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Los Lares se encuentran entre las divinidades que tuvieron una mayor aceptaciéon
en la Hispania romana. La finalidad del presente articulo es realizar una puesta al dia
de la bibliografia existente sobre el tema y recopilar toda la evidencia material de la que
disponemos.

The Lares were some of the most beloved and worshipped deities in Hispania. This
paper tries to give an up-to-date bibliography and to collect all the material evidence we
have on this subject.

Los Lares fueron las divinidades que, junto con Jupiter, tuvieron una mayor acep-
tacion en el Noroeste peninsular. La densidad de su culto en Espafia respecto al resto del
Imperio romano nos [lamo la atencidén y decidimos adentrarnos en el estudio del mismo.

Nuestra finalidad es la de realizar una puesta al dia del material existente. Las
obras que tenemos resultan muy parciales, falta la gran obra de conjunto que analice a
fondo todos los aspectos de este culto tan importante en la Peninsula.

La pretension de este trabajo ha sido mas que la realizacion de grandes descubri-
mientos y la proposicion de hipotesis brillantes, 1a recopilacion del material del que dis-
ponemos.

I. EL CULTO A LOS LARES EN LA RELIGION ROMANA

Cualquiera que sea el origen de los dioses Lares, éstos estan documentados desde
época muy antigua como protectores de los campos, y, especialmente, como divinida-
des domeésticas y de la familia. En cualquier caso, estos documentos presentan su nom-
bre siempre en singular como Lar familiaris.

La prueba méas evidente del caracter campestre de los Lares en su origen es la
institucion de un culto en honor de los Lares Compitales; cuando en los compita cam-
pestres se elevaron sacella en honor de los Lares Compitales, el nimero de éstos se du-
plico.

*  Este trabajo es un extracto de la Memoria de Licenciatura que, bajo la direccidn del Prof. D. Anto-
nio Blanco Freijeiro, Catedratico de Arqueologia de la Universidad Complutense de Madrid, fue leida en
esta Universidad en junio de 1982. Tengo que expresar mi especial agradecimiento al Dr. Javier Arce, sin
cuya ayuda y orientaciéon no habria sido posible la realizacion del presente trabajo.
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La divisidon de Roma en vici, atribuida a Servio Tulio, fue sancionada por este culto
que se convirtioé en una gran fiesta movil, celebrada durante los dias que seguian a las
Saturnalia. La religion de los Lares Compitales fue importada del campo y simplemente
adaptada a las necesidades de la vida urbana.

Igual que en cada casa no se veneraba mas que un solo Lar, como el caso mas
frecuente en los compita rurales era el de dos caminos cortandose en angulo recto, los
Lares eran dos. La pluralidad de la idea de los Lares parece derivada de la veneracion
de los Lares de las encrucijadas, antes de ser consagrada por su confusion con los Pe-
nates.

En el estudio de la evolucion del culto a los Lares se aprecian dos etapas: una pri-
mera que terminara con la Republica, en la que los Lares conservan generalmente, in-
cluso en las manifestaciones de la religion oficial, el caricter familiar y rastico que es el
de sus origenes; la segunda etapa se inicia con la reforma religiosa llevada a cabo por
Augusto.

Como resultado de la reforma, las antiguas divinidades de las encrucijadas, los La-
res, fueron convertidos en Lares Augusti. De esta forma, un ritual popular se centro en
el emperador y su familia sin convertirse abiertamente en el culto del gobernante.

La creencia en los Lares como espiritus protectores y bienhechores estaba tan
fuertemente arraigada en la conciencia religiosa del pueblo romano que en muchas zo-
nas sobrevivi6 a la desaparicion del sistema religioso del cual habia formado parte en
su origen.

La prueba de que el culto doméstico persistio hasta el final del paganismo ¢ inclu-
SO en épocas posteriores, nos la proporcionan los ataques de los autores cristianos,
que tienen mayor fuerza porque no derivan de fuentes literarias, sino que relatan direc-
tamente los hechos que se estaban produciendo en su época.

La tenacidad y la fuerza del culto doméstico romano estaban condicionadas por
su adecuacion al antiguo espiritu romano. Con ¢l paso del tiempo se produjeron cam-
bios y adiciones, pero eran s6lo aspectos externos y poco importantes; el corazéon y el
centro de este culto permanecieron inalterables.

El golpe definitivo al culto doméstico tuvo lugar en una fecha tan tardia como es la
det afio 392 d. C., por medio de un edicto del emperador Teodosio (CODEX THEODO-
SIANUS, Libro XVI, titulo 10), por el cual se prohibia la veneraciéon de los Lares y los
Penates.

II. EL CULTO A LOS LARES EN LA HISPANIA ROMANA
A. La introduccion del culto

Antes de tratar aspectos de caracter puramente religioso tenemos que estudiar,
aunque sea de forma general, el fendmeno de la romanizacion de la Peninsula Ibérica y
su incidencia en la penetracion de la influencia religiosa romana.

Es una opiniodn tradicional, y practicamente generalizada, que Hispania, o al me-
nos una parte de ella, fue una provincia romanizada muy intensamente y desde época
muy temprana.

Algunos autores como GARCIA Y BELLIDO (GARCIA Y BELLIDO, 1967, 3-29)
sefialan tres etapas basicas en el proceso de romanizacion de Hispania: un primer im-
pulso a este proceso seria el realizado por Augusto a través de sus fundaciones; segui-
ria una etapa iniciada en el siglo I d. C., caracterizada fundamentalmente por la crea-
cion de fora; un tercer y Gltimo impulso seria el realizado por los emperadores flavios, a
partir de la segunda mitad del siglo I d. C.

, Las obras de J. M. ROLDAN nos dan un panorama muy claro de lo que fue el pro-
ceso de romanizacion de la Peninsula Ibérica (ROLDAN, 1972, 77-123). Considera
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que la romanizacion, tal y como hoy la entendemos, y, especialmente, para la época
republicana precesariana, no es una meta consciente, sino simplemente una conse-
cuencia derivada de una causa muy simple: la explotacion material de la Peninsula de-
bida a su gran riqueza de recursos.

Fl contacto de los indigenas con Roma llevo consigo un deseo de éstos de imitar
las formas de vida y de cultura de un pueblo que consideraban superior.

Roma nunca intentd imponer sus formas de vida, lengua, derecho, religion, etc.,
a través de la fuerza. Pero era necesario un elemento que sirviera de nexo de unién en-
tre dominadores y dominados y éste fue la civitas romana. Los romanos trataron de
conseguir que los indigenas tendieran a incluirse en la organizacién politico-cultural
mediante una habil y lenta concesion de privilegios.

Pero toda esta politica de integracién en el mundo romano tiene una limitacion
clara: el proceso de romanizacion solo se realiza en las zonas privilegiadas econdmica-
mente y utilizadas como asentamiento por los romanos de forma estable.

La pieza clave en el proceso de romanizacion peninsular fue, sin lugar a dudas, el
elemento militar, tanto en época republicana, como durante gran parte del imperio. Su
papel fundamental en la romanizacion estriba en el hecho de que, una vez terminado
su servicio en las armas, muchos soldados no regresaron a Italia, sino que permane-
cieron en Hispania asentandose como colonos.

Ya hemos aludido antes a la limitacion que constituia la eleccion de asentamiento
por parte de los elementos italicos; las zonas preferidas para este asentamiento eran el
valle del Guadalquivir sobre todo y después el valle medio y bajo del Ebro; siendo éstas
las (inicas zonas en que el elemento indigena fue arrinconado desde fecha temprana,
se desarrollaron segiin unas directrices culturales de tipo romano.

Por ultimo, hay que sefialar la importancia de la concesion de privilegios de mane-
ra individual o colectiva. Por su nueva categoria de ciudadanos romanos o por su con-
tacto con el mundo romano a través de su ejercicio de las armas, los elementos indige-
nas al volver a su lugar de asentamiento, completamente imbuidos de la cultura roma-
na, la transmitirian a su entorno.

Incluso las regiones del Norte y Noroeste hispano se romanizaron debido a la in-
corporacion de tropas indigenas al ejército romano, a la influencia de las tropas roma-
nas establecidas en estas regiones de forma casi permanente y también a la importan-
te infraestructura viaria de estas zonas peninsulares; por todos estos factores no se
puede subestimar la romanizacién de estas regiones ni sobrevalorar la pervivencia de
elementos indigenas en las mismas.

Numerosos autores como GARCIA Y BELLIDO, BLAZQUEZ, VIGIL, PALOL, LO-
MAS, etc., sostienen la teoria de la escasa romanizacion del Norte que se manifestaria
claramente en la pervivencia de las antiguas estructuras indigenas.

Esta pervivencia es un hecho real, pero, ya en época flavia, tiene una importancia
menor de la que se le ha venido concediendo hasta ahora. En esta época las estructu-
ras indigenas se encontraban muy impregnadas por la influencia romana, quedando
sOlo algunos reductos de indigenismo en las zonas montafiosas de dificil acceso.

Una vez expuestas las lineas generales de lo que fue el proceso de romanizacion
en la Peninsula Ibérica, nos centraremos en las diversas opiniones que hasta hoy se
han expresado sobre la introduccion del culto de los Lares en la Hispania romana y so-
bre el caracter del mismo. ALARCAO, ETIENNE Y FABRE (1969, 213-236) nos sefia-
lan que, aparte de la diferente distribucion geografica, hay que tener en cuenta el con-
traste cronoldgico por lo que se refiere a la localizacion de los distintos tipos de Lares.

