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Espacios cultuales y relaciones étnicas:
contribucion a su estudio en el ambito
turolense durante época ibérica

Resumen

Francisco Burillo Mozota*

Se analizan los dos tipos de testimonios cultuales de caracter rural de época ibérica identificados en la provincia
de Teruel. En ambos casos no existe una relacion de exclusividad entre ritual y grupo étnico: en Pefalba de Villastar con-
fluye el culto céltico al dios Lugus con las caracteristicas de los santuarios rupestres del area ibérica; las cuevas santua-
rios propias del ibérico territorio levantino penetran en el &mbito ceitibérico.

Abstract

In this paper we analyze the two main kinds of cult data concerning the rural world in province of Teruel in Iberian
times. In both cases we can conclude that the cult does not belong exclusively two one only ethnic group. The cult to the
Celtic god Lugus in Pefialba de Villastar is congruent with the existence of rock sanctuaries in Iberian areas, meanwhile
the sanctuaries in cave -typical for Iberian territory in eastern Spain- can be found as well in the Celtiberian zone.

No son abundantes las evidencias sobre reli-
giosidad ibérica identificadas en el &mbito de la pro-
vincia de Teruel. Los testimonios existentes practi-
camente no han variado con respecto al estudio de
sintesis realizado por Marco Simén (1983-1984) y
actualizado posteriormente por M. Beltrdn Lloris
(1995), autor que, por otra parte, ha dirigido la Ulti-
ma revisién del yacimiento de Azaila y con ella del
templo in antis descubierto por Cabré en el citado
asentamiento (Beltran, 1995). Las nuevas aporta-
ciones han ido dirigidas a interpretar los datos cono-
cidos desde nuevas perspectivas, como las que
veremos para Pefalba de Villastar o el estudio que
Olmos realiza sobre la iconografia del kdlathos que,
con decoracion similar aparecié en Alcorisa y Azaila
y cuya ornamentacion gira en torno al tema de los
labradores y cazadores miticos (Olmos, 1996).

El presente trabajo se centrard en una parte
de los testimonios religiosos identificados, en con-

creto los correspondientes a los espacios sacros
localizados fuera de los nicleos de poblacién. La
peculiar situacién del territorio turolense, donde se
establece el contacto entre los dos grandes grupos
étnicos en que suele dividirse la peninsula Ibérica
durante la etapa protohistdrica: el ibérico y el célti-
co, y mas concretamente el celtibérico, permite pre-
guntarnos si dichos grupos tenfan unos rituales
diferenciados o, al contrario, su etnicidad trascen-
dia al marco religioso presentando netas diferen-
cias en el mismo.

LA ADSCRIPCION ETNICA DEL TERRITORIO

Tan sélo dos tipos de rituales de carécter
rural se han identificado en el ambito turolense y
territorio zaragozano préximo: el santuario al aire
libre de Pefialba de Villastar y las denominadas
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cuevas santuarios. Ambos se ubican en la zona de
contacto entre el area celtibérica, representada
por los belos, y la ibérica, con los ausetanos del
Ebro, ilercavones y edetanos (Burillo, —a). Es
complejo reducir a una linea fija a modo de fron-
tera estable la separacion de estas etnias y de sus
respectivos grupos étnicos, ya que depende del
andlisis de aquellos parametros que puedan con-
siderarse como indicadores étnicos, de dificil
apreciacién desde el andlisis arqueolégico. La
adscripcion étnica de las ciudades es uno de los
pocos caminos que nos permite avanzar en esta
compleja tarea, pero es facil caer en anacronis-
mos dada la diferente cronologia de las citas exis-
tentes y los importantes cambios étnicos que se
pueden detectar durante el siglo | aC (Burillo, —b).
As{ Damanium, ciudad identificada en Hinojosa de
Jarque, si bien inicialmente se puede considerar
celtibérica por la lengua gque emplea en su mone-
das, posteriormente Ptolomeo nos la identifica
como edetana. Ratificar la veracidad de las inter-
pretaciones y sefialar que cambios se han produ-
cido y cédmo han repercutido en la poblacién exis-
tente incide, a su vez, en una gran extension de
territorio de las serranias turolenses, donde se
ubican los testimonios cultuales a los que nos
referimos.

