAT en lin 3* . Interpuncion circular en lins. 1%, 3*
y 4

DATACION S. 11 [ GOMEZ PANTOJA, 1999b, p. 422]

ORIGEN Y DEPOSITO

LUGAR DE HALLAZGO Canales de la Sierra, La Rioja

ANOTACION Se encontrd en 1628 o 1649 en la iglesia parroquial

NOMBRE ANTIGUO DEL LUGAR Segeda (?)

ESTATUTO JURIDICO

CONVENTUS / DIOCESIS C. Caesaraugustanus

PROVINCIA Hispania Citerior

DEPOSITO Empotrada en una vivienda particular

ii. Ubicacion del altar

La inscripcion procede probablemente de las obras realizadas en el siglo XVII en la
iglesia parroquial de Canales de la Sierra, siendo después empotrada en una vivienda
particular, y alli localizada y editada por U. EsPINOsA'***,

La localidad se sitiia en la Cabecera del valle del Najerilla, al pie de la Sierra de la
Demana. Al noroeste de la misma, se halla el despoblado del Cerro de Cividad, enclave
que desde el siglo xviI llam¢ la atencidon de numerosos autores que localizaron alli el
enclave de la Segeda mencionada por las fuentes escritas, a razon de un documento
medieval prodedente del fondo documental de la abadia de Valvanera referente a una
comunidad de pastos que asi denomina a este cerro'**. Esta polémica identificacion de

la Segeda citada por las fuentes con el Cerro de Canales de la Sierra'**® ha quedado

144 ERRioja, pp. 81, 101.

1445 g1 manuscrito, fechado en 1133 indica “deinde ad costam civitatem, ubi est Segeda, antiqua civitas
deserta”, 4pud ESPINOSA RuU1z, 1981, p. 116.

1440 Cf. elenco de autores que asi la identificaron en ESPINOSA Ruiz, 1981, pp. 116-118.
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desestimada a favor del yacimiento arqueoldgico ubicado entre las localidades de Mara
y Belmonte (Calatayud, Zaragoza), territorio de los Belos, no obstante no cabe
desestimar la posibilidad de que este oppidum riojano fuera un enclave homénimo en
territorio beron'**’.

En relacion al yacimiento de Cerro de Cividad, a parte de varidas noticias contamos
casi exclusivamente con la publicacion de la prospeccion arqueologica realizada por B.
TARACENA'*®, quien detectd los restos de un oppidum amurallado, cuyos restos
cerdmicos databan una ocupacion en torno a los siglos I1I-1I a.C. Si tenemos en cuenta
que la documentacion epigrafica recogida en la poblaciéon'** es toda ella de época
posterior, se sigue que no estd dilucidado el contexto original de los mismos, no
obstante la naturaleza funeraria mayoritaria de los mismos'**’, apunta a la existencia de
una necropolis.

iil. Onomastica del epigrafe

El dedicante se presenta con tria nomina en la primera linea de la inscripcion,
G(aius) Ant(- - -) Pat(ernus). La lectura del nomen ofrece ciertas dudas; U. ESPINOSA
distingue <ANT>, desarrollando como probables Ant(onius) o Ant(istius) dado que son
bien conocidos en el entorno geografico'*'; mientras, L. HERNANDEZ GUERRA propone
<ATT>, sin indicar desarrollo'*?.

U. ESPINOSA caracteriza al conjunto epigrafico que denomina “grupo de Canales” en
relacion al conjunto burgalés de Lara de los Infantes'*’, entre los que existe una
evidente conexion geografica por la ubicacion de Canales en el area limitrofe de la
Sierra de la Demanda y del papel del rio Najerilla como via de comunicacion. El caso
que nos ocupa reviste interés al respecto, en base a la aparicion del cognomen de
parentesco Paternus, dado que la vinculacion epigrafica y geografica apuntada se ve
aqui enfatizada por el fendémeno onomastico de los cognomina de parentesco, al que J.
M. ABASCAL supone como epicentro la capital del cercano convento cluniense, y en el
que profundizaremos a posteriori'**

1447 Asi zanja la cuestion A. CASTIELLA (1977, pp. 186-187) y U. ESPINOSA (ERRioja, p. 13) a partir de
las conclusiones de B. TARACENA (1928, pp. 28-31) y A. SCHULTEN (1945, pp. 55-56), quienes habian
demostrado claramente que no era posible ubicar en Canales la Segeda de las fuentes clasicas.

1448 TARACENA, 1928, pp. 28-31, fig. 20.

149 U. ESPINOSA (ERRioja, p. 13) considera que el conjunto de epigrafes conocidos en Canales de la
Sierra (ERRioja n* 63-68) procede exclusivamente de su iglesia parroquial, ubicada al pie del cerro
Cividad.

1430 Se trata en conjunto de epigrafes de caracter funerario, uno de ellos incluye una dedicacion a la
Fortuna Augusti (FITA, 1907, p. 293; ERRioja 64). El unico epigrafe cultual es este dedicado a las Matres.
3! EERioja, p. 82. No entendemos porqué desarrolla Antistius en lugar de Antestia-us, que es de hecho la
forma atestiguada en la zona (ANTESTIA AVNIA, n° 19; [AN]TESTIA [LICI]RANA, n°® 122), si bien
predomine en Hispania como nomen o en posicion de cognomen Antistia-us (ABASCAL, 1994, pp. 78-79;
p. 277); por lo demaés, Antonia-us es el décimo gentilicio mas frecuente en Hispania con cerca de 200
testimonios (ABASCAL, 1994, p. 79).

1452 podria tratarse en tal caso de ATTVS, ATTIVS, antropoénimo distribuido especialmente en la
Celtiberia y area astur (cf. UNTERMANN, 1965a, pp. 63-64, mapa 13: Atto, Aturo). Cf. elenco de tales
nomina en ABASCAL PALAZON, 1994, pp. 88-89.

1453 ERRioja, p. 12; COLLADO, 2006, p. 98. Cf. infra apartado Areas de distribucién de culto a las Matres.
Convento cluniense y aledarios. Berones.

1434 Cf. infra apartado Areas de distribucion de culto a las Matres. Convento cluniense y aledafios. La
onomdstica de cardcter paterno. J. M. ABASCAL (1994, p. 223) no menciona este caso, pero recoge un
Antistius Paternus en Narbona (CIL XII, 4365), de la tribu Galeria, soldado de la legio IV Macedonica,
reclutado antes del afio 40 d. C., al respecto cf. LE ROUX, 1982, p. 188, n° 64.
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En la segunda linea, el dedicante se identifica como perteneciente a una unidad
suprafamiliar, AVILIOC(um)'*>. La referencia a esta organizacién suprafamiliar —
extrafia en el registro documental en territorio beron'**°~ vuelve a recordar la sintonia
onomastica de esta pieza con las referencias gentilicias entre arévacos y pelendones, en
cuyo territorio es frecuente la expresion epigrafica de grupos familiares en genitivo
plural.

iv. El epiteto

El ara no ofrece problemas de lectura ™', sino en cuanto al desarrollo de las dos
abreviaturas de la lin. 3: <MAT>, con ligadura entre los tres signos graficos, y <J/>.
Parece claro que se trata de una dedicatoria a las Matres, no obstante ofrece dificultades
desarrollar el epiteto abreviado con <V>. En tal sentido, la propuesta de U. ESPINOSA,
V(seis)'***, dependia completamente de la viabilidad de lectura tradicional del epiteto de
las Matres en el altar de Laguardia'*>.

La propuesta de relectura de J. NUNEZ MARCEN y A. BLANCO del epiteto Vseis a
favor de Festis en el altar a las Matres en Laguardia, condujo a los mismos autores' ** a
plantear la posibilidad de desarrollar la abreviatura del epiteto de las Matres en Canales
en relacion al epiteto de las Matres Veteres documentado en Obulco (Porcuna, Jaén)'*®',
y conocido a nivel europeo a través de las Matres Veteranehae atestiguadas en
Germania y las deae Veteres conocidas en Britania' ***. No obstante, el grado de relacion
del caso jienense de Obulco, dedicado a las Matres Veteres, con estos tednimos
extrapeninsulares lingiiisticamente afines, no estd en absoluto carente de dificultades,
dado que constituye un hapax epigrafico, por cuanto no obstante F. HEICHELHEIM'*®®
apunt6 a la posible relacion sustancial entre sendos epitetos, Veteranehae y Veteres, este
ultimo con gran diversidad de formas y divergencias en numero y género segun los
distintos testimonios, no se cuentan con dedicaciones britdnicas a las Veteres bajo

. ., . 1464
identificacion explicita como Matres ™.

1457

1433 Unidad suprafamiliar inicamente conocida por este epigrafe. U. ESPINOSA (ERRioja, n. 142, p. 82) lo

pone en relacion con la GENTE ABILICORVM conocida en Morcin, Asturias (cf. CIL 11, 2698 —p. 919—;
ALBERTOS FIRMAT, 1975, p. 11, n° 27; ERAsturi 24) y con los antropoénimos Auilius/a, Auellicus, Auila,
Auelus. A. STYLOW (1983, p. 290) considera que Avilius (Cordoba: AE 1934, 25; Sevilla: CIL 11, 1215;
Osma: ERPSo 85; Lugo: HEp 15, 2006, 249; etc.) seria un nombre de origen itdlico amalgamado en el
area céltica con un gentilicio indigena, que él reconstruye como *4vel(l)ius. A lo largo de este estudio nos
referimos ademas al parentesco lingiiistico de esta gentilitas Avilioc(um) con la de Ablig(um), Alcubilla
del Marqués (Soria, inmediaciones del Burgo de Osma; ERSo 3), y a rechazar tal posibilidad de
parentesco lingiiistico en relacion al radical Abil- / Apil- del epiteto de las Matres Apillarae (Badaran, La
Rioja), cf. supra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres Apillarae (Badaran, La Rioja) .

456 coLLADO, 2006, p. 109. El autor, con prudencia, se refiere a la escasez documental de hallazgos, no a
la inexistencia de este tipo de organizacion familiar en dmbito berén, Cf. infra apartado Areas de
distribucion de culto a las Matres. Convento cluniense y aledarios. Berones.

7 ERRioja 63, p. 82.

438 ERRioja 63, p. 82, donde se indica explicitamente el altar de Laguardia, “cerca de aqui”. J. GOMEZ
PANTOJA (1999b, p. 422) ya advertia de la fragilidad del desarrollo propuesto para el epiteto de las Matres
en Laguardia, aconsejando la busqueda de otras posibilidades.

1439 Cf. supra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres Useae / Festae (Laguardia, Alava).

1460 7 NUNEZ MARCEN & A. BLANCO, 2002, p. 59 = HEp 12, 2002, 366.

1461 Cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres Veteres (Obulco, Jaén).

1492 HEICHELHEIM (RE 14, 2, col. 2235) recoge el epiteto *Vataranae, n° CXXV, incluyendo las
atestiguadas epigraficamente como Vataranehae y Veteranehae. La mayor parte de los testimonios
proceden probablemente de un santuario cercano a la poblacion alemana de Ziilpich. Las deae Veteres se
documentan en Britania, especialmente en los campamentos sitos en torno al muro de Adriano (BIRLEY,
1986, pp. 62-64). Cf. supra, apartado Teonimos. Otras formas atestiguadas como teonimos.

163 HEICHELHEIM, RE IX A, 1, s.v. Vitiris, cols. 412-414.

1464 Cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres Veteres (Obulco, Jaén).
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Aceptando la correccion del epiteto de Laguardia a favor de Festae y las naturales
consecuencias en relacion al desarrollo de la abreviatura del epiteto de Canales de la
Sierra, y siempre en caso de aceptar esta propuesta de lectura como Veteres'*®>, nos
hallamos ante la dificultad adicional de que no existe consenso entre las distintas
propuestas etimologicas que para Veteranehae y Veteres se han ido vertiendo. Por una
parte, no ha faltado quien ha buscado una relacion con el adjetivo latino afin, ya fuera
en relacion al ambito castrense, a través del término veterani o el toponimo Castra
Vetera'**®, ya fuera en relacion a los genios de los antepasados, lo que, por otra parte las
pondria en relacion de significado y atribuciones con las (Matres) Proxsumae'*®’. En
relacion a esta propuesta, suponiendo que el epiteto apelara a una marcada nocioén
funeraria, ello tendria en Canales el aval de que ello concuerda bastante bien con el
tenor del conjunto epigrafico de caracter funerario alli localizado, no obstante ello
resulte una aproximacion poco mas que quimérica dado el azaroso estado en que tales
hallazgos epigraficos han salido a la luz'*®®; dos indicios cabria afiadir a la sazén, la
atestiguacion puntual de las Proxsumae en territorio peninsular, aunque en lugar tal
alejado como Elche'*”, y el tenor funerario seguro conocido en contextos
extrapeninsulares para figurillas femeninas individuales tipo Matres'*”°, aspectos sobre
los que habremos de incidir al evaluar hasta qué punto podemos rastrear para las Matres
la atribucién sobre una cierta tutela sobre la vida de ultratumba, aspecto connatural si
aceptamos la naturaleza de las diosas en relacion a Terra Mater'*"".

Por otra parte, si atendemos a la propuesta etimologica de F. HEICHELHEIM, que
recordemos considera una ligazon sustancial y etimoldgica entre los testimonios
germanicos y los britanicos, la base del epiteto se podria sustentar sobre el germanico
*watar, y vendria a identificar a estas Matres como ‘Wasserfrauen’'*’*. Se trata de una
propuesta de tenor hidrico para la que tampoco falta eco en la realidad de este
testimonio a tenor de la riqueza hidrica de la localidad en forma de arroyos y
manantiales, sobre todo si tomamos en consideraciéon que el lugar constituye el
nacimiento del rio epénimo que confluyendo a partir de Villavelayo con el rio Neila
forma el Najerilla'*"®, lo que por una parte nos vuelve a evocar la relacién del curso del

1495 E] tmico paralelo estricto nos lo ofrece un anillo de Colonia, recogido por F. HEICHELHEIM (RE 14,2,

col. 2232, s.v. Matres) como epiteto de las Matres n° CXIX: V{(...), CIL XIII, 10024, 17. Si atendemos al
listado de F. HEICHELHEIM (op. cit.) de epitetos atestiguados a las Matres que comienzan graficamente
por <V>, el listado es amplio: Vacallinehae (n° CXX), Vallabneiheae (n° CXXII), Vapthiae (n° CXXIV),
Vatviae (n° CXXVI), Vendiantiae (n° CXXVII), Vesuniahenae (n° CXXVIII), Victrices (n° CXXIX);
omitimos los epitetos conservados s6lo parcialmente.

1466 OLMSTED, 1994, p. 425.

147 RUGER, 1987, p. 2.

1498 Comenta A. M* CANTO (1995, p. 310), en relacién a la Beturia céltica aunque se puede extrapolar
para este caso, que los hallazgos epigraficos casuales derivados de labores agricolas, suelen manifestar un
sesgo funerario y votivo, debido al caracter proclive de necropolis urbanas o fundanas para tal tipo de
hallazgo.

149 La etimologia del epiteto Veterae es incierto, no obstante se han vertido distintas y agudas
aportaciones. Sobre el posible sentido conjunto de Veteranea y Proxumae en relacion a los antepasados,
cf. supra apartado Teonimos. Otras formas atestiguadas como teénimos. En Hispania contamos con un
altar de Elche a las Proxsumae, cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Otras divinidades
plurales. PROXSUMIS (Eliche, Alicante).

1470 Cf. supra apartado Fuentes iconogrdficas. Tipologia.

ML Cf. infra apartado La naturaleza de las Matres: Terra Mater.

W2 wusrt, RE VIII A, 2, s.v. Veteranehae, col. 1835; HEICHELHEIM, RE IX A, 1, s.v. Vitiris, cols. 412-
414. No obstante, recordamos, que este autor lleva a plantear hasta tres posibilidades etimologicas para
los/las Vitiris, una de las cuales coincide sustancialmente con la propuesta de WUST para las Veteranehae
germanicas, cf. supra apartado Teonimos. Otras formas atestiguadas como teénimo.

173 Cf. infra apartado Las Matres y la concepcion sacralizada de las aguas. Matres y cursos de aguas.
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Najerilla con la concentracion de testimonios entre el area arévaca de la Demanda y el

o 1474
territorio beron'*’,

14. Matres Veteres (Obulco, Jaén)

i Ficha epigrdfica

OBJETO

TIPO DE OBJETO Altar votivo

DESCRIPCION Ara prismatica, de la misma y de otra formalmente melliza se indica: “en lo llano de
encima tenia cada uno un vacio redondo, como media naranja, y capaz como un
brasero mediano, donde la piedra estaba requemada y roja” [Noticas de la Villa de
Porcuna..., dpud CIL 11, 2128]

TIPO DE SOPORTE

DIMENSIONES “3 pies” [Noticas de la Villa de Porcuna..., apud CIL 11, 2128]

CONSERVACION Actualmente desaparecida

BIBLIOGRAFIA CIL 11 2128; ANWYL, 1906, p. 31; LOPEZ CUEVILLAS & SERPA PINTO, 1934, p. 307;
ILER 996; GONZALEZ FERNANDEZ, 1983, p. 272; CIL 11 2/7, 94; CILA 111.1, 295;
HERNANDEZ GUERRA, 1997, 17; GOMEZ PANTOJA, 1999b, 10a, pp. 423, 425;
OLIVARES PEDRENO, 2002, p. 122, 255; NUNEZ MARCEN & BLANCO, 2002, p. 60, n°
18.

INSCRIPCION

TIPO DE INSCRIPCION

TEXTO Ara M(- - -) Veteribus

VARIANTES

CAMPO EPIGRAFICO (cm.)

MODULO LETRAS

RASGOS PALEOGRAFICOS

DATACION

ORIGEN Y DEPOSITO

LUGAR DE HALLAZGO Porcuna, Jaén

ANOTACION

NOMBRE ANTIGUO DEL LUGAR Obulco Pontificiensis

ESTATUTO JURIDICO Municipium

CONVENTUS / DIOCESIS C. Cordubensis

PROVINCIA Baetica

DEPOSITO

ii. Ubicacion del altar

La pieza fue hallada en el siglo XVII, junto a otra de caracteristicas formalmente
similares'*””, en el domicilio de un anénimo cronista de Porcuna, quien a su vez la
menciond en la relacion de antigiiedades romanas de la localidad de Porcuna,
Municipium Pontificense Obulco, al redactar un manuscrito sobre la historia y
antigiiedades de la misma'*".

1474 Cf. infra apartado Distribucion de las dreas de culto. Convento cluniense y aledaiios. Berones.

Y75 CIL 11 2/7, 95. Letrero perdido.

1476 E. HUBNER (CIL 11, 2128) recoge el epigrafe a partir de A. CEAN (1832, p. 372-376), quien por su
parte remite como fuente a un documento anénimo del siglo XViI, Noticias de la Villa de Porcuna,
escritas por un natural de ella. Cabe indicar que ha sido precisamente esta referencia literal de A. CEAN
la que ha permitido recientemente identificar un manuscrito de la Biblioteca Nacional, Fundacion y
Antigiiedad de la Villa de Porcuna..., con el susodicho documento, que se creia perdido, cf. RECUERDA
BURGOS, 1995, pp. 155-156. Fragmento en cuestion (4pud RECUERDA BURGOS, 1995, p. 155 = CIL 11,
2128): “en mi casa pocos dias ha, abriendo unos cimientos, se hallaron dos piedras notables, las cuales
eran de tres pies, muy labradas, a modo de pedestal de columna, y en lo llano de encima tenia cada uno
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El municipium se ubicaba en el conventus Cordubensis'*’’, al decir de PTOLOMEO en

territorio de los Tardulos'*’®, y situada en la calzada que comunicaba la costa oriental
con Andalucia. Nos hallariamos, en principio, con un espacio de sustrato ibérico, no
obstante incidiremos a posteriori en la caracterizacion duplice de la Beturia entre la
esfera céltica y la tirdula a tenor de los testimonios sefialados respectivamente'*””,
iii. El epiteto
No han faltado dudas sobre la lectura ofrecida por el documento anénimo del siglo

xvil'™® no obstante, a la luz del mismo se deduce que el autor era un hombre de

amplios conocimientos historicos y profundo conocedor de la lengua latina'*®'.
Tampoco ha faltado quien haya puesto en duda el desarrollo Matribus a partir de la
abreviatura <M-> transmitida por el documento del xvi'**?, no obstante el epiteto
transmitido VETERIBVS sea un solido argumento a favor de la lectura tradicional ***,
por su sintonia con las dedicaciones germanicas a las Matronae Veteraneahae y a las
britanicas deae Veteres, aunque sensu stricto se desconozca de otro testimonio de
dedicaciéon que las invoque explicitamente como Matres Veteres'*™, mencion aparte
que esta lectura pudiera llevar a proponer la posibilidad de desarrollar el epigrafe de
Canales de la Sierra en el mismo sentido, MATRIBVS V(eteribus), tras la relectura del
supuesto epiteto VSEIS de la inscripcion de Laguardia'**’.

Se trata de un epigrafe “molesto”, que cada especialista ha intentado dirimir sin
excesiva cautela, previniendo de la fragil transmision del texto o englobandolo en un
supuesto caracter aldctono que compartiria con la dedicacion de Carmona a las Matres
Aufaniae y la de Medina de las Torres a las Matres Augustae'**®. No obstante, cabe

tener precaucion dado que, tal y como hemos sefialado, el dedicante de Canales de la

un vacio redondo, como media naranja, y capaz como un brasero mediano, donde la piedra estaba
requemada y roja; indicio de que alli se ofrecia algun género de sacrificio de fuego”.

YT PLIN., HN 111, 10.

178 PTOL. 11, 4, 9. A. SCHULTEN (RE XVII, 2, col. 1751, s.v. O-bulco) indica que el indigenismo de la
poblacién queda manifestado tanto en el topénimo de la poblacion, una tipica formacion ibérica con
prefijo en o- (recuerda el caso de Olisipo) que se patentiza en como el topénimo ha evolucionado sin tal
prefijo: Bulconem > ‘Porcuna’.

1479 Cf. infra apartado Distribucién de las dreas de culto. Baetica. Beturia tirdula. En la Beturia céltica se
encuadran los testimonios a las Matres Augustae (Medina de las Torres) y a las RIXAMIS (Arucci,
Huelva), en la Beturia tirdula cabria atribuir este testimonio de Porcuna.

807 o5 editores del CILA (II1, 295, p. 340) consideran que puede haber errores de lectura en el texto que
nos ha llegado.

181 RECUERDA BURGOS, 1995, p. 157.

1482 GONZALEZ, 1983, p. 272. El autor se limita a indicar la fragilidad del desarrollo Matribus, sin
proponer otra restitucion, no obstante una autoridad como E. ANWYL (1902, p. 31) ya aceptara la
propuesta de desarrollo de la inscripcion de E. HUBNER (CIL II, 2128), y la incluyera en su mapa de
testimonios de culto a las Matres en Europa.

183 NUNEZ MARCEN & BLANCO, 2002, p. 60.

1484 CILA TIL.1, 295, p. 339. Las Veteres, atestiguadas en Britania, son invocadas sencillamente Veteribus
o acompafladas del tednimo deae, dibus Veteribus; las dedicaciones de Germania son dedicadas
analogamente sin otra indicacion, Veteranehis, o como epiteto de las Matronae, Matronis Veterabehabus
// Veteranehis; mno obstante, cabe recordar la analogia con la dedicacion de Carmona a las Matres
Aufaniae, invocadas invariablemente como Matronae en Germania; cf. supra apartado Tednimos. Otras
formas atestiguadas como teénimos

1485 Cf. supra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres V. (Canales de la Sierra, La Rioja).

1486 GOMEZ-PANTOJA, 1999b, p. 424 (= OLIVARES PEDRENO, 2002, p. 255). J. C. OLIVARES (2007, pp.
150-151, n. 39) tras minimizar la fiabilidad de un epigrafe perdido y s6lo conocido por la descripcion de
un autor anénimo, indica las dificultades de interpretacion del mismo, dado que aunque Obulco se halla
relativamente cerca de Andujar y de las explotaciones mineras de Sierra Morena, no se puede explicar
este caso como resultado del desplazamiento de poblacion del area celtibérica por la necesidad de mano
de obra en las minas, ya que se trata de un inscripcion hallada en un contexto ciudadano.
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Sierra es claramente un indigena hispano —mencién de gentilitas inclusive—, y existe la
posibilidad de que en sendas dedicaciones las Matres compartieran un epiteto afin.
Partiendo de esta supuesta base aloctona, pero tratando de aproximarse al fendmeno
religioso aqui atestiguado, J. GOMEZ PANTOJA apuntd al componente hidrico deducible
del contexto de las dedicaciones de Carmona y de Obulco, indicando para este caso la
existencia de dos pozos, el de Vélez y el llamado “del francés”, con fama inmemorial de
poseer virtudes sanativas'*®’. Sabemos por el documento andnimo del siglo xvi, al
hacer relacion de los monumentos romanos de la poblaciéon, de dos monumentos de
caracter hidrico, el mencionado pozo Vélez'***, y el Albercon, una suerte de deposito de
agua que sabemos fue cegado en 1884 con motivo de una epidemia de coélera de
morbo' *°. Se trata de posibilidades muy sugerentes, especialmente si tomamos en
consideracion el cardcter hidrico que podemos deducir hipotéticamente del epiteto
Veteres, tal y como sefialamos en relacion al testimonio de Canales de la Sierra a la luz
de las propuestas vertidas en relacion a los testimonios extrapeninsulares a Veteranehae
y Veteres'®. No obstante, somos cosncientes de la fragilidad de los argumentos
esgrimidos y de que solo de una posibilidad entre otras se trata, maxime dada la
imposibilidad de situar con precision el hallazgo epigrafico, pero es un indicio que
habremos de valorar a la hora de considerar en conjunto los cultos hidricos vinculados a
las Matres y otras divinidades de caracter plural, méxime si tenemos en cuenta el
caracter minero-medicinal de uno de los veneros porcunenses, lo que por otra parte nos
permite aducir el relativo paralelismo con el culto al manantial de Carrawburgh,
Escocia, 4rea del Muro de Adriano'*’, puesto bajo la proteccion de Conventina, sin que
ello fuera obice para ser alli veneradas las Veteres'**, ni para que la ninfa local fuera
representada en la forma de triada tan acostumbrada en la iconografia continental de las

Cabe senalar, asimismo, dos testimonios epigraficos con los que quizas quepa poner
en relacion este altar porcunense. El primero de ellos nos lo ofrece el Museo
Arqueologico de Coérdoba, que conserva un altar dedicado FATIS AVGVSTIS ET

187 GOMEZ PANTOIA, 1999b, p. 425; el autor toma la indicacion 4pud HEREDIA ESPINOSA, 1994, p. 68.

1458 El pozo Vélez ha suministrado de agua a la poblaciéon de Carmona hasta la construccion del pantano
de Quiebrajano. Es interesante comparar la descripcion que ofrece del monumento para el siglo XVII,
bastante modificado en la actualidad: “Asi mismo un pozo de agua dulce, a quien llaman el Vélez que estd
fuera de la villa como a media milla, el cual tiene de hondo 36 pies y de ancho doce, sacado en forma
cuadrada, de lo bajo a lo alto, donde se remata en dos arcos de canteria, que se cruzan en medio de tal
manera que hacen cuatro bocas, obra notable asi por su fabrica como por su antigiiedad como por la
abundancia de agua que tiene, pues no halla’'ndola jamas arriba de tres pies de agua, poruge es
presuncion vuelve a salir por un acueducto que se descubre en una huerta mds abajo, ha sustentado y
sustenta a todo el pueblo desde que se fabrico sin que le haya faltado agua, ni aun en afio de mucha
sequedad”, apud RECUERDA BURGOS, 1995, p.160. Efectivamente,

148 Descripeion del Albercon (apud Recuerda Burgos, p. 160, indica el autor que las medidas a parecen
en blanco en el original): “un estanque hecho todo de hormigén muy fuerte (a quiene ahora llaman
Albercon que tiene ... pies de largo y ... de ancho y ... de hondo al que antiguamente debia de venir agua
y de la misma manera salir por algunos acueductos, cuyps cainios dicen se ven junto al suelo cuando lo
limpian, si bien esta perdido y no sirve de otra cosa que recoger el agua dulce”

90 AL U. STYLOW 4pud CIL 11, 7, 223. Cf. supra apartados Teénimos. Otras formas atestiguadas como
epiteto y Corpus epigrdfico npeninsular. Matres V. (Canales de la Sierra, La Rioja).