Para ellos es evidente que la introduccion del culto a los Lares Augusti en la Hispa-
nia romana data del mismo Augusto, segiin se deduce de la inscripcion que se les de-
dica en Italica (CIL II 1133); entre el 14 y el 19 se realiz6 la inscripcion de Cartago No-
va (CIL Suppl. 5929) v en €l 28 la de Adamuz (CIL II 2181).
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En cambio, hay que esperar hasta la época flavia o comienzos de los Antoninos
para encontrar las dedicatorias de Lares con epitetos indigenas. Este escalonamiento
en el tiempo nos habla de los progresos de la romanizacion.

La idea que hasta hoy se ha tenido sobre este culto de los Lares es la de que sola-
mente recubre una realidad religiosa claramente céltica. Esta claro que los cultos ro-
manos arraigaron de manera mas fuerte y profunda en aquellas zonas donde preexis-
tian cultos indigenas lo suficientemente semejantes a ellos como para asimilarlos facil-
mente ¢ incluso sustituirlos. Esto sucedidé con divinidades de primer orden como es el
caso de Jupiter o de Marte, pero tal vez en mayor grado con divinidades de segundo
plano que, por su forma de culto mas sencilla y por la especializacion de su funcion,
estaban mas cercanas a estos pequefios dioses locales; éste fue el caso de las Ninfas,
Genii, Lares y algunas abstracciones personificadas como Tutela.

Asi pues, desde el momento en que los romanos hicieron su aparicién en la Penin-
sula Ibérica, comenzd a producirse un proceso de identificacion y sincretismo entre las
divinidades indigenas y estas divinidades tan queridas y populares entre los romanos.

TRANOY, ETIENNE, FABRE y LE ROUX (1976, 102-104) distinguen dos niveles
diferentes en este proceso sincrético: el primer nivel seria representado por el simple
bautismo lingiiistico; el segundo nivel esta muy cercano al anterior y se produce con
gran rapidez, consiste en unir al nombre del dios indigena latinizado el de una divinidad
romana, esto es lo que se denomina interpretatio romana, que se habria producido en
la época de los Flavios 0 a comienzos de los Antoninos.

El hecho de que las dedicatorias a los Lares con epiteto indigena y a los Lares Via-
les se localicen esencialmente al norte del rio Duero, mientras que los epigrafes dedi-
cados a los Lares Augusti y a los Lares romanos propiamente dichos se localizan en el
resto de la Peninsula, nos indica que se habrian asentado estas divinidades en las re-
giones mas recientemente anexionadas por Roma y que, por tanto, estaban menos ro-
manizadas; en ellas las pervivencias indigenas tuvieron una mayor fuerza.

Por el contrario, en el Sur y en la costa mediterranea las influencias de los distintos
conquistadores habian anulado esas expresiones locales, por ello aqui tuvieron acogi-
da los Lares mas propiamente romanos. '

No podemos establecer una relacion sistematica entre las nociones de medio ro-
manizado y cultos clasicos; de la misma manera no existe una equivalencia entre los
cultos indigenas y los medios no romanizados o con escasa romanizacion. La ciudad
no jugd un papel repulsivo para las divinidades indigenas.

Ya hemos seflalado en paginas anteriores que los emperadores flavios dieron un
fortisimo impulso al proceso de romanizacion en la Peninsula. Cabe preguntarse por
qué razon los Flavios que introdujeron en Cordoba el culto imperial a nivel provingcial,
no aplicaron la misma politica respecto al culto de los Lares; ello se deberia a que se
dieron cuenta de que la situacion de la zona Norte de la Peninsula era, en cierta forma,
especial.

Conquistada desde hacia poco, esta region seguia ocupada por tribus indigenas,
ligadas a su autonomia étnica; los Flavios prefirieron una evolucion lenta, permitiendo
que la romanizacion transformara lentamente no sélo la denominacion de las divinida-
des sino, lo que es mas importante, la mentalidad de la gente.

Al respetar las creencia de una poblacion indigena, se canalizaba el impulso religio-
so hacia la dinastia reinante y se contribuia a la propia obra de romanizacién. Sera pues
en el siglo II de nuestra era cuando la gran cantidad de monumentos epigraficos nos
atestigua la romanizacion progresiva de los cultos indigenas.

La interpretatio romana de la que hablamos con anterioridad se vio facilitada por
la costumbre de los indigenas de afiadir uno o mas epitetos al lado del nombre de sus di-
vinidades. Con respecto a este fenOmeno tenemos que sefialar la teoria de LAMBRINO
(LAMBRINO, 1965); este autor sefiala que si hay interpretatio es, en cierto nimero de
casos, mas indigena que romana.
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La divinidad romana llegd a veces a sustituir a la indigena, aunque nada obligd a
los autdctonos a renunciar a su vocabulario religioso.

Cuando llegan los romanos a la Peninsula, a finales del siglo III a. C., comienza el
proceso sincrético entre las divinidades de los recién llegados vy las de los indigenas. Pero
este proceso sincrético no es apreciable mas que a partir del siglo II1d. C., cuando se ge-
neraliza el proceso de asociacion de las divinidades y después de la sustitucion de la divi-
nidad local por la divinidad romana.

Los Lares, juntamente con Japiter y las Ninfas constituyen puntos de apoyo fun-
damentales en los que Roma trataba de basar su unificacion de la vida religiosa del No-
roeste peninsular. La evolucion de los cultos en esta region demuestra que se esta toda-
via en una fase intermedia, ya que son dioses como Jupiter los que asumen el papel de
cohesion, desempefiado en otras regiones por el culto imperial.

Dentro de este mismo contexto hay que comprender el papel de los Lares Viales
que, tras haber absorbido algunas divinidades locales, tienden a ser divinidades auténti-
camente oficiales con la misma funcidon que los Lares Augusti.

Es probable que esta evolucion hubiera conducido ¢n Gltima instancia a un estable-
cimiento mas profundo del culto imperial en esta zona, pero el desfase cronoldgico no
permitio esta realizacion, debido a que este culto iba a tener competencia por parte del
cristianismo.

De esta forma vemos que €l Noroeste peninsular estuvo abierto como el resto de
Hispania a la penetracion religiosa de las divinidades aportadas por los conquistadores,
las cuales no se encontraron con una oposicion sistematica. No hubo ningin tipo de
coaccion por parte de Roma, sino que este proceso es una consecuencia de los multiples
contactos que se produjeron entre ambos medios: el indigena y el romano, a través de
los funcionarios y soldados y por medio de los intercambios comerciales.

Pero esta difusion tuvo sus limitaciones, no s6lo por el caracter real del dios invo-
cado bajo un nombre romano, pero que es a menudo una divinidad local, sino también
por la distincion creada entre los medios oficiales y el medio indigena. La razén funda-
mental de esta situacion es la fuerza y el dinamismo de los cultos locales.

En la vida religiosa sigue predominando ¢l mantenimiento de las tradiciones loca-
les, a pesar de las nuevas formas adoptadas tanto en la lengua como en los monu-
mentos.

Observamos que las divinidades romanas, después de introducirse en el tednimo
junto al dios indigena, terminaron en ciertos casos por sustituirlo. Este proceso sincréti-
co fue el resultado de la penetracion lenta y progresiva de la religion romana mediante la
integracion politica y economica del Noroeste.

Este proceso se realizo segin el grado de romanizacion de las distintas regiones; no
se puede fijar con exactitud en el tiempo ya que el mantenimiento de los dioses indige-
nas y su interpretatio son acontecimientos que coexisten y que nos sefialan al mismo
tiempo los progresos de la romanizacion y sus limitaciones.

B. LA EVIDENCIA

Sin duda, tanto por su volumen como por su importante aportacion de datos, el ti-
po de evidencia més significativo es la evidencia epigrafica. Otros tipos de evidencia:
la literaria, la arqueologica, etc. son escasisimos en la Hispania romana.
1. La evidencia epigrafica.

Hemos sistematizado este material haciendo una serie de subdivisiones atendien-

do a un criterio fundamental: la naturaleza de esos Lares, es decir, si llevan un epiteto
de tipo indigena o de tipo romano, si no llevan ningln epiteto, etc.

157



a) Lares topicos y gentilicios.

Los Lares son los dioses clasicos que tuvieron mas éxito en el proceso de asocia-
cidén entre las divinidades indigenas y las romanas. Estos Lares que hemos denomina-
do topicos y gentilicios constituyen un grupo de dedicatorias a Lares que aparecen
acompaifiados por epitetos de clara raigambre indigena. Es una tarea sumamente dificil
separar los Lares topicos de los gentilicios, pero lo intentaremos (1).

Hay que diferenciar un grupo que presenta un epiteto de caracter gentilicio: la ad-
jetivacion de la deidad se relaciona en este caso con la denominacion del pueblo o tri-
bu que le rinde culto, tal es el caso de los Lares Turolici y del Lar Pemaneiecus.

Otro grupo nos presenta un epiteto relativo a un oppidum, ciudad o region. El epi-
teto se refiere asi de algin modo al nombre geografico de un lugar o territorio, bien
sean toponimos de procedencia indigena o romana.

Por ultimo hay que indicar la categoria que presenta dos epitetos, pero la presencia
de dos adjetivaciones no latinas es poco frecuente.

