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RESUMEN: la revisién de este epigrafe, conocido desde hace tiempo y reiteradamente
citado en numerosas publicaciones, viene motivada por dos razones: la primera una breve
referencia de Joaquin Gorrochategui al epigrafe desde la cual podia plantearse correccio-
nes a su lectura tradicional y, la segunda, una serie de descubrimientos arqueoldgicos rea-
lizados en 1998 en el casco urbano de la villa de Laguardia que permitian intuir un marco
interpretativo completamente nuevo para esta ara. Estas dos razones nos animaron a reco-
nocer de nuevo el epigrafe e iniciar la redaccion del presente trabajo’.

Descripcion

Queda soportada la inscripcion sobre un ara votiva tallada en arenisca local, con
la coloracién caracterfstica en este tipo de depdsitos riberefios del curso medio del
Ebro, presentando un moteado disperso de tonalidad rojiza%. Cuenta, en la actuali-
dad, con una altura méxima de 29,1 cm. en su lateral izquierdo, declinando hasta los
26,6 cm. en el lateral derecho, por una anchura maxima de 21,7 cm. Su maximo gro-
sor se presenta en la seccion media, prolongandose hasta los 13 cm.?

1. Queremos agradecer desde aqui el apoyo y la colaboracion de los doctores Ifaki Ortigosa y Koldo
Sainz del Departamento de Estudios Clasicos de la UPV/EHU.

2. Corregimos la descripcion geologica de esta ara realizada por Federico Baraibar, quien atribufa el
soporte a substrato calizo. Error en el que también redundan las transliteraciones que del texto de Barai-
bar realizaran José Maria Corta, en 1927, y Juan Carlos Elorza, en 1967.

3. Debemos advertir que la medicion de la pieza no ha podido realizarse con la exigida propiedad,
debido a las condiciones en que el ara aparece musealizada, mediante anclaje en horquilla metalica con
fijacion directa de tornillerfa. Ademas, su posicion original ha quedado invertida, algo que nos ha ocasio-
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La talla del bloque define la clasica composicion de ara votiva, mediante el reba-
je central para contenido del campo epigrafico, quedando enmarcado por dos cuer-
pos sobresalientes moldurados en la cabecera y base inferior (Espinosa, U., 1986, pp.
137 y ss.). Este Gltimo cuerpo de sustento sobresale 1,1 cm. a cada lado del campo
epigréfico, arrancando desde una pequena moldura en gola y alcanzando hasta los 9
cm. en su lateral izquierdo, ya que presenta un leve desnivel hacia el lado derecho
donde su altura es sélo de 8,5 cm. Su anchura es de 21,5 cm., y su grosor de12 cm.*

El cuerpo superior sobresale 1,1 ¢cm. por cada lateral, y presenta un desarrollo
moldurado mediante dos escocias y un toro central. Este cuerpo acusa un importan-
te desnivel hacia el lateral derecho, que cuenta con una altura de 4,8 cm. frente a los
7,5 cm. que alcanza en el lateral izquierdo. Cuenta con una anchura méxima de 21,7
cm. y un grosor maximo de 11,3 cm.

El campo central asi definido, cuenta con una altura méxima de13,3 cm. en su
lateral derecho, altura que se reduce hasta 12,6 cm. en el lateral izquierdo. Su
anchura maxima se localiza en la seccion superior, comprendiendo 19,4 cm., mien-
tras la minima corresponde a la secciéon media donde se reduce ligeramente hasta
los 19,1 cm.

La talla general del bloque presenta un trabajo de talla similar en los tres cuerpos
diferenciados y tan s6lo presenta un alisado mas fino en las caras frontal —soporte del
campo epigrafico- y superior del ara. Las caras laterales Ginicamente aparecen care-
adas en las aristas con la cara frontal, mientras la cara posterior queda ejecutada
mediante un descuidado desbastado convexo.

La inscriptio se desarrolla en tres Iineas en capitales rasticas, careciendo de inci-
siones gufa. Su disposicion es horizontal, con un mejor alineamiento contra el mar-
gen izquierdo.

La linea 1, la mejor conservada y legible, contiene el te6bnimo de consagracion®.
En su trazado manifiesta una disposicion oblicua, en leve ascension, conforme alcan-
za el margen derecho.

El texto de la segunda linea® se inicia con el epiteto de la divinidad, para conti-
nuar —sin interpunciéon— con el nomen de la dedicante, que aparece abreviado. La
disposicion presenta oscilaciones significativas en las letras del epiteto. El descon-
chado que presenta en el margo izquierdo dificulta enormemente su lectura. De igual
modo, la segunda letra del nomen manifiesta una erosién que ha borrado el trazo
superior de la O.

nado no pocos problemas en el examen de su lectura. Debemos agradecer a las técnicos de la Oficina de
Turismo de Laguardia la diligencia con que nos pusieron en contacto con los responsables del Museo de
la Sociedad “Amigos de Laguardia”, pudiendo asi acceder a tan preciada coleccion particular.

4. Esta moldura inferior presenta una muesca en su lateral derecho consecuencia, probablemente de
un anclaje anterior.

5. Se prolonga esta linea 15,8 cm., siendo su méaxima altura de 3,5 cm., quedando separada de la pri-
mera escocia del cuerpo superior a una distancia de 0,7 cm. Los margines presentan una anchura de 2,4
cm. en el lado izquierdo, y de 0,1 cm. en el margo derecho.

6. Cuenta con una longitud de 16,2 cm., con alturas de 3,1 cm., en la inicial del epiteto, y de 2,8 cm.
en el margo derecho. Se separa de la |. 1 en 0,8 cm. El margo izquierdo presenta, en la actualidad, un des-
conchado, que impide su correcta medicion. La anchura en el margo derecho es de 0,2 cm.
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La tercera linea finaliza la inscripcion con el cognomen de la dedicante, alineado
en correcta horizontalidad’. Se halla, no obstante, altamente dafiado el margo
izquierdo, habiendo desaparecido las dos primeras letras del cognomen?.

En cuanto a la posible cronologfa del epigrafe, no contamos con indicadores sufi-
cientemente fiables, por lo que Gnicamente cabria situarla, teniendo en cuenta las
cronologfas propuestas pare este tipo de epigrafes, entre los siglos 112y 111° de nues-
tra era.

Lectura
MATRIBUS
FESTIS POM(eia)
[PR]IIMITIVA

Como antes comentdbamos nuestro interés en revisar el epigrafe que presenta-
mos vino motivado, en buena parte, por la correcciéon en la lectura del mismo que
propusiera Joaquin Gorrochategui en 1995°. Nadie hasta ese momento habia cues-
tionado la primera transcripcion realizada por Federico Baraibar, quien diera a
conocer esta inscripcion en un escrito enviado a la Real Academia de la Historia,
fechado en 1913.

