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ABSTRACT

The figure of the spiritual guiding is very important in the roman world. In
this article, we are going to analize its presence in the epigraphic monuments of
the Hispanic-roman Northwest.

PALABRAS CLAVE
Augur, conventus, curator, flamen, inspex avium, pontifex y sacerdos.

En todas las sociedades se ha rendido culto a los seres sobrenaturales
esperando que sean benefactores ante determinadas situaciones, pero espe-
cialmente para que propicien el bien deseado. Cuando una persona recuerda
a una divinidad, indistintamente de cémo se denomine aquélla, lo hace con
un fin de accién de gracias por el bien conseguido, o para obtener el bien
deseado.

La veneracién a las divinidades se puede hacer de forma directa o por
intermediarios. Cuando sucede lo primero, el dedicante aparece reflejado en
la inscripcién junto con la divinidad a la cual ha rendido culto, por el contra-
rio, en otras situaciones no sélo se produce la primera situacién sino que
ademds se hace a través de la intercesién de una tercera persona; es aqui
donde cobra importancia el «director espiritual».

Entendemos por «directores espirituales», aquellas personas encargas de
dirigir, coordinar y controlar la relacién entre el dedicante y la divinidad. Son
los intercesores entre el mds alld y el mundo terrenal. Ellos encarnan la re-
presentacién terrestre de la divinidad, por lo que su consideracién dentro del
conjunto de la sociedad serd claramente destacada frente al resto de los
hombres.

Servirse de un intermediario para recordar una deidad lleva implicito una
organizacién cultual y un determinado rito ante ciertas divinidades,que per-
mitirfa darle a la esfera de lo sagrado el nombre de religién con pleno senti-
do'.

Serdn tanto hombres como mujeres los que se ocupen en elevar las stpli-
cas y realicen el ritual a las divinidades protectoras y bienhechoras para
aquellos que las adoran.

' Cf.J. Urruela Quesada, «La religion romana y la religién indigena: el proble-
ma del sacerdocio en los pueblos del Norte», Simposio sobre la Religion Romana en
Hispania, Madrid 1981, pp. 253-276, en especial p. 256 (= Urruela, Religion)..
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Vamos a enfocar el andlisis del sacerdocio en los tres Conventus norocci-
dentales hispanos: Conventus Asturum, Conventus Bracaraugustanus y Con-
ventus Lucensis, bajo una doble 6ptica; una, la que corresponderfa al sacerdo-
cio indigena y otra, la que corresponderia al sacerdocio latino, sirviéndonos
para ello de los restos epigraficos de diferente naturaleza, donde se evidencia
su dedicacién y de los escultéricos, todos ellos hallados «in situ»?.

Partimos de una premisa inicial: la escasa existencia de restos epigraficos
localizados en las tres demarcaciones administrativas, puede dar pie a plan-
tear la hipétesis de que aqui, en esta zona del Imperio, no existia un culto
organizado. Mds bien pensamos todo lo contrario, aqui existia un culto orga-
nizado como en cualquier otra parte del mundo romano, la nica diferencia
estribaria en que el principal contingente de directores espirituales se encon-
traria en la capital provincial, verdadero nudo gordiano de todo el entramado
religioso, y principal foco de atraccién una vez desempenado su cargo en el
lugar correspondiente, continuando con el desempefio de cargos propios de
su cursus honorum.

I.— EL SACERDOCIO INDIGENA

La palabra sacerdos aplicada al pantedn indigena puede inducir a error
haciendo uso de ella en el Noroeste hispanorromano, consideramos que
deberiamos referirnos a la existencia de chamanes y aurispices’, mas que a la
de sacerdotes propiamente dichos, y ello lo inferimos a partir de las fuentes
literarias de época.

Segun los testimonios de Silio Itdlico (Punica, 111, 361) y Horacio (Carm.
I1l, 4, 34), era prictica habitual el sacrificio de caballos en suelo
hispanorromano*. Por las informaciones del autor latino Horacio, sabemos
que estos sacrificios inclufan la bebida de la sangre, lo que presupone que
estos animales eran sagrados, y precisa que serfa una especie de «toterm» para
estas poblaciones. Esta idea se puede retomar en los monumentos vadinienses,
donde la figura del caballo es utilizada constantemente como motivo decora-
tivo en las inscripciones funerarias®. Todo ello derivard en la existencia de

No vamos a tomar aquellos restos epigraficos documentados en la capital
provincial, Tarraco, sino simplemente aquellos que han sido hallados en el suelo
noroccidental. .

*  Cf. Urruela, Religion, p. 259.

' Cf.sobreelsacrifico del caballo enel mundoibérico (J. M2, Bldzquez Martinez,
«Dioses y caballos en el mundo ibérico», Zephyrus, vol. V, Salamanca 1954, pp. 193-212;
Idem, «Caballo yultratumba», Ampurias, vol. XXI, Barcelona 1959, pp. 281-302; R. Ramos
Fernandez, «El caballo como divinidad ibérica», Studia Palaeohispanica etindogermanica
J. Untermann ab amicis hispnicis oblata, Barcelona 1993, pp. 267-273 y E. Sdnchez
Moreno, «El caballo entre los pueblos prerromanos de la meseta occidental», Studia
Historica. Historia antigua, n® 13-14, Salamanca 1995-96, pp. 207-229) entre otros.

% CfJ.M.lglesias Gil, Epigrafia cdntabra. Estereometria. Decoracién. Onomds-
tica, Santander 1976, pp. 118-130.
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personas encargadas de dirigir el sacrificio; Estrabén, por su parte, habla de la
existencia, de un adivinador (iepooxémos)® para la Lusitania. Este mismo au-
tor” afirma que tales sacrificios se ofrendaban a un dios de la guerra, identifi-
cado desde la perpectiva griega con Ares. Silio Itdlico® sélo se limita a decir
que los galaicos vaticinan. Esa misma tradicion pervive en el mundo medie-
val, pues asi lo recoge San Martin Dumiense®, quien informa de la existencia
de augurios y adivinaciones frecuentes en su época y en particular, en lo que
compete a la observacién del vuelo de las aves.

Como se comprueba las referencias literarias de época son tangenciales y
no permiten profundizar en el temay a ello se une el hecho de que la Epigrafia
del periodo nos silencia esta misma realidad.

La tinica evidencia epigréfica® (LAMINA 1, 1) posible existente, y que
tampoco es clara, se corresponde con la mencién del nombre de una mujer:
Flavia Fl(avi) £, en una inscripci6n votiva procedente de Cacabelos (Ledn)'?,
dedicada a la divinidad Dea Deganta®®, y en honor a una comunidad étnica,
los Argaeli.