Otra perspectiva nos la ofrece la distribucion
de los hallazgos linglisticos. Tal como se sintetiza
en la figura 1 se pueden sefialar tres territorios
con entidad. El méas oriental y septentrional, mar-
cado por la distribucién de la lengua ibérica y cuyo
limite queda fijado por las ciudades de Celin,
Lesera, Osicerda, Lacine y Salduie. El mas occi-
dental con dominio de la lengua celtibérica, y
donde se ubicarian ciudades como Bilbilis y
Segeda.Y un tercero formado por una amplia fran-
ja intermedia, donde existen ciudades celtibéricas
como Conirebia Belaisca, Beliciom y la problema-
tica Damaniu, pero donde también pueden hallar-
se otras claramente ibéricas, todavia no localiza-
das. En este territorio encontramos la presencia
de inscripciones pertenecientes a ambas lenguas,
asi como testimonios latinos. Cierto que algunos
de los soportes implican un desplazamiento de los
textos desde su lugar originario, pero su misma
presencia nos muestra que en esta zona fronteri-
za existia una permeabilidad linglistica, donde las
relaciones sociales y econdmicas harian surgir un
verdadero bilingliismo en los sectores de |a socie-
dad implicados. Alcanzando un trilinglismo con la
penetracién del latin, que poco a poco se impon-
dra sobre las lenguas indigenas. El estudio reali-
zado por Untermann (1995, 201) sobre la epigra-
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fia indigena y la romanizacién en la Celtiberia le
lleva a sefalar que Pefialba, al igual que la zona
de Toletum-Segovia, se ubica en un territorio mar-
ginal respecto al area central de la Celtiberia,
dado que la difusion del alfabeto ibérico llega a la
par que recibe el afalbeto latino, poco antes de
perder su propia lengua.

EL SANTUARIO DE PENALBA DE VILLASTAR

Pefialba de Villastar es el Unico caso de la
Celtiberia donde los investigadores aceptan de
forma unanime la existencia de un santuario. Su
vinculaciéon a un ritual del mundo céltico queda
fuera de duda ante la existencia de una inscripcién
gue menciona por dos veces a uno de los dioses
mas importantes del panteén celta: Lugus, lo cual
permite relacionar las caracteristicas topograficas
del lugar, una montafia sin evidencia de construc-
ciones pétreas, con los complejos religiosos natu-
ralistas del mundo celta al que pertenece. Tal como
ha estudiado Marco (1986) nos encontramos ante
unos loca sacra libera, un santuario a cielo abierto,
un sitio sacralizado donde el hombre podia entrar
en contacto con la divinidad.

Pefialba fue dado a conocer a la comunidad
cientifica por Cabré en 1910, con un estudio global
que todavia se halla pendiente de su actualizacion
(Gimeno, 1984), dado que las meritorias investiga-
ciones posteriores o se han centrado en los aspec-
tos religiosos o, mas frecuentemente, en los lingdis-
ticos de las inscripciones localizadas, abandonan-
dose el andlisis de conjunto del mismo. Se situa
Pefialba entre Villastar y Villel, sobre la margen
derecha del Turia y a tan sélo 8 kildbmetros de Teruel
capital. Proxima a la cima de la montafa de Pefalba
se encuentra coronada por una ancha cornisa de
caliza, donde se suceden las paredes cortadas y los
abrigos rocosos. A lo largo de cientos de metros y
vinculado de forma exclusiva al flanco este, que da
al rio, se localizaron una serie de inscripciones y
grabados, con textos y distintos elementos icono-
graficos, figuras geométricas, de animales y huma-
nas, cuya diferente adscripcion cronolégica se halla
pendiente de estudio. Pero el visitante sélo podra
identificar parte de los graficos primitivos, dado que
los textos mas significativos fueron arrancados de la
roca y se conservan en el Museo Arqueolégico de
Barcelona. El estudio de los mismos, de los que fue-
ron depositados en Villel, y hoy perdidas, y de los
que todavia se conservan en la cantera de Pefialba
han sido objeto de continuados estudios y revisio-
nes (Gémez-Moreno, 1949; Lejeune, 1955; Schmoll;
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Figura 1. Cartografia con la situacién de ciudades y hallazgos linglisticos.

1959; Untermann, 1977; Schwerieck, 1979; Kédde-
ritzsch, 1985; Eska, 1990; Meid, 1993-1995; 1994;
Pérez Vilatela, 1993; 1996; Navarro, 1994).