91 Reconocemos el mérito de la induccion apud J. GOMEZ PANTOJA (1999b, pp. 424-425).

1492 BIRLEY, 1986, pp. 62-64.

1493 GREEN, 1995a, pp. 99-102. La autora, que no menciona el altar a las Matres, se detiene a discutir la
iconografia triadica de la pieza de Carrawburgh concluyendo que antes bien que una representacion de
Coventina y dos ninfas, se trataria mas probablemente de una triple representacion de la diosa,
interpretada como ninfa en, al menos, una de las inscripciones. Cf. supra apartado Fuentes iconograficas.
Tipologia.
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NVTRICI AVGVSTAE, que para su editor pudiera ser originario del ager dependiente
de Obulco en la Antigliedad, y que tal y como veremos presenta uno cierto paralelismo
con la Nutrix Augusta del Africa romana y las Fatae del area de Cisalpina, pero
resultando imposible reducirlo a una identidad completa con ninguno de los dos
fenomenos extrapeninsulares'*”*. El segundo procede del 4rea de Sierra Morena cercana
a Porcuna; en Isturgi, Andujar, se ha hallado un altar votivo a la diosa Epona'*”. A la
luz de su documentacion puntual en Hispania pero concentrada en el area de la
Celtiberia y aledafios'**°, cabe plantearse el problema de Porcuna por cuanto sin 4nimo
de entrar en el grado de relacién y analogia entre Epona y Matres'*’, nos hallamos con
una documentacion molesta que parece expresar un grado de vinculacion entre esta area
de Sierra Morena y la Celtiberia, para el que cabe considerar en primera instancia la
naturaleza duplice atribuida por las fuentes clasicas a la Beturia'*”® y para el que
también cabe considerar la vinculacion viaria entre el drea de la Meseta norte y el area
meridional peninsular, en atencién a la dispersion de clunienses por razones vinculadas

. - . : ) 1499
bien a los yacimientos metaliferos, bien a la ganaderia trashumante ™.

15. Matres Vieaniae Ibanduiocolae (Beiriz, Oporto)

i Ficha epigrdfica

OBJETO
TIPO DE OBJETO Altar
DESCRIPCION
TIPO DE SOPORTE | Piedra - Granito
DIMENSIONES 0,36 x 0,42 x 0,33 m.
CONSERVACION Parte superior perdida, afecta a la lin. 1 de la inscripcion (perdida)
BIBLIOGRAFIA GONCALVES, 1963, pp. 230-233; ALMEIDA, 1972, p. 34; LE ROUX & TRANOY, 1973,
pp- 212-213, n° 20, fig. 17; AE 1973, 316; BLAZQUEZ, 1974, p. 26, fig. 6; TRANOY,
1981, pp. 301, 305; RAP 600; OLIVARES PEDRENO, 2002, p. 82.
INSCRIPCION
TIPO DE INSCRIPCION Cultual
TEXTO [Pro sall? /ute Ani[i?] / Rufi? Ban/dui Ocole? /
Cornelia/nus lib(ertus) | v(otum) s(olvit) l(ibens)
m(erito) RAP 600
VARIANTES [Matribus?] /| Vieani[a]/bus Ibanduiocolis /
Corneli[a]/nus lib(ertus) / v(otum) s(olvit) l(ibens)
m(erito) AE 1973, 20
CAMPO EPIGRAFICO (cm.) 0,24 x 0,22 (estimado)
MODULO LETRAS

1494 Cf. supra apartado Corpus epigrdfico peninsular. FATIS AVGVSTIS ET NVTRICI AVGUSTAE
(Cordoba o Porcuna).

1495 4E 2002, 726; HEp 12, 2002, 299. El altar presenta en la cara anterior y posterior la representacion en
relieve de un équido marchando a derecha.

149 Una inscripcién en Sigiienza, Guadalajara (CIL II, 5788; ABASCAL PALAZON, 1983, n° 35); una
inscripcion en Lara de los Infantes (BELTRAN & Diaz, 2007, n° 3.1); una inscripcién en Monte Bernorio,
Palencia, que la invoca como EPANE (4E 1965, 62; IGLESIAS, 1975, n° 2). A ello cabe sumar dos
probleméticas representaciones en Alava: bajorrelieve ubicado en una cueva de Marquinez y un grabado
realizado sobre un sillar en la ermita de Albaina (cf. ALFAYE VILLA, 2003, pp. 82-83). No obstante, la
tesis de que Epona es una diosa de origen celta ha sido superada, cf. estado de la cuestion en PROSPER,
2002, pp. 51-52.

97 Cf. supra apartado Categorias Muttergottheiten y weibliche Gottheiten.

1498 Cf. infra apartado Distribucion de las dreas de culto. Baetica. Beturia.

1499 Cf. infra apartado Interpretacion de las dreas: Poblacion, vias y trashumancia. Marco tedrico:
interpretacion ganadera — interpretacion ganadera.
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RASGOS PALEOGRAFICOS

DATACION Entre los siglo 11y IV [LE ROUX & TRANOY, 1973,
p. 213]
ORIGEN Y DEPOSITO
LUGAR DE HALLAZGO Povoa de Varzim, Oporto
NOMBRE ANTIGUO DEL LUGAR
ESTATUTO JURIDICO
CONVENTUS / DIOCESIS C. Cluniensis (??7?)
PROVINCIA Hispania Citerior, Tarraconensis
DEPOSITO Museo de Povoa de Varzim
ii. Ubicacion del altar

El epigrafe es conocido por una publicacion de los fondos del Museo de Povoa de
Varzim"%, localidad maritima situada a unos treinta km. al norte de Oporto, en el que
se daba cuenta de este epigrafe junto a otro, quizas dedicado a Jupiter'"', hallado en el
Alto da Vinha, Beiriz de Baixo, a 3 km. al oeste de la propia Povoa de Varzim.

Nuestra pieza consiste en un altar de granito, cuya lectura es muy dificil a razén del
mal grado de conservacion y de la deficiente grabacion de los signos. Falta la parte
superior de la pieza, habiendo desaparecido probablemente la primera linea de la
inscripcion'*?. La formula de consagracion V-S-L-M:, claramente legible en la parte
superior del plinto'>*, asegura el caracter de dedicacién de la pieza.

iil. Onomastica del epigrafe

P. LE ROUX & A. TRANOY "™ presentan sendas soluciones para la lectura del
nombre propio del dedicante, CORNELIANVS o CORNELIVS; en el primer caso el
nombre propio adquiere la forma de cognomen' ", en el otro nos hallariamos con uno
de los nomina mas frecuentes en la epigrafia hispana">*. De lo que no cabe duda""’, es
que se identifica como liberto.

Si atendemos a la correccion de J. M. GARCIA de las tres primeras lineas ", el altar
seria ofrecido PRO SALVTE ANI[I?] RVFI?"**. En tal caso, nos hallariamos ante un
nomb{g1 lindigena, Anius”'°, y de uno de los cognomina mas frecuentes en Hispania,
Rufus > .

1508

1% GONCALVES, 1963, pp. 230-233.

1300 Altar en granito, 68 x 22 x 18 (casi el doble de alta que nuestra pieza: 36 x 42 x 33); creciente en el
frente, lectura muy insegura (4E 1973, 316). F. GONCALVES (1963, p. 225) considera que se trata de un
altar dedicado a Japiter Tonante: [[JOVI T[onanti] D(edit) D(edicavit) / [VIOTO DO / MINI S(ui)- /
MART(ius) / C(aii) L(ibertus); JM. GARCIA (RAP 601) propone que la primera linea contendria el
nombre del dedicante, para seguir en la segunda linea con la féormula VOTO, y en la cuarta linea el
nombre de la divinidad, MARTI.

021 E ROUX & TRANOY, 1973, p. 212. La suposicion es seguida por los restantes autores.

139 La forma irregular de la parte inferior del bloque indica que la pieza se apoyaba siendo enterrada en el
suelo, cf. LE ROUX & TRANOY, 1973, p. 213.

3041 E RoUuX & TRANOY, 1973, p. 212.

1395 Como tal lo recoge con interrogante J.M. ABASCAL (1974, p. 335) en su lista de cognomina y nombres
personales.

13% Cornelia/-us es el tercer gentilicio més frecuente en Hispania (ABASCAL, 1994, p. 116).

P07 TRANOY, 1981, p. 305.

1298 RAP 600.

1309 3. M. GARCIA (RAP 600, p. 527), considera que la lectura mas probable seria BVSI, pero considera
que pueda tratarse de una deficiente ejecucion de R y F en el epigrafe.

19 Asi lo indica .M. PALAZON (1994, p. 276), quien indica no obstante su similitud con otras formas
latinas y griegas atestiguadas en Hispania como Anio, Ann- o Annea.

B Rufa/-us es el segundo cognomen mas frecuente en Hispania en el listado de J. M. ABASCAL (1994, p.
487).
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iv. El epiteto IBANDVIOCOLIS

Debemos recordar que el mal estado de conservacion afecta probablemente al
campo epigrafico; para P. LE Roux & A. TRANOY'*'? el nombre propio de la divinidad
invocada se hallaria en la primera linea perdida, correspondiendo las tres primeras
lineas del texto conservado a los epitetos de la misma VIENI[A vel E]BVS
IBANDVIOCOLIS"". Para los mismos, el término IBANDVIOCOLIS se construiria
sobre el radical band-"', muy bien atestiguado en la teonimia del Noroeste
peninsular’>". Desde esta lectura, se han barajado distintintas posibilidades a la hora de
identificar a las divinidades invocadas en la primera linea perdida; para C. A FERREIRA
DA ALMEIDA se trataria de un tipo de ninfas~'%; para F. LE ROUX & A. TRANO resulta
mas probable suponer a las Matres —o Matronae— por la similitud lingiiistica de
Vieaniabus con otros epitetos documentados para estas divinidades tales como
Aufaniabus, Rumanehabus, Gabiabus o Vediantiabus, sin que descartaran estos autores
otras posibilidades tales como Deae o Lares" "’

A posteriori, la hipotesis en clave de Matres parecié mas verosimil para A. TRANOY
a razon del hallazgo en el Castro de Mozinho, distrito de Oporto —a unos 60 km. de
distancia—, de una escultura representando a tres figuras sedentes de gran similitud a los
tipos iconogréficos conocidos para estas divinidades en el resto de Europa''®. El autor
senald a proposito que estos dos monumentos habria que ponerlos en relacion con el
altar a las Matres Callaicae de Clunia'") lo cual por una parte manifestaria la
importante relacion entre los conventus de Clunia y Bracara, pero mas aun reflejaria, a
través del cardcter inmovilista de las tradiciones cultuales, el territorio original de los
Callaeci™, asignado por este autor a la cercana area inmediata a la ribera derecha del
1921y aportaria una confirmacion del impacto del poblamiento céltico sobre las
poblaciones primitivas del Noroeste peninsular'>**,

J. M. GARCIA coincide en suponer la pérdida de la primera linea pero dados los
problemas de interpretacion cuasi irresolubles que presenta la lectura de semejante
epiteto, propone el arranque con la féormula pro salute, que continuaria en las lineas
conservadas: [PRO SAL]? / VTE ANI[I?] / RVFI; segun el mismo, la divinidad
invocada vendria indicada a continuacion, y seria el mismo Bandu, BAN/DVI COLE, y
no un epiteto con el radical del mismo integrado, caso del que no se conoce paralelo
alguno, aun cuando el epiteto COLE no dejara de resultar bastante incierto'**.

121 E RouX & TRANOY, 1973, p. 212.

313 Para C. A FERREIRA DA ALMEIDA (1972, p. 34) s6lo es posible retener VIEANI[I]/BVS.

BT EROUX & TRANOY, 1973, p. 213. Seguido por J. M* BLAZQUEZ (1974, p. 26).

1515 Sobre el estado de la cuestion de la divinidad BANDVE, BANDI remitimos a B. M® PROSPER, 2002,
IX (en especial pp. 269-281). Cf. infra.

1316 ALMEIDA, 1972, p. 34.

P17 LE ROUX & TRANOY, 1973, p. 213. Los ejemplos aducidos son Matronis Rumanehabus (ILS 4806),
Gabiabus (ILS 4804) y Vediantabus (Tourette, cerca de Niza, ILS 4823). Para J. C. OLIVARES (2002, p.
82), la propuesta de estos autores seria poco probable, dado que no se conocen en la zona otras
dedicaciones a las Matres, y que los testimonios cultuales de estas se concentran en el area central y
oriental de la Meseta, inferencia que mostramos no es correcta a la luz del progresivo conocimiento de los
conjuntos meridionales y galaico-lusitanos, cf. infra apartado Distribucion de las dreas de culto.
Gallaecia. Los testimonios lusitanos.

I8 TRANOY, 1981, p. 276. Cf. infra Corpus iconogrdfico peninsular. Representaciones propuestas
anteriormente.

19 Cf. supra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres Brigeacae (Clunia, Burgos).

1320 TRANOY, 1981, n. 102, p. 276.

321 TRANOY, 1981, p. 66. Cf. supra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres Callaicae (Clunia,
Burgos).

1322 TRANOY, 1981, p. 276.

123 R4P 600.



Al estudiar el epiteto de las Matres Callaicae de Clunia, ya nos referimos a la
hipotesis de A. TRANOY sobre el territorio original de los Callaici, y la vinculacion
tutelar sobre susodicha tribu que el mismo suponia a las divinidades eponimas
CALAICIAE y BANDVE CALAICO alli atestiguadas'’**. En buena medida, esta
hipotesis refleja el caricter tutelar que tradicionalmente se ha asignado a la diosa
Bandua*, y que descansa sobre la etimologia propuesta por L. MICHELENA'"*, en
relacion a la raiz *bhendh- ‘atar’ o ‘ligar’, lo que ha permitido fundamentar
lingliisticamente el sentido de «vinculo» con la funcion tutelar sobre clanes y
poblaciones que manifiestan los frecuentes epitetos de caracter local y ciertas
representaciones plasticas asociadas a la epigrafia de BANDVE, en la que aparece
presentada con rasgos iconograficos propios de Fortuna/Tyché y de Tutela'>*’, lo que ha
conducido tradicionalmente a conceptuar a esta divinidad como una divinidad
femeniana, Bandua.

En los ultimo afios se ha replanteado de manera profunda esta interpretacion. Una
de las primeras investigaciones en tal sentido fue la de R. PEDRERO"*® quien no
replanted la etimologia tradicional **’, sino que indicé las dificultades lingiiisticas que
presenta este tedbnimo, en especial, la diversidad de formas epigraficas que presenta la
raiz: BANDVE / BANDV / BANDEI / BANDI'™, y la extrafia concordancia de género

1324 TRANOY, 1977, p. 231; 1981, pp. 66, 271. De las indicaciones de A. TRANOY (1981, p. 279) cabe
sefialar que BANDVE es la divinidad con teénimo indigena que ocupa el primer lugar en cuanto a
dedicaciones en el conventus Bracarum (7 de un total de 25). Cf. supra apartado Corpus epigrdfico
peninsular. Matres Callaicae (Clunia, Burgos).

1325 Para la interpretacion clasica de BANDVE como diosa tutelar indigena de grupos humanos e
interpretada/asimilada bajo los caracteres de Tutela/Fortuna/Tyché, cf. BLAZQUEZ, 1962, pp. 51-61.

1326 MICHELENA, 1961, p. 200.

327 El caso paradigmatico es la patera de Calzadilla, Badajoz, de procedencia desconocida,
probablemente de la Beira Baja, Portugal. A. BLANCO FREIEIRO (1959) publicéd por vez primera esta
pieza, y por ello atendemos a su descripcion. Se trata de una patera de plata dorada que contiene en el
centro un medallon que presenta “uma representagdo rarissima de uma deidade lusitana” (idem, p. 453),
cuya iconografia clasica no oculta el teénimo indigena inscrito en rededor. En cuanto a la escena, aparece
una diosa de pie, en actitud de estatua, que sostiene cornucopia con la izquierda y patera con la derecha,
destacando la corona mural que porta sobre la cabeza, atributos propios de una Dea Fortuna protectora de
ciudades y gentes (idem, pp. 453-454); la diosa se apoya sobre una linea horizontal indicativa del suelo,
rodeada de una serie de motivos que la encuadran y que “sugerem a sua presen¢a num santudrio
rupestre” (idem, p. 453), en concreto un arbol de tronco retorcido a su izquierda, y unos pefiascos a su
derecha; a derecha se sitian cuatro arulas, dos encedidas en primer plano, una apagada junto a los
pefiascos, y un ara encendida en ultimo plano. A la luz de la inscripciéon, BAND (hedera) ARAVGEL
(punto), el autor presenta una serie de paralelos formales (idem, p. 455) entre los que cabe destacar otra
patera de plata hallada en Otafies, Santander (cf. GARCIA Y BELLIDO, 1949, p. 467, n°® 493, est. 343),
dedicada a una ninfa de las aguas medicinales, identificada con la inscripcion SALVS VMERITANA, en
la que asimismo la diosa es representada en un paisaje agreste sacralizado sefialado por aras y arbustos,
analogo al paraje donde era venerada junto a un manantial de aguas salutiferas y donde la ninfa recibia las
ofrendas de gratitud de sus devotos. A la luz de todo ello A. BLANCO FREUEIRO (op. cit., pp. 456-457)
considera que se trata de la representacion sincrética de una diosa tutelar prerromana, Band(-),
representada bajo aspecto de Fortuna/Tyché, iconografia caracteristica de época antonina y severa. B. M*
PROSPER (2002, p .267 , § 1.2.P) ofrece la lectura: Band(i) # Aravgel(ensi), y propone que el epiteto seria
un compuesto creado a partir de *okelo-, «elevaciony.

1528 PEDRERO, 1999.

132 R. PEDRERO (1999, p. 541) recurre a la raiz tradicional, *bhendh-, para explicar el significado del
teonimo, entendiendo que la reiterada asociacion de epitetos locales indican las funciones protectoras
sobre el grupo humano que se le encomienda y del que toma frecuentemente su epiteto.

1330 PEDRERO, 1999, p. 538. Para la autora se evidencia una interesante divergencia territorial entre la
predileccion de la forma BANDVE para los epigrafes hallados en la antigua Callaecia y en otras zonas
periféricas, frente a la documentacion casi exclusiva del grupo BANDI, BANDE, BANDETI en la zona de
Lusitania.



para una supuesta «diosa» a la que con asociados epitetos en masculino, como es el caso
de BANDVE CALAICO, méxime dado que a la hora de proponer una etimologia
comun a las formas atestiguadas, le resulta inviable reconstruir una forma femenina en
*-d, de donde propone una forma masculina de tema *-i-, *Bandui-, cuyo dativo seria
*Bandu-ei > Bandue, conceptuando ahora a la divinidad como un «dios»'**'. En
consecuencia a este “cambio” de género la autora replantea en un sentido mas amplio la
interpretatio tradicional de esta divinidad prerromana con las Tutelae'>**, y propone la
asociacion con Lares, Genii, etc.'>>

B. M® PROSPER'™* ha replanteado asimismo la cuestion a mayor escala
proponiendo una etimologia no celta para esta divinidad a resueltas de la tesis general
que defiende sobre la identidad propia del lusitano y de otra serie de lenguas IE
prerromanas hispanicas'>>. Su tesis se basa en defender *bandu-, tema en *-u- como
raiz comun que subyace a las formas de BANDVE y BANDI'*®. En funcién de tal
morfologia de tema en *-u-, rebate la etimologia del dios «que ata»,*bhendh-, ya que no
se conocen nombres de agentes indoeuropeos en *-u-, ni nombres de accion susceptibles
de convertirse en nombres de agente por evolucion semantica'>’. A resultas de ello, la
autora plantea una nueva etimologia a favor de un nombre de accion *g"em-tu- ‘paso’,
cuya correspondencia fonética y morfoldégica con *bandu- considera del todo
satisfactoria'>*.

No obstante rebata la etimologia céltica, a la hora de escoger entre el abanico de
posibles interpretaciones semanticas de *g"em-tu-, B. M* PROSPER recurre a los
paralelos formales y funcionales de BANDVE en las lenguas celtas e itdlicas, en las que
se documenta la presencia de divinidades que personifican el acceso a los poblados, por
lo que son consideradas como custodios de la independencia y seguridad de los
pobladores del lugar; de tal guisa presenta como paralelo formal y funcional de
BANDVE al dios Portiinus, formacion que consiste en la adjetivacion por medio de un
sufijo nasal de un nombre de accién *pr+-tu- ‘paso, vado’, que constituye casi un
sinonimo de la raiz propuesta para BANDVE'™. Consecuentemente, podriamos

1331 PEDRERO, 1999, p. 540.

1332 Sefiala R. PEDRERO (1999, p. 541) que la cuestion afecta ademas a Tutela, que aparece en ocasiones
acompaiada del apelativo en masculino: DEO.

1333 PEDRERO, 1999, p. 541.

1334 PROSPER, 2002, pp. 257-281.

1335 B, M® PROSPER (2002, pp. 276-277) admite que se ha producido la concurrencia de fenomenos
fonéticos propios del celta y osco-umbro como el que una labiovelar sonora IE /g"/ haya dado como
resultado /b/, e incluso propios del umbro y celtibérico como la sonorizacion del grupo -nt en -nd.

133 L a posibilidad de un tema en *-u-, es ya sugerida por R. PEDRERO (1999, p. 540), que la desestima a
favor de un tema en *-i- porque a su juicio *-u- no explicaria las formas en -i, -e. Al respecto B. M?
PROSPER (2002, p. 272) retoma la idea, y pone como ejemplo el paralelo ofrecido por el caso del tednimo
COSSVE / COSE]I, cf. PROSPER, 2002, VIII. 2. 1y 2. 2, pp. 235-241.

1337 PROSPER, 2002, p. 271.

133 PROSPER, 2002, p. 272. En cuanto al origen y desarrollo de las diversas formas atestiguadas, la autora
supone (idem, pp. 273-274) una expansion del tedonimo desde el area al norte del Duero, Callaecia, en
direccion sur, Lusitania. Entre las razones argumentadas, aquella que nos parece mas convincente es la
concerniente a la sonorizacion *-nt- > *-nd- de todas las formas atestiguadas (no existe 'BANTVE ni
TBANTVI), lo que se corresponde con la sonorizacion analoga en el area norte, Callaecia, antes de la
adopcion del alfabeto latino, mientras que en el area sur, Lusitania, se documenta epigraficamente aiin
con frecuencia en época romana la secuencia <NT>.

1339 PROSPER, 2002, p. 274. La raiz *per(H)- connota la nocién de «pasar, atravesar», de suerte que
*a¢"eH,-tu- ‘paso, vado’ constituye un sinénimo casi perfecto de *g"em-tu-. Ademas la autora considera
que la forma adjetival del tedonimo Portinus procederia de una locucion original, Deus Portunus, y que la
significacion del tednimo explica su asociacion original a Jano. Sobre la etimologia y significacion de
ianus como «vadoy, cf. ibid., p. 275.



entender a BANDVE, en origen, como el camino, vado o pasaje divinizado por su papel
favorecedor del trafico de bienes y personas, que a posteriori habria tomado el caracter
de divinidad protectora durante la marcha de un camino o en el paso de un puerto,
desfiladero o vado de agua'**’, lo que explicaria la asociacién posterior a Fortuna/Tyché
o Tutela. Para nosotros, la propuesta adquiere un particular significado, por cuanto
serviria para encuadrar esta teonimia en las atribuciones sobre vias de comunicacion que
condieramos justificado asignar a las Matres atendiendo al mapa de dispersion de
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testimonios .

I11. Matres no acompaiiadas de epiteto
16. Matres —Abascantus (Clunia, Covarrubias o Lara de los Infantes, Burgos)

i Ficha epigrdfica

OBJETO
TIPO DE OBJETO Altar votivo - Cultual
DESCRIPCION Consta de un cuerpo prismatico central con una moldura en su parte superior e

inferior compuesta, desde el centro, por un listel, un toro, una escocia y otro toro; la
inferior sobre pequefio plinto. En la parte superior hay la base de un foculo
semicilindrico entre dos pulvini.

TIPO DE SOPORTE | Piedra - Caliza, calcéarea; jaspeada, tonos grisdceos y violetas.

DIMENSIONES 26x 16-14 x 16-14

CONSERVACION Buen estado de conservacion.

BIBLIOGRAFIA OSABA 1968-1972, p. 574, lam. 1; ABASOLO, 1974, p. 367, 11, 2; ERLara, p. 34,
lam. IV. 2, n°® 8; CRESPO ORTIZ, 1987, p. 212, n°® 41; ERClun 15; BLAZQUEZ &
GARCIA-GELABERT, 1988, p. 169, n° D, fig. 14; BLAZQUEz, 1991, p. 164;
HERNANDEZ GUERRA, 1997, 4; GOMEZ-PANTOJA, 1999b, p. 423, n° 6d; MRCL, pp.
49-50, n° 54; CIRPBu 111; RSERMS 170; NUNEZ MARCEN & BLANCO, 2002, p. 57,
OLIVARES PEDRENO, 2002, p. 121; HERNANDEZ GUERRA, 2004, p. 163, n° 6;
CRESPO ORTIZ DE ZARATE, 2005, p. 163, n. 31; BELTRAN LLORIS & DiAz ARINO,
2007, pp. 36, n° 2.4, fig 10.

INSCRIPCION

TIPO DE INSCRIPCION Cultual

TEXTO Matribus / Abascan/tus Mar/ cellae / ex voto

VARIANTES

CAMPO EPIGRAFICO (cm.) 14x 14

MODULO LETRAS Entre 2y 1,8

RASGOS PALEOGRAFICOS Letra capital cuadrada alargada. Interpuncion
triangular, incluso a final de renglon. Nexo TR y
IBenlin 1.

