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RESUMEN En este trabajo tratamos y comentamos un cierto namero de teonimos Vortiacio,
Larrahi, Errensa, Lacubegi, Porconis, Peremusta, Selastse, Bandua, Cossus, Nabia, Reva,
Neito, Vaelico. Ninimedius Seddiagus, Erudinus, Evedutonius Barciaecus, Dulovius
"Tabalienus, Parameco. Basandonos en los téonimos y en sus estudios se hace una
dislquisici(')n sobre la religion, la vida espiritual de las poblaciones celtas, del norte y
celtiberas.

-ABSTRACT We present and discuss a certain number of theonimes Vortiacio, Larrahi, Errensa,
Lacubegi, Porconis, Peremusia, Selatse, Bandua, Cossus, Nabia, Reva, Neito, Vaelico,
Ninimedius, Seddiaqus, Erudinus, Evedutonius, Barciaecus. Dulovius Tabalienus Para-
meco. Based on the «eonimos» and their study, we present a discussion on the
religion and spiritual hfe of northern Celtic population and Celtiberians in Spain.
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Desde 1956 nos venimos dedicando al estudio de las religiones primitivas de la Hispania Antigua
(Blazquez, 1962; 1972: 81 ss.; 1973: 705 ss. 1975; 1977; 1979: 1 ss.; 1982: 261 ss; 1987: 69 ss; 1986-87:
141 ss.; 1989; Blazquez, Garcia-Gelabert, 1988: 153 ss.: Encarnagao, 1975; 1985: 5 ss.). Cada dia se
acumula nuevo material sobre todo teonimos, que hacen que la primitiva lista hoy dia se haya ya
casi triplicado. Recientemente se han publicado nuevos estudios y tedonimos, que recogemos en este
trabajo, con el que queremos rendir fruto homenaje al Dr. Veny, del Departamento de Prehistoria y
Arqueologia del CSIC, con cuya amistad nos hemos honrado.

12) Salvador Haba (1990: 121 ss.) de la Universidad de Extremadura, ha publicado una inscripcion,
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que contiene el nombre de un nuevo teénimo, Vortiacio. La inscripcion dice asi: VORTIA/CIO.
AVI/TVS/TICI[(us)] AV/CI((us)) TONC(i) F(ilii) PARRIS / SVI V(otum). S(olvit)/ L (ibens).

Sefala la autora que se trata de un voto ofrecido a una divinidad por tres hermanos, cuyos
antroponimos presentan el radical Avi-, frecuente en la onomastica lusitana. La dedicatoria se debio
hacer en nombre del padre. La formula ser repite en otra inscripcion de Mirabel (Plasencia,
Caceres). Esta ara se hallo en Montehermoso (Caceres). El tebnimo esta vinculado con un epiteto de
una ara lusitana de Salgueiro (Fundao), dedicada a Bandi Vorteaeceo. También se relaciona con el
teonimo Vortiaecii de una segunda ara de Penacor (Beira Baixa), en Portugal. Este te6nimo se
presenta bajo tres formas distintas, Vorteaeco, Vortiaecio y Vortiacio. El radical es el mismo que el
teonimo italico, Vortumnus. La lapida de Montehermoso estaria dedicada a una divinidad del grupo
Band. Esta lectura permite interpretar bien la inscripcion procedente de Malpartida de Plasencia,
leida imperfectamente, que seria Band(di)/ Vor(tiacio) P.../ icio Ca(tu) venus. Aveli f(ilius) v(otum)
s(olvit) I(ibens) m(erito).

El dios indigena Vortiacio iria unido, a juzgar por el significado del radical, con la idea de cambio
y transformacion. Los testimonios de su culto han aparecido en un area muy concreta.

29) J. L. Ines (1978: 7 ss.) ha publicado la epigrafia romana de la region de Viseu, Portugal con
algin teénimo ya conocido. Es el siguiente: DVATIUS/APINI F (ilius)/BANDIT/ATIDIIAIC/VI
VOCTO/TOLIT (iussu).

Este ara se hallo en Queriz, concejo de Fornos de Algodres.