La division de las tribus galaicas en numerosas colectividades adscritas a sus corres-
pondientes castros favorece en gran modo el nacimiento de dioses protectores de recin-
tos amurallados o de las poblaciones que en ellos vivian o se refugiaban. Cuando las ar-
mas romanas o la intensificacion de los trabajos agricolas obligaron a abandonar la pro-
teccion de los muros de los castros, convirtiéndose la colectividad guerrera en pacifica
asociacion de sefior y colonos no debi6é quedar en el antiguo habitat otro recuerdo del
pasado que el antiguo dios protector.

Los Lares gentilicios, honrados bajo el aspecto individual y quizas mas personal o
bajo el aspecto colectivo, son la exposicion de un culto local de una familia, de un clan o
de una comunidad étnica cuyo nombre esta contenido en el epiteto que acompaiia al
nombre del dios.

Las relaciones entre los nombres de los dioses indigenas vy los nombres de grupos
sociales habian sido ya sefialadas por numerosos autores que se preocuparon del mundo
de los castros del Noroeste, pero el problema ha sido recientemente renovado por los
trabajos de M. LOURDES ALBERTOS (ALBERTOS, 1969; id., 1975; id., 1977).

Revisando la lista de las divinidades indigenas de la Peninsula Ibérica, esta autora
sefiala que los términos, nombres o epitetos de estos dioses contienen referencias étnicas
y abundan en las regiones donde estin ausentes las gentilidades, pero donde se encuen-
tran las centurias. Su razonamiento se apoya esencialmente en los nombres divinos en
-aecus, -aegus, -ecus, -egus.

A pesar de estas relaciones, sigue siendo dificil saber con seguridad si el nombre o el
epiteto divino se refiere a un grupo social, a una familia o a un lugar preciso.

Los Lares que presentan dos epitetos en -ecus nos aclaran el proceso de asocia-
cion entre los dioses romanos y los indigenas. Un gran nimero de estos Gltimos tiene
un doble nombre en un principio: Bandua Verubrigus, Reva Laraucus, etc. La asimila-
cion se hace esencialmente al nivel del primer nombre que expresa el elemento religio-
so fundamental, el segundo no hace mas que precisarlo en funcién de un lugar o de un
grupo.

Detras del Genius o del Lar se esconde uno de estos numerosos dioses del pan-
teon indigena, cuyo papel tutelar parece el mas frecuente. En algunos casos el nombre
indigena ha sido conservado enteramente con la adiciéon de un sufijo en -ecus y el dios

(1) En total los Lares que aparecen con epitetos indigenas son: TRANQY, 1981, 303 y 304; CIL 1I
2469; CIL II 2470; AE, 1973, 320; AE, 1974, 409; AE, 1974, 410; CIL II 2471; CIL II 431; CIL II
2472; ILER 673; CIL I 2531; CIL II 2384; ILER 861; ILER 682; ILER 680.
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Fig. 1. Localizacion geogrdfica de los Lares Topicos y Gentilicios.

1.—Una dedicacion en S. Juan de Bafios (Iria).
2.—Una dedicacion en San Pedro de Reddegos (Orense).
3.—Una dedicacién en Los Gozos (Orense).
4.—Cuatro dedicaciones en Aquae Flaviae (Chaves).
5.—Cuatro dedicaciones en Bracara Augusta (Braga).
6.—Una dedicacion en Freixo de Numéo (Portugal).
7.—Una dedicacion en Adaufé (Portugal).

8.—Una dedicacioén en Conimbriga (Coimbra).
9.—Una dedicacion en Idanha-a-Velha (Portugal).
10.—Una dedicacion en Capera (Oliva, Caceres).
11.—Una dedicacién en Villamiel (Caceres).

romano se ha colocado en primera posicidon, antes del nombre indigena: Lar Circeie-
baecus Proeneiaecus o Proenetiaegus y Lares Tarmucenbaeci Ceceaeci.

Ya la adopcidn del simple nombre romano sefiala el triunfo de una cierta concep-
cidén abstracta de lo divino, sin separarla definitivamente del medio indigena.

La multiplicidad de los epitetos locales para una misma divinidad romana, seglin
S. Lambrino, demuestra que las distintas tribus de la region poseian un cierto ntimero
de divinidades distintas de nombre y unidas cada una a un rincon de tierra dado, pero
muy semejantes en su esencia.

Cuando los Lares vienen de Roma, después del reinado de Augusto o, con mas
precision, a comienzos del siglo I1, sirvieron para unir a los distintos numina loci del lu-
gar y pudieron a continuacion aparecer facilmente como Lares Viales, sin epitetos indi-
genas, haciéndose adorar en tierra lusitana como protectores de un territorio dado.

Este proceso debio6 desarrollarse desde la conquista del Norte de la Peninsula (29-
19 a. C.); hasta el siglo II d. C. podemos encontrar dedicatorias a los Lares con epiteto
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indigena y a finales del siglo II v, sobre todo, en el siglo III, surgieron numerosas dedi-
catorias a los Lares Viales.

Del analisis de todo este material concluimos que las dedicaciones a Lares acompa-
fladas de epitetos indigenas son abundantes, pero resulta imposible saber con precision
si estos epitetos se refieren a una familia, a una colectividad o a un lugar geografico con-
creto.

La onomastica no resulta en este caso un elemento muy aclaratorio, pues si bien es
cierto que algunos dedicantes presentan nombres romanizados pero con filiacion indi-
gena, también comprobamos que un numero muy similar de estos personajes presenta
una onomastica puramente romana.

La distribucion geografica resulta mas clarificadora, pues la mayor parte de estos
epigrafes se sittian al norte del rio Duero, esto es, en la antigua Gallaecia, y tan solo cua-
tro se localizan en el territorio de la Lusitania; pero no encontramos ninguna huella de
estos Lares con epitetos de tipo indigena en la Bética, la costa oriental peninsular, ni la
zona de Cataluiia y el valle bajo del Ebro, que eran las regiones mas profunda y tempra-
namente romanizadas de la Peninsula; esto prueba claramente que este tipo de Lares en-
cubria una realidad religiosa de tipo indigena (fig. 1).

Pero no se puede menospreciar el avance de la romanizacion en las regiones donde
se encuentran estas dedicaciones, ya que si los indigenas identificaron la divinidad ro-
mana con la local, es porque conocian los dioses romanos y comprendian las semejan-
zas existentes entre ambas entidades divinas.

b) Lares augustos y romanos.

Hemos incluido en este apartado no solamente los Lares Augusti, sino también
aquellos Lares que, estén o0 no acompafiados por un epiteto, parecen tener un caracter
puramente romano.

Lares Augusti. Hasta ahora ninguna dedicatoria hecha a divinidades ligadas al cul-
to imperial como los Lares Augusti, se ha descubierto en los conventus del Noroeste,
contrariamente a lo que sucede en el resto de la Peninsula Ibérica. Los dos tinicos ejem-
plos de Genius Augusti'y de Genius Caesaris se refieren solamente a la ciudad de Braga
y son de datacidn incierta.

La rareza de las divinidades augustas y la ausencia de los Lares Augusti en estas
zonas hay que ponerlas en relacion con la vitalidad de los dioses indigenas en este sec-
tor de la Peninsula.

Mientras que en las otras regiones los cultos locales habian ya sufrido transforma-
ciones importantes por los contactos con los diferentes conquistadores que se suce-
dieron en la Peninsula desde los fenicios y que prepararon el medio indigena para
adoptar el culto imperial, el Noroeste conservo su personalidad propia hasta la época
augustea; ¢l fendOmeno de aculturacion y de sincretismo se produjo entonces a un pri-
mer nivel, el de las relaciones entre las divinidades indigenas vy las divinidades clasicas.
En estas condiciones el culto imperial dificilmente podia insertarse en un contexto mal
preparado para recibirlo.

El culto imperial propiamente dicho, en su forma mas elevada, interes6 solamente
a las minorias sociales mas evolucionadas y que representan los cuadros romanizados
de las comunidades politicas.

Merced al culto imperial y al culto de los Lares o del Genius, la sociedad indigena
se transformd poco a poco; esta transformacién, importante para la romanizacion de
amplias zonas de Lusitania y de la Tarraconense, se puso en movimiento a gran escala
con la dinastia flavia.

Existe todavia una oposicidon social entre un culto organizado en el marco de las
comunidades politicas y el culto de los que estan excluidos de éstas, juridica y econd-
micamente.
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Fig. 2. Localizacion geogrdfica de los Lares Romanos y Augustos.

Lares Augustos. @
Lares Romanos. B

1.—Ocho dedicaciones en Tarraco (Tarragona).
2.—Una.dedicacién en Cabeza del Griego.
3.—Una dedicacién en Cartago Nova (Cartagena).
4.—Una dedicacion en ltalica.
5.—Una dedicacion en Corduba (Cérdoba).
6.—Una dedicacion en Singilia Barba (Mélaga).
7.—Una dedicacién en Adamuz (Cordoba).
8.—Una dedicacién en Esparragosa de la Serena (Badajoz).
9.—Cuatro dedicaciones en Tarraco (Tarragona).
10.—Una dedicacién en Ampurias.
11.—Una dedicacion en Saguntum (Sagunto).
12.—Una dedicacién en Lucentum (Alicante).
13.—Una dedicacioén en la Sierra de Portman (Cartagena).
14.—Una dedicacion en Abdera (Adra).
15.—Una dedicacién en Villamanta (Madrid).
16.—Una dedicacion en Caesaraugusta (Zaragoza).
17.—Una dedicacién en Laguardia (Alava).
18.—Dos dedicaciones en Capera (Oliva, Caceres).
19.—Una dedicacién en Ibahernando (Caceres).
20.—Una dedicacion en Olisipo (Lisboa).
21.—Una dedicacién en Ossonoba (Faro, Portugal).
22.--Una dedicacién en Emerita Augusta (Mérida).
23.—Dos dedicaciones en Valencia de Alcantara (Céaceres).
24.—Una dedicacién en Norba (Caceres).
25.—Tres dedicaciones en Conimbriga (Coimbra).
26.—~Una dedicacién en Viseu (Portugal).
27.—Una dedicacién en Porto (Portugal).
28.—Una dedicacién en Penafiel (Portugal).
29.—Una dedicacién en Civitatis Limicorum (Nocelo da Pena).
30.—Una dedicacion en Lucus Augusti (L.ugo).