DATACION S. 1 [ERClun 15; GOMEZ-PANTOJA, 1999b, p. 423;
MRCL 54]
S. 11 [BELTRAN LLORIS & DiAZ ARINO, 2007, p. 36]

ORIGEN Y DEPOSITO

LUGAR DE HALLAZGO Dudoso: Covarrubias, Lara de los Infantes o

Pefialba de Castro, Burgos
NOMBRE ANTIGUO DEL LUGAR Clunia: Colonia Clunia Sulpicia

1340 PROSPER (1999, 275) trae también a colacion la comparacién con la diosa gala Ritona, cuyo teénimo,

en el caso de proceder de *pr+-tu- o *pr+-to- significaria asimismo «vado, paso», si bien con un
componente acuatico dada su invocacion en Tréveris como divinidad que protege los vados y pasajes
acuaticos, y su probable vinculacion con el hidronimo del rio francés Rieu. Sobre el debate en torno a
Ritona en este sentido o como diosa asociada al comercio, cf. ibid., p. 275, n. 25.

1341 Cf. infra apartado Distribucion de las dreas de culto. Interpretacién de las dreas: Poblacion, vias y
trashumancia.



ESTATUTO JURIDICO Nova Augusta: Municipio latino Flavio
Clunia: Colonia

CONVENTUS / DIOCESIS Conventus Cluniensis

PROVINCIA Hispania Citerior, Tarraconensis

DEPOSITO Museo Arqueolégico Provincial de Burgos
ii. Ubicacion del altar

Se trata de un arula de cronologia altoimperial'>** procedente de una coleccion
particular de Covarrubias, donada al Museo Arqueologico Provincial de Burgos junto a
un altar a las Matres Endeiterae’™*. No se conoce noticia alguna sobre el lugar o
cronologia de su hallazgo, lo que ha conducido a que la bibliografia que menciona a
estos dos altares en defender su posible ubicacion original o bien en la comarca de la
Demanda, en la misma Covarrubias o en Lara de los Infantes, o bien en la capital
conventual, Clunia'>*.

iil. Onomastica del epigrafe
La pieza menciona a dos personajes identificados tinicamente por el cognomen. En
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nominativo aparece el nombre del dedicante, Abascantus, antropénimo griego =,

usualmente asociado a personajes de caracter servil o manumitido'*’; el otro nombre,
Marcellae™', es dificil de interpretar como genitivo o dativo; para B. OsABA'>*®,
Abascantus seria un esclavo de Marcela, posibilidad reconocida como plausible por P.
PALOL & J. VILELLA"?®, no obstante se reconozca la alternativa en dativo en la
traduccion de la inscripcion de Arria Nothis pro Secundo'™™.

Tal y como hemos indicado en relacion a la onomastica del altar a las Matres
Endeiterae por Felix Priscae'™', de un tiempo a esta parte se ha abusado en muchas
ocasiones de la consideracion juridica servil de los personajes identificados
epigraficamente por un unico elemento en su nombre personal, no obstante, cabe ser

muy prudente en caso que no se hallen aditamentos que justifiquen su consideracién

1342 ERCLun 15 ofrece la datacién del siglo 1. Coincide J. GOMEZ PANTOJA (1999b, p. 423), quien retrasa
el altar a las Endeiterae (cf. supra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres Endeiterae. Clunia,
Covarrubias, Lara de los Infantes, Burgos) a los siglos II-111 por la forma de las letras.

1343 Sendos altares a las Matres fueron depositados por el médico de Covarrubias don José Luis Martinez,
que se limitd a informar que los “habia poseido desde siempre” (ABASOLO, 1974a, p. 365). La primera
noticia de su ingreso en el Museo Arqueologico Provincial de Burgos fue ofrecida por el Diario de
Burgos, a fecha 20-1X-1972. Cf. supra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres Endeiterae. Clunia,
Covarrubias, Lara de los Infantes, Burgos.

3% 0sABA (1968-1972, pp. 574-575) expone ya esta triple posibilidad. ERCLun 15 aboga por la
ubicacion original en Clunia, adscripcion que sigue directamente RSERMS 170. En relacion a la ubicacion
original, remitimos a lo expuesto en el apartado del otro altar procedente de la misma coleccion dedicado
a las Endeiterae, cf. supra.

1345 ABASCAL PALAZON, 1994, p. 255.

134 1 cognomen Abascantus no es frecuente en la epigrafia hispana; entre la decena de casos registrados,
dos son siervos (CIL 11, 5325 e ILER 3466) y otros dos manifiestan su condicion de libertos (CIL 11, 114 y
CIL 11, 3744), de la misma suerte que en los testimonios extrapeninsulares, entre los que Abascantus suele
aparecer asociado a personajes de condicion servil, cf. ABASCAL, 1986, p. 220.

147 Marcella/-us es un cognomen que ocupa el nimero 23 de la frecuencia de cognomina en el listado de
J. M. PALAZON (1994, p. 413). No obstante, es un cognomen poco comun en el convento cluniense, cf.
ABASOLO, 1974a, p. 367.

348 OsABA, 1968-1972, p. 574.

Y ERCLun 15, p. 29.

1330 1déntica linea en J. GOMEZ PANTOJA (1999b, p. 423), quien opta definitivamente por el dativo en este
caso, poniendo asimismo como ejemplo la dedicacion a las Matres pro Secundo de Arria Nothis. Cf. infra
apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres —Arria Nothis (Clunia, Burgos).

1351 Remitimos al comentario alli desarrollado, cf. supra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres
Endeiterae. Clunia, Burgos.




como siervos. El caso de Abascantus se podria igualmente adscribir al testimonio de un
individuo con estatus de libertad personal, que se une al de multitud de individuos
vinculados en muchos casos a ambitos rurales incipientemente romanizados, cuyos
monumentos religiosos en la Meseta manifiestan una predileccion a las divinidades de
raigambre céltica propias de sus antepasados con independencia que romanicen, en este
caso ‘“helenicen”, la nomenclatura de su onomastico, a diferencia en general de la
poblacion  dependiente  expresa, especialmente aquella manumitida, que
proporcionalmente muestra una orientacion religiosa hacia divinidades teonimicamente

1552
grecorromanas .

17. Matres —Arria Nothis (Clunia, Burgos)

i Ficha epigrdfica

OBJETO
TIPO DE OBJETO Ara
DESCRIPCION Ara votiva de pequefio tamafio con dos molduras y plinto en zbcalo, cuerpo

prismatico central. El coronamiento, rematado con foculo semicilindrico, presenta
dos pulvini unidos

TIPO DE SOPORTE | Piedra - Caliza, calcarea

DIMENSIONES 20x 12,5x 11

CONSERVACION Buena. Presenta una fractura en el lado derecho que afecta al texto pero que, sin
embargo, no impide su lectura

BIBLIOGRAFIA GAMER, 1974, p. 245, n°® 53; ALBERTOS FIRMAT, 1975, p. 60; ALBERTOS FIRMAT,
1983, p. 483; SALINAS DE FRiAS, 1984-1985, p. 98; SOPENA, 1987, p. 43; ERClun
16; BLAZQUEZ & GARCIA-GELABERT, 1988, p. 169, n° E, fig. 15; AE 1988, 769;
HEp 2, 1990, 87; BLAZQUEZ, 1991, p. 164; GOMEZ SANTACRUZ, 1993, p. 288, n°
32; HERNANDEZ GUERRA, 1997, p. 806, n° 5; HERNANDEZ GUERRA, 1999, pp. 806,
809, 810, n® 5; GOMEZ-PANTOJA, 1999b, p. 423, n° 6e; MRCL, p. 50, n°® 55;
RSERMS 171; CIRPBu 54; NUNEZ MARCEN & BLANCO, 2002, pp. 57-58, n 5;
OLIVARES PEDRENO, 2002, p. 121; HERNANDEZ GUERRA, 2004, p. 163, n°® 7,
BELTRAN LLORIS & DiAZ ARINO, 2007, pp. 35-36, n° 2.3, fig 9.

INSCRIPCION

TIPO DE INSCRIPCION Cultual

TEXTO Arria Not/his Matribus / pro Secundo /v(otum)
s(olvit) l(ibens) m(erito)

VARIANTES His Matribus [ALBERTOS FIRMAT, 1975, p. 60;

HERNANDEZ GUERRA, 2004, 163]

CAMPO EPIGRAFICO (cm.)

MODULO LETRAS lin1:1,2;1in2-4: 1
RASGOS PALEOGRAFICOS Letra capital cuadrada con tendencia a la actuaria.
DATACION Siglo 11 [ERClun 16; GOMEZ-PANTOJA, 1999b, p.

423, n® 6e; MRCL 55; BELTRAN LLORIS & DiAz
ARINO, 2007, p. 36]

ORIGEN Y DEPOSITO

LUGAR DE HALLAZGO Pefialba de Castro, Burgos
NOMBRE ANTIGUO DEL LUGAR Colonia Clunia Sulpicia
ESTATUTO JURIDICO Colonia

CONVENTUS / DIOCESIS Conventus Cluniensis
PROVINCIA Hispania Citerior

1352 CRESPO ORTIZ, 2005, pp. 159-161. Indica el autor (idem, p. 160) que la proporcion equivale a dos
terceras partes del bloque que recoge en su estudio. El mismo autor (idem, p. 163, n. 31) incluye a
Abascantus como ejemplo de peregrino con antroponimo céltico, contrariamente a lo que postula J. M.
ABASCAL (1986, p. 220; 1994, p. 255), que dedica a divinidades asimismo célticas.




| DEPOSITO | Museo Arqueolégico Provincial de Burgos, inv. N° 2423

ii. Ubicacion del altar

Localizada por B. TARACENA en 1932 durante las excavaciones de la casa n° 1,
adosada a una pared' >, junto a otras dos aras: una posiblemente dedicada a Neptuno'>>*
y otra practicamente ilegible'>>, hallazgos a los que cabe sumar en otras dependencias
de la misma domus un ara dedicada a una divinidad plural indeterminada, DIVIS pro
Fortuna'>®, otra dedicada a Jupiter Optimo Maximo'*”’, otra con la expresion
SACRVM'"™® 'y otra ilegible"’”. Se trata pues de un hallazgo en un contexto
arqueologico bastante definido, que nos marca la propia ocupacion de la domus, cuya
construccion fue datada por B. TARACENA en tiempos de Adriano o poco después, y que
al parecer habria sido violentamente destruida y saqueda a finales del siglo 11>,

Consideramos que es muy relevante poder confirmar en este caso, como en el del
altar cluniense a las Matres Endeiterae’™®', su hallazgo en un contexto doméstico, por
cuanto se nos muestra en términos arqueoldgicos una faceta vinculada al culto privado
en uno y otro caso, y ello ademads en el seno de unas residencias lujosas ubicadas junto
al Foro de la ciudad">®*. 4 priori, no cabria extrapolar mayores consecuencias de la
asociacion meramente espacial de este altar a las Matres con otros dedicados a otras
divinidades por cuanto a la esfera privada nos cefiimos, de la que no cabe extrapolar a
priori una vinculacion en otras esferas publicas; no obstante, la asociacion del culto a
Matres y a Neptuno en Clunia si presenta otras evidencias que concuerdan con su feliz
hallazgo conjunto en la casa n° 1, de donde retomaremos la cuestion al tratar la
vinculacion de Matres a cultos hidricos en la esfera propiamente doméstica'*®.

iil. Onomastica del epigrafe

La inscripcion presenta a una mujer como dedicante, Arria ™", que realiza un voto a

las Matres a favor de Secundus"™®; a través de la onomastica cabria deducir la

1564

1553 B. TARACENA no realiz6 su edicion, ni siquiera las menciona en el articulo dedicado a la casan® 1, en

el que indica explicitamente (TARACENA, 1946, p. 59): “intencionadamente hemos evitado referir los
hallazgos mobiliarios ajenos a la arquitectura”. Halladas el 1 de septiembre de 1932, por la referencia de
ERCLun (p. 30) entendemos que el diario de excavaciones no precisa la habitacion donde fueron
encontradas.

133% ERClun 20; HEp 1990, 89. Cf. infra apartado Vinculacion parédrica a otras divinidades. Neptunus
deus.

1335 ERClun 24; HEp 1990, 91.

133 ERClun 5, cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Otras divinidades plurales. DIVIS
(Clunia, Burgos).

ST ERClun 9.

1358 ERClun 26, HEp 1990, 94.

1 ERClun 25.

130 TARACENA, 1946, pp. 67-68. Para el autor tanto la domus como en conjunto el area central de Clunia
no se habrian recuperado a posteriori; P. PALOL (1994, pp. 46-48) propone al contrario que al menos la
domus habria sido restaurada por ultima vez en época del emperador Constantino. Se trata de evidencias
importantes de cara a vislumbrar la continuidad de la vida urbana en Clunia, que evidentemente afectan
de cara a suponer que el altar podria ser mas tardio de lo que comtinmente se propone, esto es, el siglo II.
131 Cf. supra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres Endeiterae (Clunia, Burgos).

132 La trama urbana de Clunia es bastante compleja; sin entrar ahora en valorar los distintos ejes de la
ciudad (PEREZ RODRIGUEZ, 2001, p. 15) cabe al menos sefialar que las casas n° 2 y n° 1 se ubican no sélo
inmediatas al Foro, sino ademas a sendos lados del cardo maximo, delimitando ademas el decumano
maximo el lado meridional de la misma casa n° 1.

139 Cf infra apartado Las Matres y la concepcion sacralizada de las aguas. El culto doméstico cluniense.
1394 Recogido por J. M. ABASCAL (1994, p. 85).

135 E] cognomen Secundal-us, es uno de los mas frecuentes en la onomastica hispana, ocupa el puesto n°
10 en la encuesta sobre la frecuencia de cognomina en Hispania de J. M. ABASCAL (1994, p. 500).
Contamos con un Secundius ser(uus) en Clunia (ERCLun 35) y una Secundia documentada en las



condiciéon servil de ambos, especialmente de Arria, a la que aparece asociado en
genitivo el nombre de su posible dominus o, mejor, su servus vicarius, Nothus'" .

No obstante, a partir de la relectura del epigrafe propuesta por M* L. ALBERTOS "%,
se ha venido planteando el identificar la linea segunda como un sintagma independiente:
HIS MATRIBVS, en el sentido de “«éstas, las de aquiy» no de otro lugar o tribu”"®.
Se trataria de una propuesta muy sugerente para confirmar el caracter autoctono de las
Matres en Clunia, pero que no parece muy consistente'*®.

Nosotros consideramos que la inscripcidon reviste un gran interés a la luz de la
condicion juridica de la dedicante, aspecto que en general se ha dejado de soslayo'””".
Por una parte intuimos un antropénimo con ecos indigenas, tal y como indicamos en
relacion a Titus Arrius Natalis, quien dedica un altar a las Matres Endeiterae”’", pero
por otro lugar cabe asumir que se tratara de una sierva'>’* cuyo servus vicarius, Nothus,
se identifica por un unico nombre de origen griego'” ", aspecto que no tiene porqué
extrafar, y que ha sido bien estudiada en Hispania por S. CRESPO, que documenta otro
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caso en la misma Clunia'>’*,

inscripciones del recinto inferior (ERCLun S 23); en todos los casos se trata de individuos identificados
por un solo nombre, de lo que cabe inferir una probable condicion servil. Nos hallamos ante un personaje
de estatus servil, lo cual no contradice el caracter peregrino, libre pero no ciudadano, que podemos inferir
para el caso en Clunia de Felix a las Matres Endeiterae y de Abascantus a las Matres sin epiteto (cf.
supra, apartados respectivos de onomastica).

136 H. SoLIN (II, 2003, pp. 1070-1071) incluye este cognomen (Nothus y Nothis) en el subapartado,
“Legitimitdt” del capitulo “Juritische Stellung und soziale Herkunft” (“Condicién juridica y origen
social”) ya que el sentido de véB0O¢g es precisamente el de “bastardo, ilegitimo”. El origen de los
personajes con este cognomen recogidos por este autor es casi siempre servil, esclavos o libertos.

17 ALBERTOS, 1975, p. 60; idem, 1983, 483.

1568 SALINAS DE FRiAS, 1983, p. 98; SOPENA, 1987, p. 43. P. PALOL & J. VILELLA (ERCLun 16) recogen
con reservas esta interpretacion, aspecto que se deja sentir cuando ofrecen una traduccion posibilista que
lo retne todo: “Arria Nothis cumplid, como era justo, de buen grado el voto a estas Madres a favor de
Secundo”.

1569 4 1988, 769 indica que prefiere la forma NOTHIS como cognomen a la propuesta de ERCLun 16.
De la misma forma: GOMEZ-PANTOJA, 1999b, p. 423; BELTRAN LLORIS & Diaz ARINO, 2007, p. 36,
quienes indican que el cognomen Nothis esta atestiguado en otros lugares, citado al mismo SOLIN (1982,
p. 981). NUNEZ MARCEN & BLANCO, 2002, p. 58 (= OLIVARES PEDRENO, 2002, p. 121), dicen seguir a
ERCLun 16 cuando postulan NOTHIS.

70 Los editores del AE (1988, 769) consideran que Nothis es un cognomen, “de la famille de Nothus”,
interpretacion seguida asimismo por J. GOMEZ-PANTOJA (1999b, p. 423).

71 Sobre la condicion indigena deducible de los otros Arrius documentados en Clunia, cf. supra apartado
Corpus epigrdfico peninsular. Matres Endeiterae (Clunia, Burgos).

1372 Otras formulas de dependencia personal documentadas en Clunia son los vernae/vernaculi (ERCLun
90, CRESPO ORTIZ DE ZARATE, 1985, p. 481; ibid., 1999, p. 150), los siervos nacidos en la casa familiar
del dominus; a posteriori, el término tom¢ el sentido de indicar la origo de un individuo o fue empleado
como un simple cognomen, no obstante suelan arrastrar consigo una situacion original de dependencia
personal, cf. ORTIZ DE ZARATE, 1999, p. 143.

73 El cognomen Nothis en Hispania, aparece exclusivamente en este caso, lo que destaca frente a la
relativa presencia de Nothus / -a y las variantes Notus y Notianus en la onomastica peninsular (ABASCAL,
1994, p. 441), ello nos parece que cuadra bien con nuestra propuesta de que no es un cognomen sino la
indicacion de su servus vicarius.

57 ERCLun 35: Tulleia Araucia | Tullei Philemonis / L(iberta) Caesaraugus- / tina an(nnorum) XXXX /
[et] Secundio F(ilemonis) ser(uus) / an(nnorum) XVIII et Celadus /| ser(vus) an(nnorum) V h(ic) s(iti)
s(unt). S. CRESPO (1992) defiende que entre las relaciones de dependencia personal atestiguadas en la
Peninsula Ibérica, se detecta la dependencia juridica de siervos o libertos cuyo duefio o patrono es
portador de un cognomen griego o greco-oriental, de lo que puede deducirse la antigua condicion de estos
como antiguos siervos que alcanzaron la libertad o la situacion de estos como servi vicarii, es decir, que
habian establecido relaciones de dependencia juridica aun siendo todavia esclavos (cf. ERMAN, 1896;
CRESPO ORTIZ, 1991a). El autor engloba esta casuistica bajo la denominaciéon conjunta de
“subdependencia personal” (idem, 1992, p. 503). Consideramos que el caso de esta Arria Nothis, puede



18. Matres —Titus Racilius Valerianus (Clunia, Burgos)

i Ficha epigrdfica

OBJETO
TIPO DE OBJETO Altar votivo - Cultual
DESCRIPCION Pequefia ara decorada con decoraciéon moldurada a base de tres listeles rectos en
zocalo —que presenta en la base del plinto una peculiar forma de cruz— y
coronamiento —donde se remata con un fronton triangular unido a pulvini y féculo—
circular.
TIPO DE SOPORTE | Piedra - Caliza, calcarea
DIMENSIONES 15,5x6,5-10,5x 9-5,2
CONSERVACION Excelente
BIBLIOGRAFIA OSABA, 1963, p. 136; ERClun 17; AE 1988, 770, BLAZQUEZ & GARCIiA-GELABERT,
1988, n°® 8f, p. 169; BLAZQUEZ, 1991, p. 164; GOMEZ SANTACRUZ, 1993, p. 288;
HERNANDEZ GUERRA, 1997, p. 806; GOMEZ-PANTOJA, 1999b, p. 423, n°® 6f; MRCL, pp.
50-51, n° 56; CIRPBu 109; RSERMS 172; NUNEZ MARCEN & BLANCO, 2002, p. 58,
n° 6; OLIVARES PEDRENO, 2002, p. 121; HERNANDEZ GUERRA, 2004, p. 162;
BELTRAN LLORIS & DiAZ ARINO, 2007, p. 35, n° 2.2, fig. 8.
INSCRIPCION
TIPO DE INSCRIPCION Cultual
TEXTO Matrib(us) / T(itus) Racili/us Valerifanus ex
vot(o)
VARIANTES Racill/us [RSERMS 172]
CAMPO EPIGRAFICO (cm.) 6,5x52
MODULO LETRAS De0,8a1,5
RASGOS PALEOGRAFICOS Letra capital. La O de lin 4 es una littera minuta
mientras que la I de lin. 2 y 2 son mas grandes.
Interpuncién con forma de 4pice. Nexo TR lin 1.
DATACION S. 11 [GOMEZ-PANTOJA, 1999b, p. 423; MRCL 56;
BELTRAN LLORIS & DiAz ARINO, 2007, p. 35, n°
2.2, fig. 8.]
ORIGEN Y DEPOSITO
LUGAR DE HALLAZGO Pefalba de Castro, Burgos, Castilla y Ledn, Espafia
NOMBRE ANTIGUO DEL LUGAR Clunia: Colonia Clunia Sulpicia
ESTATUTO JURIDICO Colonia
CONVENTUS / DIOCESIS Conventus Cluniensis
PROVINCIA Hispania Citerior, Tarraconensis
DEPOSITO Museo Arqueolégico Provincial de Burgos
ii. Ubicacion del altar
El altar fue hallado en 1959 durante la II Campafia de Excavaciones en la habitacion

n° 3 de la casa n° 2, junto al cardo"”.
iil. Onomastica del epigrafe
El dedicante se identifica con tria nomina, T. Racilius Valerianus, sin indicacion de
filiacion ni de tribu. La onomastica recuerda a la del dedicante cluniense de las Matres
. . . 1576 .
Endeiterae, T. Arrius Natalis"’®, con el que probablemente coincide en cuanto al

englobarse en el apartado de los servi vicarii, dado que Nothus aparece identificado servilmente por un
solo nombre, siendo frecuente que los domini de condicion juridica manumitida sean presentados con tria
nomina entre otras especificidades.

75 ERCLun 17, p. 30.

1376 Cf. supra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres Endeiterae (Clunia, Burgos).




praenomen' ", si bien en este caso no hallamos fundamento que nos permita sugerir el

. o . . . 1578 .

origen indigena del mismo, ni en cuanto al nomen Racilius>'", ni en cuanto al
. 1579

cognomen Valerianus "

19. Matres —Ter. Megiste- (“Los Mercados”, Duratdn, Segovia)

i Ficha epigrdfica

OBJETO

TIPO DE OBJETO Altar votivo

DESCRIPCION Foculo entre dos pulvini (perdido el de la derecha)

TIPO DE SOPORTE | Piedra - Caliza

DIMENSIONES

CONSERVACION La parte superior estd ligeramente rota. El

BIBLIOGRAFIA CEAN BERMUDEZ, 1832, p. 188; CIL 11 2764; HEICHELHEIM, 1930, RE X1V, 2, col.
2215, s.v. Matres; LOPEZ CUEVILLAS & SERPA PINTO, 1934, p. 307; ALBERTOS
FIRMAT, 1952, p. 58; BLAZQUEZ, 1962, p. 130; MOLINERO PEREZ, 1971, lam. 163,2;
ILER 383; SOPENA, 1987, p. 43; CRESPO ORTIZ, 1987, p. 212, n°® 44; KNAPP, 1992,
292; HERNANDEZ GUERRA, 1997, pp. 806, 807; n° 9; HERNANDEZ GUERRA, 1999, p.
732, n° 10; GOMEZ-PANTOJA, 1999b, p. 423, n° 8a; MRCL, pp. 56-57, n° 66; NUNEZ
MARCEN & BLANCO, 2002, p. 59; OLIVARES PEDRENO, 2002, p. 121; HERNANDEZ
GUERRA & GARCIA MARTINEZ, 2002, pp. 153 s.; CRESPO ORTIZ, 2005, p. 166, n. 33;
ERSg 17; SANTOS YANGUAS & HOCES DE LA GUARDIA, 2007, pp. 744-746.

INSCRIPCION

TIPO DE INSCRIPCION Cultual

TEXTO Matribus / Ter(entia) / Megiste / v(otum) s(olvit)

1(ibens)

VARIANTES

MODULO LETRAS

RASGOS PALEOGRAFICOS Capital rustica. Lineas de la ordinatio visibles.

Interpuncion triagular. Hereda bajo el epigrafe.

DATACION Finales s. 1 [KNAPP, 1992, 292]

ORIGEN Y DEPOSITO

LUGAR DE HALLAZGO Sepulveda, Segovia, Castilla y Leon, Espafia - Duratén

NOMBRE ANTIGUO DEL LUGAR Confluentia

ESTATUTO JURIDICO Municipium

CONVENTUS / DIOCESIS C. Cluniensis

PROVINCIA Hispania Citerior, Tarraconensis

DEPOSITO Museo Arqueoldgico Provincial de Segovia (nl inv. A-

07350)
ii. Ubicacion del altar

Se trata de un hallazgo antiguo, tal y como demuestra la tradicion documental
recogida por E. HUBNER'™*’, que se remonta al menos al siglo XvI, cuando A. DE
MORALES"™™, recopilando los importantes hallazgos arqueolégicos en el lugar de

377 Cabe recordar, cf. supra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres Callaicae (Clunia, Burgos),
que el praenomen Titus, probable desarrollo de la abreviatura, es muy popular en la onomastica hispana,
cf. ABASCAL, 1994, p. 28.

1578 ABASCAL, 1994, p. 209 recoge tres testimonios, el cluniense y dos de la provincia de Cérdoba.

579 ABASCAL, 1994, p. 538. Sobre el cognomen Valerianus, cf. supra apartado Corpus epigrdfico
peninsular. Matres Monitucinae (Covarrubias o Lara de los Infantes, Burgos).

P80 O L, p. 382.

1381 Ambrosio de MORALES, Antigiiedades de las ciudades de Esparia, Alcalda de Henares, 1575. Cf
relacion de estos autores antiquiores apud SANTOS YANGUAS & HOCES DE LA GUARDIA, 2007, p. 745.



Duraton, menciona dos inscripciones, una con el epigrafe EBURIANVS"® y esta
dedicada a las Matres™®, de la que indica “a la ribera deste rio, cerca de Sepiilveda’.

La hipotesis actual identifica el yacimiento arqueoldgico sito en la finca “Los
Mercados”, una meseta de suaves pendientes situada inmediatamente al sureste de la
confluencia de los rios Duraton y Serrano y a unos 200 m. al norte de la actual localidad
eponima de Duraton'®* con la civitas de Confluentia o ad Confluentes™™, en territorio
arévaco y probablemente heredera del oppidum celtibérico de Sepulveda'>*®. Esta
identificacion se fundamenta'®*’ en la correspondencia entre la geografia del lugar y el
significado del toponimo Confluentia que alude claramente a una zona de encuentro de
rios y/o caminos'®, en el caracter municipal del enclave atestiguado por la epigrafia
alli rescatada’®, y en los restos arqueoldgicos de caracter urbano alli documentados,
entre ellos, un gran recinto cuadrado de 150 m. de lado y cerrado por un muro de 2,1 m.
de altura, interpretado por sus excavadores como un forum pecuarium campus' ..