3%) C. Castillo (1990, en prensa; Castillo, Banales, 1989: 523 ss.) ha catalogado los te6nimos
indigenas que se leen en la epigrafia navarra. Estos son Larrahi en Andelo. La inscripcion reza
Manilius Martialis votu(m) retulit Larrahi.

El teénimo Larrasoni de Aquitania se parece mucho al topénimo navarro Larrasoana. Se trataria
segun esta autora de la version indigena de Silvanus, muy documentado en territorio pirenaico. El
Larrahi de Andelo tiene el mismo origen.

En Larraga, cerca del lugar del hallazgo del ara consagrada a Larrahi, se encontré un segundo
teonimo Errensa. La inscripcion dice asi: D(omitia)Mater. /na Errens---/ ae pro 1/(iberis?) o l(ibertate?)
i(ussit)/ L(ucretia) Crista ar/bitrati) suo v(otum) s(olvit). El texto pertenece, posiblemente, a un
entorno social de libertos. La interpretacion del significado del téonimo por el vasco erreka o
errelen, no parece segura, ni tampoco su derivaciéon de Reve. La terminacién -nsa se repite en otra
divinidad procedente de la provincia de Burgos (Ranera), -Velonsa/Uhlonsa-.

Al dios Lacubegi, de Ujué, también tributaron culto libertos. El primer elemento seria de origen
latino, lacu- y el segundo vasco, begi-. El primero entra en la formacién de topénimos con el
significado de pozos, estanques, arroyos. Seria, por lo tanto, Lacubegi un dios de los manantiales, y
de las aguas.

Seguramente de Viana procede el te6nimo [i]Jv[a] por(coni), que recibié culto también en Sos del
Rey Catolico. El elemento Porconis podria ser una variante del aquitano Borconis.

Peremusta, documentado en Eslava y en Rocaforte, lleva apelativo de nombre indoeuropeo, pero
los de Peremusta son latinos: Deus Magnus.

El sufijo -st- se encuentra en toponimos de la region alabesa y navarra (Contrasta, Caresta,
Bergaristo), y en el tebnimo Baelisto.

En los teénimos Selatse, que se lee en tres aras Barbarin, y Loxa, con -x- en Arquifariz y -s- en
Ciranqui, y en Lerate, tendriamos una grafia que responde a una pronunciaciéon de un hablante de
procedencia euskera.

La relacion de Selatse con Helassa presenta dificultades. Mas probable es vincularla con antropé-
nimos aquitanos como Selexse. Para Losa se ha pensado en un origen euskaro, que corresponde al
vasco Lotsa, pudor. Seria la personificacion de un abstracto indigena, correspondiente a Pudor o
Pudicitia.

C. Castillo deduce del estudio de estos teénimos, que son un claro testimonio de un proceso de
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romanizacion no totalmente cumplido. El niamero de dioses romanos no es superior a los del
panteon indigena. La mayoria de estos ultimos no son de procedencia indoeuropea. Sus fieles
estaban integrados en la sociedad romana, aunque algunos conservan sus nombres no latinos. Estos
nombres indigenas de dedicantes, como Doiterus Bodo, Minicia Annia, son indoeuropeos. En cambio,
los teonimos de nombres vascos tienen dedicantes de nombre latino. Se trata, segin esta autora, de
gentes que mantuvieron los cultos de sus antepasados, aunque ya se encontraban romanizados.