Dichos grafitos han proporcionado uno de los
testimonios mas interesantes de la lengua celtibéri-
ca, destaca entre ellas la denominada gran inscrip-
cién de Pefialba:

ENI . OROSEI

VTA . TICINO . TIATVNEI

TRECAIAS . TO . LVGVEI

ARAIANOM . COMEIMV

ENI . OROSE! . EQVEISVIQVE

OGRIS . OLOCAS . TOGIAS . SISTAT . LVGVEI . TIASO

TOGIAS

Si bien hay unanimidad en la identificacién del
nombre del dios Lugus y la existencia de dos partes
definidas en esta inscripcién sacra, no existe acuer-
do a la hora de interpretar su significado. Para
Lejeune (1955, 7ss.) gira en torno a las ofrendas al
dios Lugus, donde ENIOROSEI seria el locativo que
indicaria el caracter anual de las mismas, observa la
posible coincidencia de EQVOIS con un mes del
calendario galo de Coligny. Lo cual es recogido por
Marco (1986, 752-753) para sefialar que el texto
podria hacer referencia a la fiesta agraria de
Lughnasadh, bien conocida en el ritual irlandés, con
mencién de las ofrendas al dios Lugus de campos o
tierras de labor. Sin embargo, Tovar duda entre que
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ENIOROSE! mencione un mes o, lo que ve mas pro-
bable, el nombre de un magistrado o sacerdote;
identifica con un étnico o gentilico a ARAIANOM y al
aceptar como enclitica EQVISVIQVE anula la pro-
puesta de Marco (Tovar, 1973; 1955-1956; 1959).
Schwerteck (1979) defiende que ENIOROSEI seria
“hizo, dedicé"y ERECAIAS, significaria “dique, terra-
plén”. Por su parte Villar manifiesta que nos hallamos
ante una enumeracion de ofrendas cuyo lugar se
especifica en el inicio de la inscripcion ENIOROSE!,
esto es en Orosis, ceca cuya situacion se hallaria no
alejada de Pefialba, bien en la Caridad de Caminreal
0 en otra ciudad proxima (Villar, 1991, 449; también
Marco, 1996, 89, comparte la opinién de una refe-
rencia a Orosis). Sin embargo, Meid cree que esta
palabra haria referencia a la deidad como residente
en la montafia y el texto nos hablaria de la peregri-
nacion campestre al dios Lugus de los arayanos y a
la elevacion de una techumbre para el thiasus por
parte del caudillo de la comunidad (Meid, 1993-
1995; 1994). Interpretacién que es, a su vez, puesta
en duda por Marco (1996, 89). En cualquier caso
nadie duda que nos encontramos ante una de las
evidencias mas importantes en el mundo céltico de
culio al dios Lugo. Y es interesante recordar ia men-
cidén de Cabré (1910, 255) que cita la situacién de
esta inscripcion sobre un cuervo corriendo, dado que
es con éste animal con el que se identifica a Lugus
en el mundo galorromano (Marco, 1986, 734ss.).

LA DATACION DE PENALBA

Uno de los problemas de Pefialba es el refe-
rente a su datacién. ;Cuando surge? y jhasta

//\//o ag/4

/7/(// /\/
ARV

//A//ofiafll(//(
0(/(%0.6(/4)77'0
oA,

o TIAT VM
L1704 A Vi
AND A YT
1 Ve
(S ) oaT el T 1450

gué momento perdura en su uso? son dos de las
preguntas que deberiamos saber responder para
no caer en una intemporalidad respecto a la
interpretacion de este importante santuario y
pensar que nos encontramos ante un testimonio
estable, que continlda a lo largo de un dilatado
tiempo.

No se han detectado evidencias arqueoldgi-
cas, como construcciones o elementos muebles,
vinculadas al santuario que permitan una datacién.
Puede ser gque nunca existieron, y que el ritual
desarrollado Unicamente dejé como testimonio los
grafitos identificados. Claro estd que tampoco han
sido buscadas de forma sistematica. De hecho, sila
interpretacién de Meid es acertada, se habria cons-
truido alguna estructura sélo detectable a partir de
la excavacién arqueoldgica. Los mechinales que se
perciben en diversos puntos del frente calizo de
Penalba y que implican la existencia de cubiertas
no han sido fechados, dada la existencia hasta
época reciente de cabafas y cercas vinculadas con
la ganaderia, actividad con los que aparentemente
se relacionan.