La fundacion de este enclave responde a varios factores, entre ellos a su importancia
viaria, dado que se halla enmarcado en el corredor natural ofrecido por la vertiente
occidental de la Sierra de Guadarrama, junto al Puerto de Somosierra; R. C. KNapp'>®!
propone convincentemente la correspondencia de esta via con una importante calzada

1582 CIL 11, 2764% KNAPP, 1992, 290.

1383 R.C. KNAPP (1992, 292) data la pieza a finales del siglo 11, por las lineas visibles de la ordinatio y por
el caracter algo cursivo de las letras.

1384 KNAPP, 1992, p. 262. Sobre la historia de las excavaciones esporadicas en el lugar, cf. KNAPP, op. cit.,
pp. 262-268; HOYO, 1995, nn. 7y 8, p. 141.

1385 pTOLOMEO (11, 6, 55) menciona entre las TOAELG arévacas en la region de Clunia, Kopudrogvtial, que
podemos trasladar por los paralelos a la probable forma latina ad Confluentes o Confluentia, cf. HUBNER,
RE 1V, 1, col. 873, s.v.Confluentes 5; MARTINEZ CABALLERO, 2014. Cf. infra apartado Distribucion de
las areas de culto. Convento cluniense y aledarios. Arévacos.

1386 MANGAS & MARTINEZ CABALLERO, 2010, pp. 341 s.

15871 a identificacion resulta ademas coherente con las coordenadas ofrecidas por PTOLOMEO (II, 6, 55),
que colocan a la ciudad en el angulo noroeste del territorio de los arévacos, a la misma longitud que
Clunia pero mas al norte, cf. MARTINO GARCIA, 2005, p. 264. Se trata de una hipdtesis antigua —aparece
ya en CEAN BERMUDEZ, 1832, p. 187, con indicacién de autores anteriores—, aunque no ha faltado quien
propusiera a partir de esas coordenadas que se podria sugerir otro tipo de confluencias como la marcada
por los rios Arlanzon y Arlanza, cf. TOVAR, 1989, p. 354. Se trata pues de una identificacion que en
cualquier caso sigue abierta, cf. KNAPP, 1992, p. 262; TIR K-30 (Madrid, 1993), s.v. “COMFLUENTA”.
1388 A M® CANTO (1997, p. 277) ha sefalado con gran acierto que muchas poblaciones antiguas estin
erigidas en puntos elevados, rodeados por rios o abrazados por ellos.

"% Las evidencias principales son una fabula aenea con texto juridico hallada en la finca de “Los
Mercados” (Duraton), posiblemente una ley municipal que menciona la magistratura local de los dudviros
(cf. HOYO, 1995, pp. 142-143). Con anterioridad a este descubrimiento, el caracter municipal habia sido
ya sugerido por G. ALFOLDY (1977b, p. 222) y R. C. KNAPP (1992, 296), en base a un epigrafe honorifico
del afio 191 dedicado a L. Terentius, Vivir, dado que la documentacion de séviros augustales suele ir
vinculada a ciudades juridicamente reconocidas por el Estado romano. A ello se une en conjunto la
documentaciéon de un buen numero de inscriciones —mas de veinte— y de la calidad epigrafica de las
mismas (KNAPP, 1992, p. 265), todo lo cual indica la existencia de una ciudad prospera entre los siglos I a
111, que probablemente fue beneficiada por Vespasiano con la concesion del ius latii (HOYO, 1995, p. 143).
390 Desde el afio 2001 se vienen practicando fotografias aéreas, prospecciones y excavaciones
arqueologicas en “Los Mercados”; los indicios atestiguan una ciudad de cerca de 50 ha., con urbanismo
regular, habitats domésticos, indicios de edificios de caracter monumental —en especial una gran rampa de
acceso en la zona sur y unas posibles termas— y, en el lado oriental, el espacio interpretado como un
Jforum pecuarium - campus, cf. MARTINEZ CABALLERO 2010a; idem, 2014, pp. 241, 245.

P91 R.C. KNAPP (1992, pp. 262-263) justifica su hipdtesis por mas que no aparezca en los itinerarios
antiguos a tenor del estudio topografico de los limites municipales actuales entre Paredes de los Mercados
y Duratdn, que permite rastrear los rastros de una centuriacion orientada a lo largo de una calzada, de
manera analoga a la conocida —entre otros ejemplos — para la Via Domitia en Galia o para la Via Augusta
en la Bética.
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romana que, aprovechando el corredor natural marcado por el piedemonte del Sistema
Central, atravesaria el centro de Hispania desde Clunia a Caparra'>”.

Por ende, resulta muy probable la ubicacion en Duraton de un balneario de cierto
renombre, tal y como se deduce del hallazgo alli de un altar dedicado FORTVNAE
BALNEARI"™ por Valerius Tucco, miles perteneciente a la Legio II Adiutrix Pia
Fidelis, no estacionada en Hispania”*, al que seguramente se le concedid por
enfermedad una licencia para desplazarse a este enclave' ™. La referencia epigrafica a
Fortuna Balnearis™*® expresa una atribucion curativa conocida para este y otros
epitetos analogos de Fortuna como Salutaris, Bona Salutaris, Balnei'™®’ e incluso
Redux"®, documentados en establecimientos similares'>””. En Duratén se da, ademas,
la feliz coincidencia del hallazgo de, al menos, cuatro altares dedicados a Minerva'®%,
cuyas atribuciones medicinales estdn bien atestiguadas por su titulatura sobre

. - 1601 sz . . 1602
determinados balnearios ™ y por su apelacion como Minerva Medica ™.

%92 En la hipétesis viaria desarrollaremos oportunamente estaindicacién, introduciendo el caracter

pecuario que probablemente tenia ya en la Antigiiedad, cf. infra apartado Interpretacion de las dreas:
Poblacion, vias y trashumancia. Trashumancia: Clunia — Duraton- Brigaecium — Capera.

1393 Indicacion realizada ya por E. HUBNER (CIL II, 2763). La inscripcion fue hallada en 1839 en una casa
particular. Fortunae / Balneari | sac(rum) - Vale / rius Tuc / co miles / leg(ionis) II adiu / tricis p(iae) -
flidelis) | <C>(enturiae) - Aemili - S/ ecundi. Cf. CIL 11, 2763; KNAPP, 1992, 291.

1394 Se trata de una unidad creada por Vespasiano en el 70 d. C., que afios después pasaria al exercitus
pannonicus, estableciendo su campamento en Aquincum desde el afio 89 d. C., cf. KADAR, 1989, p. 1058.
P. LE RouUX (1982, p. 159) indica que epigraficamente el empleo del nombre completo de la unidad
sugiere una datacion en la primera mitad del siglo 1I, y considera que Valerius Tucco pudo ser un
legionario de origen hispanico, que por causa de enfermedad tuvo licencia para regresar a su patria,
explicacion con la que rechaza la hipotesis de J. M. ROLDAN (1974, p. 318), que sitia errbneamente esta
inscripcion en Clunia, de una supuesta estancia temporal de una vexillatio de esta unidad en Espaia. J.
GOMEZ-PANTOJA (1999b, p. 426) confirma esta hipétesis, aunque desestima el origen hispanico de
Valerius Tucco, no obstante el cognomen Bucco, variante de Tucco, esta atestiguado con relativa
frecuencia en Hispania, cf. ABASCAL, 1994, p. 305.

1595 Qe trataba de una practica sanitaria corriente entre los soldados romanos, cf. GASPERINI, 1988
(balnearios italicos, en especial los etruscos); GOMEZ-PANTOJA, 1999b, p. 426.

139 Sobre las afinidades detectables entre las Matres y determinados cultos a Fortuna, cf. infra apartado
Relacion con otras divinidades. Divinidades asimiladas. Fortuna. A estas dedicaciones FORTVNAE
BALNEARI cabria afiadir en Hispania (DIEZ DE VELASCO, 1985, pp. 75-76) los baflos romanos de la
Fuente de la Mortera, Gijon, Astures Transmontani (CIL 11, 2701; ERAsturi 6). Fuera de la Peninsula la
documentamos en la misma Roma (CIL VI, 182 =30708) y en Germania Superior (CIL XIII, 6552).

1997 No se trata de un caso aislado, se conocen otros altares en contextos termales similares, cf.
Atendiendo a la titulatura de FORTVNAE BALNE], cf. CIL V, 8929; CIL XII, 2216; la diosa aparece asi
intitulada junto a Aesculapius e Hygia (CIL XIII, 7994). OTTO (RE VII, 1, 1910, col. 32, 5. v. Fortuna)
seflala la relacion funcional entre las advocaciones de Fortuna Salutaris (Roma: CIL VI, 201 ss;
Panonnia: CIL 111, 3315), Fortuna Bona Salutaris o TOxM Zddtelpa y la Fortuna Balnei.

% Fortuna Redux invocada junto a Aesculapis y Salus (CIL VII, 164); mencion de collegium salutare
Fortunae reducis (CIL VI, 10251).

139 Cf. infra apartado Las Matres y la concepcion sacralizada de las aguas. Veneros termales y minero-
medicianales.

0 HEp 11, 2001, 440; HEp 13, 2003/2004, 577; KNAPP, 1992, n® 293 y 294. Por otra parte cabe
recordar el vinculo indicado por J. L. GIRARD (1981, p. 212) entre la difusion del culto a Minerva y el
ambito de los soldados.

11 Sefiala G. OLMSTED (1994, p. 164) que en Britania diosas como Brigantia o Sulis asociadas a veneros
de agua caliente fueron asociadas con Minerva. Cf. supra apartado Teonimos. Otras formas atestiguadas
como teonimos. Suleviae. Indica J. GOMEZ-PANTOJA (1999b, p. 426) que en la Galia, Minerva Belisama
(Saint-Liziers, Haute-Garonne, CIL XIII, 8) y su probable paredro Apolo Belenus (CIL V, 741), serian el
resultado de la interpretatio de una pareja de dioses indigenas (Bovinda y *Neotulos), bajo cuya tutela
eran situadas las fuentes saludables.

1902 GIRARD, 1981, p- 219. En Hispania documentamos a Minerva Medica en Serpa, Beja, Portugal
(lectura discutida, cf. HEp 4, 1994, 1002; RAP 403), y fuera de Hispania, en Roma (CIL VI, 10133) y en
el Norte de Italia: Minerva Medica Cabardaciencis (CIL X1, 1301 y 13006).



Por ende, se conoce en la actualidad un venero de agua caliente que vierte en el rio
Duratén, cerca del habitat de Confluentia, lo cual habria podido estar en el origen del
culto hidroterapico'®”, quizas después desplazado al establecimiento termal localizado
en el centro del enclave urbano, lo cual nos estableceria una romanizacioén del culto
ancestral con una secuencia temporal analoga a la propuesta para Tongobriga' ™. En
este punto, cabe recordar la noticia de A. DE MORALES, quien sitia el hallazgo de este
altar a las Matres junto al rio, lo que, segiin nuestra propuesta, permitiria plantear la
posibilidad de que el culto a las Matres se asociara al espacio ancestral de culto a las
divinidades tutelares del venero y el culto a Fortuna se inscribiera en relacion al
establecimiento urbano. En cualquier caso, se trata de una mera propuesta, no obstante,
tiene la virtud de resultar coherente con la contextualizacion de otros testimonios de
culto a Matres y otras divinidades femeninas plurales en Hispania, especialmente en
relacion a la interpretacion hidroterapica de ciertos cultos en Clunia, donde se conocen
ademas de tres recintos termales, un espacio subterraneo en el que pudo practicarse la
fangoterapia, tal y como desarrollaremos en el apartado dedicado a la caracterizacion
sagrada de sus recursos acuiferos'*”.

iil. Onomastica del epigrafe
La lectura e interpretacion de las lineas 2 y 3 de la inscripcion, TER MEGISTE, ha
traido mucho debate en las ultimas décadas. Resumiendo la cuestion, en origen se
interpretd, acertadamente a nuestro parecer, el antropoénimo Ter(entia) Megiste, a
posteriori, una serie de autores'®”® replantearon esta lectura indicando que cabria
entender un epiteto de las Matres, formado sobre la raiz ter/tre-'*", equivalente al

13 A pocos kilémetros al norte del pueblo actual, noticia ofrecida por J. GOMEZ-PANTOJA (1999b, p.

426). J. MANGAS & S. MARTINEZ CABALLERO (29014, p. 349, n. 80) sefialan que este culto habria podido
tener un origen prerromano, considerando que hubiera podido existir un Jucus junto al rio Duraton en
Puente Talanco, a los pies del oppidum de Sepulveda. Cf. infra apartado Las Matres y la concepcion
sacralizada de las aguas. Veneros termales y minero-medicianales. Duraton.

104 Cf. supra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres Durerae, Tongobriga (Freixo, Marco de
Canaveses, Oporto). El paralelismo con Tongobriga, que recordemos reune culto a Fortuna Balnearis y
culto a Matres, podria ser estricto en caso de aceptar la propuesta de S. MARTINEZ (2010a), quien
considera que las aguas minero-medicinales del venero aprovechado desde época prerromana, habrian
sido conducidas en época imperial hasta las las termas localizadas —aunque no excavadas— en el centro de
la ciudad, a las que se adscriben los mosaicos hallados a finales del siglo XVIII, que acabaron decorando la
casa del Ermitafio del palacio de Aranjuez, cf. KNAPP, 1992, p. 262; MARTINEZ CABALLERO, 2014, p. 241.
1905 Deseamos aclarar ya que no incluimos en este discurso la dedicacion en Clunia a Minerva Augusta
(VIvEs, 1971, n° 390; ERCLun 18). Se trata de un fragmento de altar hallado por I. CALVO en las
excavaciones de 1915 (CALVO, 1916, p. 15); la inscripcion se halla fracturada pero se puede reconstruir
con un amplio margen de certidumbre: MIN+[---] / AVG / [ - - JLERIVS VEGETI[ - - ]/ FLAM -
ROMAE - ET - AVG (Min[ervae] /| Aug(ustae) / [Vallerius Vegetilus / F(ilius) | / flam(en) Romae et
Aug(usti). La localizacion de la pieza es dudosa, I. CALVO (1916, pp. 13-15) indica que la hall6 en el area
situada al sudeste de la ermita, en el aparejo de cimentacion de una torre medieval; PALOL & VILELLA
(ERCLun, 18.) cambian tal ubicacion a favor de la plaza porticada por él excavada en el area sudoeste de
la ermita, interpretada como el foro de la ciudad, y aduce que la localizacion de 1. CALVO debe ser un
error de tal autor, que habria estado excavando ya en “su” area; la argumentacion es ridicula, y nada obsta
para suponer la reutilizacion de esta pieza en una construccion defensiva. En cualquier caso, se trata de un
epigrafe del siglo I claramente vinculado al culto municipal de la ciudad (ETIENNE, 1958, pp. 205 y 208,
n° 14), por lo que no nos parece oportuno vincularlo a las practicas termales que nos ocupan.

1906 Desde nuestro conocimiento, se trata de una idea original de SALINAS DE FRiAS (1983, p. 98). La
misma hipdtesis se halla en SOPENA (1987, p. 43); BLAZQUEZ & GARCiA-GELABERT, 1988, p. 169, n° F,
fig. 16; HERNANDEZ GUERRA, 1997, p. 807; HERNANDEZ GUERRA & GARCIA MARTINEZ, 2002, pp. 153 s.;
CARCEDO DE ANDRES, 2008, p. 162

1907 Cabe puntualizar que en muchas ocasiones se observa una tendencia en la historiografia a entender a
la ligera la importancia del numero tres, que no es un caracter exclusivo del mundo celta, sino que se
rastrea a través de manifestaciones IE bien distintas y distantes, y no inferiormente en la cultura
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adjetivo Trimegistus, y con el significado de “tres veces grandes” o “las tres mas
grandes”, en funcion de resaltar en forma de triada la majestad de las diosas, o quizas
una referencia a usual representacion triple de estas divinidades'*”; sin que a nuestro
parecer abogue en su favor la documentacion esporadica del caracter trinitario otorgado
literalmente en ciertas ocasiones a las divinidades femeninas plurales de caracter
plural'®”, y que por otra parte si consideramos plausible para el epiteto de las
MATRIBUS TRIS (?) documentado en los Baiiales (Uncastillo, Zaragoza)'®'".

La propuesta es sugerente pero endeble, tal y como han venido sefialando distintos
investigadores posteriores'®'!, por lo que nosotros consideramos que cabe entender el
texto indicado como el nombre de la dedicante, teniendo en cuenta que el nomen de
Terentius/-a se documenta en la epigrafia del lugar'®'?, y que el cognomen Megiste,
aunque solo se documenta en esta ocasion en la onomastica Hispana'®">, responde al uso
habitual de cognomina de origen lingiiistico griego, y estd bien documentado en €poca
imperial'®'*. Ello no obsta para recalcar que este caso de Duraton, refleja un caso casi
excepcional de dedicante a divinidad céltica con onomastico de origen griego'°", lo que
no lo es tanto si consideramos el caso del cluniense L. Aelius Phainus'®'® y si
consideramos que el otro epigrafe dedicado a las Matres en Confluentia'®"’ aparece
dedicado también por una mujer presentada con el habitual duonomina, aunque en este
caso sendos antroponimos sean lingiiisiticamente latinos.

20. Matres —Valeria Marcella (“Los Mercados”, Duraton, Segovia)

i Ficha epigrdfica

grecorromana, tal y como sefialaba J. VENDRIES (1935, p. 324), en relacion —por ejemplo— a los tres
grandes dioses Z&0g, [Toce106v10¢g,” Ad1G.

1% No obstante, cabe recordar que en los relieves consagrados a las Matres no se evidencian relaciones
constantes entre las particularidades de la representacion y la teonimia asociada a los relieves cultuales,
cf. BAUCHHENSS, LIMC VIII, 1, 1997, s. v.,, p. 809. En conjunto, cf. supra apartado Fuentes
iconogrdficas. Tipologia.

1% Mat(ribus) Tribus Campestribus, cf. CIL VII, 510 = RIB 1, 1334. Cf. supra apartado El valor de la
pluralidad: Las triadas en el dmbito céltico e IE.

110 Cf. supra apartado Corpus epigrdfico peninsular. MATRIBVS TRIS (Los Baiiales, Zaragoza).

1611 R C. KNAPP, 1993, p- 271, n°® 292 (= GOMEZ-PANTOJA, 1999b, p. 423) ofrece las dos opciones
aunque traduce entendiendo se trate de un nombre propio, Terentia Megiste. El autor aduce, por una
parte, que Megiste seria un cognomen céltico desconocido hasta la fecha, remitiendo a la raiz celta mag-,
mac- ‘grande’ (ALBERTOS, 1966, pp. 143-44 —a partir de MAGIVS— y 152 —a partir de MECANI-), y
remite, por la otra, a la posibilidad de leer Ter Megiste “thrice great”, entendiéndolo como apelacion de
las Matres. De forma mas decidida a favor de la interpretacion como antropdénimo se pronuncian J.
NUNEZ MARCEN & A. BLANCO (2002, p. 59), dado que la interpretacion como epiteto obligaria a “asumir
la ausencia de la identificacion del dedicante, algo muy poco frecuente en nuestro repertorio”. En la
misma linea, cf. RUBIO ORECILLA, 2004, p. 135. La revision directa de la pieza por J. SANTOS YANGUAS
& A. L. HOCES DE LA GUARDIA (2007, pp. 744-746) sigue andloga interpretacion de Ter. Megiste en clave
de antropénimo femenino.

1912 KNAPP, 1992, n* 296, 302.

1013 ABASCAL, 1994, p. 426.

' H. SOLIN (2003, p. 718) recoge el cognomen griego Megiste en el grupo “Képerliche Eigenschaften”
dentro del capitulo VI “An das kdperliche Wesen ankniipfende Namen”; entre sus portadores priman
abrumadoramente los esclavos (11 de 17, 1 libertos y 5 incertae).

115 CRESPO ORTIZ, 2005, p. 166 y n. 33. El autor introduce en esta lista el altar a las Matres en Bembibre,
cf. cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres —Pacus Veni (SanEsteban de Toral, Bembibre,
Leon).

1919 Cf. supra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres Brigeacae (Clunia, Burgos).

117 Cf. supra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres -Valeria Marcella (“Los Mercados”,
Duraton, Segovia).
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OBJETO

TIPO DE OBJETO Ara votiva

DESCRIPCION Arula que conserva coronamiento, moldurado, y las tres cuartas partes del cuerpo
central. En el coronamiento tiene pulvini, fronton triangular, y quizas féculo

TIPO DE SOPORTE | Piedra - Caliza

DIMENSIONES 12x9x 7 cm.
CONSERVACION Fragmentada
BIBLIOGRAFIA VV.AA., 1995, p. 36; HERNANDEZ GUERRA, 1996, p. 472; HERNANDEZ GUERRA,

1997, n° 10; HERNANDEZ GUERRA, 1999, n° 10; GOMEZ-PANTOJA, 1999b, p. 423, n°
8b; MRCL, p. 52, n° 59; CIRPBu, p. 63, n° N-110; VV.AA., 2000, p. 210; HEp 7,
1997, 765; NUNEZ MARCEN & BLANCO, 2002, p. 59, n° 14; OLIVARES PEDRENO,
2002, p. 212; HERNANDEZ GUERRA, 2004, p. 163; ERSeg 18.

INSCRIPCION

TIPO DE INSCRIPCION Cultual

TEXTO Matribus / Val(eria) Ma/reella v(otum) s(olvit)

l(ibens) [m(erito)]

VARIANTES

CAMPO EPIGRAFICO (cm.)

MODULO LETRAS

RASGOS PALEOGRAFICOS

DATACION Siglos I-111 [MRCL 59]

ORIGEN Y DEPOSITO

LUGAR DE HALLAZGO “Los Mercados”, Duraton, Segovia

NOMBRE ANTIGUO DEL LUGAR Confluentia

ESTATUTO JURIDICO Municipium

CONVENTUS / DIOCESIS Conventus Cluniensis

PROVINCIA Hispania Citerior

DEPOSITO Museo de Segovia, no inv. A-12349
ii. Ubicacion del altar

Epigrafe hallado casualmente, en la finca de los Mercados, Duraton, sin contexto
arqueologico concreto'®'®. Sobre el enclave arqueologico y su identificacion con el
probable municipium de Confluentia, asi como a la importancia viaria, pecuaria e
hidroterapica deducible para el mismo remitimos a lo indicado anteriormente en
relacion al altar dedicado por Ter. Megiste a las Matres'®". Como particularidad, cabe
senalar su probable ubicacion original en el interior del hébitat y su reducido tamafo, lo
cual nos invita a considerar su papel en relaciéon a un probable culto doméstico analogo
al detectado para determinadas arulas de Clunia'®*.

iil. Onomastica del epigrafe

Al igual que en el epigrafe anterior, aparece una mujer identificada por el habitual
duonomina, Valeria Marcella, como dedicante a las Matres. La lectura del campo
epigrafico no ofrece dificultades, y remite a un personaje con un antroponimia latina

. - ., 1621
muy comun en Hispania ™.

118 Noticia del hallazgo, cf. VV.AA., 1994-1995, p. 36.

119 cf. supra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres —Ter Megiste (“Los Mercados, Duraton,
Segovia).

1920 Nos referimos a las arulas dedicadas a las Matres por Arria Nothis en la casa n° 1y Titus Racilius en
la casa n° 2, asi como el arula dedicada a las Matres Endeiterae hallado sin contexto arqueoldgico pero en
las inmediaciones de las misma, cf. infra apartado Las Matres y la concepcion sacralizada de las aguas.
Otros testimonios vinculados a los cursos acuiferos. El culto doméstico cluniense.

12! Valeria/-us es el segundo gentilicio més frecuente en Hispania en el listado de J.M. ABASCAL (1994,
p. 232), tal y como sefialamos en relacion a Valerius Pressus, cf. supra apartado Corpus epigrdfico
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21. Matres —Cornelius Celsus et Cassia Materna (Y anguas, Soria)

i Ficha epigrdfica

OBJETO
TIPO DE OBJETO Altar votivo
DESCRIPCION Ara cuya parte superior e inferior van decoradas con tres molduras salientes a modo

de cornisa y basa respectiva; en la parte central -mas estrecha— va el epigrafe.

TIPO DE SOPORTE | Piedra - Granito

DIMENSIONES 52 x 32 cm.
CONSERVACION Buena
BIBLIOGRAFIA CAMPORREDONDO, 1934, p. 35; TARACENA, 1941, p. 179; AE 1946, 196; AE 1947,

17; ILER 385; ERPSo 35, 1am. XI; SALINAS DE FRiAS, 1983, p. 98; CRESPO ORTIZ,
1987, p. 220, n® 127; GOMEZ-PANTOJA, 1992, p. 22; GOMEZ-PANTOJA, 1997, pp.
277-281; HERNANDEZ GUERRA, 1997, p. 806, n° 12; GOMEZ-PANTOJA, 1999b, p.
422, n® 4a; MRCL, p. 52, n® 58; NUNEZ MARCEN & BLANCO, 2002, p. 58, n° 9;
OLIVARES PEDRENO, 2002, p. 121.

INSCRIPCION

TIPO DE INSCRIPCION Cultual

TEXTO Cor(nelius) Celsus / et Cassia /Materna /
Matribus

VARIANTES

MODULO LETRAS 35-4

RASGOS PALEOGRAFICOS Influencia de capital cursiva. Interpunciones de
“hereda distinguens”

DATACION S. M [ERPSo 35]
S. 1 [GOMEZ-PANTOJA, 1999b, p. 422
Ss. 1—111 [MRCL 58]

ORIGEN Y DEPOSITO

LUGAR DE HALLAZGO Yanguas, Soria

NOMBRE ANTIGUO DEL LUGAR

ESTATUTO JURIDICO

CONVENTUS / DIOCESIS Conventus Cluniensis

PROVINCIA Hispania Citerior, Tarraconensis

DEPOSITO Museo Provincial de Soria, n® 1028 inv. General del antiguo

Museo Celtibérico
ii. Ubicacion del altar

La pieza fue identificada en la iglesia de San Pedro, Yanguas, sirviendo como pila
de agua bendita'®*’. Esta poblacion se ubica al norte de la sierra soriana, en el limite
actual entre las provincias de Soria y la Rioja, sobre una de las colinas del Camero
Viejo, en la confluencia de los rios Cidacos y Masa. Cabe sefialar que la comarca en la
que se inserta, Tierras Altas o La Sierra, como se la conoce popularmente, tiene como
centro la localidad de San Pedro Manrique, y ha sido un 4rea tradidicionalmente de gran
importancia para la trashumancia, como zona de pastos de verano'®. Por otra parte,

peninsular. Matres Monitucinae (Covarrubias o Lara de los Infantes). El cognomen Marcella ocupa el
puesto n° 23 en el listado de J. M. ABASCAL (1994, p. 412).

1922 CAMPORREDONDO, 1934, p. 35. Sabemos que fue hallada alli junto a otra inscripciéon dedicada
ATEMNIAE (cf. infra); a posteriori, las piezas fueron reutilizadas en la base de la cruz del portico de
Santa Maria, y después sirivié como pila de agua bendita en la iglesia de San Pedro, antes de ingresar en
el Museo provincial de Soria, cf. TARACENA, 1941, p. 179.