& Cf. Estrabén 111, 3, 6. Este autor no se refiere a los pueblos del Norte propia-
mente dichos sino a los Lusitanos de quienes afirma: «Son muy aficionados los Lusitanos
alos sacrificios (humanos) y examinan las entrafias, pero sin sacarlas. Examinan también
las venas del pechoy dan ordculos palpdndolas. Vaticinan también por las entrafias delos
prisioneros, cubriéndolos con capas. Después cuando el sacerdote da un golpe en las
entraiias vaticinan primero por la caida. También cortan a los prisioneros las manos y
dedican a sus dioses las manos derechas». Todo este evento que es aplicable a Lusitania
también se podrfa hacer extensible al Noroeste, dada su proximidad geografica.

7 Cf. Estrabén 111, 3, 7: «.. y sacrifican a Ares cabrones y caballos y prisioneros.
Hacen también hecatombes de cada clase como los griegos, como dice Pindaro sacrificar
todo por centenares».

8 Cf. Silio Itdlico, Punica, 111, 344.

9 Cf.S. Martin Dumiense, De correptione rusticorun, XVI.

10 Cf. F.DiegoSantos, Inscripciones romanasdela provinciade Ledn, Le6n 1986,
ne 59, pp. 74-75, Lam. LI (= IRPLe).

' Deae/Degantlae]/Flavia (hedera) Fl(avii) [f(ilia)]/ in hono[rem]/Argael{orum]
/ flecit) - l(ibens) - e(x) [v(oto)]

12 procedente dellugar denominado «La Estradan (sic) (Cf. IRPLe, p. 75, tomado
de M. Gémez Moreno, quien afirma: «Se halld en La Estraday permanece empotrada en
la pared de la casa de la finca, propiedad de D. Saturnino Rodriguez y de sus hermanos»)
en Cacabelos y depositada en el Museo Local de dicha localidad: «Esta piedra se debea la
gentileza de doiia Victoria Elena Valcdreel, la ha donado en memoria de su esposo don
Alfredo Vdzquez» (Cf. IRPLe, p. 75).

13 Algunas variaciones significativas sobre el teénimo han sido: De(anae?)
Cu(stodi?) Ant. (Cf. M. Roso de Luna, «El Bierzo. Nuevas ldpidas romanas», B.R.A.H., vol.
LX, Madrid 1912, pp. 496-506, en especial p. 505; J. Vives, Inscripciones latinas de la
Espaiiaromana, Barcelona 1971, n°345yne 799; A. M. Vizquez Hoys, 1982-83, «Lamujer
en la epigrafia religiosa hispano-romana», C.P.A.U.A.M,, vol. IX-X, Madrid 1982-83, pp.
107-150, en especial p. 137); Degant(ae) (Cf. A. Quintana Prieto, «La religién romana en
Tierras de Le6n», Ledn y su Historia, Le6n 1969, pp. 33-107, en especial pp. 57 ss.) y
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Son varias las reflexiones que nos permite hacer este epigrafe:

1°, se menciona a una divinidad indigena de tintes acuaticos, segun los
estudios de A. Tovar" y caracterizada con atributos latinos (Deay).

27, realiza la dedicatoria una mujer aculturada, segun los elementos de
su onomastica (Flavia Flavi f)).

3¢, lo hace en honor de una comunidad sexdgena?: los Argaeli®s.

4°, desconocemos los verdaderos motivos de la dedicatoria, pues apa-
rentemente el lugar del hallazgo no estd relacionado con un medio acuoso,
aunque si otras localidades del entorno.

La referencia de una fémina, indigena romanizada, en nombre de una
colectividad, los Argaeli, y por intercesién a la divinidad, Dea Deganta, presu-
pone, y no desacertadamente, la posible relacién de esta mujer con la comu-
nidad bajo la forma de sacerdos, ya que a nuestro modo de ver, resultaria un
tanto incongruente que tal persona, realice la invocatoria a una divinidad, en
nombre de una comunidad indigena.

No podemos apuntar sélo a partir de esta mencién la existencia de un
sacerdocio indigena, porque la evidencia epigrdfica nos rechazaria tal afirma-
cion, ni tampoco desechar tal posibilidad, simplemente podemos aseverar, y
somos de la opinién de J. Urruela Quesada?, de que ciertos aspectos: «como
culto, pantedn y sacerdocio, son conceptos que proceden de un préstamo cultu-
ral, mds que realidades propias de los pueblos del Norte» .

II.— EL SACERDOCIO LATINO.

Como bien se sabe el desempeno de cargos religiosos por parte de la
poblacién latina es simbolo de prestigio y reconocimiento social, que era
vélido en la carrera del cursus honorum®.

Degantfiae] (Cf. IRPLe, n° 59 y A.A.V.V., Astures. Pueblos y culturas en la frontera del
Imperio romano, Gijén 1995, p. 289).

" Cf. A. Tovar, «Las invasiones indoeuropeas, problema estratigrafico,
Zephyrus, vol. V11, Salamanca 1957, pp. 77-83.

" Pensamos que estos Argaeli enunciados en el texto no tengan nada que ver
con los Argaeli Uxamenses (Cf. C.I.L. IT 696 y 2907) del Conventus Cluniensis, aunque
tampoco es descartable la hipétesis y que se tratase de una migracién entre los propios
conventos (Cf. E. W. Haley, Migration and economy in Roman Imperial Spain, Barcelona
1991, p. 74).

‘® En la localidad de Ponferrada distante algunos Kms. de Cacabelos existia
hasta principios del presente siglo un Balneario (Cf. W. Alvarez Oblanca, Historia de las
Balneariosdela provinciade Leén, Le6n 1991, pp.34-38)sobreelcual yallamd laatencion
P. Madoz, 1845-50 (1991) en su célebre Diccionario geogrdfico-estadistico-histdrico de
Espania y sus producciones de Ultramar. Provincia de Ledn (p. 239) quien afirma: «una
fuentetermal de baja temperatura llamada del azuifre, quesurte maravillosos efectos en la
curaciondelos herpesy enfermedades cutdneas; otra de igualclase, pero todavia mds baja,
por cuya razon se usa poco; y cuatro de aguas potables....».

'7 Cf. Urruela, Religidn, p. 261.