[Los Unicos criterios de datacion se han esta-
blecido a partir de los textos existentes. El conocido
verso virgiliano: 268 e inicios del 269 del libro Il de
la Eneida, reproducido en latin en Pefalba, fue lle-
vado por Gémez-Moreno al siglo | dC, lo cual ha
sido ratificado por Mayer, para quien la escritura ten-
dria una data mas precisa: inicios de época flavia
(Mayer, 1993, 862). Untermann manifiesta la unifor-
midad existente en las letras de las palabras celti-
béricas, tanto en las formas como en el ductus de
las letras, que unido a la escasa diferencia con la de
las inscripciones latinas le lleva a la conclusién de

Figura 2. Inscripcién de Pefialba de Villastar (segiin M. Gémez-Moreno).
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gue todos los textos existentes en Penalba son de
un mismo momento, que fecha en el cambio de era,
y que no duraron mas de una generacion
{(Untermann, 1995, 200-201). De ser asi, Pefialba, el
santuario celtibérico por excelencia estaria en uso
en un periodo muy limitado de época imperial, por lo
que no existen datos para defender la pervivencia
en este lugar de una ancestral ritual indigena. Lo
cual incide directamente en la cronologia del culto al
dios Lugus en este [ugar. Con frecuencia hay una
interpretacion pancéltica de distintas evidencias que
se consideran comunes al mundo celta, formando
un conjunto estable en el espacio y en el tiempo. Al
datar el culto a Lugus aqui atestiguado en los inicios
de época imperial se nos abren dos posibilidades
para los hablantes de lengua celtibérica que graba-
ron los textos en el cortado calizo. Una es la tradi-
cionalmente aceptada: nos encontramos ante un
ritual propio de la sociedad celtibérica que se mani-
fiesta tardiamente, lo que implicarfa la antigliedad
del culto a este dios y la existencia de un panteén
comun celta. Pero la datacion sefialada y la ausen-
cia de otros testimonios celtibéricos anteriores vin-
culados con el dios Lugus obliga a pensar en otra
posibilidad: la penetracion y asimilacién de una reli-
gion en fechas tardias, a partir de la conquista
romana; fruto del importante flujo de ideas y perso-
nas que tienen lugar en el nordeste de la peninsula
Ibérica con el vecino territorio galo.

Foto 1. Panoramica de Penalba de Villastar.

PENALBA DE VILLASTAR COMO EVIDENCIA
ECLECTICA DE RITUAL RELIGIOSO

Se ha relacionado Pefalba de Villastar con
otras evidencias de la Hispania céltica, caso de
Panoias en Portugal y Ulaca en Avila con las que
sélo tiene en comun el nombre de santuario rupes-
tre, ya que manifiesta diferencias esenciales. El de
Ulaca es un claro ejemplo de sacralizacién urbana,
al situarse en el interior del recinto de esta impor-
tante ciudad (Alvarez, 1993) y comparte con el de
Panoias la focalizacion precisa del lugar religioso,
en una gran roca gque se ha modificado tallandola,
desarrollando un facil camino de acceso con sen-
das escaleras, lo que anula su aspecto natural y lo
convierte en un lugar donde la talla adquiere el
valor de elemento constructivo. En estos santuarios
del Ambito lusitanovetén se ha querido ver la plas-
macién fisica del ritual de sacrificio de animales
gue describe la inscripcion lusitana del Cabego das
Fraguas con paralelos en otras evidencias icono-
graficas (Tovar, 1985) que los vinculan con un ritual
extendido en el Ambito indoeuropeo bien conocido
en los suouetaurilia romanos. Sin embargo, nada
autoriza a trasladar ni el ritual ni el modelo de lugar
sacro del occidente de la céltica hispana a Pefialba.
El otro Unico epigrafe rupestre identificado en el
ambito celiibérico, se localizd préximo a Santo
Domingo de Silos (Moure, Garcia, 1986), corres-
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ponde a una inscripcién en escritura ibérica de lec-
tura todavia insegura. (Hoz, 1995, 8), Albertos pro-
puso identificar dos nombres, uno de vinculo ibéri-
co y otro celtibérico (Albertos, 1986). En' cualquier
caso, la situacién del mismo en lo mas profundo de
la cueva da lugar a que difiera del caso de Pefalba.