49) F. Marco (1990) ha estudiado recientemente el mundo religioso y funerario de las poblaciones
célticas de la Hispania Antigua. Defiende este autor que se puede hablar de una religion de los
celtas con rasgos especificos, pero no hubo un sistema religioso perfectamente estructurado. Se esta
generalizando la tesis de la existencia de unos dioses universales caracterizados por la plurifuncio-
nalidad, que se expresa en multitud de deidades de ambito local, conocidas por la epigrafia. Piensa
F. Marco, que la mayoria de los teénimos s6lo expresan la veneracion local de dioses protectores,
como se desprende de los epitetos que aluden al lugar de la vivienda y rara vez a un grupo
humano. Acepta este autor la teoria expresada por Hoz y Untermann de que los teénimos mas
frecuentes en la region galaico-lusitana, como Bandua, Cossus, Nabia y Reva, tendrian un caracter
genérico, alusivo a la divinidad. Algunos teénimos, como los del grupo Bandua, serian un claro
prototipo de dioses indoeuropeos, en relacion con cofradias de guerreros. Cosus seria otro dios de
caracter guerrero y su epiteto Oenaecus aludiria a las reuniones de las asambleas que se celebrarian
en los santuarios prerromanos al aire libre. Nabia y Reve irian vinculados con conceptos de
geografia sagrada y de soberania guerrera, simbolizando el viaje a la ultratumba a través del agua,
y de la llanura del combate. El papel del Marte indigena no quedaba reducido a sus uniones
guerreras, sino que tendria una pluralidad de funciones, como protector de la colectividad. Los
dioses de Celtiberia tienen un marcado caracter pancéltico, aunque no ha aparecido la triada gala,
Teutates, Esus y Taranis. Propone F. Marco que la divinidad innominada, cuyo ritual consistia en
danzar en las noches de plenilunio (Str. 3.4.16) ante las casas, podia identificarse con Dis pater. Lug-,
bien atestiguado en Hispania y fuera de ella, Irlanda, Bretana, etc. seria el dios celta mas importante.
Su santuario al aire libre se encontraba en Penalva de Villastar (Teruel). Seria un dios de caracter
solar y guerrero. Celtiberia veneraba igualmente a Epona y a las Matres. Se conocen en Clunia
(Burgos) muchas lapidas a ellas consagradas. Epona es una deidad asociada a los difuntos. Neto
(Coimbra y Trujillo) seria un dios de caracter solar y guerrero (Macr. Sat. 1.19.5.). Esta mencionado
en el bronce de Botorrita como Neito y en Binefar Neitin, nombres todos vinculados con el Neit
irlandés. Cernunnos estaria representado en un vaso de Numancia y la serpiente cornuda relacionada
con él en un vaso de Arcébriga. También se veneraria a un dios del tipo Sucellus, de caracter
infernal, que aparece en el santuario de Candeleda, bajo el tednimo de Vaelico. Algunas representa-
ciones aludirian a la existencia de cofradias de guerreros en el area lusitano-galaica y en otras.
Propone F. Marco que el bandolerismo lusitano podria ser la expresién de razzias iniciaticas de
jovenes para lograr el status social del guerrero.

Los celtiberos celebraban sus rituales al aire libré. El santuario seria un verdadero centro
cosmico. Las piletas, oquedades y canalillos de algunos santuarios pudieran utilizarse para los
rituales de sacrificios de animales y de purificacion. En Picote (Tras-os-Montes) se han recogido
huesos de animales. Tornadizos (Avila), tal vez fuera un recinto ritual/cultual, en el que han
aparecido mas de veinte verracos. El mismo sentido tendria el santuario de Mozhino. Y semejante
caracter podrian tener algunos recintos castrefios. Las cabezas cortadas no aludirian a sacrificios
humanos, sino a una ética agonistica. Algunas cabezas pudieran ser de dioses (Guimaraes). Los
suovetaurilia estan atestiguados en Cabecgo das Fraguas, y en los carros votivos de Costa Figueira y
de Castello Moreira, ambas localidades en Portugal. El sacrificio de caballos entre las tribus del
norte tiene paralelos en otros pueblos.

Cree F. Marco que Olindico podria ser un sacerdote. En las pinturas de Numancia aparecen
representados sacrificadores. Estos sacerdotes cabe la posibilidad de que fuesen semejantes a los
encargados de las adivinaciones en Lusitania. El rito céltico peninsular, referente a enterramiento,
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era la incineracion. Las «piedras formosas» pudieran ser banos, segun la tesis de Ferreira de
Almeida, que aceptaron A. Blanco y F. Marco. Admite este ultimo autor la tesis de G. Lopez
Monteagudo del caracter funerario de los verracos. Otras veces estos animales van asociados a
santuarios, como en Tornadizos.

Los textos de Eliano (de nat. anim. 10.22) y de Silio Italico (Pun. 3.340-343) referentes a que los
cadaveres de los guerreros se dejaban a la intemperie para que se los comieran los buitres,
probarian la creencia en una inmortalidad entre los celtiberos. De esta creencia hay confirmacién
arqueologica en las estelas de Lara de los Infantes, Zurita, El Palao (Teruel) y Binéfar (Huesca).