Ara votiva de Laguardia, dedicada a las Matres.

7. Aparece posicionada desde los 2,2 cm. del segundo interlineo, hasta los 2,5 cm. de la moldura infe-
rior. El margo derecho tiene una anchura de 2,5 cm., resultando imposible la medicion del margen izquier-
do por el deterioro de esta parte del ara. La altura media de la zona conservada del cajeado serfa de 1,9cm.

8. Baraibar advierte en su lectura la presencia de la R, letra que no pudimos reconocer durante nues-
tra reciente documentacion.

9. Gorrochategui, J., “Los Pirineos entre Galia e Hispania: las lenguas”, Veleia, 12, 1995, p. 219.

10. Baraibar, F. Lapidas de Puebla de Arganzon y Laguardia. (Boletin de la Real Academia de la His-
toria, LXIV, 1914, p. 179)”, Enciclopedia General llustrada del Pais Vasco, Cuerpo B. Historia General de
Euskalerria, Epoca Romana, vol. 1, Ed. Auiamendi, San Sebastian, 1982, pp. 130-131.
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El problema, tan largamente mantenido, radica en la lectura del epiteto que acom-
pana al tebnimo, que Bardibar transcribe como USEIS. Segin nuestro entender, el
equivoco de Baraibar estriba —como reza en nuestra propuesta— en el reconocimien-
to de una Gnica letra en la inicial del epiteto U, junto con la confusion de E por T.
Entendemos ambos errores debidos, en el caso de la inicial, a la escasa perceptividad
que esta ara ha conservado en la porcion correspondiente, mientras, la pretendida E
transcrita por Baraibar deba su lectura a una incisién que deteriora el campo epigra-
fico". Esta alteracion parte desde la base de la T en disposicion oblicua descendente,
pero ni el grosor ni la profundidad se corresponde con el resto de los trazos de la ins-
cripcion. Ademas, no queda unificado al mastil de la letra y carece del trazo hori-
zontal intermedio de la pretendida E.

Acerca del significado del epiteto Baraibar, tras numerosas conjeturas, cede <la
investigacion del significado de useis, para quien pueda fantasear con ingenio, y me
limito a suponer, con toda clase de precauciones y reservas, que ese adjetivo, apli-
cado a las Madres, quiza dé a entender algo asi como protectoras 6 benéficas, es
decir, una cualidad cuya paternidad pueda ser reclamada, por ejemplo, por el vasco
uso a “paloma” y por el indogermanico vesta, con todas las traslaciones de significa-
cién a que se prestan tan hermosos vocablos. Como la visigética Amaya, con el vasco
Garcfa, caso, en fin, & usoa con vesta, y supongo que useis querria decir amorosas,
tutelares, benéficas, hospitalarias>.

Con estricto sentido de la literalidad José Marfa Corta recoge este epigrafe en
1928, manteniendo las precavidas propuestas aportadas por Bardibar'.

El controvertido epiteto useis, ha venido relacionandose, en las Gltimas décadas
del pasado siglo, con el adjetivo usseam, documentado de la conocida inscripcién
del Cabeco das Fraguas. Segtn Tovar <Nous partons, pour son interprétation, d’un
dérivé de i.e. *wet- “année” (...) Une forme a degré zéro radical et suffixe -sei- (au
vocalisme plein) *ut-sei-, justifierait notre hypothése, avec une assimilation ts > ss,
que |'on trouve en celtique comme dans d’autres langues indoeuropéennes>.

La maés reciente propuesta en su traduccion parte de una revision del anterior-
mente referido epigrafe del Cabeco <usseam tiene una correpondencia formal exac-
ta en las Matribus Useis (AE 1914 24) de Laguardia. Teniendo en cuenta que la
mayoria de los epitetos teonimicos derivan de topénimos, podemos interpretar
*Ussea- < *Ussia- como adj. derivado (suf. -io- / -ia-) de un top. *Ussa- o *Usso-, que
serfa facilmente etimologizable como ukso- <upso- “alto”, cuyo grado superlativo
encontramos en los conocidos top. Uksama Argdila'y Uksama Bérka>".

11. Otro surco junto al apice de la V ([PR]/IMITIVA altera el careado del campo epigrafico, rasgando el
trazo descendente de la referida letra.

12. Corta, J.M., "Vfas romanas en Alava. Monumentos arqueoldgicos”, Enciclopedia General llustrada del
Pais Vasco, Cuerpo B. Historia General de Euskalerria, Epoca Romana, vol. 1, Ed. Aunamendi, San Sebastian,
1982, pp. 337-338. Una nueva recogida aséptica del epigrafe podemos encontrar en Elorza, J.C., "Ensayo
topografico de epigrafia romana alavesa”, Estudios de Arqueologia Alavesa, 2, Vitoria, 1967, p. 160.

13. Tovar, A., "Uinscription du Cabeco das Fraguas et la langue des lusitaniens”, Etudes Celtiques, vol.
XI, fascicule 2, Paris, 1966-67, p. 255. En esta misma linea Albertos, M.L.,”Alava prerromana y romana.
Estudio lingtifstico”, Estudios de Arqueologia Alavesa, 4, 1970, pp.

14. Baa, C., "Hipotesis para algunas inscripciones rupestres del occidente peninsular”, Pueblos, Len-
guas y Escrituras en la Hispania prerromana, Salamanca, 1999, p. 324.
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En cualquier caso, la correccién en la lectura que proponemos invalida todas estas
propuestas anteriores y nos presenta un caracterizaciéon de estas deidades mas ase-
quible desde el punto de vista de la interpretaciéon, que podrfa traducirse como “a las
Madres solemnes”.

El culto a las Matres y su representacion en la Peninsula Ibérica

El culto a las Matres es sin lugar a dudas uno de los mas extendidos por todo el
mundo céltico europeo, aunque su origen es seguramente muy anterior y debe poner-
se en relacion con el culto primordial a la “madre tierra”, coman a muchos otros sis-
temas religiosos (Marco, F., 1994, p.336). Incluso, como a sugerido P. Aupert (1992,
p. 61), serfa posible rastrear sus manifestaciones mas remotas “en un culto a la madre
tierra del que se encuentran trazas en los idolos simples del Aurifiaciense y, ya oca-
sionalmente triples, en el Magdaleniense”.