" Cf. P. Batllé Huguet, Epigrafia latina, Barcelona 1963 (2 edicién), pp. 41-42
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En origen, para desempefiar un cargo sacerdotal, era condicion indispen-
sable ser latino o poseer la ciudadanta latina y ello se puede justificar por una
doble motivacion:

a) porque ellos serdn los fieles transmisores y garantes del poder esta-
blecido.

b) porque el cargo religioso requeria de una formacién y procedencia
a un estamento social y que no podia ser desempefiado por cualquier otro
individuo, pero con el tiempo esta norma se abandona, y en el Noroeste
tendremos claros ejemplos de que la poblacién indigena también podra en-
trar a formar parte del grupo sacerdotal.

Claramente se distingue entre los propios miembros de este grupo una
diferenciacién entre quienes ostentan unos cargos y otros, pues mientras que
los de tipo agorero o adivinatorio —augur o avium inspex— pueden ser des-
empefados por personas que no tienen por qué poseer la ciudadania latina,
los de sacerdos y flamen son ocupados por personas de clara ascendencia
latina o bien en una fase avanzada de aculturacion.

La realidad que nos encontramos en el Noroeste seglin los restos epigra-
ficos que fueron localizados en los tres Conventus es muy ilustrativa.

A) AUGUR.

Augur es el titulo oficial del sacerdote que forma parte de un colegio® y
todo su quehacer se encontraba regulado por unas normas recogidas en los
libros de los Augures®, ya que el término significa: «acrecentamiento concedi-
do por los dioses a una empresa»*'.

Ofrecemos el testimonio de Valerio Mdximo (1,1,1) para conocer la impor-
tancia dentro del contexto de la vida cotidiana del augur ya que afirma:
«Nuestros mayores explicaban las solemnes ceremonias establecidas por la
ciencia de los pontifices, la autoridad de las cosas bien hechas por la observa-
cion de los augures, los prenuncios de Apolo por los libros de los profetas y el
alejamiento de los portentos por la disciplina etrusca».

No se consideran adivinos, sino intérpretes de la voluntad de los dioses.
No son més que intermediarios, traductores de la ciencia o del derecho augu-
ral. Su oficio era explorar, interpretar y exponer ptiblicamente la voluntad de
aquéllos, sobre algun hecho concreto y presente por lo comtin, aunque a
veces también debfan analizar el sentido divino de los prodigios, de los sue-
fios, de las puestas de los ordculos, etc.?

La profesién de augur dentro del contexto religioso latino es la mas anti-
gua, ya que en el momento de la fundacién de la ciudad de Roma fue consul-

sobre el desempefio de funciones sacerdotales dentro del cursus honorum.

¥ Cf. Cicerdn, Leg., 2, 30.

2 Cf. Cicerdn, Div. 1,72; Fam., 3,9,3y3, 11,4y Leg., 2,32.

2t Cf, J. Guillén, Urbs Roma. Vida y costumbres de los romanos. Religion y
ejército, Salamanca 1985 (22 edicién), vol. I1I, p. 293 (= Guillén, Urbs).

2 Cf. Guillén, Urbs, p. 294-296.
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tado el vuelo de las aves, para saber por dénde debian ser trazados los muros
correspondientes y que debfan proteger a la ciudad®,

Las evidencias epigréficas del Noroeste son muy pobres al respecto, docu-
mentdndose sélo un ejemplo en el Conventus Asturum, de procedencia in-
cierta®. Se corresponde con una inscripcién funeraria®, donde se menciona
a un augur, cuyo nombre es L. Cosconius L. f. Vallatensis®.

La importancia de este augur en el Conventus no sélo viene determinada
por la profesién que ostenta, sino también por el origen en si de la persona,
Vallatensis (= del lugar de Vallata®). Ello nos estd indicando claramente que
la poblacién autéctona también pudo participar en los actos relacionados
con lareligién latina y no era algo restrictivo simplemente a la clase dominan-
te.

B) INSPEX AVIUM.

Dentro de la profesién de augur es posible distinguir aquella persona que
se dedica a la adivinizacién por medio de la observacién directa del vuelo de
las aves, y se le denomina avium inspex. Este cargo era desempefiado general-
mente por personas libertas, aunque no excluye a las libres?.

También procedente del Conventus Asturum, concretamente de la capital
conventual Asturica Augusta® (LAMINA , 2) documentamos un avium inspex
en una inscripcién funeraria®, siendo la persona referida: L. Valerius L. I
Auctus, blaesus®.

= Cf. Livio, 1, 6, 4-7, 1-3.

* No se sabe la procedencia concreta ya que «Vanencae («in Vanenza» «in
Vanencar) prope Asturicam Augustam. Eius nominis oppidum prope Asturicam situm
non novi; Hispani cogitaverunt de La Bafieza. Cum locus incertus sit, sed agri Asturicensis
videatur, titulum inter Asturicense reliqui» (Cf. C.IL. I 2647).

Por la correspondencia fonética Vanenca=Banuncias serfa posible admitir
que el lugar de aparicién fuese Banuncias (Cf. IRPLe, p. 184). Préximos a este lugar
discurrian las Vias XXXII y XXXIV del It. de Antonino que eran las que conducian Item ab
Asturica Tarracone (It. Ant. 448,2) y De Hispania in Aquitania, ab Asturica Burdigalam (it.
Ant. 453, 4) (Cf. M. A. Rabanal Alonso, Vias romanas de la provincia de Ledn, Leén 1988,
p. 63).

% Cf.IRPLe, n° 239, pp. 183-184.

*  L(ucius) - Cosconius - L(ucii)- f(ilius) / Vallaten(sis) - Augur/ h(ic) - s(itus) - e(st)
- 8(it) - t(ibi) - t(erra) - levis) { vix(it) [---] | = ~———— ?

¥ Cf.It. Ant.448,4;1t. Ant. 453,6; Anénimo de RdvenalV, 45 (320, 13) y Ptolomeo
11, 6, 28.

®  Cf.IRPLe, p. 132.

# El monumento fue encontrado durante las excavaciones efectuadas en la
ciudad con motivo de la construccién de la via férrea.

% Cf. IRPLe, n® 134, pp. 131-132, Lam. CV.