Se ha supuesto por Sopefa que el rito de exposicion del cadaver indicaria la culminacién de un
sisterna basado en la ética del honor, que da importancia al desafio en el combate, a la vinculacion
del arma con el guerrero, a la decapitacion del guerrero vencido, y a la androfagia por los buitres.
Estos animales seria sagrados e integrarian al hombre en lo divino. Otros monumentos indicarian la
heroizacion ecuestre. A jefes indigenas heroizados pertenecerian las esculturas de guerreros lusitanos.
La exaltacion de la guerra estaria también representada en la procesion de jinetes de la diadema de
San Martin de Oscos, bien estudiada en su significacion por G. Lopez Monteagudo.

Hasta aqui el pensamiento de F. Marco, que encontramos plenamente aceptable.

En un segundo trabajo ha estudiado F. Marco la iconografia de un vaso hallado en Arcébriga
que habia pasado desapercibido. En €l se representa una estructura arquitectonica, con dos columnas
y boveda, dentro de la cual se encuentra una figura humana de pie, de la que sale un arbol. En la
parte central de la composicion se encuentran dos serpientes cornudas y sendos gallos afrontados
en la parte inferior. La simbologia astral esta presente en los crecientes lunares y en el disco solar.
Se interpreto esta figura como una representacion de Baal Thamar, dios-palmera, de la fecundidad
del mundo fenicio. Seria, pues, una prueba de la influencia fenicia entre los pueblos de la Meseta.
Figuras humanas asociadas a arboles se documentan en la ceramica de Numancia y en la terra
sigillata. El arbol desempenaria un papel importante en la mentalidad religiosa de la Celtiberia.
Recoge el autor una serie de textos que aluden al arbol en la mentalidad religiosa de los celtas y la
relacion del druida con el arbol.

En el vaso de Arcobriga se representaria un hombre-arbol, que expresaria la idea de polaridad
cosmica. Las columnas reforzarian el contenido semantico del eje cosmico. Seria otra version del
arbol de la vida. Las hojas de hiedra que cuelgan de los capiteles simbolizarian la inmortalidad. La
serpiente cornuda reaparece en alguna estela de Lara de los Infantes (dos ejemplares), monumentos
funerarios de Clunia, Urbiola (Navarra), Lombera y Monte Cilda. La serpiente significaria la trans-
formacién temporal, la fecundidad totalizante hibrida. Seria un animal funerario ctonico, encarnacion
del difunto heroizado. Los gallos tienen simbolismo solar. Aparecen también en el Soto de Medinilla
y en Numancia, aqui asociados al carnero. Las serpientes cornudas son una estilizacion de los
ofidios, con cabeza de carnero, todo con significado de fuerza agresiva. En el Caldero de Gundestrup
conduce al Mas Alla a los guerreros. En este caldero va asociada a Cernunnos. Otras veces se
vincula al gallo.

Las figuras del vaso de Arcoébriga probarian la pervivencia de las creencias religiosas indigenas
en época ya romana.

A. J. Dominguez Monedero (1985: 53 ss.) ha analizado recientemente el caracter de los dioses
indigenas del norte de Hispania.

Comienza el autor su trabajo sefialando que la pervivencia de los dioses indigenas esta en
relacion inversa de la romanizacion. La ausencia de los teénimos en determinadas areas vendria
motivada, segun este autor, «a la propia forma de entender su vida espiritual los habitantes de
dichas areas». Estudia A. J. Dominguez Monedero principalmente la zona costera de la cornisa
septentrional de Hispania, entre el rio Navia o la sierra de Rafiadoiro, por el Occidente, hasta el rio
Asén, hasta la Pefia de Amaya por el Oriente, y la Cordillera Cantabrica por el sur, o sea el area
ocupada por los astures y los cantabros. Los teénimos documentados en la epigrafia en esta area
son: Ninimedius Seddiagus (Ujo), Erudinus (Pico de Dobra), Evedutonius barciaecus (Naraval),
Dulovius tabalienus (San Vicente de Grases) y Parameco. Del nimero de estos dioses se desprende
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que en una amplia zona del norte no hay constancia de nombres de dioses. Al revés sucede en la
Asturia augustana. El texto de Estrabon (3.4.16) que dice que los galaicos son ateos, hay que
interpretarlo que los dioses son aniconicos. No es partidario A. Dominguez Monedero de la tesis que
interpreta este pasaje como que el nombre de los dioses era tabu. Piensa el autor que este texto no
se refiere a los galaicos, sino a los astures y cantabros. Los cantabros y los astures transmontanos
serian los que no tienen imagenes de dioses, y si un dios innominado de caracter lunar. Entre éstos
el nombre del dios seria tabu, como se desprende de la ausencia de inscripciones con te6nimos.

