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Ataecina y Urilouco.
Una parecja de dioses prerromanos en

Talavera de la Reina

Dionisio Ursina

AS ARAS DE LA RONDA DEL
CANILLO 16.

Durante las excavaciones que tuvie-
ron lugar en el solar de la Ronda del
Caiiillo 16, desde Junio de 1990 a Febrero
de 1991, se descubrieron varias inscripcio-
nes romanas. Entre ellas destacan dos
lapidas votivas, o epigrafes que una perso-
na dedica a un dios en cumplimiento de un
voto o como ofrenda por un favor recibido.

La primera de ella estaba utilizada
como un sillar en la hilada inferior de un
muro, que aprovechaba materiales de
construccion de épocas anteriores. Se trata
de una estructura de 1 metro de ancho que
se asienta directamente sobre un suelo de
opus signinum, (hormigén romano formado
a base de cal, arena y restos de ceramica o
tejas machacadas) de una habitacion que
datamos desde el siglo II al 11T d.C.

Es una inscripcion en piedra de
granito dedicada a la diosa prerromana
Ataecina, fragmentada en la parte inferior,
donde falta el pie y casi toda la ultima
linea. El remate superior esta formado por
triple moldura con tres remates triangula-
res que faltan casi en su totalidad. Sus
dimensiones son de 55 cm. de alto, 42 cm.
de ancho y 22 cm. de grosor, con un

Arquedlogo

campo epigrafico de 33 cm. de alto y 35
cm. de ancho. En la parte posterior pre-
senta una pequefia incision circular en el
centro de la pieza, lo que nos permite
conocer, al menos, las dimensiones
originales del campo epigrafico que serian
de 35 x 35 cm.

La altura de las letras es de 7-7,5
cm. con interpunciones de punto circular.
Son de tipo capital alargada e imperfecta,
sin travesafio en la 4. La S de Flaus y la P
de Presi estan deterioradas, asi como la 4*
linea casi en su totalidad, conservando el
comienzo de la V de la formula votiva:
VSLM que competa la inscripcion (este
orden no es siempre el mismo en las
inscripciones de Talavera). Al comienzo
de la 2° linea se observa una fractura que
pudo corresponder a una letra anterior a la
A. Por la fractura vertical y la ausencia de
otros rasgos, solo podria tratarse de una /,
M, o una N, sin embargo, pensamos que la
rotura se pudo producir en el momento de
escribir el epigrafe, dando lugar al ligero
desplazamiento que tiene el comienzo de
la segunda linea.

Los criterios de datacion han de ser
tipologicos, los caracteres de las letras
sugieren una cronologia del s. IT d.C.
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avanzado. En ese caso se podria relacionar
con los restos de habitaciones, sobre las
que se dispone el muro de cronologia tardia
(siglos IV-V d.C.) en cuyos cimientos
aparecio el ara.

Sujetando una de las piedras que
formaban la pared de un pozo (de cronolo-
gia tardorromana o visigoda), y quiza en
origen formando parte de las paredes de
ese pozo, se halld una segunda inscripcion
en las excavaciones arqueolégicas de la
Ronda del Caiiillo, 16.

Se trata de un ara votiva de pequeiio
tamafio: 40x31cm. y 15 cm. de grosor, con
pie de 10 cm. de ancho y cabecera de 7 cm.
Tiene remates a modo de cornua,
enmarcando un campo epigrafico de
23x19,5 cm. El tamafio de las letras es de
3-3,5 cm., de tipo capital cuadrada con
remates triangulares y signos de cursiva en
los travesafios de la 4 y los trazos horizon-
tales de la L a base de dos lineas oblicuas.
Interpunciones triangulares con el vértice
hacia abajo. Sélo las letras -ISP- en la 1?
linea estan algo deterioradas y peor ejecu-
tadas. La formula votiva: VSLM no presen-
ta mayor problema de lectura. Por las
caracteristicas de las letras nos inclinamos
a suponer una fecha hacia la segunda mitad
del s. 11 d.C.

Ambos epigrafes corresponderian a
la misma época y se podrian relacionar con
las estructuras excavadas en el solar,
formadas por suelos de opus signinum 'y
restos de muros de hormigén que enarcan
otras dos estancias.

La lectura de las aras es la siguiente:

ATAECIN

AEFLAUS

PRESI (filius)

V(otum) [S(olvit) L(ibens) M(erito)]

Que traducido seria: 4 la diosa

Ataecina, Flaus (variante de Flavio) hijo
de Preso, le cumplio un voto con libre
animo.

AMIA - ISPA

NI » L(iberta) « URIL

OuCO -

VeSeLM

Que traducido seria: Amia, liberta
(antigua esclava) de Ispani, cumplio un
voto con libre danimo al dios Urilouco.

Parece existir una tendencia a la
abreviacion de letras sin valor fonético en
ambas inscripciones. En el ara de Urilouco
aparece Amia como liberta de Ispanus. Al
igual que en el caso de la inscripcion
dedicada a Ataecina (Flaus y Presus), s6lo
aparece el cognomen de ambos individuos,
algo muy comun en la epigrafia de Talave-
ra, que se interpreta como signo de un alto
indice de poblacién con estructuras
onomasticas indigenas, todavia poco
romanizados (Mangas y Carrobles, 1992).
Esta particularidad se repite en otras
caracteristicas que se examinan mas
adelante.