Es precisamente ese caracter primigenio vy trinitario, con el que se representa ico-
nograficamente a las Matres de forma generalizada (Green, M.)., 1992, p.155), una
clara expresion céltica de la plenitud y potencia de su poder divino y, ademas, una
caracterfstica que permite aproximarlas, o bien identificarlas plenamente si atendemos
a algunos de sus epitetos epigraficos, con algunas de las principales identidades feme-
ninas del pante6n de raigambre indoeuropea. Estas diosas, una y tres a la vez, pueden
reconocerse en la religiéon indo-irania personificadas en Saravasti®, en las Macha,
Morrigan o Eriu* del ciclo mitolégico céltico irlandés, y especialmente con “la lumi-
nosa, la muy alta” (Sopefa, G., 1987, p. 43) Brigit®, cuya identificaciéon con la brita-
nica Brigantia®, esta Gltima bien documentada epigraficamente, es comnmente

15. Segin Dumezil definida como “... la mas madre, la mas rio, la mas diosa...” pero también “... ella
es la que proporciona prosperidad, ... ella es pura, ella es el medio para la purificacion, ella forma natural-
mente una triada con dos diosas especializadas en la ofrenda..., y literalmente reina sobre todos los pensa-
miento piadosos...”. “En fin, ella no es menos guerrera: brava,... ella derrota a los enemigos y, Gnicamente
ella entre todos los seres femeninos, porta el epiteto caracteristico del dios guerrero Indra,” Dumezil, G., La
religion romaine archaique, Paris, 1966, pp. 297-298

16. Divinidades protectoras de la capital del Ulster, que se relacionan con la guerra, la fertilidad y la
prosperidad de Irlanda. De Vries, ., La Religion des Celtes, Paris, 1964, p. 137; Green, M.., Dictionary of
Celtic myth and legend, Londres, 1992, p. 138.

17. También una deidad tnica y triple que en opinién de Miranda Green “como otras figuras sobera-
nas... posee un caracter multifuncional y muy estratificado. Guerra, muerte, profecia, proteccion, sexuali-
dad, fertilidad y gobierno se encuentran interconectados de forma inextricable en esta compleja
divinidad...”. Green, M.)., Celtic Goddesses: Warriors, Virgins and Mothers, Londres, 1995, pp. 40 y ss.

18. Diosa epdénima de Irlanda junto con Banbha y Fédla, es considerada diosa de la “madre tierra” y
junto a sus companeras comprometida, mediante sus matrimonios con los reyes de Irlanda, con la fertili-
dad y proteccion del pais. Green, M. J., op. cit., 1992, p. 92.

19. Deidad venerada en toda Irlanda, hija de Daghda, que junto con sus dos hermanas eponimas, es
propiciatoria “... de la curacion, del arte y la poesia; experta en la adivinacion y las profecias, y a la que
se la invocaba durante los partos.” Ademas, de estos rasgos, su relacion con el culto a la fertilidad, y su
importancia dentro del panteon irlandés, resulta especialmente marcado puesto que su “... conmemora-
cion anual se producfa el primer dia de Febrero, la denominada fiesta del Imbolc, asociada al inicio de la
lactancia de los corderos y una de la cuatro principales festividades estacionales celtas.” Green, M.J., op.
cit., 1992, pp. 50 y ss.

20. Diosa tutelar de los Brigantes, de sus rebafios y especialmente de su territorio, por lo que también
asume aspectos guerreros, como demuestran dos inscripciones (RIB 0627, 0628) en las aparece como Dea
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aceptado (Botheroy, S. y P.F.,,1995, pp. 49 y ss.). Ademas, y atendiendo a su polifun-
cionalidad y al caracter de sus atributos sagrados, cabria incluir en este selecto grupo
de deidades femeninas a Juno* y Minerva, al menos en la version galo-romana de esta
altima®, que también aparecen asimiladas a la Matres (Marco, F., 1994, p. 337).

En los centenares de inscripciones y representaciones plasticas que certifican la
amplia difusiéon de su culto, esta triada divina aparece nominada genéricamente
como Matres, Matronae, Matrae, Matronae lunones o, simplemente, como lunones,
variantes que encierran un mismo concepto®, pero que se distribuyen diferencial-
mente por las provincias. Asi el apelativo Matres es exclusivo en Britania y aparece
documentado también en la Galia Narbonense, en la Lugdunense y en Germania
Inferior (Jufer, N. y Luginbtihl, T., 2001, p. 15) provincias, estas Gltimas en las que
también estan representadas otras denominaciones. Las dedicatorias a las Matronae
son, por su parte, propias de la Galia Bélgica y de la Germania Superior, pero tam-
bién se encuentran bien atestiguadas en las provincias galas meridionales en Germa-
nia Inferior y en la Cisalpina. Matrae es un apelativo propio de la Narbonense,
mientras que Matronae lunones lo es de Germania Inferior y la Cisalpina, y lunones
de la zona oriental de la esta misma provincia*.

Como ocurre con sus deidades paralelas, antes comentadas, su ambito de actua-
cion es muy amplio y sus funciones muy diversas, como ha sido puesto de manifiesto
en numerosas ocasiones®. Esta misma complejidad, ha provocado cierta confusion y
simplificaciones interpretativas a la hora de definir sus funciones, complicando en
algin caso su comprension. Las deae Matres fueron, en primera instancia, la repre-

Victoria Brigantia y su probable figuracion como Minerva en el relieve de Birrens.A la vez es diosa de las
aguas, dando nombre a los rios Braint y Brent, y su funcion terapéutica queda confirmada por una ins-
cripcion de Irthington, en el Muro de Adriano, en la que se la invoca como Deae Nymphae Brigantiae (RIB
2066). Ross, A., Pagan Celtic Britain, Londres, 1992, pp. 251 y ss., 279 y 455; Birley, E.,”The deities of
Roman Britain”, ANRW, vol. 18.1, p. 66.

21. Los diferentes epitetos que acompanan a esta deidad itdlica son muestra evidente de su polifun-
cionalidad y, segin una conocida hipétesis de Dumezil, son los de Mater, Seispes y Regina los que repre-
sentan la asuncion de las tres funciones de la ideologia religiosa indoeuropea. Dumezil, G., op. cit., 1966,
pp. 296 y ss.

22. Cesar identifico con Minerva a una deidad del pante6n galo que también participaria en las tres
funciones indoeuropeas. Esta Minerva, muy bien representada epigraficamente por todas la galias, apare-
ce en una conocida inscripcion de St. Lizier (CIL XIII 8) con el sobrenombre de Belisama, “la muy lumi-
nosa”, apelativo que la pone en relacion directa con Brigity con el resto de las diosas preeminentes de la
tradicion mitica del mundo celta. En este sentido. Markale, J., Druidas. Tradiciones y dioses de los celtas,
Madrid, 1985, pp. 121 y ss.; Puhuel, )., Comparative Mythology, John Hopkins U.P., Baltimore, 1987, pp.
173y ss.