1923 Cf. infra apartado Distribucion de las dreas de culto. Interpretacién de las dreas: Poblacion, vias y
trashumancia. Trashumancia. Clunia — Duraton — Brigaecium — Capera.




cabe sefalar, que la comarca limita al sureste con la de Campo de Agreda, donde
hallamos otro testimonio a las Matres'***.

J. GOMEZ-PANTOIA'®® ha contextualizado el sentido de este epigrafe en relacion a la
geografia hidrica de las tierras altas de Soria, en la que la naturaleza geoldgica
sedimentaria de la falla, que recorre desde las laderas de Oncala hasta Santa Cruz de
Yanguas, ha favorecido el surgimiento de manantiales cuyas aguas presentan una
especial salinidad y concentracion de azufre, de donde su inconfundible olor fétido.
Sabemos que ya en la Antigliedad tales veneros eran muy apreciados por su virtudes
terapéuticas'®*, y de hecho la hidroterapia actual les otorga amplias propiedades para
tratar alergias, inflamaciones y el reuma. De los nueve veneros con propiedades
sulfurosas que se conocen en la zona, sabemos de dos localizados en Yanguas, la Fuente
del Agua y la Fuente de la Dehesa'®”’.

A partir de esta geografia, J. GOMEZ-PANTOJA, interpreta el registro epigrafico
existente en la zona, en concreto el altar dedicado NYMPHIS en las Aldehuelas'®*%, a 25
km. de Yanguas siguiendo la falla indicada, y los dos altares hallados en el retiro de San
Pedro de Yanguas, el que nos ocupa a las Matres y el dedicado a ATEMNIAE'®® por
una mujer —Pompeia Nementina— PRO SALVTE un varén —Pompeius Carinus—; esta
Atemnia es consecuentemente interpretada por el mismo autor como un numen
femenino tipo ninfa o divinidad acuatica, de la misma forma que se conceptua asi a las
mismas Matres alli documentadas.

El problema que reviste esta area es su aislamiento, por cuanto resulta complejo
vincular estos testimonios sacros, junto a otros de caracter funerario hallados en la
zona'®® con una ciudad tipo Tongobriga, Nova Augusta, Clunia o Confluentia. El autor
indica, a nuestro entender con acierto, la coincidencia de su caracter pastoril y la posible
fama de sus aguas en la Antigiiedad, lo que permitiria interpretar la discrepancia entre el
perfil onomastico de los epigrafes funerarios, que combinan unos pocos gentilicios
romanos muy comunes con nombres inusuales de tinte ibérico'®', y el mucho mas
romanizado de los dedicantes de los exvotos, quizas forasteros procendentes de regiones
vecinas que subian a estas regiones para buscar remedio a sus dolencias'® y/o
vinculados al fenémeno trashumante'*>>.

iil. Onomastica del epigrafe
El altar aparece dedicado conjuntamente por dos personajes. La onomastica es de
cardcter latino y no da signos de indigenismo declarado, en especial en el vardn,

1924 Cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. MATRVBOS —Fronto (Agreda, Soria).

1625 GOMEZ-PANTOJA, 1997.

1626 pLIN., HN XXX, 59.

1927 GOMEZ-PANTOJA, 1997, p. 278. Indica el autor que se trata de surgencias de escaso caudal —ninguna
supera el medio litro por segundo—, frias —la mas caliente alumbra a s6lo 15°—, y con unas caracteristicas
minerales que las sitian en el grupo de las sulfuradocélcicas, puesto que la cantidad de azufre titular es al
menos de 1 mg. por litro, su salinidad es elevada y su pH esta cercano al neutro.

128 Valerius / Titullus / Ny[mplhis - v(otum) - s(olvit) -, ERPSo 94; GOMEZ-PANTOJA, 1997, pp. 277-278.
12 [Pro sallu[te] | Pompei Carl[iln(i) Pompei(a) I’Flac(i) f(ilia) Neme/ntina Atem/niae v(otum) s(olvit)
I(ibens) m(erito). El altar era interpretado como una dedicacion a Jupiter (ERPSo 36) hasta la relectura
apud J. GOMEZ-PANTOJA (1992, p. 24, n° 5 = MRCL 6 = HEp 14, 2005, 353). La inscripcion es datada en
el siglo 11, cf. MRCL 6.

1630 Qe trata Yanguas: ERPSo 124 y 125, HEp 2, 1990, 670; Velosillo: ERPSo 120; Santacruz de Yanguas:
HEp 2001, n*516 y 517; San Pedro Manrique: HEp 11, 2001, 516; etc.

1T ESPINOSA & USERO, 1988, p. 490.

1932 GOMEZ-PANTOJA, 1997, p. 280.

1933 Cf. infra apartado Las Matres y la concepcion sacralizada de las aguas. Veneros termales y minero-
medicinales. Yanguas.
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. , . . . . 1634
Cornelius Celsus, cuyo nomen esta muy testimoniado en la epigrafia hispana . Por

otra parte, la mujer, Cassia Materna, porta un nomen frecuentemente documentado en
. oo 1635 . . : 1636

la epigrafia hispanica °*°, quizas de origen celta >, y un cognomen de parentesco, lo

que sitia este caso en relacion al fendomeno onomastico cluniense que desarrolaremos al

desarrollar el papel de Clunia en la dispersion de los testimonios'®*’,

22. MATRVBOS -Fronto (Agreda, Soria)

i Ficha epigrdfica

OBJETO

TIPO DE OBJETO Altar votivo

DESCRIPCION Altar que contiene dos inscripciones, una antigua en el neto y otra novicia y
posterior a su hallazgo, en sendas lineas en la cabecera y el pie: HOSPITAL y ANO
1790

TIPO DE SOPORTE | Piedra - Arenisca

DIMENSIONES 79x41 x36 cm

CONSERVACION Los renglones centrales estan borrados, del epigrafe solo es legible el primer y
cuarto renglon, para el resto de la inscripcion hay que seguir la lectura de los
antiquiores

BIBLIOGRAFIA FLOREZ apud MENDEZ, 1860, p. 223; CIL 11, 2848; LOPEZ CUEVILLAS & SERPA
PINTO, 1934, p. 307; TARACENA, 1941, p. 28; ALBERTOS FIRMAT, 1952, p. 48;
BLAZQUEZ, 1962, p. 130; BLAZQUEZ, 1970, p. 75; ILER 691; ERPSo 1, lam. 1, 2;
SALINAS DE FRIAS, 1983, p. 98; SOPENA, 1987, p. 43; CRESPO ORTIZ, 1987, p. 208,
n°® 1; MARCO, 1997, pp. 483 s.; MRCL, p. 51, n° 57, GOMEZ-PANTOJA, 1999b, pp.
422-423; RSERMS 175; HEp 10, 2000, 588; NUNEZ MARCEN & BLANCO, 2002, p.
58, n® 8; OLIVARES PEDRENO, 2002, p. 121; BLAZQUEZ, 2004, p. 58; CRESPO ORTIZ
DE ZARATE, 2005, p. 165, n. 32.

INSCRIPCION

TIPO DE INSCRIPCION

TEXTO Matrubos / [F]ronto / [-]S[-]S[-]O F[-]1[- - -]i
f(ilius) / v(otum) s(olvit) l(ibens) m(erito)

VARIANTES R. 1: Hospitium, 1.1 [RSERMS 175]: Matribus,
[CIL 11, 2848]; Matrubo [TARACENA, 1941, p. 28]
R. 2: [---]RON, Taracena; [-]ronto, ERPSO — [---
ISRO, CIL; [----- ]S, Taracena; SS - O, Solana -
Hernandez —
r. 4: VROVII, CIL; [---]V[---], Taracena; [Front]i,
Solana - Hernandez — r. 5: om. Taracena

MODULO LETRAS 4-5,5

RASGOS PALEOGRAFICOS Letra capital. Nexo MA en r. 1. Interpuncion
triangular

DATACION S. M [MRCL 57; ERPSo 1]

ORIGEN Y DEPOSITO

LUGAR DE HALLAZGO Agreda, Soria

NOMBRE ANTIGUO DEL LUGAR

ESTATUTO JURIDICO

134 Cornelia/-us ocupa el tercer lugar en el listado de J. M. ABASACAL (1994, p. 52). No se puede
continuar afirmando (ERPSo 35, apud ALBERTOS FIRMAT, 1966, 85) que el cognomen Celsus no esta
atestiguado fuera de Hispania: Ostia (AE 1988, 210); Nemausus —Narbonense— (AE 1995, 1057); Intercisa
—Panonia— (AE 1971, 351); Apulum —Dacia— (AE 1971, 370); Asia (AE 1976, 667); etc.

1935 Cf. ABASCAL PALAZON, 1994, pp. 108-109.

1636 ALBERTOS FIRMAT, 1966, p. 80.

17 Cf. infra apartado Distribucion de las dreas de culto. Convento cluniense y aledafios. La onomdstica
de cardcter: Paternus — Maternus — Fraternus.
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CONVENTUS / DIOCESIS Conventus Cluniensis
PROVINCIA Hispania Citerior, Tarraconensis
DEPOSITO Coleccion particular, en la casa de los herederos de Sebastian
Jiménez; por problemas de testamentaria, la casa es dificil de
visitar
ii. Ubicacion del altar

La inscripcion fue recogida por el P. E. FLOREZ “al pie del castillo del Barrio” '**,

es decir, en la localidad de Agreda, en el entorno del Barrio de la Muela, que retine
restos de la muralla emiral del siglo X asi como de la fortaleza cristiana construida sobre
el antiguo alcazar arabe'®’; a partir de tal indicacion podemos entender que la pieza se
hallaba no propiamente como parte de la infraestructura, sino en la zona
inmediatamente exterior a la Puerta del Barrio, parte baja de la Muela, hacia Oriente, y
también llamada Puerta de Vozmediano o de Tarazona, por arrancar de aqui los caminos
antiguos hacia esas poblaciones, una zona caracterizada todavia hoy por sus huertas
aterrazadas'®*.

Geograficamente, Agreda se ubica en la ladera noroeste del Moncayo, en la
cabecera del rio Cailes o del Val —afluente del rio Queiles—, en una zona llana
interrumpida al sur por una alineaciéon de cerros, lo que le confiere una variada
topografia que se refleja en el urbanismo de la ciudad, con fuertes desniveles entre los
barrios altos y bajos. En ese contexto, el extenso espolon rocoso que conforma el cerro
de la Muela, emplazado a la derecha del rio Cailes, presenta unas excelentes
condiciones topograficas para el asentamiento de grupos humanos, ya que controla
estratégicamente un amplio valle por el que circula la via de paso natural entre la
Meseta y el Valle del Ebro. Los restos arqueoldgicos mas antiguos documentados en
este contexto son de la II Edad del Hierro, clasificables dentro de las muestras usuales
de cultura material arqueologica asociada a los celtiberos'®'. No obstante, resulta

1938 B epigrafe fue recogido en 1766 por el P. FLOREZ en el viaje de Madrid a Bayona, por el que paso a

través de Osma, Soria, Tarragona y Navarra, cf. MENDEZ, 1860, p. 223 = CIL 1I, 2848. B. TARACENA
(1941, p. 28), la vio ya en una casa particular del Barrio proxima al lienzo de la muralla “intestada en la
parte interior de la jamba derecha de la puerta de la entrada”.

1639 Los restos del recinto fortificado de La Muela, Agreda, con sus dos arcos de filiacion califal, son uno
de los mas sobresaliente restos arquitectonicos de su pasado islamico en la region, junto al castillo de San
Esteban de Gormaz y la parte musulmana de la muralla de Medinaceli, cf. BENITO MARTIN, 1995, p. 100.
A partir de la repoblacion se desarrolla la estructura medieval de la ciudad, cuyo trazado se conserva en la
actualidad, consistentente en 4 recintos amurallados independientes entre si, correspondiendo el antiguo
emplazamiento emiral de La Muela a la moreria de la ciudad, popularmente “Barrio Moro” —entiéndase
barrio habitado mayoritariamente por mudéjares hasta su expulsion en el siglo XvI— (IGLESIAS GIL, 1974,
pp. 227 y 229); se trata de un caso excepcional en la castilla Medieval, pero cabe recordar que en la zona
del antiguo alcazar musulmén se levantd una fortaleza cristiana de la que resta el torreén de la Mota
(ibid., p. 102).

1640 Consideramos esta opcién més probable que suponer se hallara en relacion a la torre mencionada, por
cuanto la sucinta descripcion de E. FLOREZ parece indicar un espacio extramuros, mientras que la torre se
halla dentro de los mismos. La localidad de Agreda ha conservado las huertas arabes que circundan el
recinto de la Muela, y de hecho se hallan incluidas en el plan de proteccion de conjunto histdrico de
Agreda, cf. Excmo Ayuntamiento de Agreda, Plan especial de proteccién del Conjunto Historico de
Agreda, noviembre 2012. Consultado 22 de enero de 2013:
http://www.agreda.es/index.php/mod.documentos/mem.descargar/fichero.documentos MEMORIA 9af8
ba26%232E%23pdf.

1941 A parte de abundantes y dispersos hallazgos ceramicos, cabe sefialar las excavaciones en el sector
oriental de la Muela y en el subsuelo del Torredn de la Muela, cf. Exemo Ayuntamiento de Agreda, Plan
especial de proteccion del Conjunto Histérico de Agreda, noviembre 2012, pp. 79-80. Consultado 22 de
enero de 2014:
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todavia hoy incierto asociar este oppidum de Agreda con la ciudad celtibera de
Arekoratas, conocida exclusivamente por documentos celtibéricos, como sus emisiones
numismaticas del siglo 11 a.C. y determinadas téseras de hospitalidad'®**.

La opinion general ha sido entender la inexistencia en Agreda de un asentamiento
urbano propiamente dicho hasta época islamica, a la luz del surgimiento de
Augustobriga alrededor del siglo 11 en el término de la actual poblacion de Muro de
Agreda'®” —distante solo 8 km.—, territorio de los pelendones'®*, unido a los escasos
vestigios romanos hallados en el casco urbano de Agreda, reducidos casi
exclusivamente a la identificacion como de época romana del puente que da acceso al
Barrio Moro, y a puntuales epigrafes como el altar de las Matres o un miliario'®*. No
obstante, en parajes distantes de Agreda han parecido restos arqueoldgicos tipo villa
romana' **,

No es de extrafar, por tanto, que dada esta incertidumbre no sélo sobre el origen de
la pieza, sino sobre la misma naturaleza de Agreda en época romana, la bibliografia
tienda a entender que ya fuera un pagus dependiente de Augustobriga, o ya fuera la
pieza desplazada desde aqui a Agreda, cabe entender el hallazgo en vinculacion a la
ciudad de Augustobriga. No obstante, a la luz de los pocos datos con los que contamos,
debemos recordar que el miliario hallado en Agreda indica el paso seguro de la calzada
por la localidad, y que en el area donde fue hallada la pieza, extramuros de la puerta del
Barrio, orientada en la comunicacion con el Valle del Ebro a través del Moncayo, se
documenta la existencia de un manantial, denominado Fuente Mora, acondicionado al
menos ya en época islamica, pero sin que sea posible precisar arqueoldgicamente la
antigiiedad del mismo'®*’. Apuntamos ello, porque para Augustobriga es bien conocido

http://www.agreda.es/index.php/mod.documentos/mem.descargar/fichero.documentos MEMORIA 9af8
ba26%232E%23pdf.

142 Tampoco se descarta la existencia de un horizonte tardorrepublicano en el cercano yacimiento de
Muro de Agreda —Augustobriga—, que pudiera corresponderse con la ciudad de Arekoratas, cf. PEREZ
RODRIGUEZ & GILLANI, 2006-2007, p. 228; JIMENO MARTINEZ, 2011, pp. 244-245.

1% La ciudad, probablemente municipio Flavio, de Augustobriga, se identifica con el gran yacimiento
situado bajo la aldea actual de Muro de Agreda, y los pagi vecinos. La ciudad aparece mencionada como
ciudad de los pelendones (PTOL. II, 6, 53; quizas asimismo PLIN., AN III, 26), y como mansio por el
Itinerario de Antonino (442, 3), también mencionado por Anonimo de Ravena (311, 2). El Itinerario sitia
claramente la ciudad en la ruta 27 Ab Asturica per Cantabriam Caesaraugusta, entre Numantia y
Turiasso. Cf. TOVAR, 1989, p. 369; MARTINO GARCIA, 2005, pp. 221-222. El yacimiento, en proceso de
excavacion, muestra una ciudad amurallada de 49 ha., de origen castrense, que se dota desde el siglo 11 de
una clara fisonomia urbana romana, cf. PEREZ RODRIGUEZ & GILLANI, 2006-2007, pp. 228-229, con
extensa bibliografia anterior.

1944 Cf. infra apartado Distribucion de las drea de culto. Convento cluniense y aledaiios. Elenco émico de
las inscripciones documentadas. Pelendones

1945 B, TARACENA (1941, p. 28) recogié afortunadamente esta pieza, datada en el afio 130-1 d. C.; A
JIMENO (ERPSo 149) ya informa de su destruccion y uso en el firme de una de las calles.

1940 Excavaciones en el subsuleo de la antigua sinagoga, cerro de la Pefia, villa (?) altoimperial, cf. O.
ARELLANO et alii “Informe del seguimiento arqueologico de las obras de rehabilitacion de la Sinagoga
para restaurante, en Agreda (Soria), 2000, depositado en el Servicio Territorial de Cultura de Soria.
Parque de las Dehesas, villa del siglo 111, cf. M* J. SANZ LUCAS et alii, “Informe del control arqueoldgico
de las obras de mejora y ampliacion de la red de abastecimiento de agua en el Parque de La Dehesa en
Agreda (Soria). Depositado en el Servicio Territorial de Cultura de Soria, 2011. Informes consultados
apud Excmo Ayuntamiento de Agreda, Plan especial de proteccion del Conjunto Histérico de Agreda,
noviembre 2012, pp. 80-81. Consultado 22 de enero de 2014:
http://www.agreda.es/index.php/mod.documentos/mem.descargar/fichero.documentos MEMORIA 9af8
ba26%232E%23pdf.

147 Excmo Ayuntamiento de Agreda, Plan especial de proteccién del Conjunto Histérico de Agreda,
noviembre 2012, p. 84. Consultado 22 de enero de 2014:
http://www.agreda.es/index.php/mod.documentos/mem.descargar/fichero.documentos MEMORIA 9af8
ba26%232E%23pdf.
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el abastecimiento de la ciudad a través de dos manantiales, conocidos como Fuente de la
Romana (o del Saz) y la Fuente de San Gil, cuya infraestructura original romana a modo
de pozo-captacion si se ha conservado'®*, pero que pudieran ser una imagen de la
apariencia de la Fuente Mora, previa a la reurbanizacion que sufrid la ciudad en el siglo
X, de donde hallariamos nuestro epigrafe en un contexto vinculado a una calzada y al
agua, elementos en bastante coherencia con otros testimonios vistos anteriormente como
Yanguas o Duraton'®*,
iil. Onomastica del epigrafe

El campo epigrafico ha sido perdido en parte central del altar'®>’, de modo que solo
el primer y el cuarto —ultimo— renglon se han conservado, respectivamente, el tednimo
MATRVBOS, y la féormula de consagracion. Nosotros seguimos, con la misma
prudencia que sus editores'®', la propuesta de lectura para el segundo renglén con el
antroponimo [Flronto, uno de los cognomina mas frecuentes en la Peninsula Ibérica'®>?,

Nos hallamos como en el caso de los altares de Felix y Abascantus a las Matres,
ante un dedicante que se identifica inicamente por un cognomen latino; cabe recordar
que este tipo de antropénimos sin otra mencion expresa deben ser considerados con
enorme prudencia, y plantear antes la posibilidad de tratarse de un individuo peregrino —
légicalrgggznte no ciudadano, pero si libre— antes bien que de un personaje de estatus
servil 7.

iv. Forma del teonimo

El te6nimo de las Matres en Agreda presenta una forma lingiiistica singular a nivel
del corpus epigrafico peninsular relativo a las Matres, MATRVBOS, tanto por el
cambio </>/ <V>, como por la terminacion de dativo plural con cambio <V>/ <O>.

En relacion a la primera cuestion, no obstante el cambio </> / <J> sea una
alternancia grafica bien conocida en la epigrafia romana desde el latin arcaico'®>, cabe
plantear la posibilidad de que pudiera explicarse en ciertos casos como pervivencia de
una antigua <4>'%>*; de tal forma MATRVBOS podria reflejar la forma mas primitiva

1648 Cf. SAENZ RIDRUEJO; SANZ PEREZ & CATALA RIBERO, 2006.

1949 Cabe recordar que M®. L ALBERTOS (1952, p. 58), citaba intuitivamente el epigrafe a las Matres de
Duratén como paralelo a la inscripcién Agreda. Cf. infra apartado Las Matres y la concepcion sacralizada
de las aguas. Otros testimonios vinculados a los cursos acuiferos. Pozos y estanques sagrados.

150 La pieza fue ademas reutilizada en el siglo xvir: HOSPITAL 1790. No ha faltado quien haya
confundido este epigrafe moderno con la dedicatoria de la Antigiiedad: J. M* SOLANA & L. HERNANDEZ
GUERRA (RSERMS 175), consideraron que existia un primer renglon con la palabra HOSPITIVM, en
realidad HOSPITAL (corregido ya en HEp 10, 2000, 588).

L ERPSo 1.

1952 puesto n° 19 en la lista de J. M. ABASCAL PALAZON (1984, pp. 372-373), si bien no lo incluye en el
susodicho corpus.

1953 Cf. supra apartados onomaéstica Corpus epigrdfico peninsular. Matres Endeiterae (Clunia,
Covarrubias o Lara de los Infantes, Burgos). Matres —Abascantus (Clunia, Covarrubias o Lara de los
Infantes, Burgos). S. CRESPO (2005, p. 165, n. 32) recoge este documento entre los testimonios de
individuos probablemente peregrinos con onomastica latina que rinden culto a divinidades de raigambre
céltica en la Meseta.

195% La alternancia </> / <V> a la hora de representar la vocal posttonica delante de labial (maxumus,
optumus, pluruma, también pontufex, etc.), constituye una particularidad bien conocida de la ortografia
latina; sin que se pueda establecer una norma fija, se puede circunscribir el grueso de esta alternancia en
Hispania desde finales de época republicana y durante el siglo I, aunque el fendmeno se rastrea hasta el
siglo 1v, cf. CARNOY, 1906, pp. 65-70 (no recoge este caso).

1955 La explicacion de esta vacilacion <> / <V> ha tenido diversas interpretaciones; esquematizando al
maximo la cuestion, determinados autores (cf. CARNOY, op. cit., pp. 65-66) suponen que en tal posicion se
hallaria una vocal cuyo sonido se relacionaria con la upsilon griega; para otros autores (PARODI, 1893),
esta alternancia marcaria la existencia de una antigua <4>.
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del teénimo en dativo: MATRABVS'®® en la que se deja sentir con mas claridad la
forma original celta *matra'®’. Dos argumentos nos inclinan por esta ultima opcion, la
primera es que en territorio galaico creemos poder distinguir en la forma de dativo
MATRIS la misma base *matra'®®, la segunda se refiere a la terminacion del dativo
MATRVBOS, en la que como vamos a sefalar a continuacion, se puede proponer
asimismo una terminacion de dativo celtohispana.

En relacion a la segunda cuestion, para determinados autores como A. JIMENO, la
terminacion de dativo en MATRVBOS seria una irregularidad propia de un documento
tardio, de donde lo date en el siglo 1'%’ No obstante, desde al menos G. SOPENA, se ha
sefialado la similitud de esta terminacion de dativo plural atestiguada por el altar soriano
con las terminaciones -bo representadas por parte de la teonimia galorromana
relacionada a las Matres y otras divinidades femeninas plurales, en especial trayendo a
colacion el caso de las Matrebo Namausikabo documentadas en Nimes'®®’. Se trata de
una tesis que parte en definitiva de la aportacion de H. KRAHE de interpretar en este
sufijo para dativo plural en -bo una herencia lingliistica relativa al IE *-bhos equivalente
al latino -bos > -bus, que figura en nombres de tema -a, -i, -u, diptongo y
consonante' °°'.

La tesis ha sido progresivamente adoptada y aplicada al corpus de divinidades con
caracter plural peninsular. N. ARES para las dedicaciones plurales relacionadas con el
dios Lugus en los conventos de Clunia y Lucus Augusti'®®* y desde F. MARCO'®® para el
conjunto de divinidades plurales peninsulares afines en tal forma de dativo en —bo,
hipotesis a partir de la cual nosotros hemos reunido los siguientes testimonios en corpus
epigrafico peninsular: En el convento cluniense testimoniado en este altar soriano
MATRVBOS'* en los testimonios plurales relacionados con Lugus: LVGOVIBVS'®®
y LVCOBO(S)'*® y en el epiteto de las DEIS EQVEVNV(BO) en Pola de Gordon
(Soria)'®’; en el convento lucense en los tednimos lingiiisticamente afines: LVGVBO
ARQVIENOB(O) en San martin de Linaran (Sober), [LUCOV]BV ARQVIENIS en
San Vicente de Castillon (Panton) y LVCOVBV(S) ARQVIENI(S) en Sinoga

1956 Matra/bus(!) sacr/um Oxia / Messori(s) /3ﬁlia v(otum) s(olvit) l(ibens) / m(erito). Vesontio —Besangon

(CIL X111, 5370).

1657 48, 11, 1904, col. 463, s. v. matra, mater; HEICHELHEIM, RE X1V, 2, 1930, col. 2243, s. v. Matres;
NEUMANN, 1987, p. 12. Cf. supra apartado Teonimos y epitetos. Formas emparentadas. Matres,
Matronae, Matrae.

1938 Cf infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. MATRIS (San Vincenzo, Toén, Orense).

1% ERPSo 1, p. 18, dpud IGLESIAS GIL, 1974, pp. 227 y 229.

190 SOPENA, 1987, p. 43. Comentario de la inscripciéon gala (CIL XII, p. 383, n° 1; HEICHELHEIM, RE
X1V, 2, 1930, col. 2229, s. v. Matres; RIG 1, 203), cf. infra apartado Teonimos. Formas emparentadas:
Matres, Matronae, Matrae. Afiade el autor como ejemplo paralelo el sufijo de dativo en LVGVBO
ARQVIENOBO, San Martin de Lifaran, Lugo ([RPLu 67), cf. infra apartado Corpus epigrdfico
peninsular.

1% KRAHE, 1964 [1943], p. 123. Cf. supra apartado Teénimos. Formas emparentadas: Matres, Matronae,
Matrae. En este apartado seflalamos los casos galorromanos de las inscripciones a las Matrebo
Namausikabon de Nimes, las Matrebo Glaneikabo y las Rokloisiabo ‘las que escuchan’ de Glanum (St.
Rémy de Provence, Arlés), las Andoounnabo (en el santuario de la Combe de I’Ermitage, Collias, Gard) y
los ATREBO ‘a los padres’ (Plumergat, (Morbihan, Bretaiia).