LOS DEDICANTES

Hemos recogido 11 ejemplos del
antropénimo Amia en la Peninsula. Su
distribucion espacial no permite establecer
un area de concentracion ya que este
nombre se distribuye por amplias zonas
(Untermann, 1965), si acaso en torno a las
provincias de Leon y Lugo parece detectar-
se una concentracion mayor. Algo parecido
ocurre con todas las variantes de Ama, que
presentan igualmente un area de dispersion
muy extensa, destacando su representacion
en el area indoeuropea peninsular. Se trata
de un nombre indigena derivado del
balbuceo infantil para designar a la madre
(Albertos, 1966), muy extendido en varios



idiomas. En Talavera de la Reina contamos
con un ejemplo con doble M: Ammia
Pistiricum (Albertos, 1983), que es a su
vez, uno de los cuatro casos en que se
constatan organizaciones suprafamiliares
en Talavera. Como divinidad existe una
Amma en Segobriga.

Por lo que respecta al patrono
Ispanus, hemos recogido 27 ejemplos que
se encuentran también muy repartidos por
la geografia peninsular. Este cognomen
tiene un claro origen étnico, aplicado en
principio, y en su mayoria, a soldados que
militaron fuera de Hispania: “el espafiol”.
No creemos, sin embargo, que necesaria-
mente deba corresponder a un militar,
pudiendo ser un descendiente de aquel que
obtuvo el calificativo. En la epigrafia de
Talavera de la Reina aparece un soldado,
pero el cognomen corresponde a su madre:
Arria Hispanilla; asimismo existe otro
ejemplo cercano en la Nava de
Ricomalillo: L. Cornelius Hispanus. Las
relaciones entre estas personas son dificiles
de establecer ante la parquedad de nuestra
inscripcion. Lo mas probable es que no
existan relaciones directas. De todos
modos, el hecho de haber poseido una
esclava denota una cierta relevancia
econdémica del personaje.

La grafia del nombre del patrono esta
representada sin H en Olleros de Pisuerga:
Ispanilla, (existe otra Ispdnica fuera de
Espaifia), y en Segobriga: Ispanus. Tanto
por lo que se refiere a Amia como a
Ispanus, el cognomen es tan genérico que
no se pueden establecer relaciones directas
entre la funcion del individuo y el signifi-
cado de su apelativo.

Este es el cuarto caso con mencion
de libertos en la epigrafia de Talavera: CIL
I1 942, 5331 y EE IX 134. De los alrededo-

res tenemos otra mencion, CIL II 894. No
es posible establecer conexiones entre
ninguno de ellos. La explicacion de esta
escasa referencia a mano de obra servil en
Talavera, se ha explicado en base a las
peculiaridades de la ciudad: nucleo peque-
fio del que dependian otros dispersos en la
vega del Tajo, o mineros, en los Montes de
Toledo, (Mangas y Carrobles, 1992). Sin
embargo, los edificios piblicos descubier-
tos en las Gltimas excavaciones, asi como
otros datos arqueoldgicos en general
(ceramicas de lujo, de importancion,
marmoles, etc.) parecen indicar la existen-
cia de una ciudad de mediana importancia.

El dedicante del ara de Ataecina,
Flaus, esta atestiguado ante todo en la
mitad NO peninsular, con un ejemplar en
Tarragona. De Burgos tenemos un 7.
Flavinus como padre de T. Valerio Flaus,
(Coruiia del Conde, CIL 11 2774) y otro
hijo de Flavinus, veterano de la Leg. VII g.
f-(Lara de los Infantes, CIL 11 2852). En
Mérida aparece un soldado asimismo de la
Leg. VIl g. f-: P. Valerio Flaus. En Talavera
de la Reina, tenemos una Flavia hija de
Flaus o Flavos (CIL 11 908), otra Aurelia
Flavia y un Flavius (Fita, 1882).

El cognomen Flavus deriva de un
gentilicio latino (Kajanto, 1965) que se
encuentra muy extendido en las provincias,
especialmente en Hispania, donde se hallan
el 50% de los casos, (los ejemplos son casi
200), derivado del nombre del color del
pelo: rubio.

Flaus y Flavus son el mismo nom-
bre, variantes debidas a pecularidades
locales dada la igualdad del sonido -v-/-¥-
que en el latin de algunas zonas no se
diferencia. Se tiende a escribir segin el
sonido de las palabras, asi se observa en el
nombre del padre de nuestro Flaus: Presus,
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por Pressus. Lo mismo ocurria con el
nombre de Amia que deberia escribirse
Amma-Ammia (aunque no falten ejemplos
de la primera), y de su patrono Ispanus
(por Hispanus). Estariamos, por tanto, ante
un dedicante del que solo se expresa, el
cognomen, éste de origen latino pero en
una modalidad que es caracteristica de
Hispania, cuyos ejemplos estan atestigua-
dos desde el Alentejo hasta Galicia,
Asturias y Soria, y ahora, en Toledo.