23. Como bien sefial6 Pascal, la diferente denominacion debe ser considerada en general como repre-
sentativa de diosas muy similares o idénticas. No obstante, la aparicion en Germania de un lote de seis
hachas votivas inscritas dedicadas tanto a las Matres como a las Matronae (CIL XIll 5158), le hace suponer
que en un momento concreto del desarrollo de su culto se diferenciaron. Pascal, C.B., The Cults of Cisal-
pine Gaul, Coll. Latomus, vol. LXXXV, Bruselas-Berchem, 1964, p. 116.

24. Estas denominacion de lunones propia de la Cisalpina oriental es la que, sin duda, mas se dife-
rencia del resto, circunstancia que seguramente, como sefial6 Pascal, tiene su origen en una mas tardia
superposicion de la interpretatio romana. Pascal, C.B., op. cit., 1964, p. 117.

25. Heichelheim, F., Matres, R.E., 14, pp. 2213-2250; Petersmann, H., Algriechischer Mutterkult,
Matronen und verwandte Gottheiten, Bonn, 1987, pp. 171-200; Olmsted, G.S., Gods of the Celts and the
Indo-Europeans, Archeolingua, 6, Budapest, 1994, etc.
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sentacion del principio maternal en la naturaleza, en la tierra y en el territorio, en los
hombres, animales y plantas (Botheroyd, S. y P.F., 1995, p. 244), y por ello son, como
también lo son las otras “diosas madres” célticas, fundamentalmente protectoras y
benefactoras tanto del territorio como de sus habitantes, de su flora y de su fauna. Ese
marcado cardcter protector del territorio otorga a este grupo de diosas una funcién pri-
maria sobre la fertilidad-fecundidad-prosperidad en toda su extension® “y, en ocasio-
nes, también con la guerra (Ross, A, 1992, p. 46) apartado en el que cabe suponer
actuarian como defensoras-protectoras del territorio ante el enemigo y la adivinacion”.
Con tan vasto ambito funcional resulta absolutamente logico el enorme elenco de
epitetos que las acomparian en los, también, numerosos epigrafes votivos conocidos,
epitetos que ponen de manifiesto especializaciones cultuales concretas cuyo sentido
Gltimo no siempre es facil de definir con precision. Sin duda los epitetos mejor repre-
sentados de cuantos acompafian a nuestras Matres son aquellos que, l6gicamente, las
ponen en relacion con la proteccion de pueblos, “nacionalidades” e, incluso, de toda
la humanidad conocida. Nos referimos, por ejemplo, a las Matres Panoniorum, Treve-
rae o Gesationae, protectoras de los pueblos panonio, treviro y gesate respectivamen-
te (Jufer, N. y Luginbtihl, T., 2001, p. 15); a las Matres Germanae, Afrae, ltalae, Gallae
o0 Brittae y también a las Matres omnium gentium que cuentan, ademas, con su con-
secuente version céltica, las Matres Ollototae (Bemont, C., 1981, p. 86) una de cuyas
dedicatorias es ofrecida curiosamente por el ala Vettonum en Binchester (RIB 1032).

Descendiendo en la escala de su ambito territorial de protecciéon, un segundo
nivel corresponderfa a las Matres cuyo culto y atributos abarcarfan Gnicamente el
espacio de una ciudad o un santuario concreto, lo que les ha valido, a nivel general,
una imprecisa calificacion de deidades tépicas que nos oculta de manera artificial
una realidad cultual seguramente mas compleja. De hecho el elenco de epigrafes en
el que puede reconocerse sin dificultades el topénimo antiguo de una poblacién o
santuario concreto no es tan abundante como la historiograffa reciente pudiera hacer
creer, siendo necesario sefialar ademas que, en algunos casos concretos, dentro de
una misma poblacién o santuario los epitetos que acompanan a las Matres son inclu-
so muy variados, indicando la existencia de atribuciones y funcionalidades especia-
lizadas en un mismo lugar”, sin que por ello se aluda especificamente a la
denominacién geogréfica del mismo. Las mas conocidas de estas “identificaciones
eponimas” las proporcionarfan las conocidas menciones en “lengua gélica y alfabe-
to griego” (Gomez-Pantoja, J., 1999, p. 425) de las Matrebo Glaneikabo y Matrebo
Namausicabo (RIG 1, G-64, G-203), correspondientes a las ciudades de Glanum y
Nemausus, ejemplos a los que cabria adjuntar con bastante seguridad el de las Matres
Griselicae, de Gréoulx, en el sur de Francia (Green, M.)., 1992, p.146), lugares en los

26. Funcion clara en lo comentado para las mencionadas deidades del ciclo irlandés y que, en el caso
de la Matres queda perfectamente reflejado en algunos de los atributos —nifos, frutas, hogazas de pan, etc.—
que acompafanan a sus representaciones iconograficas. Green, M.J., op. cit. 1992, pp. 155 y ss.

27. El caso més evidente es el de la Colonia Agrippinensium, la actual Colonia, donde los “...diferen-
tes sobrenombres, dejan suponer una funcién o atribuciones determinadas (la prosperidad, el agua, el
amor, la victoria, etc.)” Juffer, N. y Luginbiihl, T., Repertoire des dieux gaulois. Les noms des divinités cel-
tiques connus par I’épigraphie, les textes antiques y la toponymie, Parfs, 2001, p. 15. No obstante esta
misma circunstancia puede verse en otros lugares y también, como veremos, en una ciudad hispana.
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que, ademas, cabe relacionarlas con la presencia de surgencias naturales de propie-
dades curativas, uno de los ambitos primordiales cubiertos por el caracter protector
de estas diosas. También ha sido frecuente mencionar a este respecto a las Matres
Suleviae documentadas, entre otros casos, en una inscripcion de Colchester (RIB
192), en las que se ha querido ver su identificacion con Sulis, la divinidad actatica
eponima del santuario salutifero de Aquae Sulis, el actual Bath, pero las Suleviae
nada tienen que ver con Sulis ya que, a pesar de la similitud de sus denominaciones,
se trata de personificaciones divinas bien diferentes?.

Al mismo nivel cabe mencionar los pocos casos en los que el epiteto que acom-
pafa a las Matres se puede relacionar o identificar con un hidrénimo, conexion
que resulta coman a muchas diosas célticas relacionadas con la fertilidad (Ross. A.,
1992, pp. 46 y ss.). El ejemplo més clasico es el del rio Marne (Botheroyd, S. y P.F,,
1995, p. 245), cuyo nombre derivarfa supuestamente del galo Matrona, pero tam-
bién podemos encontrarnos con unas Matres Ubelnae (CIL XIII 333) relacionadas,
en este caso con bastante probabilidad con el rio Huvena (Hernandez, L., 1999, p.
7730).