3 Estela funeraria de cabecera semicircular con flor hexapétala en su interior
y recorrido todo el soporte por una moldura. El epigrafe dice: L(ucius) - Valerius - L(ucii)
-U(ibertus)/- Auctus-/Avium- inspex/blaesus -a(nnorum) - L- VI s(it) - t(ibi) - t(erra) - (evis)
-/ Felicio - frat(ri)
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La inscripcién nos alude de forma escueta de varios hechos dignos de
resaltar:
1°, de la condicién juridica de la persona, liberto (L(ucii) I(ibertus)).
20, de su condicién latina, pues porta tria nomina: L. Valerius Auctusy
con indicacién de amo, L. L
30, porta el estigma de una tara fisica, tartajoso (= blaesus).
40, se ocupa su hermano: Felicio frat(er) de erigir el monumento fune-
rario.
50, de su edad (a(norum) LVI).
6°, de su residencia en la capital conventual, Asturica Augusta (Astor-
ga), pues en esta localidad ha sido donde ha aparecido el epigrafe.
Esta inscripcion, a pesar de ser la tinica, sin embargo es representativa de
la existencia también en el Noroeste de la figura del inspex avium.

C) SACERDOS/FLAMEN — SACERDOS/FLAMINICA.

La diferencia originaria entre el flamen y el sacerdos reside en la idea de
que el primero dirigird el culto nada mds que a una divinidad, frente al sacer-
dos que realizard el culto doble, a Roma y a Augusto®. Con el tiempo esta
diversidad de funciones tender4 a fusionarse y veremos como se designa de
forma genérica tanto como sacerdos como flamen a la persona encargada de
dirigir el culto, indistintamente de a quién lo haga.

Procedentes del Conventus Asturum® son dos los sacerdotes Romae et
Augusti—flamines provinciae Hispaniae Citerioris referidos*: [L.] Pomp. [L.] f
Quir. Faventinus®y [C. IJulius C. f. [Qu]ir. Fidus Ast.*, ambos residentes en la
capital conventual Asturica Augusta y ciudadanos latinos de pleno derecho,
para quienes el cargo sacerdotal no deja de ser un escalafén en su cursus
honorum.

2 Sobreelcasohispanosonbdsicoslos trabajosde R. Etienne, Leculteimpériale
dans la Péninsule Ibérique d’Auguste & Diocletien, Paris 1974 para toda Hispaniay parala
Tarraconensisen particularlaobrade G. Alf6ldy, Flamines provinciae Hispaniae Citerioris,
Madrid 1973 (= Alféldy, Flamines).

3 No incluimos en nuestro Corpus los procedentes de Tarraco y que indican
que desempefaron su cargo en Asturica Augusta (Cf. C.LL. I1 4223, 4248, 5124 y 6094).

3 Cf.IRPLe, n° 76, p.93 yn° 78, pp. 94-95 (= M. A. Rabanal Alonso - E. Gonzilez
Alonso, «Manuscritos y epigrafia latina. Notas de lectura sobre CIL, 2, 2637 y 5082,
Estudios Humanisticos, n° 18, Leén 1996, pp. 27-38).

3 Sglo se sabe que apareci6 en la ciudad de Astorga, pero se desconoce su
paradero, asi como su forma. El texto que ofrecia podria ser el siguiente: [L(ucio)]
Pomp(eio) [L(ucii)] - f(ilio) Quir(ina) / Faventino / praefiecto) Coh(ortis) VI Asturfum] /
trib(uno) mil(itum) Leg(ionis) VI Vic(tricis) praleflecto)] / equitum Alae [II Flajv(iae)
<Hsi<sp>a<n>or(um) do<n>(is) / [don(ato)] corona aurea hasta purla] / vexillo [ab]
imp(eratore) div<o> Vespasian<o> [flam(ini)] / provinciale H(ispaniae) C(iterioris)
sacerdoti] urbis Romae [et Aug(usti)] / Va[l(eria)] C(aii) f(ilia) Arabica [uxor memo]rifajm
/ [posuit ---]

3%  Setratade un monumento funerario procedentedelaciudad de Astorgay del
que se desconoce cémo pudo ser, al encontrarse desaparecido en la actualidad y no
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La carrera politica de [L.] Pomp. [L.] f. Quir. Faventinus estd magnificada
por el desempeiio de cargos militares (praefectus coh. VI Asturum, tribunus
militum leg. VI Victrix y praefectus equitum alae Sulpiciae) y sacerdotales
(flamen provinciae Hispaniae Citerioris y sacerdos urbis Romae et Augusti) en
su brillante cursus honorum ecuestre y por el cual ha recibido las condecora-
ciones de corona aurea, hasta puray el vexillum, todo ello como reconoci-
miento a su labor y triunfo por el emperador Vespasiano (/ab/ imp(eratore)
div<o> Vespasian<o>).

No podemos apuntar apenas datos sobre la carrera politico-militar y reli-
giosade [C. IJulius C. f. [Qu]ir. Fidus Ast(uricensis)*. S6lo es posible decir que
desempefi6 el cargo de sacerdos Romae et Augusti y fue flamen designatus
provinciae Hispaniae Citerioris, sin llegar a saber si alcanzé tal puesto. La
significacién de este epigrafe estriba en que se trata de una persona con
origen en Asturica Augusta la que desempena el cargo.

También se ha documentado un epigrafe referido a un sacerdos—flamen
del Conventus Lucensis®, a pesar de que apareci6 en Asturica Augusta® (LA-
MINA I, 3), quien presenta un cursus honorum ecuestre®. Se trata de [~/
Memmius [-— -] Anie(n)s(is) Barbarus*, el cual ocup6 los cargos de sacerdos
Romae et Augusti ad Lucum Aug(usti) y ademas fue flamen provinciae Hispa-
niae Citerioris, aunque previamente habfa prestado servicio en la Legio I
Italiae como trib(unus) mil(itum).

Las evidencias epigraficas en el Conventus Bracaraugustanus* también
son muy vagas, pues se cuenta con las alusiones a dos sacerdotes, uno de
Outeiro Seco y otro de Dumio (Dume) y dos sacerdotisas, una de Bracara
Augusta (Braga) y otra también de Dumio (Dume).

El ejemplo de Outeiro Seco coincide con una inscripcién votiva® (LAMI-

conservarse ninguna referencia de él. El texto que presentaba, a juzgar por las copias
legadas, era el siguiente: [C(aio) - [Julio - C(aii) - f(ilio)/ [Qujir(ina) - Fido - As<t>(uricensi)
/[s]acerdoti Rom[ae] et Aug(usti)/ flaminides(ignato) pro(vinciae) H(ispaniae) C(iterioris)
/ Iuliae [maior et minor filiae posuerunt]

¥ Cf. Alféldy, Flamines, n° 50.

" Otro ejemplo localizado en la capital provincial (Tarraco) de sacerdos perte-
neciente al Conventus Lucensis es A.E., 1897, 100.