El cognomen Pressus, es bastante
escaso. Kajanto (1965) solo recoge dos:
CIL II 5812-5838, como derivacion de un
participio, (que dara lugar al apellido
Prieto, bastante comun hoy en Espafia).
Hay un ara de Elvas (IRCP, 595a) donde
aparecen Preccio Peto, Preccia Petila,
Preccia Maxuma'y Preccia Tusca, y de
Tarragona (ILER, 3553) Praesiae Existe
ademas un Prepis de Mérida (CIL 11, 496)
y de Corfinium (EE VIII, 151) T. Peticio, P.
Peticius y Peticia, junto a I L. Hispanus.
Este cognomen aparece por vez primera en
Talavera de la Reina. Esta constatado en
Puebla de Castro, Huesca (ILER, 5158):
Mummio Pressus; en la tabla de Sasamoén
(CIL 11, 322): G. Severio Presso (239 d.C.),
y en Leodn: Aemilius Pressus (CIL 11 2676),
lulia Presilla (IRPL 188), Aemilia Pressa
(CIL 11 4469) y Domitia Presilla (CIL 11
5690). D. Presilla ha sido considerada
como parte de la oligarquia de su ciudad, (a
sus expensas se construyo un puente),
quiza esposa de un legatus Leg VII Gem
(Mangas, 1986-7). Por otra parte, los
Domitios son una de las grandes familias
de la Talavera romana (Fernandez-Miranda
y otros, 1990), Domitia Proculina (CIL I1
895) fue flaminica de la provincia lusitana,
Domitia Attia, mujer de Annio Placido
(CIL 11 896), Aedil, Cuestor y Ilvir (Man-

gas y Carrobles, 1992). Sin embargo, a
pesar de estas similitudes, es en extremo
dificil poder establecer correlaciones
directas. Harian falta otros datos mas
precisos para poder establecer parentescos
entre los personajes que aparecen en la
epigrafia romana de Talavera de la Reina,
soobre todo debido a la costumbre indigena
de no mencionar mas que uno de los tres
nombres.

LA DIOSA ATAECINA

Los ejemplos de culto a Ataecina se
han multiplicado en la Peninsula Ibérica,
ante todo en los ultimos 4 6 5 afios, donde
se han publicado cerca de diez nuevos
epigrafes. El ritmo de publicacion de
nuevos hallazgos hace que los mapas de
dispersion sean muy parciales y se vean
pronto anticuados.

Sin duda el conjunto de hallazgos
mas sobresaliente es el de Santa Lucia del
Trampal, en Alcuéscar, Caceres. Entre los
muros de una iglesia mozarabe, con restos
de época visigoda, se encontraron casi una
docena de lapidas romanas dedicadas a
Ataecina (Caballero y otros, 1992). Hasta
entonces se habia pensado que el lugar de
donde procedia esta diosa era la antigua
ciudad de Turobriga, en la Beturia Céltica,
pero sin duda, que en Alcuéscar debid
existir un importante santuario.

El nombre de la diosa puede aparecer
escrito como Ataecina, Adaegina (Balmori,
1935) Attaecina e incluso Ataecin, pero es
raro que solo se mencione el nombre, como
en el epigrafe de Talavera de la Reina (s6lo
en el 8% de los casos), lo mas comun es
que aparezca con otros titulos, incluso que
solo se mencionen estos titulos. Asi el
titulo de Santa aparece en el 5% de los
casos, Dea o Dea Santa, es la advocacion



mas frecuente ya que se da en el 50% de
los casos. Otro de sus titulos es el de
Domina, reflejado en el 30% de los epigra-
fes y Sacra, en el 6% de los casos. También
se la puede encontrar con el titulo de
Salutifera, o Sacrum, con dos ejemplos en
los que el dedicante es siempre griego, y
finalmente aparece con el sobrenombre de
Proserpina. Gracias al epigrafe de Mérida
donde se encuentra esta identidad, se pudo
entrever el significado religioso de esta
divinidad.

Los titulos Dea, Sancta y Dea
Sanctae, se relacionan con Ataecina en
torno a la mitad de las veces.Domina es
maés circunstancial, y mas ain Proserpina.
Si Diosa Santa es un titulo comun a
Ataecina (y a muchas otras divinidades)
cuando solo aparece esta mencion lo hace
en la zona portuguesa: Beja, Elvas, (a
excepcion de Mérida), pareciendo confir-
mar las dudas de Encarnagao (1975) con
respecto a la atribucidn de las aras de esa
region a Ataecina. Finalmente, un pequefio
porcentaje pertenece al nombre escueto de
la diosa, curiosamente en los 3 casos de la
provincia de Toledo e Ibahernando.

En mas de la mitad de los casos se
dice que Ataecina es de Turobriga: Dea
Turobrigensis, Ataecina Turibrigensis, etc.
A esta ciudad se le han supuesto varias
ubicaciones. Benterius la situd cerca de
Alcantara, Leite en Arucci. Recientemente
se ha pensado en un santuario en Lora del
Rio, antes en Zalamea de la Serena,
-Cancho Roano-, se ha identificado con
Cabeza de Buey (vaquerizo, 1966) y con
Bienvenida (L.opez, 1986), ambas en
Badajoz. Encarnagao (1975) crey6 ver la
indicacién a santuarios en los casos donde
el nombre y los calificativos de la diosa
aparecian abreviados. Si los epigrafes de

Ataecina reflejan en buena medida la
dispersion de los individuos de Turobriga,
esta ciudad deberia localizarse dentro del
area de dispersion de los epigrafes.