Su proteccion benefactora descendié también a un nivel mas inmediato, el fami-
liar y personal, documentandose apelativos como Matres Domesticae (RIB 652,
2025, 2050), Matres suae (RIB 618, 1970, 2055) o identificaciones, probablemente
mas tardias, con las Parcae® y Fatae (Pascal, C.B., 1964, p. 118 y ss.). A este grupo
podrian anadirse las Matronae Aufaniae, veneradas fundamentalmente en el santua-
rio de Nettersheim y en el area del actual Bonn, diosas que comparecen también con
el apelativo de domesticae y en cuyas caracteristicas representaciones iconograficas
portan como atributo, entre otros elementos propios del ambito domestico, la rueca,
simbolo recurrente del devenir vital (Green, M.J., 1992, p.146).

En cuanto a la presencia del culto a las Matres en Hispania, el primer e importante
dato a resefar es que, atendiendo al nimero de dedicatorias conocidas hasta el
momento, la importancia o “popularidad” de su culto puede definirse como muy
reducida si la comparamos con el resto de las provincias romanas en las que se docu-
menta (Goémez-Pantoja, J., 199, p. 422), reconcociéndose hasta el momento apenas
una veintena de inscripciones votivas. La distribucion geografica de estos epigrafes
es, ademas, bastante significativa puesto que 15 de ellos se concentran en un territo-
rio muy concreto que abarca las actuales provincias de Soria, LaRioja, Alava y Bur-
gos®, 2 se localizan a caballo de las provincias de Leon y Orense y s6lo 3, no exentas
de particularidades como veremos, han sido documentadas hasta el momento en
poblaciones de la Bética.

28. Las Suleviae son deidades con un caracter muy diferente, su nombre, como indican Juffer, N. y
Luginbiihl, T., op. cit.,, 2001, p. 15, significa las que gobiernan bien y se tratarfa de diosas protectoras de
ambito personal o domestico. En el mismo sentido cabria interpretar los diez epigrafes de Roma que nos
mencionan a las Matribus Sulevis (CIL VI 31171, 31174, etc.).

29. La asimilacion con las Parcae queda especialmente de manifiesto en dos nuevos epigrafes britani-
cos procedentes de Carlisle (RIB 951) y Skinburness (RIB 953).

30. Se tratarfa por tanto de un area que en términos prerromanos corresponderia a los territorios celti-
bérico y beron, pueblos vecinos cuya proximidad cultural es evidente. Sobre el tema F. Burillo, Los Celti-
beros. Etnias y Estados, Barcelona, 1998, pp. 182y ss.
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Todos ellos han sido objeto de trabajos recientes®, pero consideramos necesario
presentarlas de nuevo para realizar algunas puntualizaciones y contextualizar correc-
tamente el testimonio procedente de Laguardia.

De las quince correspondientes a la zona de la Meseta Central y Valle del Ebro,
siete fueron encontradas en Clunia, lo que convierte a esta ciudad en un ejemplo
absolutamente Gnico en Hispaniay da idea clara de la importancia que el culto a las
Matres adquirié en este lugar. Es por ello que consideramos logico iniciar este elen-
co con los mencionados 7 epigrafes clunienses.

1) Matriblus] / Brigaecis / L. Aelius / Phainus / v.s.l.m.(Palol, P. y Vilella, J., 1987,
p. 27, n® 12; CIL Il 6338). Buena parte del interés de esta incripcion radica en el epi-
teto Brigaecis que, como se sefial6 hace tiempo (Sopena, G., 1987, p. 43), muestra el
mismo radical que Brigantia, la triple Brigit, cuya proximidad conceptual con las
Matres comentabamos antes. Epigraficamente esta deidad triple se documenta basi-
camente en Britania, donde aparece asociada a epitetos como Caelestis (RIB 1131),
Victoriae (RIB 627,628) y, también, Nymphae (RIB 2066). La inscripcion fue hallada
en la ermita de Castro y sus editores la datan entre los siglos | y Il de nuestra era.

2) Matribus / Endeiteris / T. Arrius / Natalis (Palol, P. y Vilella, J., 1987, p. 28, n213).
En este caso la inscripcion fue hallada en 1982 en una zona cercana a la denominadas
casas 1y 2. Su datacion se situd inicialmente en el siglo 1° d.C., aunque en opinién de
algunos autores podria resultar algo mas tardia (Gomez-Pantoja, J., 1999, p. 423). Des-
graciadamente, 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 documen-
tados, parece poco probable poder atribuirle el “habitual” valor tdpico.

3) Matribus / Endeiteris / Felix / Priscae / v.s.l.m. (Palol, P. y Vilella, 1987, p. 28, n®
14). La inscripcion perteneci6 a una coleccion particular y hoy dia se encuentra depo-
sitada en el Museo de Burgos. Légicamente se atribuye al solar cluniense teniendo en
cuenta la calificacion que portan las deidades. Se fecha, igualmente, en el siglo 1° d.C.

4) Matribus / Abascan/tus Mar/cellae / ex voto (Palol, P. y Vilella, )., 1987, p. 29,
n® 15). La inscripcion tiene el mismo origen que la anterior y por ello se atribuye tam-
bién a Clunia, otorgandole una cronologfa similar.

5) Arria Not/his Matribus / pro Secundo / v.s.l.m. (Palol, P. y Vilella, J., 1987, p. 30,
n® 16). Esta nueva inscripcion cluniense fue hallada durante la excavacion de la casa
n® 1 junto con otras dos aras, una dedicada a Neptuno vy otra ilegible. La lectura de
la segunda linea ha provocado cierta confusion, puesto que algunos autores han
interpretado his como referido a Matribus®, “a las madres de aqui”, expresion que
seglin sus defensores seria la maxima expresion de su concepcion topica (Hernandez,

31. Estos epigrafes han sido recogidos e interpretados en dos trabajos bastante recientes y préximos en
el tiempo: Hernandez Guerra, L.,”El culto a las Matres en la Peninsula Ibérica”, Atti del XI° Congresso Inter-
nazionale di Epigrafia Greca e Latina, Roma, 1999, pp. 729 y ss.; Gébmez-Pantoja, J.,”Las Madres de Clu-
nia”, Pueblos, lenguas y escrituras en la Hispania Prerromana. Actas del VII° Congreso sobre lenguas y
culturas paleohispénicas, Salamanca, 1999, pp. 421 y ss.

32. Esta lectura fue propuesta hace ya algunos anos por M.L. Albertos en:”Organizaciones suprafami-
liares en la Hispania Antigua”, B.S.A.A., 40-41, 1975, p. 60, y todavia es mantenida por algunos autores
en la actualidad.
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L., 1999, p. 734). No obstante, parece mas probable la lectura propuesta por Palol y
Vilella ya que el cognomen Nothis se encuentra bien atestiguado (Gémez-Pantoja, J.,
1999, p. 423). En lo referido a su datacion se sittia, de forma genérica en el siglo I1°.