El parrafo de Estrabon (3.3.7) que habla de que los pueblos del norte sacrifican a Ares machos
cabrios, prisioneros y caballos... lo interpreta este autor en el sentido de que el dios indigena tenia el
mismo caracter del Ares griego, que no tenia nombre, 0 que su nombre era tabu. Su caracter seria
guerrero. Algunos autores han pensado que Ares seria el dios de la tribu cantabra o astur, que no
seria un menor circulo politico, sino también religioso y social, y por eso tenia un dios propio,
diferenciado de los dioses locales, y seria el dios innominado. Habria, por lo tanto, varios nombres,
Ares seria el dios principal. No es partidario A. Dominguez Monedero de que este dios fuera Cosus,
o Esus o Teutates. Lucano y Lactancio (Div. Ins. 1.21) hablan de sacrificios humanos a Teutates,
Esus y Taranis lo que convendria con unas divinidades asociadas al Ares peninsular, al igual que el
Marte céltico se vincula con los caballos. Defiende este autor el caracter no céltico de la religion de
cantabros y astures transmontanos. De todo ello se desprende que esta divinidad cantabra tenia un
nombre tabu, y que habia similitud en los ritos religiosos de los distintos pueblos.

Del ritual seguido en el culto a este dios se derivan varias posibles conclusiones, como la
existencia de un rito que propiciase la ganaderia por magia simpatética.

El sacrifico de los caballos no podia aludir el caracter vivificador de este animal, que se
desprende de la bebida de su sangre. El caballo también va unido a creencias de tipo astral y de
ultratumba. Los sacrificios de caballos estaria en funcion de la proteccion del caballo y del jinete. El
sacrificio de prisioneros confirmaria el caracter astral de esta divinidad. El Ares tendria atribuciones,
pues, polivalentes, pero inseparables. El ritual de las danzas en las noches de plenilunio no tiene que
ser celebrado necesariamente en honor de la luna, aunque es problable que asi fuera por celebrarse
el ritual de las danzas precisamente en las noches de plenilunio. Esta divinidad de caracter lunar
era también agricola y protectora de la fecundidad, y se vinculaba con ideas de ultratumba. La
religion de estos pueblos seria muy sencilla. Serian divinidades agricolas, ganaderas y guerreras. La
bebida de la sangre de los caballos, de la que hablan Horacio (Carm. 4.33-34 vy Silio Italico (Pun. 3-
360.361), tendria un caracter magico. Sus cualidades pasarian a los que la bebieran.

La carne de cabra (Str. 3.3.7) seria, quizas, la de los animales sacrificados. Este ganado sacrificado
podria ser robado al enemigo. A. Dominguez Monedero interpreta el texto de Estrabon (3.3.7) en el
sentido de que la tercera parte del afio, en que no comian los habitantes bellotas, comerian los
animales sacrificados al dios, en nimero muy elevado, hecatombes, y beberian la sangre de los
caballos. Piensa este autor (Str. 3.3.7) que la forma de comer descrita por el gedgrafo de Amasea no
era la habitual, sino la celebrada en ocasiones especiales. Este autor propone la siguiente interpreta-
cion de este texto. Se reunia toda la comunidad bajo la presidencia de un jefe, a cuyo lado se
sentaban los jefes de las unidades familiares. La comida tendria un caracter ritual, como lo indican
las danzas, que quizas sean guerreras. La comida seria ritual, al estar el animal sacrificado al dios.
También otros dioses recibirian culto. Todo estaria impregnado de dioses y por eso no haria falta
representarlos. Los dioses innominados pueden ser también aniconicos. En las comidas celebradas
en honor de Ares participarian las personas mas destacadas, y en los rituales a la luna todo el
mundo. El ateismo de estos pueblos, probablemente, es un animismo sustituido lentamente por una
divinidad sin nombre, sin concrecién, ni manifestacion material. Conviven rituales dedicados a las
divinidades, que no se identifican de manera segura con otras conocidas. La interpretacion de A.
Dominguez Monedero es aceptable, por saber por las fuentes irlandesas que las reuniones rituales
de los celtas iban seguidas de comidas, de bebidas, de juegos o de carreras. Después de mencionar
las hecatombes en honor de Ares, anade Estrabén (3.3.7) «practican luchas gimnicas, hopliticas e
hipicas, ejercitandose en pugilato, la carrera, las escaramuzas y las batallas campales», que proba-
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blemente formaban parte del ritual. La escasez de testimonios epigraficos se debe al hecho de
encontrarse estas gentes muy alejadas de los influjos romanos.