161




Los fieles de la segunda categoria: esclavos, libertos, seviri y magistri Larum, hon-
ran esencialmente a las divinidades augustas. No estan, por tanto, alejados del culto
imperial y juegan también un papel en el concierto universal.

Este culto de los Lares Augusti es, para ETIENNE, FABRE, LE ROUXy TRANOY
(1976, 102-104), una transposiciéon de cultos indigenas topicos, ya que responde a
la costumbre ancestral del genio tutelar de la tribu.

Estas divinidades augustas tienen ademas un caracter doméstico y familiar. En es-
tos dioses que protegen al augusto, los indigenas romanizados encontraron como un
eco de sus creencias, antiguas y siempre vivas, en divinidades protectoras del indivi-
duo y de la comunidad politica y social; asi las costumbres de la religion privada son
trasladadas también al culto publico.

Fundado por Augusto, este culto de los Lares Augusti se beneficio de la restaura-
cion flavia. Permitio a las clases inferiores, esencialmente a los libertos, expresar su
adhesion al soberano. Es digno de mencidn el hecho de que, a partir de Trajano, los
seviri son, al mismo tiempo, magistri Larum augustorum augustales, y que un liberto,
L. Flavius Chrysogonus, debe contarse entre ellos.

Lares romanos.—Dentro de este apartado incluimos no so6lo las inscripciones que
presentan a los Lares sin ninglQn epiteto, sino también un grupo de Lares que conside-
ramos como romanos debido a los epitetos que lo acompafian o a las divinidades que
aparecen junto a ellos en las dedicaciones.

Algunos de los ejemplos de estos Lares romanos son: Lares publici, Lares patrii,
Lares Aquites, Lares Marini, Lares Callaeciarum, etc.

ALARCAO, ETIENNE y FABRE (1969, 213-236) nos dicen que es sobre todo en
las provincias donde el concepto de Lares o de Penates, en un principio preciso en la
mentalidad romana, tomé, acompafiado del epiteto patrii, la acepcion mas amplia,
mas vaga, de divinidad protectora, y se acercd a conceptos como Genius, Tutela, For-
tuna, Numen; este hecho se deriva de la inadecuaciéon del vocabulario romano a los di-
versos panteones indigenas.

Por lo que se refiere a la onomastica de las dedicaciones a los Lares romanos y a
los Lares Augusti, el nombre que llevan algunos de los dedicantes de estos epigrafes,
asi como el epiteto que califica algunas de las ciudades en las que han aparecido, co-
mo Agquae Flaviae, que destaca por el gran numero de inscripciones encontradas en
ella, no pueden mas que reforzar el lazo que existe entre las gentes del Noroeste y la di-
nastia flavia, pero el lazo es discreto.

En Conimbriga ni el Genius ni los Lares son llamados augustos, sino genio de la
ciudad o Lares de la ciudad, mientras que en Italica se encuentra un magister Larum
Augustorum que lo es también del Genius Caesaris Augusti.

Entre los fieles se encuentra una mayoria de ciudadanos de origen humilde: escla-
vos, libertos; sobre todo, seviri y magistri Larum que no tienen todavia la capacidad ju-
ridica de entrar en los cuadros de la ciudadania romana y, por tanto, de ocupar un
puesto de flamen; pero no estan, sin embargo, alejados del culto imperial y juegan su
papel en el mismo.

- De las diecisiete inscripciones en que se alude a un culto de los Lares augustos, la
mayor parte menciona a personajes que ostentan el cargo de Magister Larum; otra de
ellas estd dedicada por unos decuriones Larum y procede de Tarraco; en otra, proce-
dente de Italica, se habla de un magister Larum Augustorum que lo es al mismo tiempo
del Genius Caesaris Augusti.

Por lo que se refiere a la onomastica propiamente dicha que aparece en estos tes-
timonios, presenta unos nombres claramente romanos, con los tria nomina presentes
en la mayor parte de los casos. En algunas ocasiones se especifica que se trata de li-
bertos. Incluso en una inscripcién de Tarraco (CIL II 4297) un liberto aparece como
magister Larum augustalis.
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De los catorce epigrafes en que se hace alusion al culto de los Lares puramente
romanos, se aprecia ya que los casos en que aparecen los fria nomina son muy esca-
sos, siendo lo mas frecuente la aparicion de un solo nombre: Telesphor.. y Plate, Faus-
tus, etcétera.

Podria pensarse que en la mayor parte de los casos se trata de libertos, de hecho en
algunas ocasiones tenemos testimonios totalmente seguros; por ejemplo, en la inscrip-
cion de Abdera (CIL II 1980) los dedicantes son Suavis libertus y Faustus vilicus.

Si estudiamos la distribucion geografica de los epigrafes, vemos que el culto de los
Lares Augusti florecio en la Tarraconense: nueve inscripciones en total, siete de las cua-
les son de Tarraco (CIL II 4302; 4304; 4307; 4309; 4293; 4297; AE, 1929, 231); una de
Cabeza del Griego (CIL II 3113) y una de Cartago Nova (CIL, Suppl. 5929).

En la Bética hay también una representacion importante, con cinco epigrafes en to-
tal: en Singilia Barba, Italica, Corduba, Adamuz y Esparragosa (CIL II 2013; 1133;
2233; 2181; ILER, 597). Para confirmar que excepcionalmente este culto alcanz6 la Lu-
sitania, s6lo una inscripcién lo menciona en Emérita.

El culto de los Lares romanos conoce adeptos dos veces en Capera, una en Olisipo,
una en Viseu, una en Ossonoba, una en Valencia de Alcantara y una en Norba (CIL II
816; 817; 174; 404; 5135. ZEPHYRUS, 1967, p. 98, n.° 10; id., p. 93, n.° 7).

En la Tarraconense tenemos también la mayor densidad de dedicaciones: cuatro en
Tarraco, una en Emporiae, una en Sagunto, una en Toledo, una en Lucentum y una en
la Sierra de Portmann (CIL II 4082; 4306; 6106; AE, 1900, 118; HAEp. 1574; CIL II
3081; 3563; AE, 1953, 17). En la Bética solamente tenemos una, la de Abdera (CIL II
1980).

El reparto geografico demuestra que, por lo que respecta al culto de los Lares
Augusti, la Tarraconense y la Bética se equilibran, mientras que los testimonios recogi-
dos en Lusitania no representan mas que el 10% del conjunto de las dedicaciones.

De todo este material sacamos la conclusion clara de que el culto a los Lares mas
propiamente romanos y a los Lares ligados al culto imperial se localiza en las zonas mas
temprana e intensamente romanizadas de Hispania: la Bética y la zona de la Tarraco-
nense (fig. 2).

En cambio, nos encontramos con que en el resto de la Peninsula no hay huellas de
estos cultos, aunque tenemos que en esta region peninsular hay zonas, como Callaecia,
en donde el culto a los Lares con epiteto indigena y a los Lares Viales tiene una densidad
enorme.

Los nombres de los dedicantes nos demuestran la importancia de los ciudadanos
que podriamos llamar «de segunda categoria», los cuales juegan un papel muy impor-
tante en el culto de los Lares Augusti; este papel de los esclavos y libertos ya lo hemos
resaltado al hablar del culto de los Lares Compitales.

¢) Un caso especial: los Lares Viales.

El culto de los Lares Viales representa, con el de Jupiter, el culto romano que ha si-
do mejor aceptado por las poblaciones del Noroeste de la Peninsula. La proporcién im-
portante de los Lares Viales en esta regidn espafiola y su concentracion en los dos con-
ventus galaicos habian ya atraido la atencion de los historiadores.

Su culto representa para algunos autores como LAMBRINO y BLAZQUEZ
(LAMBRINO, 1965, 233-234; BLAZQUEZ, 1970, 63 y ss.), la tltima evolucion de los
Lares de las localidades o de la gentilidades.

Estas divinidades estan muy escasamente testimoniadas con esta denominacion en
el resto del Imperio romano; por este motivo, su concentracion en la Peninsula Ibérica
ha llevado a suponer a la mayoria de los investigadores que esta denominacion latina
oculta una serie de numina indigenas, que sobrevivieron en época romana € incluso pa-
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Fig. 3. Localizacion geogrdfica de los Lares Viales.