*®  Fue encontrada en el Paseo Publico de la actual capital maragata y estd
depositada en el Museo de los Caminos en la citada ciudad (Cf. [RPLe, n° 77, p. 94, Ldm.
LXV).

4 Cf. Alféldy, Flamines, n° 45.

' Placa funeraria fragmentada actualmente en dos partes y que ofrece el
siguiente texto: (-] [MJem[mi]us [-c.3.—] / Anie(n)s(is) - Ba[r]barus / sacerdos Romae - et -
Aug(usti) / ad - Lucum - Aug(usti) - / flamen - provi[nciae - Hispa/niae - Citerio[r]is - /
trib(unus) - mil(utum) - Leg(ionis) - I - Ital[ilae - an(norum) - LVIIII - h(ic) - s(itus) - e(st)

4  Ademds de las inscripciones localizadas entre los limites territoriales del
Conventus Bracaragustanus, en la capital provincial Tarraco se han documentado otros
monumentos (Cf. C.LL. I14215 y 4787).

4 Cf. A. Rodriguez Colmenero, Aquae Flaviae. I. Fontes Epigrdficas, Chaves
1987-88, n° 65, pp. 112-113.
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NA 1, 4) de fdcil lectura pero intrincada interpretacién®, ya que el dedicante
Glaius) Cexaecius Fuscus*, realiza la dedicatoria a una divinidad indigena
Hermes Eidevorix*®, por «ob bonum eventum muneri gladiatori». Descartamos
la opinién generalmente admitida*” de que se trataria de un esclavo* por
varios motivos:

1°.— Porque una persona no libre rara vez llevaria tria nomina, y de
ser esclavo indicaria claramente quién es su amo propiamente dicho, mds
bien se trataria, o de un latino de baja condicién o de un indigena romaniza-
do, si nos guidsemos sélo por los elementos de la onomadstica.

20— La existencia de otro resto epigrafico en la capital provincial-
Tarraco— dedicado por un flamen provincialis (C.IL. II 4204*), llamado C.
Ceraecius Fuscus, puede indicarnos que se corresponderia con la persona
referida en el epigrafe de Outeiro Seco y ello lo admitimos por la siguiente
realidad:

a) porque en el epigrafe del Conventus Bracaraugustanus tampoco
tenemos claro como comenzaria el praenomen si con G., con C, o con L.,
dado el estado de conservacién de la letra.

b) porque quien trazé el texto epigrafico, el quadratarius, no distiguio
claramente entre Cexaecius, nuestro ejemplo y Ceraecius, el de Tarragona;
posiblemente una mala anotacién del nombre.

30.— Es mds coherente pensar que se trate de un flamen en accion de
gracias a la divinidad por el éxito obtenido en los muneri posiblemente loca-
les, que de un particular.

4 — Puesto que el dedicante de Tarragona indica que es
Aquifi(aviensis) ex Convent(o) Bracar(augustano) no sabriamos determinar
en qué momento preciso se realizé este monumento si antes o después del de
Outeiro Seco, y dada la proximidad entre esta localidad y Chaves (Aquae
Flaviae), cuando ademads el monumento fue encontrado reutilizado®, pode-

4 Setrata de un ara votiva encontrada en Outeiro Seco que presenta molduras
en su cabecera y pie. El texto que ofrece es el siguiente: Ermae Eidefvori ob evfentum bo/
num gladilatori mun/eris (hedera) / G(aius) Cexaeclius Fuscu/s X (?) ex/ voto

% Nosotros hemos desarrollado la letra de praenomen como una G. a pesar de
que podria ser admitida tanto una C. como una G., en virtud de otro monumento (Cf.
C.LL. 114204) donde posiblemente se mencione a la misma persona. Sobre ello hablare-
mos mds adelante.

4% Cf.Ma. L. Albertos Firmat, «Mercurio, divinidad principal de los celtas penin-
sulares», Emerita, vol. XX1V, fasc. 2, Madrid 1956, pp. 294-297.

47 Cf.].Mangas Manjarrés, Esclavosy libertos en la Espaiia romana, Salamanca
1971, p. 196 y toda la produccién anterior a él (= Mangas, Esclavos).

#  Cf. Mangas, Esclavos, p. 176.

4 Cf.C.-Ceraecio/C.-fil. - Quir./ Fusco-Aquifl. /ex- Convent./Bracar. - Aug. | Omnib.
-m.-in-R./P.-sua- funcft]/ [flaminiP. -H.-C]/P. -H.-C.-

50 «Em o lugar de Outeiro Seco, ao norte de Chaves em distancia de huma legoa,
na ponte de hum ribeiro» o «En Azinheira, junto a ermida de NS4 do Rosario» (Cf. C.I.L.
112473).
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mos concluir sin miedo a errar que se trata de la misma persona denominado
C. Ceraecius Fuscus o C./G. Cexaecius Fuscus, con una alternancion R/X impu-
table a un error del quadratarius.

Otra referencia a un sacerdos procedente del Conventus Bracaraugustanus®'
se encuentra en una placa monumental-honorifica® (LAMINA I, 1) reutiliza-
da y fragmentada®, que fue encontrada en Dume (Braga)® y actualmente se
ubica en el Museu da Sociedade Martins Sarmento de Guimaréaes (Portugal).

Se trata de una persona de condicion indigena (Camalus Melcaeci o Mel-
gaeci f), con origen en la propia capital conventual: Bracara Augusta (braca-
raugustanus), quien se convierte en sacerdote de Roma (sacerdos Romae), de
Augusto (Augusti) y de los Césares (Caesarum). Su consideracién fue tan
significativa que el propio Conventus, al cual él pertenece, le erige un monu-
mento (Conventus Bracaraugustanus o Bracaraugustanorum,).

El tercer monumento procede de Braga y es el mds ilustrativo porque se
corresponde con una placa votiva® (LAMINA II, 2), destinada su ubicacién
posiblemente a la pared de algtin recinto sagrado, dados los caracteres exter-
nos que la definen. La persona aqui reflejada es Lucretia Fida®, quien ostenta
el cargo de sacerdos perpetua Romae et Augusti; no sélo es recordada ella sino
también la que consideramos divinidad a la que «ella presta sus servicios»
(Isidi Aug(ustae) sacrum)¥, por una comunidad administrativa (el Conventus
Bracaraugustanus). Su significacién dentro del contexto general es muy ilus-
tratira seguin se colige de quien es el dedicante; ello nos estd indicando la
existencia de una demarcacién concreta, un Conventus, y la existencia de un
culto local organizado del que también toman parte las mujeres. Y todo ello
relacionado con el culto al emperador por los calificativos que acomparfian a
la divinidad (Augusta).