La distribucion del origo
turibrigensis es sensiblemente similar a la
de Ataecina. Esta distribucion pone de
manifiesto la movilidad de los individuos
bajo la dominacion romana. Esta factor de
movilidad debe estar presente también en
la propia distribucion de los epigrafes de la
diosa, deberemos, por tanto, diferenciar los
casos en los que el lugar del hallazgo
refleje el area de distribucion de culto a
Ataecina, de aquellos en los que sencilla-
mente se muestre la movilidad de los
individuos, (cuando sea posible). Dedica-
ciones con origo tenemos una por los
Ulienses, en Segobriga, (situamos el
ejemplo de Segobriga en Ulia -
Montemayor, Sevilla- (Lopez, 1986).

Parece como si el centro del culto a
Ataecina hubiera que situarlo en torno a
Santa Lucia del Trampal (Caballero y
otros, 1992) y el area que se para las
provincias de Caceres y Badajoz, hacia
donde se encontraria Turobriga. Ello
explicaria la presencia de la diosa en los
epigrafes mas suntuosos de Mérida
(Alvarez, 1968), y la necesidad de que el
ciudadano romano que le dedica alli un
voto, tenga la necesidad de asimilarla a una
diosa del pante6n romano, eligiendo a
Proserpina. A medida que nos alejamos
hacia el Este, desaparecen los titulos de
Ataecina, pero la presencia de sus aras nos
sirve para delimitar las zonas de influencia
de su culto y, probablemente, del grupo
prerromano en donde nacio, esto es, los
vettones.

Otra de las peculiaridades de esta
diosa es que en casi la mitad de los epigra-
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fes quedan huellas o restos de pequeilas
esculturas de cabras, con las que se remata-
ba la inscripcién.

Si disponemos las aras de Ataecina
junto con las dedicaciones a diosas de la
noche como puedan ser la Proserpina
romana, o Ma-Bellona, los casos en que
aparece el origo Turibrigensis y los hallaz-
gos de pequefias esculturas de cabras, se
puede observar que el area de distribuciéon
de los epigrafes es homogénea, (excepcion
hecha de los casos de Segobriga y
Cagliari), en la que el epigrafe de Talavera
es el ejemplo mas nororiental. Donde la
acumulacion de hallazgos parece realmente
significativa, es en torno a una diagonal
SO-NE desde la zona de Elvas a Trujillo,
donde se concentran 34 de los 46 ejemplos.
El area es ain mas homogénea si elimina-
mos los casos de Beja, (sobre los que ya se
han expresado dudas al respecto) y Lora
del Rio, (o en todo caso podrian responder
a desplazamientos de los dedicantes, como
acontece con el ara de Segobriga, dedicada
por un Uliense). Podemos todavia delimitar
mas la zona en torno a las sierras de
Montanchez y Santa Cruz, con el 80% del
total de hallazgos. Esta es la Praefectura
turgaliensis de Mérida, donde se aprecia la
mayor concentracion de indicios diversos.

Luna, o Lug, oscuro), “cuervo” o
“pantano”, (Marco Simon, p. 733-4). Este
autor se inclina por “lince”, atendiendo a la
brillantez de sus ojos, como viene siendo
aceptado por tificacién entre ambas diosas
lante.

Los sufijos con -k- (c), son abundan-
tisimos, considerandose -oko-, -co-,
celtiberos. Son-mas raros en ouco-, (M*. L.
Albertos, 1975, sdlo sefiala un sufijo -ouco-
en un ara de Bujarrabal, Sigiienza:
Cossougq.) La sustitucion de -c- por -g- (por

lenicidn), es relativamente frecuente, asi
como la reduccion del diptongo -ou- > -u-,
(M. L., 1966 p. 134 y ss. 1981, etc).
Estariamos frente a un nombre cuya grafia
corresponde (1983) a un momento arcaico,
(existencia del diptongo -ou-) y que por
(Blazquez, 1983). cinus-ginus tiene proba-
blemente, para M®. L. Albertos (1975:59)
valor de gentilicio, muy repetido en los
cognomina de cantabros y astures, y en el
dios Cabuniaegino de Olleros de Pisuerga.
El diptongo -ae-, sin embargo, es raro en la
Peninsula, lo que llevé a Balmori a pensar
que se trataba de un antiguo diptongo.
Entre estas propuestas basadas en lenguas
indoeuropeas, existen otras como interpre-
tar Ata-Aigi-ginos/aig-agros, (cabra en
griego), de donde Aigina (Egina) es la
fuerza de la cabra o aigis-idos (égida),
coraza de piel de cabra.