1.—Una dedicacién en Torres d’Oeste (Catoira).
2.—Una dedicacién en San Julidn de Requeixo (Cesures).
3.—Una dedicacién en Santa Cruz de Fragoso.
4.—Una dedicacién en Caldas de Reyes.
5.—Una dedicacién en Brandomil (La Coruiia).
6.—Una dedicacion en Castrofeito.
7.—Una dedicacion en Grava (Silleda). .
8.—Dos dedicaciones en Guitiriz (una en S. Pedro de Buriz y otra en Santa Cruz de Parga).
9.-—Una dedicacién en Lucus Augusti (Lugo).
10.—Una dedicacién en Neira de Jusa (Papin).
11.—Una dedicacién en Arcos (Pol, Lugo).
12.—Una dedicacién en Santianes de Tufia (Asturias).
13.—Una dedicacion en Chantada (Lugo).
14.—Una dedicacién en Santa Maria de Temes (Carballedo).
15.—Dos dedicaciones en S. Vicente de Castillos (Patoén, Lugo).
16.—Una dedicacion en Santa Comba de Bande (Celanova).
17.—Una dedicacién en Cornoces (Orense).
18.—Una dedicacién en Santa Maria de Trives (Orense).
19.—Dos dedicaciones en Bracara Augusta (Braga).
20.—Una dedicacion en S. Xiao de Fontefria (Orense).
21.—Una dedicacion en S. Pelayo (Alava).
22.—Una dedicacién en Turiaso.
23.—Una dedicacion en Segébriga (Cuenca).

recen tener una presencia clara en épocas posteriores. Esta opinidn fue expresada ya por
LOPEZ CUEVILLAS y SERPA PINTO (1934, 295 y ss.).

S. LAMBRINO afirma que los Lares como divinidades latinas llegan de Roma al
Noroeste peninsular a comienzos del siglo II, y sirven como medio de unién y de asimi-
lacion con los numina loci.

Esto representaria un proceso de sincretismo entre la religion romana y la religion
indigena, que se extiende entre el afio 19 a. C. y finales del siglo II. Cuando ya se habia
concluido este proceso, en el siglo III, surgen las dedicaciones a los Lares Viales.
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F. ApUNA CASTROVIEJO siguio sosteniendo esta misma teoria (1971, 353-357).
ALARCAO, ETIENNE y FABRE consideran que esta forma romana de los Lares recu-
bre una realidad religiosa y céltica, cuyo caracter barbaro desaparece recubierto por la
denominacion romana. Para estos autores, por medio del culto de los Lares se pasa de
una sociedad céltica a otra céltico-romana; este culto no seria mas que una etapa hacia
una romanizacion total y hacia una transformacion de la mentalidad indigena.

Hay una serie de matices de tipo regional en el culto a los Lares Viales que se pue-
den deducir por medio de su localizacion geografica. En el conventus de Braga este cul-
to tiene una representacion bastante débil: cinco altares y una inscripcion en una de las
caras de un cipo (CIL II 2518; AE 1973, 310; BOL. AUR. II, 1972, 309-311; CIL II
2417; IRG IV 93). En cambio, los Lares con epiteto indigenas son mas numerosos.

En el conventus de Lugo el fendbmeno es totalmente diferente. Aqui el culto a los
Lares Viales es practicamente idéntico en niimero de dedicaciones al de Japiter, pues te-
nemos diecisiete altares (BOL. AUR. IX, 1979, 311-315; IRG 11 9; IRG III 25; IRG III
26; A. TRANOY, 1981, 217; IRG II 8; HAEp. 1-3, 308; IRG III 23; IRPL 63; IRG II
10; IRPL 65; id., 66; IRG III 22; CIL Suppl. 5634; IRG III 24; IRPL 64; CIL II 2572).
Sin embargo estan ausentes las divinidades romano-indigenas, como son los Lares con
epiteto local.

En este conventus los cultos indigenas eran menos fuertes y los Lares Viales cubren
a los dioses locales sin pasar por el estado intermedio de las divinidades con un tipo de
denominacién mixta. En estas condiciones, el papel de unificacion que podia realizar
Jupiter le es disputado por los Lares Viales, cuyo caracter mas personal fue mejor asimi-
lado por los Callaeci Lucenses.

Por el contrario, el dinamismo de los cultos indigenas fue un obstaculo para el éxi-
to total de los Lares Viales entre los Callaeci Braccari, donde paraddjicamente la difu-
sidbn mas rapida de las influencias romanas permitia el establecimiento de Japiter que te-
nia suficiente fuerza para imponerse a los cultos locales.

Asi, la penetracion de las influencias romanas favorecia a la vez a la manifestacion
mas clara de los cultos indigenas por la adopcidn de los tipos de monumentos romanos y
de la lengua latina.

El culto de los Lares Viales, como el de Jupiter, ilustra la voluntad de Roma de
mantener en torno a estos dioses la cohesion religiosa de los miiltiples pueblos de Gali-
cia. La dispersion de las dedicaciones es también el reflejo de la penetracion bastante
amplia de Roma en el interior del pais.

En el conventus Asturum la actitud fue también diferente. El desarrollo de los ser-
vicios administrativos, del ejército y de las zonas mineras dio mas importancia a ciertos
sectores geograficos, sobre los cuales se concentraron los esfuerzos de poder. Este he-
cho condujo a la polarizacion de los testimonios culturales en estas regiones, aparecien-
do las zonas rurales a menudo descuidadas, en especial las zonas montafiosas.

El resultado de este fenomeno es la débil proporcion de los cultos indigenas y la ra-
reza de los Lares Viales, representandolos solamente por dos epigrafes (IRG IV 101;
CIL Suppl. 5734). '

Asi observamos que cada conventus reacciond a su manera ante este culto en fun-
cion del proceso y del grado de penetracion de las influencias romanas. En la Peninsula
Ibérica solamente hay tres inscripciones dedicadas a los Lares Viales que se localicen
fuera de la region Noroeste: una en Segodbriga, otra en Turiaso y una ultima en Alava
(AE 1903 185; CIL 11 2987; ELORZA, 1972) (fig. 3).

Es atn mas significativo en el estudio de esta distribucion geografica el hecho de
que solo existan cinco inscripciones dedicadas a los Lares Viales en todo el Imperio ro-
mano: una en la Dacia, en Sarmizegetusa; una en Mauritania, en Portus Magnus; una
en la Galia, en Narbo, y dos en Italia, una en Falerii y otra en Roma (CIL III 1422; CIL
VIII 9755; CIL XII 4320; CIL XI 3079; CIL VI 36812).

165



Como se puede observar, los testimonios de culto a los Lares Viales resultan abru-
madores en la Peninsula Ibérica con respecto al resto del mundo romano.

A. TRANOY (1981, 322-324) sefiala que la distribucion geografica de este culto es
significativa, ya que los Lares Viales estan en relacion estrecha y 10gica con la red viaria
del Noroeste, aunque, segun este autor, el hecho de que no aparezca este tipo de dedica-
ciones en el resto de la red viaria peninsular demuestra que no estaba inicamente ligado
a las vias.

La red viaria sirvidé solamente como infraestructura a la difusiéon de la romaniza-
¢ion que, en el plano religioso, se cristaliza en torno a los Lares Viales, transmitidos a
través de los grandes ejes de circulacion y utilizados como elemento de reagrupacion de
las fuerzas religiosas locales de estas regiones recientemente conquistadas.

Son quizas estas fuerzas multiples las que se expresan en los altares de varios foci,
caracteristicos del Noroeste; en 1a mayoria de los casos este tipo de altares se ofrece a los
Lares Viales y suelen provenir del conventus de Lugo: Arcos, Castrofeito, Parga, San
Pedro de Buriz, San Vicente de Castillones (IRG II 9; TRANOY, 1981, 217; IRPL 66;
id., 65; IRPL 63; id., 64).

Este culto, junto con el de Jupiter, representa una etapa de la asimilaciéon y del
sincretismo entre las religiones locales v la religion romana. Si, en este aspecto, un
dios como Mercurio no tuvo en Galicia y en Asturias mas que un papel modesto, en
cambio, Jupiter, los Lares y las Ninfas constituyen las divinidades fundamentalmente
sobre las que Roma pudo apoyarse para tratar de unificar la vida religiosa del Noroeste
peninsular.

La administracién y el ejército fueron agentes de propagacion de estos cultos, si-
guiendo los grandes ejes de comunicacion y gracias a las dedicaciones oficiales.

La evolucion de los cultos en Asturias y Galicia muestra que se esta todavia en una
fase intermedia en que son los dioses como Japiter los que asumen el papel de cohe-
sion que tiene en otras regiones el culto imperial.

En este mismo espiritu hay que situar a los Lares Viales que, después de haber ab-
sorbido a divinidades locales, tienden a ser verdaderas divinidades oficiales, compara-
bles a los Lares Augusti. Es probable que esta evolucién hubiera llevado a un estableci-
miento mas profundo del culto imperial en estas regiones, pero el desfase cronologico
no permitio la realizacion de este proceso, ya que este culto se vio enfrentado con el
cristianismo.

Como nos sugieren LOPEZ CUEVILLAS y DE SERPA PINTO (1934, 295y ss.) el
acentuado localismo de las invocaciones a estos espiritus protectores de las vias hace
sospechar fundadamente que bajo ellos yacia un numen o un grupo de numenes galai-
cos asimilados o suplantados completamente por dichos Lares.

De la supervivencia de su culto tenemos un testimonio evidente en un texto de
San Martin Dumiense (S. MARTIN DUMIENSE, De correctione rusticorum, XVI, 4-5)
que recomienda que no se enciendan luces en las encrucijadas, frivia, aludiendo de es-
ta manera al culto que se tributaba a los Lares en los cruces de caminos.

Como vestigios mas modernos de la supervivencia de este culto algunos autores
consideran los cruceros y los amilladoiros, que son grupos de piedras erigidos por rome-
ros y caminantes.