Aqui encontramos la roca emergente conser-
vada en su forma natural, la zona sacralizada, a juz-
gar por la dispersién de las inscripciones en ella
existente, se extiende a lo largo de varios cientos de
metros. Una de ellas reza: TVROS KARORVM
VIROS VERAMOS, que se ha traducido por “Turo de
los Karoros (?) hombre excelso” (Vilar, 1991, 449).
El hecho de que el nombre de TVROS / TVRROS
aparezca mencionado por seis veces da lugar a que
se haya planteado (Untermann, 1977, 7; Hoz, 1995,
9) que ademds de un nombre de persona, pueda
ser un término vinculado con el culto, como VOTVM,
0 que corresponda a un tednimo. La forma de refle-
jar el contacto con:la deidad a través de la escritura,
dejando plasmacion fisica y permanente del nombre
del oficiante/peregrino, no tiene sus paralelos mas
proximos en el area de la Hispania céltica, sino en
el proximo territorio ibérico levantino, con el que
Pefialba forma una continuidad espacial de esta
manifestacion, configurando precisamente su punto
mas occidental. El estudio realizado por Pérez
Ballester (1992) sobre las evidencias de santuarios
con inscripciones rupestres existentes en la
Peninsula, muestra la concentracién existente en el
ambito levantino, con un desarrollo paralelo a la
costa pero asentdndose en el d&rea montafiosa inte-
rior, en un ecosistema coincidente con el que ocu-
pan los abrigos de pintura levantina, con los que
comparte a veces el lugar y en donde Pefialba for-
maria precisamente el punto mas occidental, des-

gajandose espacialmente el caso de Torrejon el

Rubio de Céceres. En las conclusiones de dicho
autor separa claramente los dos conjuntos localiza-
dos en el Rosellon, por situarse en rocas al aire libre
y en laderas suaves, del resto que tiene en comun
el ubicarse en los bloques rocosos emergentes en lo
alto de una ladera, normalmente abrupta, con nota-
bles desniveles con el medio inmediato, lo que faci-
lita la visibilidad del entorno desde estos puntes, a
la par que son lugares que se divisan desde distan-
cia, solo disminuida por lo accidentado del relieve.
Se hallan préximos a cursos de agua corriente que
discurren por la ladera o por el fondo del barranco.
Con frecuencia las inscripciones se sitllan en abri-
gos, que se supone lugares de culto, con el proble-
ma de no haberse podido traducir las inscripciones
ibéricas, pero que en el caso de Cogul se ratifica el
peregrinaje al lugar sacro por el testimonio latino:
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SECVNDO VOTVM FECIT, y en el de Pefialba por
los datos comentados.

Marco llamé la atencién sobre la existencia
de hoyos tallados en. la superficie horizontal de la
roca, encima de las. zonas de inscripciones; algu-
nos con canales de comunicacion y otros de ali-
mentacion o desaglie (Marco, 1986, 746). Supo-
niéndales su contemporaneidad con las inscripcio-
nes: celtibéricas, nada autoriza a vincular con ellos
la existencia de un rito sacrificial donde la sangre
fuera el liguido derramado. Desde que el Marqués
de Cerralbo realizé una interpretacion fantasiosa de
la. que domind piedra de los sacrificios en Monreal
de Ariza, la existencia de un ritual sanguinario y
sangriento entre los celtiberos ha sido frecuente-
mente defendido entre los investigadores basando-
se en evidencias arqueoloégicas insuficientes y ten-
denciosamente interpretadas (supuestos sacrificios
humanos en la Celtiberia vinculados al dios Lugo
se han supuesto en Bilbilis ltalica: Martin, 1975;
1982; Salinas, 1983; una critica a los mismos. en
Burillo, 1992). Las mencionadas cazoletas excava-
das y comunicadas, ademas de encontrarse en. el
ambito castrefio (Marco, 1986, 746), son muy fre-
cuentes en el proximo territorio- del Bajo Aragén,
Cataluna, Roselldon y norte de ltalia (Pascual
1988). Fueron identificadas inicialmente como un
primitivo sistema de escritura denominado dgmico,
actualmente su finalidad se relaciona con algtn ele-
mento liguido y su cronologia parece extenderse
desde el inicio de la edad del bronce, donde se ha
encontrado su vinculacién a monumentos megaliti-
cos, a época medieval.