También se ha supuesto que el culto
de Ataecina entroncaria con el de las
Magnae Matres a través de las divinidades
orientales como Tanit, divinidad femenina,
de caracter astral y de la fertilidad, o Ma-
Bellona o Cibeles. Por todo ello se conclu-
ye que el nombre de Ataecina puede ser en
realidad un epiteto con significaciones
nocturnas y ctonicas, vinculada a la luna
como Ma, la divinidad innominada de los
celtiberos que cita Estrabon (111, 4,16), y
que llevada al SO. por los célticos (sic),
tomara nombre bajo el influjo oriental y
romano.

La relacion que parece existir entre la
diosa y las cabras se supuso desde el
principio sobre la base de las figuras de
cabras del museo de Evora y las dos figuras
de los epigrafes de Caceres. Blazquez
publico tres cabritas mas de Torrejoncillo y
una de La Aliseda, y Saenz de Buruaga
(Alvarez, 1968) otra pieza con dos cabras



unidas de Medellin. Blanco Freijeiro,
también creyd ver una referencia a
Ataecina en un fragmento de sigillata del
museo de Linares, donde aparece asimismo
una cabra. Fernandez Gomez (1986),
propuso una posible relaciéon con Ataecina
de una cabrita de arcilla encontrada por A.
Molinero en una tumba del Raso de
Candeleda. En Lusitania contamos con la
inscripcion de Cabego das Fraguas donde
existen ofrendas de toros, cerdos y ovejas a
varios dioses y otro dios: Endovelico,
relacionado con el jabali (Lambrino, 1951).

A modo de resumen, se pueden
puntualizar algunos aspectos:

1- La relacion Turobriga-Ataecina es
el factor predominante en los textos de las
inscripciones pudiendo indicar que esta era
la divinidad tutelar de aquella ciudad. Si
Turibriga es un topoénimo (ciudad) el
nombre de Ataecina no puede serlo,
debiendo corresponder a un tedbnimo como
nombre propio o comun, o a un epiteto. Si
se trata de un epiteto éste debiera corres-
ponder a una funcion, ya que el gentilicio
vendria dado por el adjetivo Turibrigensis a
pesar de que el sufijo -cina/gina parece
sugerir una terminacion adjetivada de
pertenencia a una ciudad o comunidad,
pero ambas referencias Turibrigensis-
Ataecina (de Ataecium, p. €j.) son
excluyentes. En este supuesto, Ataecina
seria una cualidad de una divinidad no
nombrada, y el sufijo nos indica la perte-
nencia a Ata, Atae, Atta, Atttae, Ada, Adae,
Adda, Addae. Casos de discordancia en el
género de un sustantivo divino y su epiteto
no son extrafios como ocurre con Bandue,
traduciendo entonces Atae (Bandue)
genéricamente como “divinidad”, en el
sentido de la Tutela, Genio o Fortuna,
latinas (de Hoz, 1986:38).

2- Alin podemos pensar en una diosa
de atribuciones especificas (;agua?,
(caminos?, /cafladas?) que se veneraba en
lugares determinados, precisamente donde
van apareciendo sus aras. Fernandez
Gomez (1986:959) seiala la tendencia a
divinizar los cursos de agua, especialmente
la confluencia de dos de ellos, ahora se
cree (Caballero y otros, 1992) que en la
iglesia de Santa Lucia del Trampal ha
existido un santuario hasta el presente. Las
dedicaciones a Ataecina se vinculan a un
manantial, y en ambos casos ( con El Raso)
estos lugares estan dedicados a S. Juan.

En la propia Mérida el ara de
Ataecina se encontr6 en el embalse de
Proserpina. Las cabras de bronce de
Torrejoncillo se hallaron en el lecho de un
arroyuelo, dentro de una vasija con mone-
das romanas, asimismo las cabras de
Medellin se encontraron en el lecho del
Guadiana (Alvarez, 1968). Pero no debe-
mos olvidar asimismo, que El Trampal,
Mérida y Malpartida de Caceres, se en-
cuentra en (o muy cerca) de la Via de la
Plata. Ademas, hacia el Este, siguiendo la
ubicacion de las dedicaciones, podemos ver
quiza el itinerario 25 de Antonino. En otras
palabras, la distribucién de los epigrafes
sigue la de las vias de comunicacion,
porque por ellas es por donde se realizan
los movimientos de la gente.

3- Todavia enlazando con la hipéte-
sis de los caminos, podria pensarse en las
cabras, y su relacion obvia con derrotas de
trashumancia estacional. Aunque estas
figuras son dificiles de explicar
univocamente, ya que tanto sugieren
relaciones con el agua, los caminos-
cafiadas, o hacen referencia a alguna
especificidad del culto.