Estas nuevas interpretaciones de los textos de Estrabon propuestas por A. Dominguez Monedero,
son muy ingeniosas, deben ser tenidas en cuenta en el futuro y discutidas.

F. Marco ha estudiado la individualizacién del espacio sagrado en el noroeste hispanico.

Parte el autor de la inscripcion hallada en Vercellae en 1966, redactada en latin y céltico,
fechada hacia el afio 100 a. C., en la que se dice que Akisios Arkatokum Aterekos dispuso cuatro
mojones terminales para delimitar un espacio de terreno, que doné para que fuera «comun a los
dioses y a los hombres». Se trata del espacio cultual, que simboliza la unidad mistica de dioses y
hombres, que preside el orden césmico, idea clave de la religion de los celtas. Este espacio recibe el
nombre de nemeton. Estos recintos cultuales cuadrangulares se documentan en Francia, Alemania
e Inglaterra. Se fechan en el siglo I a. C,, y remontan a los recintos funerarios de la Edad del Hierro
y se prolongarian en los templos galorromanos de planta circular o cuadrada. Estos nemeton eran o
islas en el mar o bosques sagrados o la cumbre de montafias o claros del bosque. En ellos los
druidas impartian sus ensefianzas. Eran el locus cosecratus de los escritores clacicos. Algunos
autores son de la opinion de que también eran los grandes recintos donde se celebraban las
reuniones estacionales de los tuah y los santuarios de menor importancia. Se conocen toponimos
formados sobre esta palabra, como Mediolanum. Las formaciones sobre el término nemeton son
conocidas en Galatia, Norico, Britania, Galia y Germania. En Hispania, Ptolomeo (2.6.40) menciona a
los nemetati, a los que pertenecia la ciudad de Nemetobriga en el conventus astur. Marcial cita la
fuente Nemeta. También nemeton entra en la formacion de teénimos hispanos, de los que el mas
conocido es Nimmedo Seddiago, fechado a comienzos del siglo II. El radical del teénimo es el mismo
que entra en Nimmmedus Seddiagus, podria ser equivalente a sedatus, con la significacion de
Nimmedo asentado aqui. La segunda inscripcion hispana importante seria la grabada en la roca de
Bonga de Capitao de Fervanga, de lectura dudosa. Se ha propuesto la lectura de (Nimid o Niminid)
Fiduenearum hic/et Cornuae h.s., alusiva al santuario de las divinidades Fidueneas. El hecho de que
la inscripcion esté escrita en una roca parece reforzar la interpretacion de que se trata de un
nemeton, como también se desprende de la significacion de Fiduenearum del bosque. En Castelo de
S. Jorge de Lisboa Pflaum ley6 Nemetius o Nemetia, lectura incierta, pues Encarnagao cree que se
trata de un antropénimo. En Burgaes (Portugal) es probable que recibiera culto también Nemneoeco.

De todos estos datos se puede deducir que en el norte hispano recibié culto una deidad
relacionada con una nocion universal de los celtas, el nemeton.

La tesis expuesta en este articulo por F. Marco es perfectamente aceptable. También este autor
alude al caracter luminoso que tenia Marte entre los celtas atestiguado en Hispania por el conocido
texto de Macrobio, referido a Neto, dios de los accitanos de Guadix.
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