8 Cf.M.Cardozo, Catdlogo do Museu de Martins Sarmento. Secgdo de Epigrafia
latina e de escultura antiga, Guimaraes 1985 (3° edigdo), n° 42, p. 63.

%2 [Ca]malo - Melc(o g)laeci filli]o - bracarauj/gustano / [s]acerdoti / [Rojmae -
[Aug(usti)] - Caesa[rum] / Convlen]tus / [Bracarau]glustanus]

% Sus dimensiones actuales son: 43 x 64 x 49 cms.

# «EnS.Martinhode Dume, encasade Rafael de Sousa Marchado de Magalhaens
e Meneses» (Cf. C.I.L. 11 2426).

% Cf.]. M. Garcia, Religides antigas de Portugal. Adeitamentos e observagdes as
Religides da Lusitdnia de]. Leite de Vasconcelos. Fontes Epigrdficas, Maia 1991, n° 454, p.
447 (= Garcia, Religiges).

% Placa votiva reutilizada en la Sé de Braga, de ahi que presente forma de sillar
yofreceelsiguiente texto: Isidi- Aug(ustae) - sacrum/ Lucretia- Fida sacerd(os) - perp(etua)
-/ Rom(ae) et - Aug(usti) / Conventu{u}s - Bracaraug(usta o ustanorum) - d(at)

% Asistimosaunsincretismoreligioso entre divinidadeslatinas y orientales; las
primeras son evocadas por el término Augusta con clara alusién al culto imperial y la
segunda, por la divinidad egipcia Isis (Cf. S. M2, Garcia Martinez, «Las divinidades
niléticas en el Noroeste hispanorromano a la luz de los restos epigrafico-votivos», Bol.
Asoc. Esp. de Egiptologia, n° 7, Madrid 1997, pp. 249-265).
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La otra mujer reflejada en la epigrafia bracarense procede de un monu-
mento funerario localizado en Dume® y responde a una flaminica provinciae
HliJsp(aniae) Citerioris de nombre Nigrina.

Estos dos ejemplos nos evidencian que el sacerdocio femenino latino sélo
estuvo presente en el Conventus Bracaraugustanus dentro del conjunto de las
tres demarcaciones administrativas que lo conformaban.

D) PONTIFEX.

El tinico ejemplo epigréfico localizado en el Noroeste hispanorromano,
donde se alude a un Pontifex Augur (sic)*®, procede de Braga® y correponde a
una inscripcién monumental-honorifica® dedicada a Caius Caesar, hijo de
Augusto®, por la Callaecia™.

La significacién del monumento se centra en que se trata de una demar-
cacién territorial, representada por algunos de sus miembros, los que elevan
una dedicatoria al hijo de Augusto.

E) CURATOR.

Se refiere mds a un cargo de indole econémica y financiera que religiosa
propiamente dicha®.

8 Secorresponde con una inscripcion funeraria procedente de Dumey actual-
mente desaparecida, sin que se sepa como era exactamente, que presentaba el siguiente
texto: D(is) - M(anibus) sacrum) / pro - Nigrilnae - an(norum) L/ Flaminicale] / provinciae
/ Hilsp(aniae) - Citeriloris - b(ene) m(erenti) / [hler(edes) - p(osuerunt) -

8 «No sitio de Dume, adiante de S. Fructuoso para o norte, na parede das casas
de Valerio Pinto de Saa» (Cf. C.I.L. 11 2427).

®  El término Auguriestarfa confundido por Augusti, siendo una incorporacién
posterior, con el consiguiente error en su posterior difusién. Proponemos que seria mds
l6gico reconstruir el texto como C(aio) Caesari Augusti f(ilio) Pontif(ici)en virtud de otras
manifestaciones epigréficas dedicadas a esta misma persona (Cf. Garcia, Religides, n°
484, p. 466 donde se presenta otro monumento dedicado por la Civitas Igaeditanoruma
este mandatario, procedente de la localidad de Idanha-a-Nova).

8 Cf. Garcia, Religides, n°® 483, p. 465.

& g inscripcién fue encontrada en el lugar denominado «Campo de Sancta
Anna» en la ciudad de Braga y actualmente estd desaparecida. No se puede determinar
ni la forma concreta ni las dimensiones, a pesar de que se apuntan ciertas vaguedades
como lade poseer formade columna (Cf. Garcia, Religides, p. 465). El texto queacompafna
era: C(aio) - Caesari - Aug(usti) - f(ilio) / Pontif(ici) - Auguri (sic) / Callaecia

$  Lainscripcién de Braga se fecharia entre el 6a.C. y 1 a.C (la primera fechase
corresponde con su cargo de cos. desig. y la segunda conla de cos. igualmente ocupael
cargo en esa misma fecha de princeps iuventutis) (Cf. R. Cagnat, Coursd’Epigraphie, Paris
1974, p. 180).

¢ Esta debe ser entendida como la demarcacion territorial que abarcaria los
Conventus Lucensis y Bracaraugustanus, lugar de residencia de los Callaeci frente al
Conventus Asturum que seria la propia de los Astures.

s Cf.P.Le Roux—A. Tranoy, «Contribution al'étude des régions rurales du N.O.
hispanique au Haut-Empire: deux inscriptions de Penafiel», /Il C.N.A,, Porto 1973, pp.
249-258, en especial p. 257, nota 41 (= Le Roux - Tranoy, Contribution).
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Del Conventus Asturum contamos con la referencia a dos curatores, Cae-
sianus Agricola®, de Astorga (LAMINA 11, 3) e Iulius Nepos® de La Milla del
Rio (LAMINA II, 4), ambas localidades en la provincia de Leén.

Sobre el caso de Astorga muchas dudas suscita la inscripcién de cardcter
votivo®, dedicada a una supuesta divinidad protectora de la ciudad: ;Dea
Asturica? 0 ;Genius Asturicensium?. Varias han sido las soluciones planteadas
admitiendo que pudiese responder a: el rio Asturica divinizado, una diosa
prerromana epénima o la propia ciudad de Asturica Augusta®, aunque noso-
tros pensamos que se trataria del Genius Asturicensium, por los siguientes
hechos:

I°.— Por la existencia de una inscripcién en la Capital provincial,
Tarraco, dedicada al Genius Convent(us) Asturicensis™.