Es un hecho cierto que, de la misma manera que no hay otra region de la Peninsula
mas rica en invocaciones a los Lares Viales que el Noroeste, no hay tampoco ninguna
zona que cuente con tantos cruceros. Hay que destacar que su area de mayor densidad
se encuentra en los territorios de los antiguos conventus Bracaraugustanus y Lucensis,
es decir, en el area de mayor densidad de las dedicaciones a los Lares Viales.

Para Lopez Cuevillas y Serpa Pinto la falta de continuidad entre los cruceros y las
lapidas erigidas para honrar a los Lares puede muy bien deberse a la fuerza destructora
del tiempo.
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En las obras que hemos consultado sobre la Galia, Britania, etc., no encontramos
referencias a este culto de los Lares Viales. En ellas se nos habla sobre todo del culto do-
méstico, pero no de los dioses protectores de los caminos.

Autores como ALARCAOQO, ETTIENNE y FABRE (1969, 213 y ss.), asi como LO-
PEZ CUEVILLAS y SERPA PINTO (1934, 297), aseguran que la forma romana del
nombre de los Lares recubre una realidad religiosa céltica.

No podemos negar de forma absoluta esta afirmacion, pero resulta sorprendente el
hecho de que no se encuentren dedicaciones a esta advocacion de los Lares en territorios
claramente célticos como la Galia o Britania.

Se ha dicho que el culto de los Lares Viales presentaria un paralelo evidente con el
culto de las Matres galas, cuando son invocadas con los epitetos de biviae, triviae,
quadriviae, pero no hemos encontrado este testimonio en ninguna de las obras consul-
tadas; en todas ellas se alude a las Matres como diosas relacionadas mas bien con la
fecundidad, una especie de Diosas Madres. En alguna ocasion encontramos Matres
invocadas bajo los epitetos anteriormente mencionados, pero se trata de ejemplos ais-
lados que no nos permiten sacar conclusiones claras ni establecer paralelos.

Por otra parte, hay que sefialar que J. C. BERMEJO BARRERA, en su estudio so-
bre los dioses de los caminos (1978, 77-177), analiza detenidamente las semejanzas
de los Lares Viales galaicos con otras divinidades de tipo céltico como el Mercurio ga-
lo, Lug, Bran, etc., y llega a la conclusion de que ninguna de estas divinidades es el
modelo de los Lares Viales galaicos, sino que estos presentan mayor niimero de seme-
janzas con el Hermes griego.

Nos parece significativo el hecho de que este autor no encuentre similitudes entre
otros Lares galaicos y los dioses célticos de los caminos.

Esto no quiere decir que no aceptemos que este culto de los Lares Viales repre-
senta una fusion clara entre la religion romana y los nimenes indigenas; simplemente
nos ha llamado Ila atencién esta falta de coincidencia entre los Lares galaicos y los dio-
ses de la Galia o de Britania, ya que muchos autores han supuesto que bajo la denomi-
nacion de Lares se esconde una realidad religiosa céltica.

Habria que considerar la posibilidad de que se trate simplemente de divinidades
precélticas, puesto que su caracter indigena parece indudable.

LAMBRINO (1965, 233-234) sefiala que no se puede decir que las dedicaciones
a los Lares Viales no son de la misma esencia que las de los Lares topicos y gentilicios,
pretextando que los primeros representan el culto imperial que asociaba a los Lares de
las encrucijadas con el Genius Augusti desde el afio 7 a. C.

Si esto fuera asi, como monumentos del culto al emperador no se habrian confi-
nado en el territorio del Noroeste peninsular, el mas recientemente conquistado y el
menos romanizado, sino que se habrian extendido con profusién por el resto de la Pe-
ninsula, mas profundamente romanizada, pero esto no sucede asi.

2. Otros tipos de evidencia.

Hemos reunido en un solo epigrafe los restantes tipos de material que, sobre el
culto a los Lares, poseemos en la Peninsula, porque estas muestras son muy reduci-
das.

Por lo que se refiere a la estatuaria, vemos que los Lares son siempre representa-
dos como figuras juveniles. Lo mas corriente es que las estatuillas sean de bronce.

Se distinguen tradicionalmente dos tipos en la iconografia de los Lares: uno, que
nos presenta al Lar en reposo, con un patera en la mano derecha y una cornucopia en
la izquierda, siempre con chiton y manto; algunos autores como WISSOWA han rela-
cionado este tipo iconografico con el Lar familiaris; el otro tipo presenta a los Lares no
en reposo, sino con un movimiento suave y armonioso, que recuerda una danza; de-
rraman el liquido de un rayton que elevan con la mano derecha en una patera o situla
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que sostienen con la izquierda; a menudo visten solo chiton; este tipo de representa-
cidén se relaciona con los Lares Compitales.

Tenemos gran abudancia de estatuillas que representan Lares en la Peninsula Ibé-
rica, pero la mayor parte pertenecieron a colecciones privadas y por ello es muy dificil
conocer su lugar de procedencia con exactitud, aunque la mayoria parecen ser impor-
taciones italicas.

Conocemos tan solo cinco estatuillas que procedan con seguridad de la Peninsula
Ibérica y las vamos a estudiar a continuacion (fig. 4).

___100xm

Fig. 4. Localizacion de las estatuillas de Lares.

1.—Almazan (Soria).

2.—Pollentia (Pollensa). Dos estatuillas.
3.—Emerita Augusta (Mérida).
4.—Lora del Rio.

La primera de ellas se encuentra en el Museo Arqueolbdgico Nacional y es el cono-
cido Lar de Lora del Rio (Sevilla) (fig. 5). Descripciones de esta figurilla se encuentran
en varias publicaciones (THOUVENOT, 1927, 50-52; DEL RIVERO, 1927, 28-29),
pero nos basaremos en la descripcion que de ella nos hace GARCIA Y BELLIDO
(1949, 104, n.° 98).

Se trata de un bronce de patina verdosa y concreciones terrosas, fundido en hueco.
Presenta una altura de 22 cms. Es una obra de buena factura, una de las mas bellas re-
presentaciones de estas divinidades que tenemos en la Peninsula. Su cabeza va cefiida
con una diadema de palmetas, atada por detras con unas cintas cuyos largos cabos cuel-
gan por ambos lados hasta tocar los hombros. En la mano izquierda Ileva un cuerno de
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Fig. 5.

Fig. 6.—Lar. Mdrmol blanco. Procedente de Mé- Fig. 7.—Lar. Bronce. Procedente de Pollentia.
rida. Museo Arqueoldgico Provincial de (Foto Museo Arqueoldgico Nacional).
Badajoz.
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Fig. 9.—Lar. Bronce. Procedente de un campa-
Fig. 8.—Lar. Bronce. Procedente de Pollentia. mento militar de Almazan (Soria). (Foto
(Foto Museo Arqueologico Nacional). Museo Arqueoldgico Nacional).

la abundancia. En la derecha, levantada, tal vez llevase el acostumbrado rhayton, aun-
que no se ve huella del mismo.

Viste un corto chiton o tiinica con abundantes pliegues y, sobre €I, un manto que,
tras cruzar el pecho y el hombro derecho se anuda a la cintura, para dejar colgando al
aire sus dos cabos, de la forma que es caracteristica en las representaciones de los Lares.
Presenta un ligero movimiento, avanzando un poco la pierna derecha. Los ojos, ahora
huecos, debieron llevar piedras incrustadas. Los pies calzan sandalias.

No tenemos ningln otro ejemplar que se adapte precisamente a este modelo, espe-
cialmente por lo que se refiere al brazo derecho levantado, pues la otra representacion
de Lar con cornucopia que conocemos tiene este brazo bajo y no levantado.

La siguiente pieza que vamos a analizar es la que se encuentra en el Museo Arqueo-
logico Provincial de Badajoz (fig. 6). Ha sido también publicada en varias ocasiones,
pero nos atendremos a la publicacion mas reciente, la de ALVAREZ MARTINEZ
(1975, 869-872).

Esta figura es algo diferente de las demas no s6lo por su mayor tamaiio, sino tam-
bién por el material en que esta realizada, ya que es de marmol blanco de patina amari-
llenta, procedente probablemente de las canteras de Borba-Estremoz, en Portugal. Fue
hallada en las inmediaciones de Mérida. La figura sin el plinto, que tiene una elevacion
de 7 centimetros, alcanza una altura de 0,96 metros.

Falta todo el antebrazo derecho, que era una pieza aparte que se ajustaba en el bra-
70, lo cual es un elemento curioso. También falta la mano izquierda. Se trata, como
siempre, de un adolescente en pie, en actitud serena y reposada, aunque sus piernas y los
pliegues de la tanica denotan un leve movimiento. '
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Todo el cuerpo se apoya en el tronco de un arbol colocado junto a la pierna dere-
cha. Viste tunica corta con mangas y manto. Calza unas botas altas, sujetas con correas
que dejan libres las puntas de los pies, con adorno de caratulas a la altura de los tobillos
(endromides). ,

La escultura esta bien trabajada, aunque algo mas esquematica en su parte poste-
rior. Por lo que se refiere a la cronologia de la escultura José Maria Alvarez cree que
hay una particularidad que puede dar una pista sobre su fecha de realizacién: el peina-
do. Este es muy parecido al que vemos en las efigies de Agripina, caracterizado por rizos
en forma de caracolillos que rodean la frente y que se resuelven por detras en un mofio,
a la altura de la nuca. Esto permitiria fechar esta estatua hacia la mitad del siglo I d. C.

Otras dos estatuillas que representan Lares proceden de Pollentia y se encuentran
en el Museo Arqueoldgico Nacional.