1662 ARES, 1972, pp. 188-189

193 MARCO, 1994, pp. 483 5. = GOMEZ-PANTOIA, 1999b, p. 423; NUNEZ MARCEN & BLANCO, 2002, p. 58.
194 E] caso es sefialado como paralelo a las formas plurales de Lugus por N. ARES (1971, p. 189).

1% Cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. LVGOBIBVS (Burgo de Osma, Soria).

1966 1 a propuesta del te6nimo en esta inscripcion es muy incierta, cf. infra apartado Corpus epigrdfico
peninsular. LVN:COBO(S) (Santander, Cantabria).

17 MARCO, 1994, pp. 483 s. Cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Otras divinidades
peninsulares. DEIS EQUEVNV(BO) (Pola de Gordon, Leon).
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(Rabade)'®®®, asi como en los tres tednimos documentados en la propia Lucus Augusti:
LVGVBVS AROVIEIS, LVCOBO AROVSA(ECIS) y LUC(OBO) GVDAROVIS'®®;
y en el conventus Emeritensis en la divinidad, probablemente de género masculino,
ARABO COROBELICOBO TALVSICO[BO], Arreyomolinos de la Vera (Caceres)'®".

La propuesta de F. MARCO para este conjunto documental de tedmimos afines por la
afin sufijacion del dativo plural en tednimos de tema -a, -i, -u, es que esta forma de
dativo fosiliza una forma original de dativo plural celta en Hispania'®’'. La
incorporacion de MATRVBOS a este conjunto de divinidades plurales debe permanecer
prudentemente abierta, aunque cabe reconocer que antes que la reduccion de la cuestion
a una datacion temprana o tardia de la pieza, resulta mucho sugerente la viabilidad de
proponer la posibilidad de testimoniar en Agreda una forma lingiiisticamente primitiva
y quizas previa a la romanizacion, evitando siempre de confundir entre forma lingiiistica
y antigliedad relativa del soporte.

23. MATRIS (San Vincenzo, Toén, Orense)

i Ficha epigrdfica

OBJETO
TIPO DE OBJETO Altar votivo
DESCRIPCION Arula bisoma de granito con coronamiento moldurado y doble féculo. Hay un tinico

texto que se desarrolla a lo largo de los dos campos epigraficos

TIPO DE SOPORTE | Piedra - Granito

DIMENSIONES 50x36x?
CONSERVACION Buena
BIBLIOGRAFIA RODRIGUEZ MARTINEZ, 1977, p. 1269; RIVAS FERNANDEZ, 1990-91, lams. 1 y II;

HEp 4, 1994, 583; RODRIGUEZ COLMENERO, 1997, n°® 37; RIVAS, 1998, pp. 253-
254; RODRIGUEZ COLMENERO, 2000c, pp. 28-29; HEp 7, 1997, 529; HOYO, 1998,
373,n. 116; HEp 8, 1998, 383;

INSCRIPCION

TIPO DE INSCRIPCION Cultual (posible doble dedicatoria)

TEXTO I(ovi) O(ptimo) Max(imo) / exs voto /Matris /
Jflaciendum) p(osuit) [RIVAS, 1990-1991]

VARIANTES Lin. 3. Matri(bu)s [HOYO, 1998]
Lin. 4. F(lavius)? P(aternus)? [COLMENERO,
1997]
Lin. 4. F(ortunatus)? p(osuit)? [COLMENERO,
2000c]

MODULO LETRAS 4-5

RASGOS PALEOGRAFICOS Letras: capital cuadrada. Sin interpuncion. Buena
ordinatio. Doble nexo en 3% linea: MA y RI. Las A
presentan travesafio de tipo lateral oblicuo

DATACION

ORIGEN Y DEPOSITO

LUGAR DE HALLAZGO Orense, Orense, Galicia, Espafia

NOMBRE ANTIGUO DEL LUGAR Civitas Auriensis

ESTATUTO JURIDICO

198 Remitimos al estudio en conjunto de estos tres teénimos, cf. infra apartado Corpus epigrdfico

peninsular. LVGVBO ARQVIENOB(O), San Martin de Lifiardn (Sober, Lugo). Teonimia.

199 Cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. LVGVNIS — LVGOBIBVS — LVGVBO —
LVCOVBO. Corpus de inscripciones lucenses.

170 Cf. infra apartado Otras divinidades plurales. Criterios de seleccién del material.

17U MARCO, 1994, pp. 483 s.
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CONVENTUS / DIOCESIS Conventus Bracaraugustanus

PROVINCIA Hispania Citerior, Tarraconensis
DEPOSITO Museo Arqueoldgico Provincial de Orense
ii. Ubicacion del altar

El altar fue hallado en una prospeccion arqueoldgica en los terrenos proximos al
castro romanizado de Monte de Louredo'®’?, entre los municipios de Barbadas y
Toén'®", junto a restos constructivos y molinos circulares de tipo romano'®’*. Se trata
de un paraje conocido como San Vicenzo, una vaguada formada por uno de los
regatones que desembocan al Mifio. El paraje se sitGa a las puertas de la capital
orensana, probable territorio de los Coelerni'®”, entre la ladera norte de los montes de
Toén y Mugares, a una altura media de 400 m.s.n.m., y el rio Mifio, un paisaje de
formacién granitica en el que se alternan numerosas vaguadas que dificultan el
aprovechamiento agricola, a favor de espesos bosques de carballos, sobreiras y pinos.

Castro Louredo se localiza en un espolén montafioso proyectado al Norte sobre el
rio Mifo, que corre a sus pies; desgraciadamente, el caracter granitico de la roca ha
convertido en cantera parte del yacimiento, alterando de manera importante su
fisonomia, aunque a través de los hallazgos ceramicos'®’® se puede datar su ocupacion
desde el siglo 1v a.C. continuando la ocupacién en €poca romana, segun se colige de los
restos arqueoldgicos y de cierta epigrafia hallada en la ladera de la montafia'®”’.

En Monte Loredo se localiza, ademas de las ruinas de un castillo medieval, el
antiguo eremitorio de Santa Ouxea —Ougea o Eugenia— ad Portum Abbatis, a menos de
1 km. al oeste del castro, perteneciente ya al concello de Barbadas, cerca del paraje
fluvial denominado “Pozo maimén” o “Meimdn”, en la margen mifiota que desde Reza
a Nova hasta Alongos se reparten los municipios de Barbadéas y Toén. En este paraje se
conocen otras tres iglesias dedicadas respectivamente a Santiago, San Martin y San
Vicente —donde apareci6 el altar a las Matres—, conocida por los vecinos de Santa

172 La palabra ‘castro’ hace referencia a un tipo de asentamiento de caracter fortificado propio de una

comunidad rural dedicada la explotacion de los recursos agrarios, marinos y minerales de su entorno
(SANCHEZ-PARDO, 2010, p. 131). La teoria tradicional indica que la ocupacion de los asentamientos
castrefios se remonta hasta el siglo viIl a. C., manifestando una prolongada existencia hasta el siglo I,
época en la que coincidiendo con la concesion del derecho latino y los cambios de explotacion rural a
favor de villae y vici, se produjo la casi total desaparicion de aquellos tipos de poblacion, no obstante a
partir del siglo IIl se ocuparan de nuevo ciertos poblados de los antepasados o incluso se levantaran otros
nuevos al estilo de los antiguos, cf. PENA, 1992, p. 387. Este tipo de esquemas estdn en continua revision,
la historiografia mas reciente ha replanteado la rigida division conceptual entre castros como
asentamientos indigenas y una variedad de asentamientos dispersos tipicamente romanos villae — vici
(SANCHEZ-PARDO, 2010, p. 131), y revisa los conceptos de cultura castrefia y castro como forma de
habitacion. En tal sentido, la cultura castrefia no puede extenderse mas alla del siglo 1 d. C., pero no
implica el final de los castros como habitat, ya que continuaron siendo los principales nucleos de
poblacion hasta el siglo 11, prolongandose su ocupacion en casos en los siglos Il y 1V (idem, p. 132).

173 Castro Louredo, no obstante, pertenece al concello de Toén, en concreto a la parroquia de Mugares
(Santa Maria), cf. SEARA CARBALLO, 1990-1991, p. 135.

7% Los datos de esta prospecciéon fueron publicados por M* M. M. RODRIGUEZ MARTINEZ (1975, pp.
1268-1269). La finalidad de la prospeccion era documentar el entorno de un castellum medieval situado
en el mismo contexto arqueoldgico que el castro romanizado de Louredo. Los restos constructivos
aludidos son enumerados como “fustes de columnas, molinos circulares de tipo romano, numerosas
tégulas y un ara dedicada a Jupiter”, entiéndase a Jupiter y a las Matres. Para los datos completos del
hallazgo y microhistoria del lugar, cf. RIVAS, 1990-1991, pp. 214-216.

17> La ubicacion de este pueblo mencionado por PLINIO (NH III, 28) como perteneciente al convento
bracarense, se ha certificado por el hallazgo de una tésera de hospitalidad en la localidad de Castromao,
municipio orensano de Celanova (4E 1972, 282). Cf. ALBALADEJO, 2012, p. 68.

1976 Se trata de hallazgos en superficie sin contexto estratigrafico preciso, cf. inventario en SEARA
CARBALLO, 1990-1991. Las piezas adscriben un arco entre el siglo 1v a. C. al s. 11 d. C. (ibid., p. 146)

177 SEARA CARBALLO, 1990-1991, pp. 135-137.
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Ouxea —el tnico nucleo habitado en las inmediaciones— como San Vicenzio y distante a
penas 1,5 km- de Santa Ouxeda ad Portum Abbatis'®’®; 1a fundacion de todas estas
iglesias es conjuntamente atribuida al abad Senior y sus discipulos'®”.

En un documento datado en Celanova el 23 de enero de 951, en el que se contempla
la donacion al monasterio de San Vicente de algunas aldeas y otros bienes, se hace
alusion a las barcas que navegaban por el rio en esta margen de Santa Ouxeda, de donde
el toponimo adjunto ad Portum Abbatis'®*’; en tal sentido, la disposicion del Castro y
del paraje de San Vicenzio nos evoca la ubicacion de la parroquia de Condado, concello
de Padrenda, Orense, a unos 50 km. al sur en el mismo margen izquierdo del rio Mifio,
donde se document? el altar a las Suleae Nantugaicae'®®'.

El espacio tuvo probables connotaciones sagradas en la Antigiiedad y la Alta Edad
Media, no obstante se halle todavia deficientemente conocido por las dificultades que
ofrece el paraje para su prospeccion y por la ausencia de excavaciones
arqueologicas'®. Los hallazgos epigragicos en la zona inmediata a Castro de Louredo,
en el término municipal de Toén, han deparado un ara dedicada a Diana, DEANAE'®,
asi como un altar a las Ninfas, NIMPHIS SILONIS'®**. Por otra parte, Pozo Meimon
cuenta con la leyenda de que unas rocas cercanas estan habitadas por una Moura
encantada, Ana Manana'®® a la que se describe como una joven muy hermosa de larga
tinica en las diversas leyendas que se le atribuyen; una de las versiones se refiere a un
segador que vuelve de Castilla'®®, este recibe en el camino de vuelta, de un sefior muy
bien vestido, el aviso de invocarla tres veces por su nombre, una vez le entregue un
misterioso envoltorio recibird cuantiosas riquezas siempre y cuando no descubra su
interior, no obstante, su imprudente mujer lo abre previamente, descubriendo un pan de
cuatro picos del que se come uno —en otras versiones es un queso—, de forma que la
Moura al abrir el paquete convierte el pan en un caballo blanco al que le falta una pata;
segun esta version, la Moura le entrega ademas una faja de tela que debe entregar a su
mujer cuando esté a punto de parir, pero la curiosidad del hombre le lleva a cefiir la faja

a un arbol para imaginar como le quedara a su mujer, ardiendo el arbol al instante; en

1678
1679

Ri1vAS FERNANDEZ, 1981, p. 77.
RIVAS FERNANDEZ, 1981, pp. 74-79.

1680 CALVINO CRUZ, 2003.

81 Cf. supra apartado Corpus epigrifico penisular. Otras divinidades plurales. SVLEIS
NANTVGAICIS (Condado, Padrenda, Orense). Mas distante —ca. 65 km.— se situia Monte do Viso,
Nocelo da Pena (Sarreaus), territorio limico, donde se hallo el altar a las Matres Civitatis, recordemos, de
lectura e interpretacién muy discutida, cf. supra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Matres Civitatis
(Nocelo da Pena, Orense).

1982 R1vAS FERNANDEZ, 1981, p. 75.

'3 Dean(a)e / Fa(bius?) - Sat/urnuni/nus / ex - v(oto) p(osuit). Término municipal de Toén. Cf. FITA,
1903, p. 309; IRG 1V, 76. La forma del tednimo aparece testimoniada en Toledo (Galvez: HEp 4, 1994,
885), Badajoz (Herrera del Duque, HEp 9, 1999, 89), Madrid (Meco, CIL 11, 3025), Leon (Cacabelos,
discusion sobre lectura del tednimo en lineas 1 y 2: De(anae?) / Cu(stodi) o Deae / Degant+, cf. HEp 19,
2010, 188).

184 Nimphis(!) Silon(i)s Aclo/viana ex voto flaciendum) c(uravit). Término municipal de Toén. Cf. CIL I
5625; IRG 1V, 77; RODRIGUEZ COLMENERO, 1997, n°® 68.

1985 No pretendemos hacer un analisis narratologico de estas leyendas, pero conviene hacer notar que el
nombre de esta Moura Ana Man-ana, reduplica el hidronimo 4Ana, nombre antiguo del rio Guadiana (cf.
PROSPER, 2002, p. 139, n. 17: indice de formas del hidronimo en las fuentes clasicas) y de multitud de
hidronimos en Europa (cf. VILLAR, 2000, pp. 329-331). Cabe sefialar que el Guadiana, al menos su
confluencia con el afluente Albarrega, era objeto de culto en la Antigiiedad, cf. infra apartado Corpus
epigrafico peninsular. Matres —Pacus Veni (San Esteban del Toral, Bembibre, Leon).

(cf. infra altar a las Matres en Bembibre)

1986 Cf. infra apartado Distribucion de las dreas de culto. Interpretacién de las aréas. Marco tedrico:
Interpretacion minera — interpretacion ganadera.
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otras versiones, la Moura, enfadada por no romper el hechizo que la aprisiona, maldice
al hombre, que muere a los pocos dias'®’. Se trata de relatos folkloricos que no
pretendemos unir directamente con los altares dedicados a Diana, las Ninfas o con esta
dedicacion a Jupiter y las Matres, pero que nos situan, a falta de indicios mas concretos,
en un area probablemente sagrada y con importancia en relacion al paso del Mifio.

, .., 1688
iil. El caracter de la dedicacion

El mayor interés del altar radica en la relacién o asociacion de las dos divinidades
invocadas en el mismo, dado que a tal duplicidad votiva se suman elementos formales
concomitantes, como son la presencia de dos foculos'®’, asi como una linea vertical
central ininterrumpida en las dos caras, también en la lisa posterior, lo que en si mismo
cuenta con pocos paralelos'®’; a ello se une, confiriendo mayor excepcionalidad, el que
cada tedbnimo no esté restringido epigraficamente a su respectiva mitad, como si sucede
en el area del Tajo comprendida entre la provincia de Céceres y la Region Centro de
Portugal, en los altares dedicados a las divinidades de caracter parédrico ARENTIAE /
ARENTIO'®! o LIBERO / LIBERAE'®? que por el contrario si circunscriben
epigraficamente cada divinidad a cada una de las mitades delimitadas'®”.

Asimismo, la abreviatura del apelativo de Japiter, I O MAX, es excepcional en
Galicia'®?, y asimismo la invocacién a las Matres como MATRIS, que J. C. RIVAS
interpretaba como un genitivo'®”. En este punto se asienta la propuesta de relectura
defendida por A. RODRIGUEZ COLMENERO, quien considera se trata de un voto Unico a
Jupiter realizado por FLAVIVS PATERNVS'®®® en nombre de su madre, matris,
justificando que la existencia de un doble foculo obedeceria a un soporte epigrafico

. . . . 169
labrado previamente pero sin destino determinado'®”’.

1687
1688

MARTIN SANCHEZ, 2002, p. 166.

El desarrollo del nombre del dedicanye, e incluso su misma presencia explicita en el epigrafe,
presentan grandes dudas; es por ello que hemos decidido obviar un apartado ex profeso.

1989 JC. RIvAs (1990-1991, pp. 212-213) aclara que la multiplicacion de foculos no es un aspecto
exclusivo de la pieza, de suerte que es recurrente a determinados altares a los Lares Viales, no obstante,
en ciertos casos ello parezca justificarse por la multiplicidad de las divinidades aludidas, mientras que en
otros no.

1990 5.C. R1vas (1990-91, p. 213) rechaza asimilar el fenémeno a las estelas funerarias cuya duplicidad
viene motivada por el o6bito de una pareja o de un grupo familiar, que en todo caso aparecen
perfectamente individualizados textualmente en su campo epigrafico. J. C. RIVAS (idem = IRG 1, 4 =
CIRG 1, 65) rechaza asimismo como paralelo el ara de Soandres (A Coruiia), desestimando la lectura
como una dedicacioén a Jupiter y Hércules (I O M / HERKVLI / IONICO), a favor de: I(ovi) O(ptimo)
M(aximo) / Iekc(-0 -iario) M/e/toeco / e(x) v(oto).

191 Coria: HEp 10, 2000, 117 (bibliografia extensa en J.C. RIVAS, 1990-91, p. 213, n. 4); Ninho do Agor,
Castelo Branco: RAP 13; Ferro, Covilhd, Castelo Branco: RAP 11; Castelejo, Fundado, Castelo Branco:
HEp 13, 2003/2004, 873; Orca, Funddo, Castelo Branco (HEp 17, 2008, 229). Cf. infra apartado Relacion
con otras divinidades. Vinculacion parédrica a otras divinidades. Mercurio.

1992 Trujillo, Caceres: HEp 2, 1990, 222 (bibliografia extensa en J. C. RIVAS, 1990-91, p. 213, n. 4;
Caceres: HEp 4, 1994, 223; Zorita, Céceres: HEp 1, 1989, 212; Monsanto, Idanha-a-Nova, Castelo
Branco: RAP 390.

1993 R1vAs, 1990-1991, p. 214.

194 R1vAS, 1990-1991, p. 212.

1995 R1vAS, 1990-1991, p. 214.

199 RODRIGUEZ COLMENERO, 1997, n° 37; a posteriori cambia el desarrollo por F(ortunatus)? p(osuit)?,
RODRIGUEZ COLMENERO, 2000c¢, pp. 28-29. J. C. RIVAS (1990-1991, p. 211) ya expresaba sus dudas sobte
el desarrollo del ultimo renglon, para el que proponia las soluciones: Faciendum Posuit, Fanciendum
Pecunia, considerando dentro de lo normal que el “modesto” dedicante no se identifique; el autor
rechazaba por otra parte la posibilidad de desarrollar Fortuna Primigenia, tanto por la dificultad de
justificar tal triple asociacion, como por el niimero par y no triple de foculos en la parte superior del altar.

17 RODRIGUEZ COLMENERO, 1997, n® 37; réplica en RIVAS, 1998, pp. 253-254. Cf. sintesis de la
polémica por J. MANGAS en HEp 7, 1997, 529; este solo reconoce en las lineas 3 y 4 la lectura de M(...2)
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Nosotros consideramos que el aspecto de la pieza aconseja plantear como mas
plausible la doble dedicacion a Jupiter y la Matres, entendiendo MATRIS, antes que
como abreviatura del dativo Matri(bu)s'***, como una férmula de dedicacion, ya sea en
genitivo'® o, mejor aun, como dativo de la forma *Matrae, conocida en otros lugares
de Europa y que parece reflejar la forma primitiva celta *matra'’"’, de guisa similar a lo
que hemos planteado para la forma MATRVBOS del altar de Agreda (Soria)'”".

El sustrato indigena de buena parte del culto a Jupiter en el Noroeste hispano ha sido
crecientemente desvelado'’” a la luz de su preponderancia con respecto al resto de
divinidades romanas, pero también en referencia al nimero de testimonios de este dios
en otros ambitos de la Peninsula, lo que conduce a suponer la interpretatio de una
divinidad autdctona con el dios supremo de los romanos, por mas que no contemos con
testimonios tan esclarecedores como los documentados en Galia o Germania de
procesos sincréticos analogos. Resulta sintomatico que buena parte de los exvotos a
Japiter en el Noroeste procedan de comunidades indigenas incipiente romanizadas'’*?
tipo vici o castella como el de Louredo, que expresan un ascendiente del dios indigena
soberano sobre tal grupo humano, que /ogicamente pudo parecer andlogo al caracter que

T(..2) R(...2) s(...2) / flecit, -ilius) p(osuit); a la luz de la fotografia parece bastante clara la ligadura de R
eI enlalin. 3 —obsérvese el tamafio desmedido del astil de la R—, como de hecho reconoce indirectamente
este autor al sefialar que el nombre del dedicante puede ir en genitivo —i, y seguido de un s(uus ?) f(ilius
?) p(osuit).

"% Hovo, 1998, p. 373, n. 116.

199 Contamos con determinadas dedicaciones en Hispania en genitivo: BONI EVENTVS en Astigi (CIL
II, 1471), NEPTVNI AVGVSTI en Tarragona (CIL 11, 4087), VENERIS VICTRICIS en Cisimbrium —
Rute, Cérdoba— (4E 1986, 334a). P. LE Roux (1983, p. 407 = HOYO, 1998, p. 356, n. 27) recoge las
dedicaciones anteriores, y plantea la posibilidad de la lectura en genitivo del tednimo y epiteto de Jupiter
—IOM / Muni / cipalis— en un altar hallado en el area forense de Aquae Flaviae (4E 1973, 305;
RODRIGUEZ COLMENERO, 1987, n°® 22), y explica la formula como un genitivo posesivo que subraya la
pertenencia del monumento al templo mismo de la divinidad honrada. A tales ejemplos cabe sefalar la
invocacion al propio Jipiter en genitivo en la discutida inscripcion metréoaca de El Olmillo, cf. infra
apartado Caracterizacion de las diosas. La naturaleza de las Matres: Terra Mater. Duraton: MATER
DEVM MATRIS TERRAE.

1700 Cf. supra apartado Tednimos. Formas emparentadas: Matres, Matronae, Matrae.

70t supra apartado Corpus epigrdfico peninsular. MATRVBOS —Fronto (Agreda, Soria).

1702 Cf. TRANOY, 1981, pp. 315-321; OLIVARES PEDRENO, 2000, p. 69. J. DEL HoYO (1998, p. 373)
establece un revelador paralelo entre esta dedicacion que asimismo interpreta como conjunta a Jupiter y
las Matres de San Vincenzo con una dedicacion conjunta a Jupiter y la Mater Deum en El Olmillo
(Segovia), localidad por otra parte ubicada en las inmediaciones de Duraton (cf. supra apartado Corpus
epigrdfico peninsular. Matres —Ter. Megiste y Matres —Valeria Marcella (Los Mercados, Duraton,
Segovia)). Para este autor, en sendos casos nos hallariamos ante una doble interpretatio de dos antiguas
divinidades indigenas, reflejando el epigrafe segoviano un estadio tardio encuadrado quizas en pleno siglo
v (Hovo, 1998, p. 374). Cf. infra apartado Relacion con otra divinidades. Jupiter.

1703 1. C. RIvAS (1990-1991, p. 214) intenta demostrar sin éxito que de un culto plenamente romano aqui se
trata, indicando que en este caso las Matres —desprovistas de todo apelativo topico o gentilicio— no
indicarian una asimilacion de cultos autocotonos, sino “una categoria panteistica exclusivamente latina”.
La asociacion epigrafica de Jupiter y Matres en Britania a la que hace alusion el autor como demostracion
(cf. CIL VII, 260; RIB 1030; RIB 708, etc.) no es admisible por la divergencia de contextos: en Britania
los testimonios a las Matres se circunscriben a la esfera castrense (cf. supra apartado Distribucion,
cronologia y continuidad de los testimonios. Areas centrales y secundarias, culto autéctono o aléctono),
en el convento Bracarense este testimonio, junto a los otros dos que hemos estudiado (Matres Civitatis y
Suleae Nantuigaicae, cf. supra apartados respectivos en Corpus epigrdfico peninsular), se ubican siempre
en espacios vinculados a castros indigenas romanizados, mientras que uno de los testimonios britanicos
citados llevan la sugestiva mencion de Matres Ollotae sive Transmarinae: I(ovi) O(ptimo) M(aximo) / et
Matri(bus) Olloto/tis sive Tra/nsmarinis (Binchester, RIB 1030), expresando explicitamente asi su origen
foraneo, allende el mar. Las Matres son también invocadas junto a Jipiter en Aldborough: /(ovi) O(ptimo)
M(aximo) et / Matrib(us) / V{(...), cf. RIB 708.
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el culto de Jupiter Optimo Méximo asumié desde un principio sobre la comunidad
romana, y no sobre un grupo social concreto' %",

Resulta complejo establecer una cronologia para el altar de las Matres en San
Vincenzo, maxime dadas las singularidades relativas a abreviaturas y ligaduras
presentes en el documento. Con independencia de ello, consideramos que el tednimo
consignado para las Matres conserva la posible forma original céltica, y junto a ello
otros pormenores ancestrales del culto, tales como la relacion parédrica de las diosas
con una divinidad masculina del panteon, de la suerte que plantea el mismo C. B.
RUGER para las Matronae Aufaniae en el santuario de Bonn y Mercurio, Mercurius
Gebrinus ‘macho cabrio’'’®”, indicios que junto a los vestigios de sacralizacion del
paisaje, en relacion a las fuentes y al paso del Mifio, dotan a este testimonio de una
singular importancia a la hora de vislumbrar distintos pormenores de las atribuciones y
naturaleza conferidas a las diosas por sus cultores.

24. Matres —Pacus Veni (San Esteban del Toral, Bembibre, Le6n)

i Ficha epigrdfica

OBJETO
TIPO DE OBJETO Altar votivo
DESCRIPCION En el coronamiento presenta un gruesa moldura con la lin. 1, asi como foculo (9 cm.

diametro), muy deteriorado. En el lateral derecho tiene un creciente lunar y en el
izquierdo una espiga, conseguida mediante una linea incisa

TIPO DE SOPORTE | Piedra - Granito

DIMENSIONES (58) x (24-22) x (12-10)

CONSERVACION Bastante bueno, escoriaciones y deformaciones en la cabecera y el lateral derecho
del pie, reutilizacion como sillar

BIBLIOGRAFIA HERNANDEZ GUERRA, 1997, n ° 13; HERNANDEZ GUERRA, 1999, n° 10; GARCIA
MARTINEZ & BARCIA MERAYO, 1998, pp. 14 y 19, n° 13; GOMEZ PANTOJA, 1999b,
p. 422; MRCL, p. 53, n° 60; CRESPO ORTIZ DE ZARATE & ALONSO AVILA, 2000a, ppP-
42-43, n° N-55; HEp 7, 1997, 379; ERPLe 23, lam. VI, 4; HEp 8, 1998, 321,
GARCIA MARTINEZ & HERNANDEZ GUERRA, 2002, pp. 147-156; NUNEZ MARCEN,
2002, n°® 60, p. 16; OLIVARES PEDRENO, 2002, p. 122; HERNANDEZ GUERRA &
GARCIA MARTINEZ, 2002, pp. 147-149, lam. 1, figs. 1-3; BLAZQUEZ, 2004, p. 257,
CRESPO ORTIZ, 2005, p. 166, n. 33; OLIVARES PEDRENO, 2007, p. 150.