2°.— Porque el dedicante Caesianus Agricola, eques ;alae o cohortis?
FL I Lusit., y posiblemente veteranus, es el responsable de erigir el monu-
mento, lo que implicaria su residencia ;definitiva? en la urbs magnifica y ello
le llevo a la ereccién de un monumento votivo al genio del lugar, a pesar de
que €l no era de alli, sin embargo queria contar con su proteccién y tutela.

3°.— Por la significacién que tenfa la capital conventual asturicense en
el desarrollo politico y econémico del Noroeste.

Pero lo anémalo del epigrafe viene determinado por el cuerpo militar al
que supuestamente perteneceria el curator Caesianus Agricola: 1a cohors o ala
I Flavia Lusitanorum, de la cual no se tiene ninguna referencia epigréfica ni

¥ Cf.]. Mangas Manjarrés - J. Vidal Encinas, «La Dea Asturica», Studia Hist6ri-
ca, vol. II-111, n° 1, Salamanca 1984-85, pp. 305-314 (= Mangas - Vidal, Dea) e Idem, «La
Dea Asturica», Cuadernos Municipales, n° 1, Astorga 1987 (= Mangas - Vidal, Asturica).

" Cf.IRPLe, n° 63, pp. 79-80, Ldm. LV (= M. A. Rabanal Alonso - S. M2, Garcia
Martinez, «La Milla del Rio y Robledo de Torio en los manuscritos de Fidel Fita y
Colomer», Astorica, n° 14, Astorga 1995, pp. 203-210).

% Pequefiaaravotiva con foculusy molduras en cabecera ypieaparecidaenun
solar de la ciudad de Astorga. El texto epigréfico que proponemos es el siguiente:
[Glenius) -] Asturicel[nsium] - Cael[sialnius - Ag/[rijcola - eq(ues) / [Al(ae) o C(o)h(ortis)] -
Fl(aviae) - I - Lusit(anorum) / [cJurator

®  Cf. Mangas - Vidal, Dea, pp. 305-314 y Asturica, pp. 8-12.

* Cf. CLL. 114702,

™ Por el momento no se ha documentado ningiin monumento mds relativo a
este destacamento militar a pesar de contar con testimonios que evidencian las existen-
cia de otras formaciones militares que llevan el epiteto Lusitanorum (Cohors I, II, 11, VI
y VII) (Cf. P. Le Roux, L'armée romaine et 'organisation des provinces ibériques d’Auguste
al'invasion de 409, Paris 1982, pp. 94, 150, 173, 191, 192,227, 276, 336: ]. M. Rolddn Hervis,
Hispania y el ejército romano. Contribucion a la Historia Social de la Espafia Antigua,
Salamanca 1974, pp. 83, 88, 99, 100, 133, 153, 266, 267 y 268; N. Santos Yanguas, «Las
cohortes Lusitanorum en el ejército romanon, Conimbriga, vol. XV1II, Coimbra 1979, pp.
169-178; e Idem, «Los lusitanos en los ejércitos romanos de la Republica», Bracara
Augusta, vol. XXXIV, Braga 1980, pp. 367-390).
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literaria por el momento. Una duda que plantea es que si se es curator debe
ser de algo y por algo™, y en este ejemplo no se apunta nada.

No ofrece tanta complicaci6n la mencién de Julius Nepos™, quien se en-
carga posiblemente de recoger lo recaudado «ex donis» en relacién con algin
acto benéfico para la ereccién de un monumento a la divinidad (Deus Vago-
donnaegus) por medio de la Res Publica Asturicae Augustae a través de sus
magistrados Fl(avius) Proculus'y G(aius) Pacatus.

También en el Conventus Bracaraugustanus tenemos referencias de la
existencia de curatores segun aparecen reflejados en el altar de Marecos (Pe-
nafiel-Porto)™ (LAMINA 1], 1,2y 3).

El monumento resulta interesante porque se trata de una pila de sacrifi-
cios donde son inmoladas victimas animales (vaca(m), bovem, agnu(m),
bove(m) lact(entem) y agnul(um ?)) y ofrecidos ex votos (cor(onam)) en honor
a las divinidades veneradas (Nabia Corona, Iuppiter, Danigus, Iday [—]ur-
gus). La importancia del monumento reside en varios hechos: primero, en la
asociacién de una divinidad indigena con amplia repercusién en todo el
Noroeste™ —Nabial Navia— con otra latina —Iuppiter—; segundo, en que
aparece fechado el acontecimiento de cuédndo tiene lugar (V id(us) apr(iles)

2 Curatoralveiriveris et ripaum et cloacarum urbis; curator viarum, curator rei
publicae, etc.

™ Placavotiva fragmentada en cuatro listones y encontrada en La Milla del Rio,
el texto que le acompana es: Deo / Vagodonnaego / sacrum - Res - P(ublica) / Ast(urica) -
Aug(usta) - per | mag(istros) - Glaium) - Pacatum / et - Fl(avium) - Proculum / ex - donis

En sendos laterales de la placa: curante Iulio Nepote

% Se corresponde con un ara votiva procedente dela capilla de Nossa Senhora
do desterro en la freguesia de Marecos, con inscripcion por tres de sus lados (frontal y
laterales) y en el lado restante se representa un toro en sobrerrelieve.

El texto que presenta el siguiente: O(ptimae) - V(irgini) - Co(nservatrici o -
rniferae) - et - Nim(phae) Danigo(ru)/m - Nabiae - Coronae - valca(m) bovem - Nabiae -
agnu(m) / Iovi agnum / bove(m) lalct(entem) [..JURGO agnu(m) Lidae cor(nigeram o —
natum) / ann(o) et dom(o) actum V id(us) apr(iles) La/rgo et Messallino co(n)s(ulibus)
curator(ibus) / Lucretio Vitulino Lucretio - Sab/ino Postumo Peregrino (Cf. Le Roux -
Tranoy, Contribution, pp. 252-255; A.E, 1973, 319 y A. Tranoy, La Galice romaine.
Recherches surle nord-ouest dela Péninsule Ibérique dans I'’Antiquité, Paris 1981, pp. 282~
283).

Recientemente el Prof. P. Le Roux («Cultes indigénes et religion romaine en
Hispanie sous 'Empire», L'Afrique, la Gaule, la Religion a I'époque romaine. Mélanges a
la mémorie de Marcel Le Glay, Bruxelles, Collection Latomus 226, 1994, pp. 560-567 en
especial pp. 561-562) ha propuesto una nueva interpretacién del monumento, y dela
cual nosotros participamos: O(mnia?) v(ota?) co(nsecro?) et nim(bifero?) Danigo/ m(acto?)
Nabiae Coronae valcca(m) bovem Nabiae agnu(m) / lovi agnum bove(m) la/ct(entem)
[..Jurgo agnu(l(um?)] [ljdae cor(onam)/ ann(o) et [djom(o) actum VId(us) apr(iles) La/rgo
et Mesallino co(njs(ulibus) curator(ibus) / Lucretio Vitullino Lucretio Sab/ino Postumo
Peregrino.