La primera de ellas (fig. 7), en muy mal estado de conservacion, presenta todas las
caracteristicas tipicas de las representaciones de estas divinidades: t(nica corta, manto
enrollado en torno a la cintura de forma caracteristica, cabeza cefiida por una diadema.
Faltan las piernas. La mano izquierda sostiene la patera y la derecha, que se ha perdido,
levantaria el rhyton sobre la cabeza.

La otra representacion procedente de Pollentia (fig. 8) presenta las mismas caracte-
risticas, pero su estado de conservacion es mucho mejor. La figura ademas aparece en
una actitud mucho mas reposada que la anterior. La mano izquierda ha desaparecido.
Hay que resaltar que la patera la lleva en la mano derecha y no en la izquierda como es
usual; ademas ninguno de sus brazos esta levantado en actitud de derramar el liquido;
no sabemos lo que llevaria en la mano izquierda, ya que ha desaparecido.

Por tltimo tenemos una estatuilla procedente de un campamento militar en Alma-
zan (Soria) (fig. 9); parece que se puede fechar en los siglos I-II aproximadamente. Es
una representacion que, a primera vista, parece muy distinta de las otras por su ejecu-
cidén; su movimiento es mas brusco, pero parece tener todos los atributos de un Lar; la
tiinica corta, el manto enrollado en la cintura de forma caracteristica, la cabeza ceflida
por la diadema, aunque sin infulas; el brazo derecho esta levantado, pero tanto la pate-
ra como el rhiyton han desaparecido.

No tenemos noticia de=que las estatuillas de Pollentia y la de Almazan hayan sido
publicadas. ,

Hay que hacer una diferenciacion en estas representaciones; el Lar de Lora del Rio
y el del Museo de Badajoz parecen responder al tipo iconografico que se relaciona con el
Lar familiaris, en actitud mas reposada y con la cornucopia en la mano izquierda, aun-
que el de Lora del Rio presenta la particularidad de tener levantado el brazo derecho.

El primero de los Lares de Pollentia que hemos descrito, el peor conservado, y el de
Almazan, se identifican mas con el tipo de representacion del Lar compitalis, con un
mayor movimiento, la patera en la mano izquierda y el rhyton en la derecha que se eleva
sobre su cabeza.

La segunda de las estatuillas de Pollentia parece responder también al tipo de Lar
familiaris, como parece indicar su actitud reposada y el hecho de no llevar el riayton en
actitud de derramar el vino, pero no podemos asegurarlo, ya que falta el objeto que lle-
vaba en su mano izquierda, que pudo haber sido una cornucopia.

Hay que resaltar que ninguna de las estatuillas que hemos mencionado se localiza
en Galicia, sino que proceden una de Sevilla, una de Soria, una de Badajoz y dos de Ma-
llorca.

Por lo que se refiere a los restos arquitecténicos, en la Peninsula Ibérica es muy di-
ficil encontrar lararia, debido a que de las construcciones romanas habitualmente nos
restan solamente los cimientos vy los lararia se situaban en la mitad de la pared. Nos han
proporcionado noticias de un posible lararium en las proximidades de Italica, pero es un
extremo que no hemos podido comprobar.
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En un Catalogo del Museo Arqueoldgico de Tarragona, una publicacioén muy anti-
gua de 1894, encontramos la noticia de la existencia de un altar de marmol blanco que
parecia proceder de un templo a los Lares, Tutela y el Genio (CIL II 4082).

ALMAGRO (1966, 35) nos habla de lo que parece una evidencia importante del
culto doméstico, la presencia en el jardin de una casa romana de un altar cubierto con
estuco y pintado a la manera de los lararia. Dos serpientes flanquean un altar encendido
sobre este templo en forma de herma.

El profesor Almagro cree que esto significa un culto cthonico de los muertos y que
se trata de hecho de una herma. Pero la similitud de las serpientes y la decoraci6én, junto
con su colocacion en el jardin, un lugar comtn en Campania para un templo, sefialan su
papel de vigilancia y proteccién mas que su relaciéon con el ritual mortuorio.

Por lo que se refiere a la evidencia literaria, carecemos de noticias directas sobre el
culto de los Lares. Sélo hay un texto de ESTRABON (111, 3, 7), en que nos informa de
que a los enfermos los sacaban a los caminos para que los viandantes los observaran y si
habian tenido una enfermed parecida, les dieran el remedio, lo cual puede aludir a la sa-
cralidad de los caminos y encrucijadas; pero la referencia es tan minima que es imposi-
ble obtener una informacion de cierta significacion a partir de la misma.

C. Algunas notas sobre los colegios religiosos relacionados con el culto a los Lares.

Los colegios religiosos romanos podian ser oficiales o semioficiales y privados; los
primeros, encargados del culto publico por el Estado, no nos interesan aqui. Los cole-
gios religiosos privados son aquellos que, libremente, rinden culto a una divinidad por
ellos escogida. Estos colegios existen desde época republicana y proliferaron mucho.

También se consideran colegios religiosos privados los formados por grupos que
honran a los emperadores vivos o muertos, o a los Lares de una ciudad o de una perso-
na importante, y estan formados generalmente por gente humilde, fundamentalmente
libertos y esclavos.

Las medidas restrictivas adoptadas por el Senado romano durante la época repu-
blicana en materia asociativa, excepto algunas restricciones de caracter particular, al
parecer, solamente afectaron a Roma. Este estado de cosas, con mayor razdn, se
mantuvo en las provincias, donde las asociaciones no constituian peligro politico algu-
no.

La situacion de libertad asociativa en provincias cambid con la Lex Iulia de colle-
giis, que disolvio todos los colegios, salvo los tradicionales y legitimos. Desde este mo-
mento, todo colegio necesitaba una autorizacion estatal para constituirse. La aplica-
cion de esta Ley en Roma se hizo inmediata, y después se extendié gradualmente a Ita-
lia y a las provincias.

Un tipo muy peculiar de colegios religiosos es el de los cultores Larum. Ya desde
época republicana habia asociaciones cuya finalidad era rendir culto a los Lares en
unas aediculae que se colocaban en los cruces de las vias. WALTZING (1968; 99)
cree que estos colegios son exclusivamente funerarios, pero tienen también una finali-
dad cultural. ‘

Estaban formados generalmente por esclavos y libertos que podian pertenecer a
una familia o ser publicos. En el primer caso, se trata de colegios domeésticos, y su fi-
nalidad es honrar a los Lares de esa familia. En el segundo se trata de familias publicas
de esclavos y libertos que honran a los Lares publicos.

En Portugal, en Olisipo, hay un ejemplo de este tipo de colegios domésticos (CIL II
174): los cultores Larum Maliae Malioli, que hacen una dedicacion a Esculapio Augus-
to. Este tipo de cultores Larum domésticos es muy frecuente en la epigrafia romana.

En Abdera, el liberto Suavis y el esclavo Faustus hacen una dedicaciéon (CIL 11
1980), a mediados del siglo I, a los Lares y al Genio. Las iniciales CCN son interpreta-
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das por Hiibner como C(ultorum) C(ollegii) N... (nombre de una divinidad que se supo-
ne seria Némesis). M. Vigil indica que probablemente se trata de un colegio constituido
en un fundo de un particular, con su vilicus (Faustus). La inscripcion estaria dedicada a
los Lares del propietario y al genio del fundo, y seguramente ¢l nombre N... es el del
propietario del mismo.

Un caso parecido de un colegio doméstico aparece en Ampurias, donde los cultores
Larum de M. Cornelius Saturninus, edil, duumvir y flamen, le hacen una dedicacion.

Hay también en Hispania colegios de cultores Larum publicorum: en Capera (CIL
11 816; CIL 11 817), los cultores Larum publicorum hacen una dedicacion a su colega, el
liberto Peculiaris, y otra a un desconocido, Albini filio, a su muerte; en Balsa (CIL II
4989) aparece una lista de amici curatores Larum.

El que estos cultores Larum publicorum deben considerarse como colegios esta cla-
ro en la primera dedicacion de Capera (CIL 11 816), en que se emplea ¢l término collega
aplicado a uno de sus miembros. Su caracter funerario parece evidente en la segunda de-
dicacion de Capera a un desconocido (CIL II 817), que es una lapida funeraria. Y, por
ultimo, su caracter religioso se muestra en la dedicacion de Abdera a los Lares y al Ge-
nio cum aedicula (CIL II 1980).

Aparte de aquellas asociaciones cuya finalidad es exclusivamente religiosa, hay que
sefialar que todos los colegios romanos, del tipo que sean, a pesar de que su objetivo
principal sea de otra clase, tienen siempre un caracter religioso, pues sus miembros se
unen bajo la advocacién de una divinidad.

Una inscripcion hispana de interés en este sentido procede de Cartago Nova (CIL
Suppl. 5929); en ella los piscatores et propolae de la ciudad hacen una dedicacion, de
pecunia sua, a los Lares Augustales et Mercurium.

No es demasiado abundante la epigrafia hispana que contiene datos sobre las divi-
nidades adoradas por los colegios. Esto se debe a varias causas: primero, muchas ins-
cripciones estan incompletas, otras aluden a los colegios de forma indirecta, y otras son
dedicaciones a emperadores, a patronos o personajes destacados, el resto son funera-
rias.

Hay que suponer que los colegios religiosos hispanos tendrian la misma organiza-
cion que los del resto del Imperio, muy bien expuesta por WALTZING.