INSCRIPCION

TIPO DE INSCRIPCION Cultual

TEXTO Matri/bus - Pa/cus - Ve/ni (filius) - s(olvit)
a(nimo) lI(ibens) m(erito) HEp 7, 1997 [J.
MANGAS]

VARIANTES L. Matri/bus - Pa/cus - Ve/ne sacr[um]

HERNANDEZ GUERRA, 1997

II. Matri/bus - Pa(---)/cus - Ve/n(a)e
sacr[um] HERNANDEZ GUERRA, 1999;
ERPLe 23; GARCIA MARTINEZ &
HERNANDEZ GUERRA, 2002

I11. Matri/bus  Pa(- - -) / Cusue/na(e)
sa[cru(m)] GARCIA MARTINEZ & BARCIA
MERAYO; HEp 8, 1998

CAMPO EPIGRAFICO (cm.)

MODULO LETRAS 9-3
RASGOS PALEOGRAFICOS Interpuncién: Punto
DATACION Ss. 1—111 [MRCL 60]

179 OLIVARES PEDRENO, 2000, pp. 72-73.
1795 Cf. supra apartado Vinculacién parédrica a otras divinidades.
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Finales siglo I — principios s. III [HERNANDEZ
GUERRA & GARCIiA MARTINEZ, 2002, p. 153]

ORIGEN Y DEPOSITO

LUGAR DE HALLAZGO Bembibre, Ledn

NOMBRE ANTIGUO DEL LUGAR Interamnium Flavium

ESTATUTO JURIDICO Municipio (?)

CONVENTUS / DIOCESIS Conventus Asturum

PROVINCIA Hispania Citerior

DEPOSITO Museo del Bierzo, Ponferrada (nim. de inventario 685-
expte. 13/97)

ii. Ubicacion del altar

La pieza fue hallada junto a un altar dedicado a Dea Cenduedia o Candueia'™™ en

los muros de un domicilio particular en San Esteban del Toral, Bembibre'’”’. Esta
localidad se inserta espacialmente en la cercania de la Mansio de Interamnium Flavium,
enclave'’™ situado en el Alto Bierzo entre las ciudades de Asturica y Bergidum
Flavium, cuya mansio, en el valle del rio Boeza, era punto de contacto entre las dos vias
que unian Bracara Augusta y Asturica Augusta'’™. Las dos rutas coinciden en situar la
mansio de Interamnium Flavium a 30 millas al occidente de Asturica Augusta, de forma
que las distintas propuestas han localizado la ciudad en el Bierzo, resultando como mas
verosimil su identificacion con el Castro de Murielas, Almazcara'’'’, en base al hallazgo
de un miliario'”""; la entidad de los restos arqueoldgicos de época romana alli
testimoniados abogan en el mismo sentido, asi como la confluencia entre los rios Boeza
y arroyo Bravo, lo que resulta coherente con la semantica del topénimo
Interamnium'"".

7% Deae / Cendu/ediae / sacru/m - cas-/tellani. J. MANGAS & H. OLANO (1995); ERPLe 4; HEp 6, 1996,
626; AE 1995, 855. CRESPO ORTIZ DE ZARATE &ALONSO AVILA, 2000a, n° 19, ofrecen la lectura
CANDVEIA. J. MANGAS & H. OLANO (1995, p. 339), la datan en el s. I por la mencion a castellani y
aspecto epigrafico.

797 HERNANDEZ GUERRA & Garcia MARTINEZ, 2002, pp. 147 s.

1708 PTOLOMEO (2.6.28) sefiala dos ciudades de los astures que llevan el nombre de Interamnium,
diferenciandose entre ellas por el epiteto imperial Flavium que s6lo una portaba. La Intermanium que nos
ocupa es la que aparece registrada como Mansio por el Itinerario de Antonino y que es también
mencionada por el Anonimo de Rdvena (320.11), indicando los nombres de Amnion ¢ Interannum.
Carecemos de documentacion epigrafica acerca de su estatuto juridico, aunque por el epiteto flavium y la
cercania al municipio de Bergidum, considera MARTINO GARCIA (2005, p. 129), se pudiera tratar de un
municipio Flavio. En cuanto a la otra Interamnium, y a partir de la informacion del Itinerario que situa su
mansio a 29 millas de Asturica, los distintos investigadores han buscado la ciudad en el area en torno a la
confluencia del Bernesga y del Esla, en coherencia con la semantica del topénimo que indica la ubicacion
en una confluencia, proponiéndose como emplazamientos posibles Villarroafie, Ardon y Campo de
Villavidel, no obstante el desconocimiento arqueologico de estos emplazamientos no permita decantarse
por una u otra opcion, cf. MARTINO GARCIA, 2005, p. 277.

709 MARTINO GARCIA, 2005, p. 129; ALBALADEJO VIVERO, 2012, p. 91.

MANGAS & SOLANO 1995, p. 339. Interamnium Flavium es mencionado por el [tinerario de Antonino
(429, 3 y 431, 2) en las vias XVIII y XIX, entre Asturica y Bracara, a unas 30 millas del primero y 20 de
Bergidum Flavium; la localidad es identificada en relacion a alguno de los yacimientos del entorno de
Bembibre, para D. MARTINO GARCIA (2004, pp. 59 y 278) el castro de Murielas (Almazcara) es preferible
al mismo Bembibre. PTOLOMEO (11, 6, 50) la menciona entre las 19 ciudades asignadas a los astures; cf.
ALBALADEJO, 2002, p. 91; MARTINO GARCiA, 2004, p. 278.

719 MARTINO GARCiA, 2005, pp. 59 y 278; HERNANDEZ GUERRA, 2007, pp. 35-36.

" IRPLe 319; por desgracia el epigrafe no indica la poblacion, y las millas se han perdido.

712 MARTINO GARCIA, 2005, p. 277.
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San Esteban del Toral se halla a unos 12 km. de Almazcara, y a menos de 5 km. de
Bembibre, propuesta en el pasado como ubicacién de la susodicha mansio'’" y en cuya
cercania aparecio el célebre Edicto del Bierzo'™", que, entre otras menciones a castella
y gentes, indica a las civitates de los Gigurri y los Susarri. Resulta sencillamente
imposible reconstruir el origen del altar, pero creemos que estas indicaciones nos
expresan algunas de las variables mas fiables para ubicarlo en relacion a esta mansio o
la ciudad epénima, atendiendo siempre al sugerente marco viario entre la Meseta y la

Gallaecia de trasfondo'”".

iii. Lectura y caracter de la dedicacion

El texto del epigrafe comienza con una clara invocacion a las Matres entre las lineas
1 y 2, MATRIBVS; separado por interpuncion, la segunda linea finaliza con <PA4>; la
linea 3 presenta separado por interpuncion <CVS> y <VE>, habiendo otra interpuncion
al final de este renglon; en la linea 4 se suceden cuatro letras <NASA4A>, que es posible
separar si desarrollamos <S4> como abreviatura de la férmula de consagracion, sacrum.
No se trata tanto de un problema de lectura como de interpretacion del texto a partir de
MATRIBVS. Podemos resumir la cuestion en tres propuestas: epiteto de las Matres' ',
antroponimo del dedicante, opcion por la que nos decantamos, y doble consagracion a
las Matres y Cusuena'"".

La lectura inicial de la pieza planteaba ya la identificacion en las lineas centrales de
un antroponimo, no obstante, con ligeras divergencias. L. HERNANDEZ GUERRA
considerd en principio se tratara de un altar dedicado por un personaje con nombre
bimembre Pacus Vene, después planted el desarrollo de dos nombres —el primero
incompleto, y de desarrollo incierto—, Pa(---)cus Ven(a)e, respectivamente en
nominativo y genitivo'’'®, opcién seguida por J. MANGAS' "' que rectifica la lectura por
Pacus Veni (filius), indicando como paralelo los cognomina Paculus - Pacula'™ y
Venus'"'.

La propuesta de doble dedicacion a las Matres y Cusuena fue propuesta por M. A.

RABANAL & S. M. GARcia'™?, quienes propusieron la lectura de la forma teonimica
q prop

713 MARTINO GARCIA, 2005, p. 278.

714 Cf. bibliografia al respecto en HEp 8, 1998, 325.

715 Cf. infra apartado Distribucion de las dreas de culto. Convento cluniense y aledaiios. Conventus
Asturum.

716 Opcion que a penas si es defendida por J. M* BLAZQUEZ (2004, p. 257).

1717 1 'NUNEZ MARCEN & A. BLANCO (2002, p. 60) resumen cuidadosamente la cuestion.

718 Cf. respectivamente: HERNANDEZ GUERRA, 1997, n ° 13 (= MRCL 60) y HERNANDEZ GUERRA, 1999,
n° 10.

1 HEp 7, 1997, 379, pp. 144-145. La propuesta resulta convincente para NUNEZ MARCEN & BLANCO,
2002, p. 60. S. CRESPO ORTIZ (2005, p. 166, n. 33) que recoge esta lectura de J. MANGAS, clasifica este
monumento en el reducido listado de dedicantes a divinidades de raigambre céltica, en el centro
peninsular, identificados por un tnico antropénimo de origen griego o incierto, asociacion con escasos
paralelos entre los que incluye el autor a Terentia Megiste en Duraton (cf. supra).

1720 Cf. en conjunto ABASCAL PALAZON, 1994, p. 446.

2! Venus como antropénimo masculino (conjunto de antropoénimos masculinos y femeninos, cf.
ABASCAL PALAZON, 1994, p. 541) se documenta Prioro, Ledn (HEp 1, 399).

722 ERPLe 23. Los autores reconocen (idem, p. 74) que la interpretacion del texto esta abierta, y no
desmerecen las restantes posibilidades de entender un teénimo bimembre de las Matres, de donde cabria
entender un epiteto de caracter topico o gentilicio de las Matres o bien el antropénimo del dedicante
segun la lectura de J. MANGAS (HEp 7, 1997, 379) Pacus Venae (filius), pero rechazando otras opciones
como un supuesto antropoénimo Pa/cusue/na, dado que no se ha atestiguado hasta la fecha. La propuesta
es rechazada por J. MANGAS & E. LUJIAN (HEp 8, 1998, 321) y remiten a la lectura dada por J. MANGAS en
HEp 7, 1997, 379. La propuesta de una doble dedicacién es aceptada por HERNANDEZ GUERRA &
GARCIA MARTINEZ, 2002, pp. 148 s.; OLIVARES PEDRENO, 2007.
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CVSVENA, recurriendo para la </> en la primera silaba a los paralelos existentes' > e

interpretando la ausencia de nombre de dedicante en base a que el monumento estuviera
ubicado originalmente en el lugar de culto comin de una comunidad, que ellos
identifican con los CASTELLANI del altar a Dea Cenduedia, considerando que el
hallazgo conjunto de sendas piezas obedeceria en origen a un santuario comun'’**,

J. C. OLIVARES PEDRENO, interpreta la ubicacion de este altar, siguiendo la
propuesta de una doble dedicacion a las Matres y Cossue'’™, y lo explica como
resultado del desplazamiento de poblacion del area celtibérica hacia el conventus
Asturum, constatado por las inscripciones de individuos que indican su origo en la
Celtiberia halladas en Astorga, Santa Colomba de Somoza y Leon'’”, y cuyo
desplazamiento se deberia a la riqueza aurifera de la region berciana y al caréacter
intensivo de la extraccion del oro, lo que habria generado una gran afluencia de
poblacion organizada en pequeias comunidades de inmigrantes procedentes de una
misma region, que plasmaron en su lugar de destino determinados signos de su
identidad cultural'’’.

Llegados a este punto debemos puntualizar que de por si el hallazgo de una doble
dedicacion que incluya a las Matres no nos parece cosa extraia, aunque si excepcional,
en base al testimonio andlogo de la doble dedicacion a las Matres y Jupiter en San
Vincenzo, Orense''*®. Por otra parte, a la luz de los testimonios estudiados en el corpus
tampoco nos parece extraiio una dedicacion junto a Cosuena si atendemos al
replanteamiento propuesto por B. M* PROSPER'* de COSSVE/COSO como una
divinidad que cabe vincular etimoldgicamente a confluencias y zonas de encuentro, ya
sea entre valles, caminos o cursos de agua, teniendo presente lo indicado para la
ubicacién de Duratén o Agreda'” en relacion a la confluencia de cursos de agua y a la

.y ’ . : r 1731
documentacion que contamos de culto no sélo en, sino a la confluencias de rios' ™",

1723 ERPLe 23, p. 74. Los editores de este corpus citan al respecto sélo la inscripcién a CVSV[E]

NEMEDECO hallada en Burgies, Oporto (RAP 50 CVSV; correccion CVSVE en PROSPER, 2002, p.
231), cuando el corpus es bastante mas rico, cf. elenco de formas en B. M?* PROSPER (2002, pp. 226-235),
quien recoge las formas en <J> en el area de los conventos bracarense y al norte del Escalabitano:
CVSVE MEPLVECO en Cartelle —Orense— (HEp 8, 1998, 380; PROSPER, 2002, p. 233:
MEPLVCEECO), CVSEI PAETTEAICO Aguada de de Cima —Aveiro— (RAP 49). Indica B. M* PROSPER
que el radical propio del radical tedonimo es <O>-, pero que los casos que presentan vocalismo en <J> no
deben considerarse irrelevantes, dado que ademas de hallarse concentradas en un area del Duero, todas
carecen de la geminacion de <S>, como suceden en algunas de las formas tipo COSSVE, deduciendo la
autora que el alargamiento de la /o/ es compensatoria en este caso de tal geminacion, aunque indica que se
trata de una mera hipotesis, y “ni siquiera la mas convincente” (idem, p. 239, n. 13).

124 ERPLe 23, p. 75; HERNANDEZ GUERRA & GARCIA MARTINEZ, 2002, p. 153.

1723 J. C. OLIVARES PEDRENO (2007, p. 150) menciona a la divinidad como Cossue sin atender a que se la
invoque en femenino.

1726 procedente de Uxama Argaela: dedicacion DENGATIAE (lectura discutida, cf. HEp 10, 2000, 350)
hallada en la localidad cercana de Cacabelos, el Bierzo, por la indicacién de origo del dedicante
ARGAELORVM,; procedentes de Cunia: ERPLe n™ 247, 282 ; procedente de Intercatia: ERPLe n° 198 ;
procedente de Uxama Barca : ERPLe n° 130.

727 OLIVARES PEDRENO, 2007, p. 151.

1728 Cf. supra apartado Corpus epigrdfico peninsular. MATRIS (San Vincenzo, Toén, Orense).

1729 PROSPER, 2002, pp. 250-251. La autora desmonta asi la imaginativa e incuestionada tesis defendida
desde J. M* BLAZQUEZ (1962, pp. 117-121) de caracterizar a Cosus como una divinidad de caracter
guerrero asimilada a Marte (ibid., p. 250).

1730 Cf. supra ubicacion de la finca “Los Mercados”, Duraton, en Corpus epigrdfico peninsular. Matres —
Ter(-) Megiste (“Los Mercados”, Duraton, Soria).

31 Cf. epigrafe dedicado REVE ANA BARAECO (Ruanes, Caceres: HEp 14, 2005, 325. PROSPER,
2002, V.VLLL, 1.3.D., pp. 138-139) referido al rio espafiol Guadi-ana y su afluente el Al-barregas —
hidronimos en los que coincide que el primer miembro sea arabe, la palabra ‘rio’ en el primero, el articulo
determinado en el segundo—.



Lo que nos dificulta asumir el caracter de una doble dedicacion es el propio tenor de
la inscripcion, que presenta una interpuncion entre <CVS> y <VE> en la tercera
linea'"*?, esto nos parece indicativo si tenemos en cuenta que el altar no presenta indicio
alguno de obra del lapicida analoga a la linea que divide el dos el altar de San Vincenzo
o a sus paralelos en referencia a una doble dedicacion, dada la presencia de un foculo
unico; a ello hay que unir la ausencia de testimonios de COSSVE y COSO que finalicen
en 4, y al hecho de que se trataria de una doble dedicacién en la que no es posible
considerar un cardcter parédrico. Estos indicios nos aconsejan decantarnos por la lectura
antroponimica, aunque reiteramos que no resultaria incoherente la supuesta dedicacion
conjunta con COSSVE, maxime si recordamos el sentido de confluencia que tiene el
toponimo de la —al menos— cercana mansio de Interamnium Flavium.

Un aspecto al que se ha atendido escasamente en las aportaciones precedentes, es la
incorporacion de iconografia en los laterales del altar, recordamos, un creciente lunar en
el lado derecho, delimitado por medio de una linea incisa, y una espiga en el lateral
izquierdo, también realizada por otra simple linea incisa. L. HERNANDEZ GUERRA & S.
M? GARCIA MARTINEZ, recurren a tal iconografia, para demostrar la concomitancia de
tales motivos en ciertos monumentos votivos atribuibles a Cosus'’>. La supuesta
representacion de una espiga, en realidad un arbol esquematizado'”**, o mejor una rama
por el conjunto'”’, nos remite al culto arboreo detectado para las Matres en el area
renana y deducible por la etimologia del epiteto del culto a las Duillae de Palencia'"*.
En cualquier caso, estas evidencias, unidas a las deducibles del contexto viario e
hidrografico, nos permiten intuir un conjunto coherente con el anejo a los altares de
Confluentia, los Mercados de Duratén, enclave ubicado asimismo en un nudo viario y
junto a la confluencia de dos rios'”*’, sin que ello obste para que la iconografia aneja a
la pieza nos indique un culto con vestigios arbéreos'>*.

25. SA(CRVM) MA(TRIBVS), Moguerira (Resende, Viseu)

i Ficha epigrdfica

OBJETO

TIPO DE OBJETO

DESCRIPCION Inscripcione rupestres
TIPO DE SOPORTE | Piedra - granito
DIMENSIONES

32 E. LUJIAN (HEp 8, 1998, 321) argumenta la inviabilidad de la supuesta Cosuena en base a dos de los

puntos sefialados por nosotros: la interpuncion y la carancia de palalelos del teonimo.

733 HERNANDEZ GUERRA & MARTINEZ GARCIA, 2002, pp. 148 s., lam. 1, figs. 2-3. Los monumentos
aludidos son sendas posibles dedicaciones a Cosus halladas en el mismo San Esteban del Toral con
iconografia concomitante; la primera (cf. MANGAS & VIDAL, 1988, pp. 195 s.), de caracter votivo dada la
conservacion del foculo, incluye como decoracion en el lateral derecho un toro y en el izquierdo un
creciente lunar, en el frente puede leerse nida/nlua [---], quizas relacionable con el epiteto Nedoledius
atribuido a Cossua (MANANES, 1982, n° 104; HEp 1, 1989, 397; IRPLe 57). La segunda inscripcion
aludida, también votiva en relacion al féculo conservado, es de lectura dudosa, pero segiin J. MANGAS
(1981, p. 260), cabe leer Cos[sue] / - S (?) - Fla[vi] / us - Tu[ro]/’ ni (filius) - ex - [v] / oto - L(ibens) -
S(olvit) - En el lateral derecho presenta dos pequefios ediculos superpuestos, asi como una representacion
de un arbol esquematizado, que aparece a la altura del ediculo inferior, descripcion apud MANGAS, 1981,
p. 259.

'73* HERNANDEZ GUERRA, 2002, p. 148. Misma interpretacion en el altar concomitante de San Esteban del
Toral apud MANGAS, 1981, p. 259.

1733 Cf. supra apartado Fuentes iconogrdficas. Tipologia. Atributos.

730 Cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. Duillis. Ubicacion e historigrafia de las Duillae.

37 Cf. infra apartado Las Matres y la concepcion sacaralizada de las aguas. Culto a y en la confluencia.
738 Cf. infra, apartado santuarios y culto. Culto arbéreo.




CONSERVACION

BIBLIOGRAFIA SILVA & VAz, 2001, pp. 80-81, n° 1, con dibujo; AE 2001, 1157; HEp 11, 2001,
714; CORREIA SANTOS, 2010, pp. 137-148, figs. 17-20, 22

INSCRIPCION

TIPO DE INSCRIPCION

TEXTO Sama

VARIANTES Sa(crum) Ma(rti) o Sa(crum) Ma(tribus) [SILVA &

VAZ]
Sama(lus) L(ucius?) Coutiane (filius) [CORREIA
SANTOS, 2010]

CAMPO EPIGRAFICO (cm.)

MODULO LETRAS

RASGOS PALEOGRAFICOS

DATACION

ORIGEN Y DEPOSITO

LUGAR DE HALLAZGO Resende, Resende, Viseu, Portugal

NOMBRE ANTIGUO DEL LUGAR

ESTATUTO JURIDICO

CONVENTUS / DIOCESIS Conventus Scallabitanus

PROVINCIA Lusitania

DEPOSITO

ii. Ubicacion del altar

El epigrafe se encuadra en un conjunto de ocho inscripciones procedentes del sitio
arqueoldgico de Mogueira, Sao Martinho de Mouros, concehlo y freguesia de Resende.
El sitio se ubica en la pendiente occidental de la Serra das Meadas y en la orilla
izquierda del valle del rio Duero, que corta abruptamente la candena montafiosa
formada por las sierras de Montemuro, Bigorne y Meadas; la ubicacion del
emplazamiento es privilegiada, tanto por el dominio espacial como por ubicarse junto a
un paso natural que atraviesa este macizo montafioso hacia la plataforma de Viseu' .

El espacio arqueoldgico aparece delimitado por dos area bien definidas, un recinto
fortificado medieval situado en la cima y un santuario a media pendiente relacionado
con un arroyo a lo largo del cual se documentan hasta la fecha 2 grabados y 8
inscripciones rupestres, suponiendose que el santuario habria estado en uso desde
finales de la Edad del Bronce hasta el siglo 1v ' "*.

El santuario rupestre de Mogueira recuerda al de Trés Rios, ubicado en el mismo
distrito de Viseu, este Gltimo mucho mas sencilla, pero en el que hallamos a pequeia
escala los mismos elementos basicos: Roquedo granitico, inmediatez del agua, grabados

1739 CORREIA SANTOS, 2010a, p. 137.

1740 Desde su descubrimiento a finales del siglo XIX se daba por hecho que se trataba de un castro luso-
romano en cuya cima hasta se aseguraba la existencia de un area sagrada dotada de un altar de piedra con
forma de roca aislada sobre siete gradas. Las incipientes excavaciones arqueologicas iniciadas en 2009
han datado el habitat en época medieval, asi como el supuesto santuario de la cumbre —con el supuesto
altar de piedra que todavia menciona HEp 11, 2001, 714; no obstante, los mismos investigadores si
reconocen como santuario al otro espacio donde, por cierto, ya se conocia la existencia de inscripciones
desde antiguo, cf. CORREIA SANTOS, 2010a, pp. 238-139. Debemos sefialar que cabria ser mas prudente en
las conclusiones divulgadas, la informacion arqueoldgica disponible se limita a un sondeo de 7 x 5 m.
delante de la roca con siete escalones tallados, a partir de cuya intervencion y de la prospeccion
superficial del terreno se ha datado la construccion de la muralla en su proximidad y se han identificado
nuevas estructura, todas ellas pendientes de excavacion. Informacion obtenida a partir de la consulta de la
pagina web del proyecto del DAI “Santuarios rupestres en el Occidente Peninsular” firmada por la propia
M?* J. CORREIA SANTOS. Cf. http://www.dainst.org/es/project/santuarios-rupestres-en-el-occidente-
peninsular?ft=all, consultado el 26 de enero de 2014.




esquematicos, epigrafia en alfabeto latino, todo lo cual nos sugiere una concepcion de
divinizacion del paisaje, tras la que probablemente podamos captar parte de la esencia y
naturaleza atribuida a sus divinidades tutelares'™*'.

iil. Caracter de la inscripcion

Las inscripciones identificadas se asientan sobre superficies rocosas previamente
desbastadas y picadas, lo que indica una marcada intencionalidad y una preparacion
ritual de la superficie antes que de un espontaneo grafito. De las hasta ahora 8
inscripciones identificadas, una es votiva con bastante seguridad'’**, y de otras cuatro —
situadas a unos 100 m. de la primera— se ha planteado su caracter antroponimico o
teonimico. Se corresponden con estas Ultimas, a las tres publicadas por J. L. SILVA & J.
L.1. VAz, quienes individualizaban siete textos' .

En la primera de estas inscripciones, J. L. SILVA & J. L. I. VAZ distinguieron dos
textos de los que indicaron la dificultad de discernir su naturaleza votiva, funeraria o
monumental'"**, proponiendo para el primero la alternativa entre un antropdénimo
SAMA(ius ) o SAMA(lus) o una férmula de consagracion SA(crum) MA(tribus), y para
el segundo el tednimo bimembre L(ari) COVTVMI. M. J. CORREIA SANTOS'™®, por su
parte, considera que las similitudes en el ductus animan a entender el texto como una
secuencia antroponimica en conjunto, SAMA(lus) L(ucius?) COVTIANE (filius?), sin
descartar la posibilidad de tratarse de los nombres de dos dedicantes'’*, si bien descarta
explicitamente el caracter teonimico de los mismo, arguyendo la gratuidad de recurrir a
las Matres en un area donde se desconoce su culto y corrigiendo la lectura COVTVMI
por COVTIANE, no obstante el término asi leido contintia portando un radical que
resulta muy cercano al de los Lares Coutici'y los Lares Coutioso conocidos en Sao Jodo
da Fresta, Mangualde, Viseu'’*.

De manera similar sucede con la segunda incripcion, DVER, para la que J. L. SILVA
& J. L. 1. Vaz'™*® proponen la lectura D(eo) V(erore), divinidad atestiguada al norte del

741 M® J. SANTOS CORREIA (2010b), p. 154, establece una interesante correlacién de estos dos santuarios
en el marco de su tipologia acerca de los enclaves susceptibles de ser categorizados como santuarios
rupestres en el occidente peninsular. Sobre la caracterizacion de los santuarios rupestres y las afinidades
de Trés Rios con el sitio de Mogueira, donde se ha propuesto desarrollar ciertos grafos en relacion
SA(CRVM) MA(TRIBVS), cf. infra apartado Espacios relacionados con la sacralizacion del paisaje.
Santuarios rupestres con edicaciones votivas a divinidades plurales: Mogueria y Trés Rios.

1742 Quiatia Cumi / Rotamus - Tri[t]ei / Cat[urix?] / v(otum) m(erito). HEp 1, 1989, 709 = AE 1986, 293 =
RAP 598; RODRIGUEZ COLMENERO, 1995, pp. 206-208; CORREIA SANTOS, 2010a, pp. 139-142, figs. 15y
16. Con el mismo tenor votivo cabria entender las inscripciones iniciadas por una V y seguidas por
distintos trazos verticales (en una 27 rayas, en otra 4, en otra 5, etc.), que A. RODRIGUEZ COLMENERO
(1995, p. 208 = CORREIA SANTOS, 2010a, p. 142, figs. 17 y 18) interpreta como el signo dejado por una o
distintas persona, presumiblemente analfabetas, en relacion a los votos que se iban realizando.