% Cf. Ma. B. Garcia Ferndndez-Albalat, Guerra y religion en la Gallaecia y la
Lusitania antiguas, A Coruiia 1990, pp. 285-310.
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Largo et Mesallino —9 de abril del afio 147—); tercero, lo sacrificios se realiza-
ron en un lugar concreto y de forma periédica (ann(us) et dom(us) actum) y
cuarto, existen unas personas encargadas de efectuarlos (curator(es) Lucre-
tius Vitullinus, Lucretius Sabinus, Postumus Peregrinus).

Dentro de este conjunto de directores espirituales seria preciso afnadir,
como algiin autor ha querido ver, la actuacién de G, C. Calpurnius Rufinus, v.
¢., presente en todas las inscripciones del Santuario de Panéias, concelho de
Vila Real (Portugal) y cuyas competencias también fuesen las sacerdotales™
(LAMINA I1I, 4).

Junto a estas manifestaciones epigraficas de personas encargadas de diri-
gir y coordinar el culto en época romana, existen representaciones de figu-
ras” que aluden a esa misma funcién, son el Togado de Freixido™ y el Togado
de Puente Pufiide™.

El «togado de Freixido», representa un testimonio de culto religioso de los
gigurros, pues apareci6 cerca de A Ruia (Orense) y es propiedad particular. Se
trata de la representacidn de un oferente, con cabeza velada, capirte velato, 1a
cual se cubriria durante la ceremonia.

Es una pequeria figura de bronce de apenas 14 cms. de altura que porta en
su mano izquierda una acerra cubierta, posiblemente con flores, En la mano
derecha, y por el gesto con el pulgar abajo y los demds dedos arriba, debig asir
un praefericulum®, cuyo contenido vaciaria sobre el ara o altar ante el cual
oficiaba como sacerdote, o bien un grano de incienso. Su datacién se estable-
ce en época trajanea®!.

El «togado de Puente Pufiide» representa una figura masculina, de pie, de
31 cms. de altura realizada en bronce. Se conserva en el Museo Arqueoldgico
Nacional. Aparece también con la cabeza velada y es posible que en su mano
derecha portase la pétera para el sacrificio, pero no se conserva. No sustenta
nada en su mano izquierda. Se data en época adrianea®,

*  Cf.G.Alfoldy, Fasti Hispanienses. Senatorische Reichsbeamte und Offiziere in
den SpanischenProvinzen des rémischen Reiches von Augustus bis Diokletian, Weisbaden
1969, pp. 110, 231 y 240 e Idem, «Inscripciones, sacrificios y misterios: el santuario
rupestre de Panéias/Portugal. Informe Preliminar», Madrider Mitteilungen, n° 36, Ma-
drid 1995, pp. 252-258.

7 Se correponden con el modelo de genio privado muy extendido por todo el
Imperio (Cf. F. Acufia Castroviejo, «Nota encol de dousxenios daépocaromana atopados
en Galicia», Gallaecia, n° 34, Santiago de Compostela 1977-78, Pp. 287-289, en especial
p. 287 y nota 3 (= Acufia, Xenios)).

™ Cf.A. GarciaBellido, Esculturas romanas de Espanay Portugal, Madrid 1949,
n° 2, pp. 30-31, fig. 3 y 4 (= Garcia Bellido, Esculturas) y Acuiia, Xenios, p. 288.

* Cf. Garcia Bellido, Esculturas, n° 217, 1am. 158 e Idem, «Esculturas romanas
de Galicia», C.E.G., vol. XXIV, Santiago de Compostela 1969, pp. 27-34, no3, pp.31-32, fig.
5y 6y Acuia, Xenios, pp. 277-278.

% Vasija de cobre ancha y sin asas usada en los sacrificios.

8 Cf. Acuiia, Xenios, p. 288.

®  Cf. Acuiia, Xenios, p. 288.
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Ambas son una prueba més del arte provincial puesto al servicio del poder
imperante.

Después de haber analizado la presencia del sacerdocio en el Noroeste
hispanorromano simplemente nos quedan por hacer algunas consideraciones:

— Las referencias epigraficas y las escultdricas nos evidencian la exis-
tencia de un sacerdocio en los tres Conventus del Noroeste hispanorromano.

— Aparecen diferentes cargos relacionados con el oficio religioso: ins-
pex avium, augur, curator, sacerdos (hombre y mujer), flamen/ flaminica y
pontifex.

— Existe una dualidad, entre sacerdocio indigena, dado antes de la
presencia romana dentro de las poblaciones asentadas en el lugar y que a
nuestro juicio permanecerd, pero por accién de personas de condicién indi-
geno-latina (Flavia Flavi f), y el sacerdocio latino, propio para el culto a
divinidades latinas, aunque no exclusivo.

— Los cargos de sacerdos y flamen/inica no sélo son desempenados
por personas de condicién latina (L. Pomp. L. f Quir. Faventinus, [-] Me-
mius|- — -] Aniensis Barbarus, C. Iulius C. f. Quirina Fidus Asturicensis y
Lucretia Fida) sino también por indigenas que han ascendido en la escala
social y se han equiparado a los ciudadanos latinos (Camalus Melcaeci f.
Bracaraugustanus 'y Nigrina).

— Escasa representatividad del sector femenino, sélo tres alusiones
(Lucretia Fida, Nigrina y Flavia Flavi f.).

— No se constata ningun ejemplo en el Conventus Lucensis, aunque
uno de los monumentos procedentes de Astorga, aluda al desempefio del
cargo en la capital lucense.

— La espacializacién de los epigrafes es muy significativa, pues mien-
tras los sacerdotes/flamines o sacerdotes/flaminicae han aparecido en las capi-
tales conventuales (Bracara Augusta y Asturica Augusta) o en sus proximida-
des (Dume), en municipios (Cacabelos) o cercanos a ellos (Aquae Flaviae), tal
como ocurre con el ejemplo de Outeiro Seco, el resto de cargos religiosos no
tiene por qué vincularse con un asentamiento urbano de entidad conventual
(Banuncias (), La Milla del Rio y Marecos).
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Los representantes del poder religioso en la epigrafia romana...
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