Los colegios formados por esclavos y libertos de familias ricas son los que se deno-
minan cultores Larum y tienen un marcado caracter religioso, ya que adoran a los Lares
de una familia, cuando se trata de colegios domésticos, o a los Lares publicos, si se trata
de familias publicas.

Ya hemos hecho alusion a los ejemplos de cultores Larum domésticos en Olisipo y
Ampurias, v cultores Larum publicorum: las dos inscripciones de Capera y de Balsa
(CIL II 816; CIL II 817; CIL II 4989).

En ocasiones en estos colegios mixtos de esclavos y libertos aparecen también algu-
nos ciudadanos libres. Este es el caso de la inscripcion de Tavira (Balsa, en Lusitania)
dedicada por unos amici curatores Larum que eran personajes libres. Hay que sefialar la
dedicacion hecha por unos decuriones Larum que aparece en Tarraco (DRIT 166).

Tenemos que consignar aqui el gran ntimero de inscripciones aparecidas en la Pe-
ninsula Ibérica en que se alude a un magister Larum, que en la mayor parte de los ca-
sos es, al mismo tiempo, sevir augustalis. El namero de estas inscripciones en que
aparece mencionado un magister Larum es de diecisiete (no incluimos las inscripcio-
nes ya mencionadas que aluden a colegios).

Cinco de estos epigrafes proceden de la Bética: Corduba, Singilia Barba, Adamuz,
Esparragosa de la Serna ¢ Italica (CIL II 2233; CIL II 2013; CIL II 2181; ILER 597;
CIL II 1133); esta ultima es digna de una mencion aparte, se trata de una lapida fune-
raria en memoria de C. Marcius Apilus, que fue al mismo tiempo magister Larum
Augustorum y magister Genii Caesaris Augusti.
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Dos de las inscripciones proceden de Lucentum (Alicante) y de Cabeza del Griego
(CIL II 3563; CIL II 3113). Los otros diez testimonios proceden de Tarraco o de luga-
res muy proximos a esta ciudad (CIL II 4293; CIL II 4297; CIL II 4304; CIL 1I 4306;
CIL II 4082; CIL Suppl. 6106; DRIT 166; DRIT 429; DRIT 408; DRIT 425).

Este culto de los Lares Augusti, fundado por Augusto, se benefici6 de la restaura-
cién flavia. Permitid a las clases inferiores, esencialmente a los libertos, expresar su
adhesién al soberano; es digno de mencion el hecho de que, a partir de Trajano, los
seviri son al mismo tiempo magistri Larum Augustorum, y que un liberto, L. Flavius
Chrysogonus se cuenta entre ellos.

Por lo que se refiere al estudio de la onomastica de todos estos epigrafes, ésta pa-
rece indicar en la mayor parte de los casos una romanizacion muy profunda en los
nombres de los dedicantes, que en su mayoria presentan los tria nomina latinos. En
ciertos casos los dedicantes son libertos, ya hemos sefialado que incluso uno de ellos
era magistri Larum.

La preocupacion fundamental de los emperadores, ya desde Augusto, fue no ale-
jar a ninguna clase social de la religion oficial. Los colegios de los seviri augustales y
los magistri Larum permiten resolver un problema importante: la integracion en el culto
imperial de los grupos que en la ciudad no gozan de todos los privilegios juridicos, pero
que cuentan socialmente por su papel econdmico.

El hecho de que los seviri augustales a partir de Trajano honren a los Lares Augusti
y ostenten también el titulo de magistri Larum Augustorum no significa en absoluto que
los colegios de los Lares Augusti daten todos de esta época y no se encuentren en otra.
Esto seria muy raro, puesto que ya sabemos que los Lares estan ligados a los origenes
mismos del culto imperial; desde el primer emperador los Lares privados de Augusto re-
ciben un culto publico.

Por tltimo, de la distribucion geografica de todas estas dedicaciones se saca la con-
clusién interesante de que las menciones de magistri Larum y de colegios religiosos rela-
cionados con el culto de los Lares estan totalmente ausentes de la Lusitania y del Norte
y Noroeste de la Peninsula, situandose especialmente en la Bética y la Tarraconense, las
regiones mas romanizadas de la Peninsula Ibérica.

Este hecho es significativo y coincide con lo que ya hemos mencionado en otras
ocasiones: que este culto de los Lares Augusti, ligado intimamente al culto imperial, se
da s6lo en las zonas mas profundamente romanizadas. En cambio, en el Noroeste, es el
culto de los Lares Viales el que realiza el papel de cohesiodn, ya que el culto imperial no
cuajd en esta region de manera profunda.

III. CONCLUSION.

El primer hecho que llama poderosamente nuestra atencion al realizar el analisis
del culto a los Lares en la religion romana es la enorme amplitud de atribuciones que
eran referidas a estas divinidades, que nos es demostrada muy claramente por los textos
antiguos.

Este factor habria contribuido enormemente a facilitar su asimilacién con deida-
des indigenas en las diversas zonas en las que los romanos se asentaron.

En el culto de los Lares en la Peninsula Ibérica hay que hacer una diferenciacion
entre los Lares Viales, tOpicos y gentilicios, por una parte, y los Lares romanos y
augustos, por otra.

Los primeros esconden una realidad religiosa indigena. Resulta imposible saber
con precision si estos epitetos indigenas que acompafian a los Lares topicos y gentili-
cios se refieren a una familia, a una comunidad o a un lugar geografico concreto.

El area de localizacion geografica del primer grupo de Lares que hemos distingui-
do coincide con la zona de Hispania en la que la romanizacion fue mas tardia; no obs-
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tante, consideramos que esta romanizacion estuvo mas presente de lo que se ha dicho
hasta ahora.

Es cierto que existe en estas regiones una pervivencia indigena fortisima y que es-
tas divinidades ocultan dioses indigenas, como lo indican los epitetos locales que se
afiaden al nombre romano de Lar, pero el hecho mismo de que las divinidades se asi-
milen a unos dioses romanos tan populares indica un conocimiento de estas deidades
que demuestra que la romanizaciéon en estas zonas, aunque menor que en la Bética,
no fue tan superficial y poco importante como se ha considerado.

Asi pues, si los indigenas identificaron la divinidad romana con la local, es porque
conocian los dioses romanos y comprendian las semejanzas existentes entre ambas
entidades divinas.

El culto de los Lares mas propiamente romanos y de los Lares augustos, ligados al
culto imperial, presenta también una densidad importante, que quizas no se ha tenido
en cuenta suficientemente.

La estructura de este culto de los Lares Augusti parece muy bien establecida; bue-
na prueba de ello son las numerosas dedicaciones en que se alude a magistri Larum.

Destacan ademas las menciones de asociaciones de cultores Larum y decuriones
Larum.

Los nombres de los dedicantes nos demuestran la importancia de los ciudadanos
que podriamos llamar «de segunda categoria» en el culto de estos Lares relacionados
con el culto imperial.

Hemos dejado en ultimo lugar el culto de los Lares Viales porque es el que parece
haber llamado mas la atencion de los estudiosos y porque su proporcion en la Peninsu-
la Ibérica con respecto al resto del imperio romano resulta sorprendente.

Incluso si el contenido religioso de las dedicaciones a los Lares Viales sobrepasa
muchas veces el simple papel de dioses protectores de los caminos, hay que conside-
rar su presencia en funcion de ejes de caminos.

Esta relacion entre las vias y las dedicaciones a los Lares Viales se ha podido esta-
blecer en la mayor parte de los casos; ademas, en este aspecto hay que tener en cuen-
ta la gran obra constructora y reparadora de vias que fue llevada a cabo por los roma-
nos en ¢l Noroeste de la Peninsula.

Los Lares Viales asumen un papel particular de cohesidn, juntamente con Jupiter;
este papel fue realizado en otras regiones mas romanizadas por el culto imperial.

Las dedicaciones a estos Lares son abundantisimas con respecto a todo el resto
del imperio romano, que en total presenta solamente cinco dedicaciones a estos dio-
ses. Es significativo que unas divinidades tan populares en la religiosidad romana ten-
gan tan pocos testimonios de devocion en todo el Imperio, contrastando de manera
tan clara con la enorme abundancia del Noroeste peninsular.

Por ultimo, hemos de sefialar que, aunque no se puede negar de forma rotunda la
hipotesis de la naturaleza céltica de los Lares Viales, puesto que no hay suficientes
pruebas para ello, s1 cabria al menos preguntarse si tiene una base lo suficientemente
probada como para poder afirmarlo de manera tan categérica como han hecho mu-
chos autores.

Hay que tener en cuenta que el celtismo de Galicia ha sido puesto en duda por al-
gunos investigadores, que si bien admiten la presencia de etnias celtas en el area del
Noroeste peninsular y su influencia en la cultura de la misma, sostienen, sin embargo,
que lo genuino de esta cultura derivaba de una gran mezcla étnica de gentes asenta-
das en esta region desde la Edad del Bronce.

Ademas hay que considerar el hecho sorprendente de que otras zonas célticas co-
mo la Galia o Britania no presenten testimonios del culto a los Lares Viales.

Las formas que adoptan muchas de las dedicaciones a los Lares Viales son pura-
mente romanas, por ejemplo, las aras de tres foci.
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La hipotesis que proponemos es la de considerar la influencia romana en este cul-
to de los Lares Viales mas importante de lo que se ha considerado hasta el momento.

No pretendemos olvidar el fondo indigena subyacente en este culto, pero no nos
convence la afirmacion tan asentada en la concepcion tradicional de que esa realidad
indigena sea una realidad religiosa de tipo céltico.
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