6) Matrib(us) / T. Racili/us Valeri/anus ex vot(o) (Palol, P. y Vilella, J., 1987, p. 30,
n® 17). Perteneciente también al grupo de las recuperadas durante los trabajos arque-
oloégicos efectuados en la ciudad, en este caso durante la campafa de 1959 que afec-
t6 a la denominada habitacion 3 de la casa n? 2. Su datacion, como en el caso
anterior, se sita en el siglo I1° de nuestra era.

7) T. Fraternus / Matribus / Gallaicis / v.s.I.m. (Palol, P. y Vilella, J., 1987, pp. 162
y ss., n? 211; CIL 1l 2776). Segun se recoge en su edicion del CIL este epigrafe se
encontraba, en el momento de su descubrimiento, en la inmediata poblacion de
Coruiia del Conde. Lo més interesante, de nuevo, es el apelativo que las Matres reci-
bieron en esta ocasion, Gallaicis, y que parece obvio relacionar con los epitetos de
caracter étnico o de “nacionalidad” que antes comentabamos. Lejos de tratarse de
dedicatorias topicas, que no explicarian la presencia de Matres Germanae en el Muro
de Adriano o Matres Brittae en el limes renano, parece mas l6gico explicar este tipo
de testimonios como un intento por parte de un “extranjero” de “atraer sobre si la
benevolencia de las diosas protectoras de su pueblo” (Bemont, C., 1981, p. 86).

Junto a este interesantisimo lote de inscripciones, sobre cuyo significado cultual
volveremos luego, componen el grupo celtibero-berdn las siguientes:

8) Matrubos / [Flronto /[ s s _ol/[_i_ _i] f(ilius)/v.s.l.m. (Jimeno, A., 1980,
pp. 17 y ss., n 1). Procedente de Agreda (Soria) esta pequena ara se encuentra muy
afectada por la erosién y por manipulaciones recientes, siendo imposible restituir el
texto de sus dos lineas centrales. Sin duda, el aspecto mas llamativo, en lo que queda
del texto, se centra en la forma -bo del dativo de plural, paralelo al de las Matrebo
Glaneikabo y Namausicabo antes comentadas y, con ello, a la forma original céltica
(Sopena, G., 1987, p. 43). En cuanto a su cronologia, se fecha en el siglo 111° d.C.

9) Cor(nelius) Celsus / et Cassia / Materna / Matribus (Jimeno, A., 1980 pp. 51y
ss.). Esta bien conservada ara procede de la localidad de Yanguas (Soria) y su data-
cion se sita en la actualidad en el siglo 112 d.C. (Gémez-Pantoja, J., 1997, pp. 277
y ss.).

10) (A)emilius Qui/ntilianus / Matribus /Apilaris / votu(m) (Castillo Pascual, M.J.,
1999, pp. 137 y ss.) Se trata de un ara muy singular ya que, como soporte, reutiliz6
parte del fuste y el capitel de una columna de orden toscano (Martinez Gonzélez, M.
y Vitores, S., 2000, p. 354, fig. 15.). Fue recuperada recientemente en el yacimiento
de Sobrevilla en Badaran (La Rioja), lugar en el que, ademas de una oficina de TSHT,
se documentan gran cantidad de restos constructivos pertenecientes, probablemente,
a una villa. De nuevo su singular apelativo vuelve a centrar buena parte del interés
de esta inscripcion, apelativo que en esta ocasion ha sido puesto en relacion con el
radical *apelo- <<fuerza>> (Castillo Pascual, M.J., 1999, pp. 137 y ss.). A nuestro jui-
cio no es esta, sin embargo, la Gnica posibilidad interpretativa ya que podria tratarse
también de una formacioén realizada sobre la base del radical *ap-, variante dialectal
de la palabra indoeuropea que designa <<agua / rio>> y que en muchas ocasiones
se unié a otros radicales para formar hidrénimos (Villar, F., 2000, p. 162 y ss.). La
posicion geografica de este lugar, que domina el curso del rio Cardenas, no parece
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un mal lugar para justificar la presencia de un culto a las Matres con carécter hidrau-
lico. La inscripcion ha sido datada el siglo 11l d. C., atendiendo a su soporte reutili-
zado (Castillo Pascual, M.)., 1999, pp. 137 y ss.).

11) G(aius) Ant(_ _ _) Pat(ernus) / Aviolo(cum) / Mat(ribus) U(seis) v. /s. I. m. (Espi-
nosa, U., 1986, pp. 81 y ss.). Esta nueva ara votiva procede de la localidad de Cana-
les de la Sierra, también en La Rioja, y como en tantas ocasiones fue hallada junto a
otras inscripciones en la iglesia parroquial (Espinosa, U., 1986, pp. 81 y ss.), si bien
es muy probable que provengan del yacimiento existente en el cercano Cerro de Civi-
dad. Ademas de por aportar un gentilicio inédito, en esta nueva dedicatoria a las
Matres destaca la interpretacion de la inicial de su epiteto, inicial que su editor puso
en relacion con las Matribus Useis documentadas en Laguardia. No obstante, mas
recientemente, se ha sugerido otra posibilidad, también documentada en Hispania
como veremos, planteando lecturas relacionadas con las Matronae Veteranehae o
Matres Veteres, cuyo culto se encuentra bien distribuido por Germania y Britania
(Goémez-Pantoja, J., 1999, p. 422). En cualquier caso, tras la relectura de la inscrip-
cion de Laguardia que antes presentdbamos, no parece posible mantener como vali-
da la primera interpretacion. En lo referente a su cronologia se apunta, en la
actualidad a fechas del siglo Il d. C.

12) Valerius Pr/essus Valer/iani F(ilius) Matribus / Monitucinis vot/um solvit I. m.
(Abésolo, J.A., 1974, p. 149, n® 206). Se trata de un ara en piedra caliza recogida en
Salas de los Infantes (Burgos), pero de procedencia desconocida. José Antonio Aba-
solo apuntaba en su edicién que posiblemente su origen fuese Lara de los Infantes,
pero tampoco pueden descartase otras localizaciones, incluida la propia Clunia. En
ella nos enfrentamos de nuevo a una definicion de estas deidades que no cuenta con
una explicacién o asociacion suficientemente argumentada.

13) Matribus / Ter(entia) / Megis(tle / v.s.l.m. (CIL 1l 2764; Knapp, R.C., 1992, p.
271, n® 292). Esta ara fue localizada en la ribera del rio Duraton (Segovia) en una
zona, segn Ambrosio de Morales, proxima a la actual localidad de Septlveda. En
la edicion que Knapp realizé de este epigrafe ademas de la lectura propuesta aqui,
se apuntaba la posibilidad, siguiendo a M.L. Albertos, de interpretar la segunda y
tercera lineas como posible epiteto de las deidades, leyendo ter megiste que signi-
ficarfa literalmente “las tres altisimas” (Sopefia, G., 1987, p. 43). Aunque el signifi-
cado de esta sorprendente y anémala definicion pueda parecer apropiado en
principio para nuestras Matres, tal interpretacion nos parece un poco forzada ya
que obliga a asumir la ausencia de la identificacion del dedicante, algo muy poco
frecuente en nuestro repertorio.