4- Las variantes de la grafia de
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‘zt Ataecina, pensamos que se producen al orientales de Toledo, con este de Talavera

& traducir al latin un nombre de otra lengua. de la Reina incluido. Si esa identificacion

2 Se trataria pues de una diosa indigena, con Proserpina fuese significativa,

=) cuyo culto continta bajo la dominacion Ataecina seria una Gran Diosa, o Diosa

(¥ . o . . - ~
romana (en antiguo territorio Veton). No Madre, diosa de la fertilidad, que cada afio
seria extrafio que necesitase adquirir renace desde el Infierno y hace brotar las
algunos titulos: Dea, Sancta, Domina, que cosechas. Desconocemos la simbologia de
la acercasen més al contexto religioso la cabra con relacion a esa explicacion en

romano, hasta llegar incluso a una incipien- el mundo indigena.
te interpretatio: Proserpina. La mencion

escueta del nombre, sin titulos, podria EL DIOS URILOUCO

sugerir un contexto menos romanizado, El voto realizado por Amia, esta

cual seria el caso de los ejemplos mas dedicado a una divinidad indigena hasta
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Aras votivas dedicadas a Ataecina y Urilouco: Figuras 2 y 3 (Dibujo: D. Urbina)



ahora desconocida: Urilouco. No poseemos
ningun paralelo dentro de las divinidades
aparecidas en la epigrafia de Talavera, de
hecho en la ciudad so6lo se conoce a la
diosa indigena Aricona (ILER, 728),
también de caracter desconocido.

Quiza ambos dioses tienen un radical
comun ari/uri . La raiz uri-, ura-, uro-,
uru-, esta atestiguada en varios
antroponimos de la Europa céltica. Por lo
que a la Peninsula se refiere, tenemos
Uralus en Talavera de la Reina, Uritius en
Coria. Urocius en Azutan, Uracio en
Aldeanueva de San Bartolomé y Urucius
en Caceres (Palomar, 1957). Existen
también una serie de nombres de dioses,
gentilicios y antroponimos, de los cuales,
las mayores similitudes junto a los sefiala-
dos, son las de los gentilicios como
Urcaloco en Clunia y Urcico de Osma, y el
antropoénimo Urcalo de Caceres. Paralelos
de nombres latinos son [urilius, en
Villalazan. También latinos, Turillius,
Turellius y Turelia, en Celtiberia. Un
Laribus Turolicensium existe en Meda,
Beira Alta; un dios Turiaco en Santo Tirso,
Douro, y Vurovio en Barcina de los Mon-
tes, (M* L. Albertos, en Blazquez, 1983).

Con esta breve resefla se pone de
manifiesto la abundancia de estos radicales
en una zona dentro de la que se incluye
Talavera, en territorio vetton, que corres-
ponde al tercio Oeste de la Peninsula, con
Portugal incluido.

El término ur significa agua en vasco
y en otras lenguas antiguas, mientras que
uri es ciudad, quiza por préstamo del
ibérico (Tovar, - 1985-6), pero su sentido no
es claro en las lenguas indigenas prelatinas.
Se ha puesto en relacion con los nombres
Oria, Orce, Urci, y existe en nombres de
rios como Durius,Turius yUrium (Urium es

la palabra empleada para designar el barro
arrastrado por las aguas en una mina y el
nombre de una ciudad turdetana segiin
Ptolomeo). Duri estd constatado como
divinidad, en Oporto. Todas estas asocia-
ciones en relacion con el agua. En latin
tenemos urus (Uro) y en griego Todas estas
son asociaciones en relacion con el agua,
que también estaban presentes en Ataecina.

Cerca de Talavera de la Reina existe
el topénimo de Cant-urias, proximo al
Tajo, (donde varios autores han ubicado el
Castellum Ciselli). Uli-Ulu es también
ciudad en turco. El radical Ul- esta consta-
tado en una extensa area hispanica (Salas,
1987). Como en el caso de Aricona en otra
ara de Talavera: Ariconae/Alles Alionicum,
se observa una vacilacion entre la grafia
Ari-, Ali-, ( vacilacion entre la -r- y la -1-)
muy comun en varias lenguas.

El indoeuropeo *r- se corresponde
con el latin or-/ur-, griego ar-/ari-/ouro-/
ourei/, y el indoeuropeo *uer-, (Pokorny,
1951 y Tovar 1968). La raiz indoeuropea
*uer-, torcer-retorcer, aparece reducida
frecuentemente en la forma ur-; Hiibner y
Humboldt relacionaron el nombre de
Viriato (Virius- Uirius) con uiriae, brazale-
tes, que Plinio resefié como voz celtibérica,
(Palomar, 1957, p. 110), viendo quiza una
alusion a los torques que llevaban los
guerreros.

Entre los nombres de divinidades
relacionadas con Lugo, existe la forma
louco- en Chaves y -Larouco- en Chaves y
Vilar de las Perdizes. El top6nimo Larouco
se conserva en la sierra de su nombre, en
Portugal. Larouco (o Larauco) aparece
como epiteto del dios Reve, o como divini-
dad por si mismo. (Encarnagao, 1975).
Todo parece indicar que LOuco es una
variante lingiiistica de Lugo.
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Hay un Iulius Hispanus en inscrip-
cion de Sober, en Lugo, dedicada a Lucubo
Arquinobo). Larouco se puso en relacion
con la montafia que ain lleva su nombre y
se asocia a Jupiter (Colmenero y Lourenco,
1980). Parece que debamos relacionar estos
nombres con la montafia antes que con Juc-
, bosque sagrado, o quiza ambos: montafa
y bosque se encuentren a menudo unidos.
En vasco cielo y Dios fueron una misma
palabra: Urcia. La palabra griega para
designar montafia es Ouros.