743 SILVA & VAZ, 2001, respectivamente n® 1 y 2; HEp 11, 2001, 714 y 715.

74 SILVA & VAZ, 2001, pp. 80-81.

1745 CORREIA SANTOS, 2010a, pp. 142-145, fig. 20.

1746 CORREIA SANTOS, 2010a, p. 145, reconocen validez a la posibilidad del antropoénimos Samalus
propuesto por SILVA & VAZ (2001, pp. 80-81), dado los paralelos del mismo, uno de ellos en Caceres:
HEp 16,2007, 78. En relacion al antroponimo COVTIANE senalan el paralelo Coutieni en Coria (HEp 8,
1998, 54) y al gentilicio Coutius registrado unicamente en Lusitania (cf. ABASCAL PALAZON, 1994, p.
125).

4T E. LUIAN (HEp 11, 2001, 715) indicaba el paralelismo con el radical del epiteto testimoniado en el
altar dedicado conjuntamnte a los Lares Coutici y a los Lares Coutioso en Sdo Jodo da Fresta,
Mangualde, Viseu (HEp 1, 1989, 698; RAP 596), asi como afadia los citados antroponimos lusitanos. La
clave reside en que todos los términos responden a una raiz quizas comun, igualmente en la relectura de
COVTIANE, por més que no lo indique la autora (CORREIA SANTOS, 2010a, p. 145).

748 SILVA & VAZ,2001,n° 3; HEp 11, 2001, 716.
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Duero "™, que M. J. CORREIA SANTOS
atestiguado inicamente en esa zona' .

Cabe sefalar en principio, que el sistematico replanteamiento antroponimico de los
epigrafes' > responde a una interpretacién de los mismos como elemento central en el
culto, de modo que los dedicantes pretendian asi perpetuar los poderes del espacio
sagrado sobre sus personas, antes bien que honrar solo a los dioses o perpetuar su
memoria personal' >, aportacién que consideramos de gran interés a la hora de
interpretar las inscripciones del recinto inferior de Clunia'”*, pero que quizas se lleva
con excesiva rigidez sobre las posibilidades de interpretacion que ofrece el conjunto' ™.

Quede claro que no postulamos ir mas alld de la incertidumbre inherente a la
documentacion, en clave de prudencia a la que por el momento obliga la interpretacion
del registro epigrafico del santuario de Mogueira; no obstante, en relacion a la
inscripcidon que nos ocupa consideramos que la propuesta original de entender se trate
de dos palabras diferentes nos parece mas verosimil, ya que si observamos el ductus nos
hallamos con que el epigrafe SAMA se ha escrito de arriba abajo, mientras que el
epigrafe LCOVTIAE ha sido inscrito, a la altura de la <S> del anterior, pero en sentido
de izquierda a derecha, como si hubiera sido esculpido en dos momentos diferentes o
como si la misma mano hubiera querido individualizar dos mensajes distintos. Por otra
parte, y ya en relacion a las Matres, el desarrollo en clave teonimica podria ofrecer esta
posibilidad asi como otras, por ejemplo MA(rtis), pero no cabe rechazar la propuesta
por cuanto no se haya verificado otro testimonio a las Matres al sur del Duero; bien es
sabido en este corpus de inscripciones “molestas”, y no cabe desestimar que la lectura
en clave lares de L(aribus) COVTVMI o COVTIANE, presenta paralelos lingiiisticos al
norte del Duero, por lo que no cabria desechar que también aqui hubiera llegado el culto
que hemos atestiguado en el convento bracarense.

Cabe reconocer que tanto la formula de dedicacion "™ como la naturaleza rupestre
del santuario resultaria absolutamente excepcional en relacion a los testimonios
estudiados, pero la naturaleza del enclave, en el que es factible derivar una sacralizacion

replantean como el antroponimo DVER(ta),

1756

9 Lugo: Verore / Rufus / me ex /visu (CIL 11, 2576; ILER 953); Lugo: Ver(ore) / CER / [ (CIL 11, 2578;
IRG 11, 16).

1730 CORREIA SANTOS, 2010a, pp. 144-145, fig. 21.

Y Flavia / Fusci f(ilia) / Duerta / an(norum) XXXX / hic s(ita) est / sit t(ibi) t(erra) I(evis). Bougodes,
Valpagos, Vila Real (HEp 7, 1997, 1249).

732 De la misma forma, los restantes epigrafes: AVE, CI/CL, SV, PAL, sobre los que J. L. SILVA & J. L.
1. VAZ (2001, p. 82; HEp 11,2001, 717, 718, 719, 720) declinaban toda interpretacion, dudando incluso si
fueran de época romana, son replanteados por M. J. CORREIA SANTOS (2010, pp. 146-147) como dos
antropoénimos: VALE(?)RI(us)? y SVNVA.

1753 La interpretacion (CORREIA SANTOS, 2010a, p. 147) es derivada de la propuesta de S. ALFAYE VILLA
& MARCO SIMON (2008, pp. 123-152) ofrecida para el caso del santuario de Pefialba de Villastar, Teruel,
donde asimismo la mayor parte de los epigrafes corresponden a antropénimos indigenas.

'73% Cf. infra apartado Caracterizacién de las diosas. Veneros termales y minero-medicinales. Recinto
inferior cluniense.

1755 M. J. CORREIA SANTOS (2010, p. 147, figs. 23 y 34, apud SILVA & VAZ, 2001, p. 79) reconoce que en
la base de las inscripciones existe una pequeiia plataforma a modo de saliente de la pared vertical que
parece funcionar como altar, a lo que se suma la existencia de unos pequefios hoyos que se alinean con las
inscripciones, lo que recuerda a la autora el caso del santuario de Pandias, donde la teonimia a nivel
epigrafico es incuestionable.

1736 La formula dedicacion es ciertamente excepcional en nuestro corpus documental, a excepcion de la
dedicacion conjunta a los/las Lugoves por un collegio sutorum de Uxama, cf. infra apartado Corpus
epigrafico peninsular. LVGVNIS — LVGOBIBVS — LVCOBO. LVGOBIBVS (Burgo de Osma, Soria).
Nos inclinamos por proponer, en caso de aceptar la lectura sacrum en este epigrafe, que ello seria
indicativo de algin tipo de dedicacion colectiva, cf. supra, apartado Corpus epigrdfico peninsular.
Principios metodologicos generales.



tanto de la misma pefia como de las aguas inmediatas, en un espacio pétreo
correspondiente a una elevacion proéxima a un gran rio como el Duero, si que recuerda
al paisaje que hemos ido sefialando para otros testimonios y a la caracterizacion general
que consideramos justificado plantear para las Matres'”’. Se trata de un caso complejo
e incierto, en el que no vamos a sustentar nuestra argumentacion a posteriori, pero que
no cabe desestimar a falta, claro estd, de nuevos hallazgos que aclaren la naturaleza y
divinidades vinculadas al santuario.

3. DVILLIS

L Ubicacion e historiografia de DVILLIS

En 1898 fueron hallados al realizar los cimientos del Noviciado de las Hermanas de
los Pobres, junto a la Catedral de Palencia, cuatro altares de cuya edicion se encargd el
Padre F. FitA'”® quien reporté la tnica informacion directa sobre su hallazgo,
indicando que se encontraron a unos cuatro metros de profundidad entre cenizas y
carbon, ceramicas pintadas —posiblemente de las conocidas como “de tipo Clunia”- y
restos de construcciones romanas de cierta envergadura' . Se trataba de tres altares
con epigrafe —uno de ellos casi ilegible— y un cuarto altar anepigrafo, decorado en una
de sus caras con tres figuras femeninas de cuerpo entero, cada una dentro de su
respectiva hornacina'"®.

Palencia se corresponde con la antigua ciudad romana de Palantia’ ', municipio
Flavio'’%* a orillas del rio Carrién y proxima a la confluencia con el Pisuerga, en el area
oriental del convento cluniense, una de las ciudades principales en el territorio adscrito a
los vacceos'’®, no obstante no aparezca mencionada en los itinerarios, de donde se
deduce estuviera al margen de las rutas descritas en el Itinerario Antonino'’®. Se trata
de una fundacion ex novo cuyos niveles mas antiguos datan de la segunda mitad del
siglo 1 a.C.; el urbanismo de la ciudad es poco conocido aunque abundan los hallazgos
arqueologicos tanto de época altoimperial como bajoimperial'’®. A nivel epigrafico, el
testimonio de las Duillae ha despertado un gran interés, por cuanto es uno de los
escasos documentos con teonimia indigena procedentes del 4ambito vacceo'’®.

1761

57 Cf. infra apartado Caracterizacién de las diosas. Las Matres y la concepcion sacralizada de las
aguas. La naturaleza de las Matres: Terra Mater.

58 B11A, 1900, pp. 507-510.

1739 Frra, 1900, p. 507. La informacién fue reportada a la Academia por su descubridor D. Francisco
Simén y Nieto, quien afortunadamente se encargd también de la conservacion de los mismos.

1760 Cf. infra apartado Corpus iconogrdfico peninsular. Relieves vinculados a DVILLIS. El altar
anepigrafo de Palencia.

1761 Cabe no confundir con la Palantia homénima correspondiente al yacimiento de Palenzuela, oppidum
amurallado habitado en época prerromana y romana de una 15 ha., situado junto a la confluencia de los
rios Arlanza y Arlanzon, cf. MARTINO GARCIA, 2005, p. 75. Tampoco cabe confundirla con la masio
Palantia de territorio vacceo indicada por el Itinerario de Antonino (449, 1 y 453, 8) entre Interamnium y
Vimicianum, denominada Cougion por PTOLOMEO (11, 6, 49) y Cougium por el Anonimo de Ravena (313,
6), identificada con el yacimiento de El Quintanal de Santas Martas, Leon, en el valle del Cea o en el
interfluvio Cea-Esla, cf. MARTINO GARCiA, 2005, p. 265.

1762 MARTINO GARCIA, 2005, p. 310.

17 Palantia fue una de las ciudades mas importantes del territorio vacceo, tal y como atestiguan las
fuentes clasicas: es de las pocas civitates de los vacceos mencionada por PLINIO (NH III, 26 = PTOL.
2.6.49), POMPONIO MELA (11, 88) la nombra junto a Numantia como una de las ciudades mas renombradas
del interior de la Tarraconense.

1764 Cf. MARTINO GARCIA, 2005, p. 308.

1765 MARTINO GARCIA, 2005, pp. 309-310.

176 OLIVARES, 2002, pp. 123 y 131; cf. infra apartado Distribucion de las dreas de culto. Convento
cluniense y aledarios. Vacceos. La casi ausencia de divinidades indigenas en el &mbito vacceo es un fopos
historiografico, recurrente en la bibliografia pero carente de una fundamentacion estricta, por cuanto se



La interpretacién comun en la bibliografia relativa a DVILLIS como divinidades
femeninas fue ya ofrecida por el mismo F. FITA'’®", primer editor de los cuatro altares
palentinos, quien consciente de la dificultad de discernir a partir de la terminacion del
dativo el género de estas divinidades, dedujo su naturaleza femenina a partir del altar
anepigrafo en el que aparecen representadas tres figuras femeninas, iconografia
comunmente asociada a las diosas Matres allende los Pirineos'’®®, considerando este
autor se tratara de una suerte de genios femeninos protectores similares a las Matres,
con funcion tutelar sobre lugares, individuos y comunidades'’®.

Siguiendo esta senda marcada por F. FITA, la bibliografia ha tendido en general a
entender que DVILLIS, propiamente, seria el apelativo de un teébnimo desconocido del
ambito céltico occidental, para el que cabria apuntar a divinidades plurales femeninas
atestiguadas en Hispania como las Matres o de género epigraficamente incierto como
los o las Lugoves'’’’, si bien ha resultado preponderante la aceptaciéon de las mismas

L, 1771
como apelacion local de las Matres'".

suele confundir un fenomeno epigrafico con la historia de las religiones indigena y romana en el desigual
proceso de la romanizacion. En la ndmina de divinidades atestiguadas epigraficamente en la provincia de
Palencia ofrecida por L. HERNANDEZ GUERRA (1991, p. 235), con un total de ocho divinidades, se
distinguian entre cinco divinidades romanas —Jupiter, Mater Deum, Ninfas, Numen y Victoria Augusta—y
tres indigenas, en Palencia las Duillae y al norte de la provincia fuera ya del ambito vacceo —
posiblemente territorio cantabro— en Olleros de Pisuerga —identificado sin pruebas concluyentes como la
ciudad de Vellica o la de Magavvia, cf. TOVAR, 1989, p. 330; MARTINO GARCiA, 2005, p. 379— una
dedicacion a CABVNIAEGINO (/RPP 1) y culto a Epona en la zona: una dedicacion a EPANE —Monte
Bernorio, a 12 km. de Olleros de Pisuerga, AE 1965, 62— y distintas representaciones ecuestres funerarias
en Olleros interpretadas como heroizacion ecuestre vinculada a Epona (cf. HERNANDEZ GUERRA, 1993, p.
132 y 146). L. HERNANDEZ GUERRA (1991, p. 235) recurre a una rigida clasificacion que le obliga
después a matizar continuamente el esquema previo, por ejemplo habiendo de precisar el caracter hispano
del culto a Jupiter, que observa en la ausencia de menciones a la Triada Capitolina o la yuxtaposicion de
epitetos autéctonos como CANDAMO (idem, p. 237). De la misma forma, cabria replantear para Palencia
el caracter autocotono de todas las divinidades atestiguadas con independencia del teénimo que porten,
mencion a a parte al culto a la Mater Deum (también en Olleros de Pisuerga, cf. infra apartado La
naturaleza de las Matres: Terra Mater. Duraton: MATER DEVM MATRIS TERRAE), cabe sefialar los
testimonios a las Ninfas —cuyo caracter autoctono para el culto a la aguas en Cantabria si es sefialado por
HERNANDEZ GUERRA, 1993, pp. 146-147, pero no lo traslada a los testimonios epigraficos, idem, p. 148,
hallados respectivamente en Villabermudo (RSERMS 114), Monte Bernorio (HERNANDEZ GUERRA, 1993,
p. 148) y Bafios de Cerrato (RSERMS 113), de especial interés éste Ultimo tanto por su sugestivo
toponimo, por su cercania a Palencia —12,5 km. al sur—, y la vinculacion geografica al rio Pisuerga. Cf.
MANGAS, 1990, pp. 698 ss.

67 F11A, 1900, p. 510.

7% La iconografia es tipica pero no excluiva de Matres y Matronae, cf. supra apartado Fuentes
iconogrdficas. Tipologia.

17 En tal sentido, recuerda F. FITA (1900, p. 510) un epigrafe de Ossuccio, cerca de Tremezzo, Galia
Cisalpina, dedicado a las MATRONIS ET GENIIS AVSVCIATIVM (CIL V, 5228).

770 OLIVARES, 2002, p. 124. Cabe sefialar que la M?* L. ALBERTOS (1952, pp. 54-55) no entra a valorar el
género de la divinidad, dejando en suspenso si de Duilla o Duillus se trata, y se refiere genéricamente a la
misma como “divinidad” o como “un dios”. Sobre los / las Lugoves, cf. infra apartado Corpus epigrafico
peninsular. LVGVNIS — LVGOBIBVS - LVCOBO.

7! La propuesta de F. FITA (1900, p. 510) recorre buena parte de la bibliografia disponible desde J.
TouTAIN (I, 3, 1917-1918, p. 143) y F. HEICHELHEIM (RE X1V, 2, 1930, col. 2225, n°® 290, s.v. Matres),
que las incluye como epiteto n® XLVI de las Matres, hasta C. B. RUGER (1987, p. 2) —_menciona asimismo
a las Duillae como epiteto de las Matres— y F. BELTRAN & B. DiAz (2007, pp. 34-35). J. M* BLAZQUEZ
(1962, pp. 67 s.) omite la analogia con Matres u otras divinidades plurales conocidas y trata
acertadamente el nombre divino como teénimo, estudiando las atribuciones deducibles de la etimologia
del mismo, cf. infra. J. M* SOLANA SAINZ & L. HERNANDEZ GUERRA (RSERMS, p. 156) presentan las
distintas aportaciones sin inclinarse por ninguna de ellas, no obstante, las incluyen en el elenco de
divinidades indigenas de la Meseta Septentrional (idem, p. 220).



Parece claro que las ruinas de donde fueron extraidos los altares pudieron
corresponder a un santuario local de las diosas'’’?, pero a falta de otra indicacion que las
escuetas noticas suministradas por F. FITA sobre el mismo, y de forma analoga a tantas
otras divinidades indigenas conocidas casi exclusivamente por los documentos
epigraficos, se ha recurrido a la etimologia para vislumbrar la naturaleza y atribuciones
de las diosas. Las tres principales hipdtesis etimologicas fueron definidas por M* L.
ALBERTOS'"”, quien suponia pudiera tratarse de una divinidad de cardcter doble'”’* —
extremo generalmente rechazado por la representacion triple del altar anepigrafo'’"—,
una divinidad apelada como bondadosa'”’® o una divinidad de la naturaleza, opcion
esta ultima por la que finalmente se inclina la propia autora, dado el hallazgo de la pieza
en territorio de los “celta-hispanos” y dada la importancia en el mundo céltico del culto
a y en la naturaleza'’”’, interpretacion seguida casi inicamente por la historiografia
peninsular desde J. M* BLAzQUEZ' ",

Esta tercera y exitosa etimologia conduce a entender DVILLIS en relacion al
irlandés duill ‘follaje, hoja’ y otras formas célticas con el significado de ‘reverdecer’,
“brotar’, ‘retofiar’'’’’, con lo que M* L. ALBERTOS adoptaba la tesis general' "™ sobre la
importancia en el mundo céltico del culto en bosques sagrados o louci y
consecuentemente a los arboles, manifestada en divinidades de las que cabe deducir su
caracter vegetal, como Aernus en Hispania'”®' y Arduinna en la Galia, diosa tutelar de la

772 OLIVARES, 2002, p. 124. F. BELTRAN & B. Diaz (2007, p. 34) apuntan en la misma direccion,
sefialando ademas que ello resultaria coherente con el tamafio considerable de los soportes. Cf. infra
apartado Santuarios y culto. Santuarios urbanos. Palencia.

73 ALBERTOS, 1952, pp. 54-55.

1774 ALBERTOS, 1952, p. 54. El teénimo DVILLIS estaria formado sobre duo, de la misma manera que los
nombres propios latinos de origen etrusco Duilius Duilia, cita apud SCHULZE (1900, p. 90, n°® 73), quien
vincula estos a los antroponimos italicos Doius y Dunius.

1775 No obstante resulte temerario extraer consecuencias teonimicas o teoldgicas firmes de las iméagenes
sagradas, maxime en los ambitos romanizados, en los que se llevo a cabo una serie de asociaciones e
interpretaciones mas o menos caprichosas entre las creencias del dedicante y la obra plastica del lapicida,
cf. infra apartado Corpus iconogrdfico peninsular. Relieves vinculados a DVILLIS. El altar anepigrafo de
Palencia. No obstante, ya indicamos que las representaciones iconograficas duplices de Matres y otras
divinidades con caracter plural, tienen un valor simbdlico y teoldgico antes que representativo en relacion
a exaltar la fuerza o, en su caso, establecer relaciones de tipo paredro, cf. supra apartado Fuentes
iconogrdficas. Tipologia.

1776 ALBERTOS, 1952, p. 55, en base a dw/dwe ‘bueno’ (IEW, p. 218), hipdtesis concomitante con la
etimologia tradicionla de Endovellicus, ‘optimus’, cf. supra apartado Corpus epigrdfico peninsular.
Matres Endeiterae (Clunia, Covarrubias o Lara de los Infantes).

777 ALBERTOS, 1952, p. 55. Cf. infra apartado Santuarios y culto. Caracterizacion general de los
santuarios: Paisaje y ediculos.

1778 J. M®* BLAZQUEZ (1962, p. 68) refiere casi literalmente el parrafo correspondiente de M* L. ALBERTOS
(1952, p. 55). La tesis es seguida a posteriori, entre otros, por: SAGREDO & CRESPO, 1978, p. 148; IRPP,
17; RSERMS, p. 156, BELTRAN & DiAz, 2007, pp. 34-35. F. BELTRAN & B. DiAz (2007, pp. 33-34),
indican que los nombre resgistrados como dedicantes a las Duillae, intentando visalumbrar la existencia
entre los fieles de las Duillae de individuos de onomastica plenamente romana o, incluso, de forasterosK
los nombres registrados en las dos anteriores inscripciones remiten claramente a ambientes indigenas
(Latturus, Caerrius) en consonancia con el caracter vernaculo de estas divinidades

779 ALBERTOS (1952, p. 55; idem, 1973) apud ACS I, col. 1363 s.v. *dhel; cols. 1365-1366, s.v. *dhal;
IEW, p. 234, s.v. *dhal-, p. 243. La autora, con agradecimiento explicito a M. POKORNY, ofrece una
amplia nomina de formas celtas, germénicas y griegas sobre el radical IE *dhal-. ‘florecer’, ‘reverdecer’.
1780 VENDRYES, 1948, p. 281; VRIES, 1977, pp. 195-197.

781 Castro de Avelds, Braganza, representacion en la parte superior de tres ramos o arbustos, cf. LEITE DE
VASCONCELOS, II, 1905, pp. 338-340; RAP 2. Cabe citar otras tres dedicaciones a Aernus en Hispania:
También en Castro de Avelds, RAP 3; Olmos —Braganza—, RAP 4; Cordoba, CIL 112/7, 403.



floresta de las Ardennes'’**, o las inscripciones a divinidades vinculadas al culto a los

arboles en los Pirineos: deo Fago ‘haya’, Sexarbori Deo ‘de los seis arboles’, o en
Angulema: deo Robori ‘roble’, entre otras indicaciones' ™.

Nosotros aceptamos en lineas generales esta tesis etimologica tradicionalmente
aceptada, no obstante somos conscientes que con independencia de la representacion
iconografica del altar anejo a los de las inscripciones y de las similitudes evidentes con
las Matres y otras divinidades de caracter plural, no existe evidencia concluyente sobre
el género femenino de estas divinidades, méaxime si atendemos a paralelos
lingtliisticamente afine de género masculino como el dios DVLOVIO, cuyo culto
atestiguamos en la Galia Narbonense, pero del que no tenemos constancia en
Hispania'"**. En cualquier caso, aceptando la mayor, esto es, que cabe entender a
DVILLIS en relacion a unas divinidades plurales afines, quizds una suerte de
invocacion local de las Matres, cabria traer al caso que entre Fatae y Matronae coincide
su apelacion esporadica bajo el epiteto Dervones “del roble’'®, arbol que por otra parte
nos consta que ocupaba un primer lugar en el culto céltico a los arboles'"*®. Nosotros,
desarrollamos este culto naturista relacionado con los arboles en el apartado especifico
que dedicamos al santuario de Palencia, con motivo del cual desarrolaremos la rica
iconografia del 4rea germanica de los ubios relativa a tal culto; cabe ahora sencillamente

782 B HEICHELHEIM (RE XVI, 1, cols. 959-961, n° X) la incluye como epiteto de la diosa galorromana

interpretada con Diana, cf. supra apartado Tednimos y epitetos. Terminologia y categorias de andlisis. G.
OLMSTED (1994, p. 429) la interpreta como una ninfa de los bosques. Las inscripciones se insertan en la
region de las Ardenas, conocida en la Antigiiedad como Arduenna Silva.

783 Deo Fago ‘haya’ cf. CIL XIII, 033, 0223-0225; Sexarbori Deo ‘de los seis arboles’, cf. CIL XIII,
0129, 0132 y 0175; deo Robori ‘roble’, cf. CIL XIII, 01112. A tales indicaciones, apunta J. de VRIES
(1977, pp. 195-197) la tala sistematica ordenada por la Iglesia de arboles a los que se rendia culto pagano
y la etimologia de determinados nombres de las sagas irlandesas: Mac Dara ‘hijo del roble’, Mac
Cairthin ‘hijo del serbal’, Mac Ibair ‘hijo del tejo’, el nombre femenino Derdraigin ‘hija del endrino’ y el
masculino Mac Dregin.

78 DVLOVIO: Dos testimonios en Vaison-la-Romaine, Francia (CIL XII, 1280 y CIL XII, 1279). En
Hispania se han atribuido dos testimonios a esta divinidad, uno bimembre de Grases, Villaviciosa
(conventus Asturum: ERAsturi 11; HEp 18, 2009, 22), cuyo inicio de la linea 1 esta muy dafado, y para el
que se propuso en principio cardcter votivo alternando las propuestas de lectura entre [IO]VIO
TABALIAENO (BLAZQUEZ, 1962, p. 95; PROSPER, 2002, p. 234), [COSS]IOVIO TABALIAENO
(ALBERTOS, 1965, pp. 138 s.), [DV]ILOVIO TABALIAENO (LAMBRINO, 1966) y [LVG]OVIO
TABALIAENO (OLIVARES, 2002, pp. 99 s.), pero para el que cabe considerar caracter funerario, dada la
incertidumbre de toda restitucion al epigrafe y el caracter funerario del término monumentum indicado
por la inscripcion (GONZALEZ RODRIGUEZ & MARCO SIMON, 2009, pp. 66-68); sobre los dedicantes,
LVGGONI ARGANTICAENI, cf. infra apartado Corpus epigrdfico peninsular. LVGVNIS —
LVGOBIBVS — LVCOBO. LVGVNIS DEABVS (Atapuerca, Burgos). La otra supuesta inscripcion
hispana atribuida a Dulovius (asi recogida por JUFER & LUGINBUHL, 2001, p. 37), se relaciona con una
inscripcion votiva de El Sauzal (Céceres), cuya lectura es actualmente considerada como ilegible (cf. AE
1900, 119; 1982, 454; GONZALEZ RODRIGUEZ & MARCO SIMON, 2009, p. 66).

1785 MATRONIS DERVONNIS (Milan, CIL V, 5791), FATIS DERVONIBVS (Cavalzesio —cerca de
Brescia, CIL V, 4208). Cf. supra apartado Teonimos. Otras formas atestiguadas como epiteto. Fatae.

178 Para J. DE VRIES (1977, pp. 196-197) el roble habria sugerido este culto por ser sus frutos alimento
para los suidos; los testimonios son distintos y variados: MAXIMO DE TIRO (Logoi VIII, 8 = ZWICKER 81)
informa en el siglo 11 que los celtas adoraban a Zeus, constituyendo un gran roble el simbolo céltico de
esta divinidad; ESTRABON (XII, 5, 1) refiere que las tres principales tribus de los Galatas formaban una
confederacion cuyo senado se reunia en un santuario coman denominado ApLVVEUETOV ‘bosque sagrado
de robles’; CLAUDIANO (De laude Stylichonis 1, 288) menciona un santuario en el Bosque Hercinico que
era muy temido a causa de un culto antiquisimo, en el que los robles eran considerados numinis instar;
ademas los frutos del roble parece ser que eran empleados en la Galia en rituales con finalidad oracular, la
comedia Aulularia de PLAUTO cuenta en relacion a la cuenca del Loira, “ibi sententiae capitales de
robore proferentur”, lo que cabria vincular con las Fatis o Matribus Deruonibus, y sabemos de la ingesta
de bellotas para conseguir la inspiracion oracular, sin olvidar la importancia del roble en el santuario
oracula