14) Matribus / Val(eria) Ma/rcella /v.s.l.m. (Hernandez, L., 1996, p. 472). Proce-
dente también de Duraton, su lectura e interpretacion no ofrecen ninguna dificultad.

15) Cerrando este grupo la inscripcion de Laguardia: Matribus / Festis Pomp(eia) /
[Prlimitiva.

El grupo mas occidental esta compuesto, hasta el momento por dos Gnicas ins-
cripciones. No obstante en algin momento se ha apuntado la existencia de un ter-
cer epigrafe en el que aparecerian mencionadas unas supuestas Matres Civitatis, se
trata del polémico epigrafe denominado de las “Trivictas” procedente de Nocelo da
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Pena (Orense), cuya identificaciéon con una estela funeraria parece clara en la
actualidad®.

16) Ma tri/bus Pa/ (---) / cvs ve /nale) sac(rum) (Rabanal, M.A. y Garcfa Martinez,
S.M., 2001, pp. 73 y ss., n°® 23). Esta ara se encontraba reutilizada en una casa de la
localidad de San Esteban de Toral, en Bembibre (Ledn), junto a otro epigrafe dedica-
do a la Dea Cenduleia. Su transcripcion y lectura resulta bastante compleja y se plan-
tean basicamente dos posibilidades interpretativas. La primera pasa por considerar
Pa(...)cus Venae como la identificacion del dedicante (Hernandez, L., 1999, p. 733),
y la segunda diferencia Pa(...) de Cvsuena(e) planteando que el primer término se
interprete como un indeterminable epiteto referido a las Matres y el segundo como
una mencion de la diosa Cosuena, version femenina de dios Cosus (Rabanal, M.A. y
Garcia Martinez, S.M., 2001, pp. 73 y ss., n® 23). Ciertamente resulta muy complejo
argumentar en uno u otro sentido, pero consideramos que la primera interpretacion
se ajusta mas a las formulas habituales en este tipo de dedicatorias, a pesar de la
extrafia onomastica del supuesto dedicante. En lo referente a su cronologia se han
propuesto fechas de fines del siglo 11° o comienzos del I11° d.C.

17) l(ovi) O(ptimo) Max(imo) / iixs voto / Matris / F(aciundum) P(osuit) (Rivas Fer-
nandez, 1990-1991, pp. 211 y ss.). Se trata de una singularfsima ara daplice locali-
zada en el paraje de San Vicenzo (Monte Louredo, Orense), en la ribera del Mifo. Es
la Gnica ara hispana en la que las Matres, nominadas aqui en genitivo, aparecen cul-
tualmente asociadas a otra deidad, circunstancia que se encuentra mejor documen-
tada en otras provincias. En el caso concreto de su relacion cultual con Jupiter
disponemos al menos de dos testimonios epigraficos procedentes de Britania* y otro
de la Cisalpina en el que también estan acompariadas por Mercurio (CIL V 6594).

En la provincia Baetica contamos hasta el momento con tres Gnicos testimonios
del culto a las Matres.

18) Ara M(atribus) Veteribus (CIL 1l 2128). La extrafia forma abreviada de su nomi-
nacion ha hecho que en algln caso se haya puesto en duda la relacion de esta dedi-
catoria con el culto a las Matres (Gonzalez, )., 1993, p. 272), pero es necesario
reconocer que su epiteto es, en este sentido, un sélido argumento puesto que las
Matres Veteraneahae se encuentran bien documentadas en toda Germania, donde se
han recuperado hasta 18 dedicatorias y se reconoce la existencia de un santuario
especifico en Nideggen-Abenden (Sommer, M., 1985, pp. 313 y ss.). En Britania el
culto a las Mares Veterae se encuentra especialmente bien representado en el Muro
de Adriano (Goémez-Pantoja, J., 1999, p. 424). Este ara procede de Porcuna (Jaén) y
su datacion no parece segura (Gémez-Pantoja, J., 1999, p. 423).

19) Matribus Au/faniabus /M. / lul. Gratus (CIL Il 5413). La interpretacion del epi-
teto de las deidades no ofrece dudas y encuentra plena identificacion en las nume-
rosas dedicatorias a las Matres Aufaniae distribuidas fundamentalmente en los
santuarios de Nettersheim y Bonn (Gémez-Pantoja, J., 1999, p. 424), pero también en

33. Sobre las distintas interpretaciones puede verse basicamente: Rivas Fernandez, J.C.,”Sobre la iden-
tidad de la supuesta ara romana de las “Trivictas”, Boletin Auriense, Xlll, 1983, pp. 75 y ss.;”Puntualiza-
ciones a unas Fontes Epigraficas”, Boletin Auriense, XXVII, 1998, p. 258, n® 156.

34. Ilovi) O(ptimo) M(aximo) et / Matrib(us) / V(...), RIB 708, procedente de Aldborough y I(ovi)
O(ptimo) M(aximo) / et Matri/bus Olloto/tis sive Tra/nsmarinis /..., RIB 1030, recuperada en Binchester.
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otras localizaciones como Colonia. El ara aparecié en Carmona y segin recoge Hiib-
ner en el CIL fue localizada ad fontem antiquum. En cuanto a su interpretacion, se ha
propuesto la posibilidad de que este culto “fordneo” fuese llevado de Germania a
Carmona por un soldado (Gonzalez, J., 1993, p. 272).

20) Matribus Augustis (Gobmez-Pantoja, J., 1999, p. 423). Esta Gltima dedicatoria
es de muy reciente aparicion y ni siquiera ha sido objeto todavia de una publicacién
detallada. Procede de la antigua Regina (Reina, Badajoz) y destaca en ella el peculiar
calificativo, que s6lo encuentra reflejo en las peculiares Matris Aug(ustis) Eburnicis
recordadas en una inscripcion de Yvours (CIL XIIl 1765), cerca de Lyon.