Lugo-Luco se ha querido relacionar
con la Luna, interpretado como “oscuro”,
de la luz oscura, galo luko, breton lugra
(Marco, 1986:733-4). Esta raiz, aunque
parezca extrafio, deriva de brillante, luz
brillante, Leuk -, Leik- (lux- lucus, en latin,
leukos, en griego.

Los sufijos con -k- (c), son
abundantisimos, considerandose -oko-, -co,
celtiberos. Son mas raros en ouco-,
Albertos (1975), solo sefiala un sufijo -
ouco- en un ara de Bujarrabal, Sigiienza:
Cossouq.) La sustitucion de -c- por -g- (por
lenicion), es relativamente frecuente, asi
como la reduccién del diptongo -ou- > -u-,
( Albertos, 1966: 134, y 1981). Estariamos
frente a un nombre cuya grafia corresponde
a un momento arcaico, (existencia del
diptongo -ou-) o que se da en una zona
donde se conservan las formas de nombres
indigenas meas antiguas.

Este nombre se puede traducir por
Louco > Luco > Lugo. Una lectura comple-
ta puede llevarnos a Urilugo-Ulilugo. La
terminacion -o- pertenece a la declinacion
masculina.
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Asi pues, tenemos un radical que
podriamos interpretar como “montafia”’; o
en relacion a la “lluvia”, junto al sufijo que

corresponde a un dios cuya etimologia es
Brillante, Luminoso, Luz, (sol o luna), etc.
Traducciones muy aproximadas serian el
Muy Brillante, La Luz de la Montaifia, La
Lluvia Brillante, etc. Sin embargo, las
dificultades sobre la etimologia de los
nombres es manifiesta: “los nombres
propios son, por naturaleza, lexemas que
se relacionan con su contexto de forma
muy libre, condicionado en todo caso por
su cardcter de nombre propio, es decir, por
su pertenencia a una clase gramatical, y no
por su valor semantico originario.” (de
Hoz, 1986). Teniendo esto en cuenta, no
podemos mas que constatar los paralelos
que parecen existir con el dios pancéltico
Lugu, y el sufijo -louco, ambos en relacion
con el celtibero. La mayoria de los
tednimos indigenas de la Peninsula apare-
cen una sola vez, (Salas y Otros, 1983), lo
que se considera exponente de cultos
localistas en las regiones menos
romanizadas. Los paralelos del radical uri-
(uro-), Ul-, son frecuentes entre los vetones
y lusitanos proximos a Talavera, como ya
hemos indicado. Desde el propio nombre
del santuario de Ulaca (Ulaga) y del
gentilicio ulog (ulocum-ulogum, de
Navalcarnero).

Por todo lo que llevamos visto, estas
asociaciones corresponden a una misma
realidad, como ocurre con la veneracion a
los montes, el agua, la lluvia y la venera-
cion a dioses de caracter astral. En la zona
vetona tenemos dos testimonios de culto a
la Lux Divina, (CIL 11, 676 y 677) de Santa
Cruz de la Sierra, Caceres, y no faltan a la
Luna y el Sol, como en toda la Lusitania.

César asimil6 a Mercurio el dios galo
Lug, del mismo que Proserpina lo hacia
con Ataecina. Macrobio (Saturn. I, 19,5)
habla de un dios Sol (Marte) llamado



Neton, (Truyjillo, CIL I1, 5278, entre otras),
palabra celta que significa héroe o guerre-
ro. Encontramos epitetos de Marte como
Loucius y Uorocius, (tenemos el
antroponimo Urocius de Azutan en un ara
dedicada a Jupiter y Uracio de Aldeanueva
de San Bartolomé en otra ara dedicada
también a Jupiter), mientras que Lucetus lo
es de Jupiter (Brillante), como Larouco. En
el area vetona en general, abundan las
dedicaciones a Jupiter Solutorius Eaecus
(Salas y otros, 1983), quiza el mas claro
exponente de un sincretismo entre un dios
romano y un indigena que corresponderia a
la “caracteristica divinidad indoeuropea de
cardcter celeste identificada con la luz y
con las cimeras de las montafias.” (Salinas,
1983).

Por todo lo dicho parece que
Urilouco es una forma de Lug o Lugo, una
variante local que poseeria tal vez ciertas
peculiaridades, aunque sobre la misma base
que las del dios galo e hispano. Hemos
visto como en esta region existe una
tradicion de manifestaciones religiosas de
tipo celeste, dentro de las que esta divini-
dad encaja bien. “Este dios inico y
plurifuncional es a la vez sideral y ctonico,
dios del cielo y de la tierra, de las monta-
fias y de las fuentes, de los vivos y de los
muertos, estd fuertemente ligado a la
comunidad y el santuario” (Lopez,
1989:n114).

Como ocurria en Pefialba de

. Villastar, Teruel, donde aparece Lugo junto
a la identidad Togias= Togoti, en Talavera
se documenta Urilouco y en la Sierra de
San Vicente Togotes (Seguido, 1992). San
Vicente tiene el cuervo como emblema, al
igual que Lug tanto en su faceta nocturna
como guerrera, ya que el cuerpo de los
guerreros muertos en combate se exponia

en un santuario, como los de Pefialba de
Villastar o Ulaca, para ser devorado por los
cuervos, que llevaban de ese modo su carne
al cielo. Vicente tiene dos hermanas:
Sabina y Cristeta, como Lug tiene dos
hermanos (Tovar, 1981).

En la Sierra de San Vicente cita
Mariana (H?* Gral. Esp. 1785. T II, Lib.IV
Cap. XIII pag. 78) una cueva, en el Piéla-
go, en lo mas alto de la Sierra, que recibe
culto por ser el lugar donde se refugio
Vicente de Elbora huyendo de Daciano.
Schulten (F.H.A. IV, III) lo identific6 con
el Monte Veneris de Apiano (Ib. 64).
Muchos han querido ver en el monte un
santuario ibértico después romanizado, que
seria el centro mitico en torno al que giraria
una confederacion de tribus (Seguido,
1992).

CONCLUSIONES

Antes de la aparicion de estas dos
aras, sOlo habia en Talavera una dedicacion
a una divinidad indigena: Arricona. Con
Ataecina y Urilouco, son ya tres los dioses
indigenas en la apigrafia de Talavera, igual
numero que las dedicaciones a los dioses
romanos, todas ellas a Jupiter.

En la tierra de Talavera hay una
dedicacion al dios indigena Togotes en la
Sierra de San Vicente y otras dos mas a
Ataecina, una en la Puebla de los Naciados
y otra en Caleruela. Ambas con la misma
grafia Ataecinae/Attaecinae que el ara de la
Ronda del Caiiillo 16.

Las dedicaciones a estos dioses
indigenas estan hechas por ciudadanos
poco romanizados, como expresan los
nombres de Flaus, variante local o mala
grafia de Flavio, sin mencién de apellidos,
0 Amia, ex esclava. También Alles del ara
dedicada a Aricona, e incluso el Caballero
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del Ala Vettona Baso, hijoo de Iurobeo, el
dedicante a Ataecina de Caleruela.

Tal vez se pueda relacionar la Amia
de la Inscripcion de Urilouco con Ammia
hija de Pistiro, de los Pistiros, a quien
dedican una lapida Aegnando y su madre
Amaena (MHA, 7, 1986). La mujer de este
Aegnando dedicara otra lapida a Promula
hija de Bouto de los Pentanicos (MHA, 7,
1986). En estas inscripciones destaca
siempre la mencion de la filiacion indige-
na: Pitiros, Pentanicos, tal y como ocurria
con los Alionicos del dedicante a Aricona.
Solo existe una mencién mas en genitivo
de plural para estas organizaciones indige-
nas en Talavera de la Reina, los Auciecos
(CIL 11 5321), y otras dos en si Tierra, los
Dovilicos en Azutan (Jiménez de Gregorio,
1992), y los Langiocos de Malamoneda.

De este modo, se confirma una vez
mas la pervivencia de los elementos
indigenas prerromanos dentro de la socie-
dad romana de Talavera de la Reina, en los
siglos I y II d.C. Los individuos que
conservan la costumbre de nombar sus
familias en las inscripciones, hacen dedica-
ciones a sus dioses ancestrales.

Extrafia, sin embargo, que el
dedicante de Togo en Hinojosa de San
Vicente, ponga su tria nomina completo en
el ara: Lucio Vibio Prisco, cual correspon-
de a un ciudadano romano.

No existen otros exvotos en la
comarca aparte de las tres dedicaciones a
Jupiter en Talavera y cinco mas en su
antigua Tierra. Una, donde no se conserva
el dedicante, en Caleruela, aunque en claro
contexto romano. Serata en Cebolla,

Surisca en Navalmoralejo y Urocio Dooveo
en Azutan, todos indigenas, y Valerio
Uracio en Aldeanueva de San Bartolomé.

Este panorama parece indicar clara-
mente la existencia de unas largas
pervivencias en la comarca de Talavera,
por mas que el culto oficial romano a
Jupiter se haya extendido, y exista en la
ciudad un templo de culto al emperador, en
donde oficiaria la que lleg6 a ser sacerdoti-
sa de la provincia y de su municipio:
Domitia Proculina (CIL II 895).

Los dioses indigenas que se han
documentado en la Ronda del Caiiillo 16,
forman la pareja mas importante de dioses
prerromanos conocidos, de un lado la
Ataecina vettona, Gran Madre, Diosa de la
Noche y de la Vida, y de otro Lug, venera-
do bajo una forma local (Urilouco), dios de
la Montafia y de la Luz de la Noche y el
Dia (Sol y Luna).

Si la evidencia del culto a Ataecina
en Talavera nos permite constatar la
extension del culto a esta diosa hasta los
confines orientales de la Lusitania, la
existencia de una forma de culto a Lug
enlaza a Talavera con el mundo indoeuro-
peo de la Lusitania, Celtiberia y Gallaecia.

Estas dos evidencias, prueban una
vez mas la pertenencia de la zona de
Talavera a un mundo ajeno a las manifesta-
ciones de tipo ibérico, mas levantinas y
meridionales. Ubicada en el limite oriental
de la provincia romana de Lusitania, que en
época prerromana correspondia al territorio
vetton, muy alejado culturalmente de la
vecina Carpetania, en el curso mas alto de
la Cuenca del Tajo.
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