Tradicionalmente y acogiéndose a una interpretacion genérica ya comentada, los
testimonios del culto a las Matres en Hispania se ha puesto en relacion con lo topi-
co, con “la proteccion de aldeas, villas, o individuos, seglin se observa en sus epite-
tos” (Hernandez Guerra, L. 1999, p. 731). Esta interpretacion, sin embargo, no puede
sostenerse si realmente atendemos a los significados mas probables de tales epitetos.
En este sentido nos parece poco probable relacionar el epiteto Brigaecis con un top6-
nimo (Hernandez Guerra, L. 1999, p. 734) puesto que, desde la literalidad, se las
estarfa calificando de “las luminosas” o “las muy altas”, conceptos que poco tiene
que ver con lo topico y particular. Los casos de epitetos como Gallaicis, Festis, Vete-
ribus, Aufaniabus y Augustis, no pueden ser interpretados tampoco en este sentido
topico por diferentes, y evidentes razones, por lo que sblo los todavia oscuros epite-
tos Endeiteris y Monitucinis, con las dudas ya expresadas para el primero de los
casos, podrian quizas referirse a un topénimo. Mencién aparte mereceria el caso de
las Matribus Apillaris ya que, aceptando nuestra propuesta, cabria la posibilidad de
interpretarlo como un hidrénimo.

Joaquin Goméz-Pantoja, no obstante, ha planteado recientemente una nueva
Iinea interpretativa para este culto en las provincias hispanas, sefalando la frecuen-
cia con la que la aparicién de estas aras dedicadas a las Matres se asocia a la proxi-
midad de “manantiales minero-medicinales y termales” (Gémez-Pantoja, J., 1999, p.
425). Su propuesta cobra sentido al recordarnos la existencia de dichos manantiales
en Agreda, Yanguas, Porcuna, Carmona y Duratén, lugar este Gltimo donde también
se rindi6 culto a la Fortuna Balnearis y a Minerva (Knapp, R., 1992, pp. 269 v ss.).
Pero sin lugar a dudas, la base principal de su argumentacion es el singular caso de
Clunia de donde, recordemos, proceden un total de siete, o quizas ocho, de los epi-
grafes que componen nuestro exiguo corpus. Partiendo, en este caso, de una reinter-
pretacion de las inscripciones sobre arcilla localizadas hasta el momento en el
santuario subterraneo de la denominada Cueva de Roman®, segin la cual cabrfa
reconocer en este lugar un centro terapéutico basado en la aplicacion de los lodos
acumulados por el agua en estas cavidades naturales (Gasperini, L., 1992, pp. 283 y
ss.), este autor propone relacionar la presencia del santuario con la singular concen-
tracion de inscripciones a las Matres de la ciudad, incidiendo en la bien documenta-

35. La denominada Cueva de Roman es un complejo karstico de galerias y lagos naturales que se
extiende bajo la meseta sobre la que se asentaba la ciudad de Cluniay que fue utilizado y acondicionado
profusamente en época romana. Sobre dicho complejo, todavia parcialmente explorado, Palol, P. y Vile-
lla, J., “sUn Santuario Priapico en Clunia?”, Koiné, 2, 1986, pp. 15 y ss.
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da y ya mencionada funcién curativo-protectora de estas deidades (Gomez-Pantoja,
)., 1999, p. 426 y ss.).

Los diferentes argumentos presentados en esta propuesta no dejan lugar a dudas
sobre la existencia de un santuario terapéutico en Clunia cuya relacion con las Matres
parece una cuestion mas que probable, sobre todo si tenemos en cuenta a los otros
seis epigrafes que pueden relacionarse indiscutiblemente con la presencia de manan-
tiales medicinales. Un total de trece de las veinte aras hispanas dedicadas a las Matres
encontrarian de esta forma una explicaciéon cultual convincente, ntmero muy signi-
ficativo que permite a Gémez-Pantoja (Ibidem., p. 425) plantear una “eminente fun-
cion sanativa” para el culto a las Matres en Hispania.

Para el resto de los epigrafes tal asociacion no resulta tan evidente, si bien en al
menos tres casos es posible, a nuestro juicio, plantear la existencia de una vincula-
cion de dicho culto con las aguas, fuesen consideradas sanadoras o no por sus dedi-
cantes. El primero de estos casos seria el del epigrafe de Badardn donde, como
comentdbamos arriba, la raiz del epiteto sugiere su relacion directa con el agua vy,
quizés, con un hidrénimo. Una interpretacion similar podria plantearse para el sin-
gular epigrafe de San Vicenzo, hallado en un lugar préximo al curso del Mifio y en el
que las Matres comparecen junto a Japiter, deidad esta Gltima cuya asociacién con
los rios es suficientemente conocida®.

El tercer y Gltimo de estos casos se refiere precisamente al ara de Laguardia, lugar
donde recientes descubrimientos arqueolégicos han documentado la existencia de un
manantial en el extremo sur del cerro sobre el que se asienta la villa, en el solar cono-
cido como la Barbacana. Este manantial ha sido lugar tradicional de aprovisionamien-
to de agua de la poblacion de Laguardia y su aprovechamiento se remonta, a tenor de
los datos disponibles en la actualidad, a la I1? Edad del Hierro (Pereda, I., 1999, pp. 290
y ss.), perfodo en el que se acondiciond y se construy6 un gran estanque semiexcava-
do de 18,70 mts. de largo por 15,50 mts. de ancho y una profundidad méxima de 2,70
mts. El ara, por su parte, fue recuperada de “la pared de una huerta extramuros” (Elor-
za, ).C., 1967, p. 160), explotaciones que tradicionalmente se han situado en la zona
sur del cerro de Laguardia, justo debajo del mencionado estanque, por lo que parece
bastante plausible ponerla en relacion con la presencia del manantial.

En conclusion, parece evidente reconocer, a tenor de lo expuesto hasta ahora, que
las fuentes termales, los lagos subterraneos, los rios y manantiales, —ya fueran conside-
rados o no salutiferos— fueron lugares preferenciales a la hora de acoger el culto a las
Matres en Hispania, especializacion funcional de caracter hidraulico que desde esta
perspectiva define y diferencia el culto hispanico del resto de regiones en las que se
documenta y donde los ambitos de proteccion de estas diosas son sensiblemente mas
variados y complejos como veiamos. No resulta nuevo, por su puesto, relacionar el
culto a las Matres con la presencia de un elemento basicamente fertilizador y terapéu-
tico como es el agua, pero lo que si resulta sorprendente es que dieciséis, o diesiete, de
las escasas veinte inscripciones hispanas” puedan ser asociadas a estos elementos

36. Para la zona que nos interesa puede verse en concreto: Olivares Pedrefio, J.C.,”Los dioses sobera-
nos y los rios en la religion indigena de la Hispania indoeuropea”, Gerién, 18, 2000, pp. 191 y ss.,

37. Porcentaje que podrfa incrementarse, ya que lugares como Canales de la Sierra o Regina presen-
tan también situaciones que podrian asimilarse a algunos de los casos comentados.
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hidraulicos con bastante probabilidad. Definir las razones de una especializacién tan
acusada en el culto hispanico es, sin lugar a dudas, el principal problema a resolver.
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