En la busqueda de un significado no san-
griento-para el posible ritual que se desarrollara en
las de Pefialba, seria interesante analizar el entor-
no inmediato en que se sitda este lugar. Guarda en
comun con los santuarios del area ibérica levanti-
na la presencia de agua corriente, con la manifes-
tacion mas evidente en el propio rio Turia que dis-
curre a.los pies de la montafia. Sin embargo, llama
la atencién otro. hecho revelador, hasta ahora
desapercibide, como son las emergencias de
aguas mineromedicinales en un entorno no supe-
rior a 3 kildmetros y que han tenido su distinto
aprovechamiento en épocas histéricas. En la edad
media, con su sacralizacién con la ermita que lleva.
el significativo nombre de “La Fuensanta”, a donde
todavia hoy se acude para obtener curacién por
contacto con el agua que mana en el punto donde
se construyd. Mas préximo y laico, pero no menos
curativo, es el balneario de Villel y todavia mas
inmediatas las salinas, donde se decantaba
las emergencias de agua salobre. Es, pues, la exis-
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tencia de una ritualidad vinculada con el agua una
de las hipotesis alternativas que se proponen
como complemento de la sacralizacion de esta
montafia.

Si se hace un analisis de la distribuciéon de
los testimonios que hacen referencia al dios Lugus
en la peninsula Ibérica, recopilados inicialmente
por Tovar (1981) y completados por Marco (1986,
741-743), se observa como Pefalba se sitta en el
punto mas oriental. Situacién extrema que compar-
te con los testimonios identificados de la lengua
celtibérica. Pero si el andlisis espacial se realiza
con los modelos de santuarios rupestres identifica-
dos Unicamente por la presencia de inscripciones
rupestres caracteristicos del area ibérica, se
observa su posicidn extrema occidental. Esto es,
Pefialba, se sitda en el lugar extremo de dos gru-
pos étnicos, posicion que permite explicar que con-
fluyan fituales religiosos especificos de cada uno
de dichos grupos.

PENALBA DE VILLASTAR, ;UN SANTUARIO
DE FRONTERA?

Todo lugar religioso sirve para aglutinar a la
comunidad a que pertensce, pero también puede
ser un-elemento de diferenciacién respecto a otros
grupos humanos. Surge, pues, la pregunta: ;acaso
nos encontramos ante un santuario que identifica-
do con un grupo nos marca la frontera entre dos
comunidades? o, por el contrario, se nos manifies-
ta como un punto de confluencia entre comunida-
des diferenciadas. Preguntas de esta indole no son
recientes, pues en cierta medida aparecen ya for-
muladas en los primeros trabajos de Cabre, cuan-
do afirmé: “Que tal monte se hallaba en la casi fron-
tera de naciones como eran los saguntinos, que
partian desde aquel pais hasta el mar, y los celti-
beros, que alli llegaban.” (Cabré, 1910, 260-261).
Sobre esta posibilidad de frontera vuelve a insistir
de Hoz (1995, 8). Por otra parte Marco, al tomar
como modelo el santuario rural de Lamas de
Moledo, donde el analisis de las inscripciones le
lleva a considerarlo como: “...un santuario situado
en los limites entre dos civitates cuyos territoria
habrian englobado los de antiguas unidades étni-
cas...”, plantea que Pefalba podria tratarse de un
santuario que atraeria a gentes de civitates diver-
sas, lo que daria lugar a un santuario de conver-
gencia (Marco, 1996, 88-90). No obstante, en esta
interpretacion .debe valorarse que la ciudad mas
préxima se encuentra a una distancia superior a 50
kilbmetros.

Al encontrarnos ante un punto sagrado situa-
do fuera del lugar donde se habita, poblados, y
donde se entierra, cementerios, fa comunidad se
vio libre para su eleccion, valorando para ello las
circunstancias que motivaran la preferencia de este
sitio y no de otro. Las especiales caracteristicas de
la montafia elegida, lugar destacade en el paisaje,
gue combina la atraccién visual desde gran distan-
cia con la percepcién de una amplia visibilidad
desde el mismo, y su proximidad a emergencias de
aguas mineromedicinales, son aspectos que pudie-
ron incidir en la eleccién concreta de este punto
tnico en la Celtiberia. También Cabré valord su
situacion estratégica, al hallarse inmediato y domi-
nante sobre el cauce del Turia y en un punto espe-
cifico del mismo: “...en ef célebre estrecho de Villel,
puerta infranqueable a cualquier pueblo invasor”
(Cabré, 1910, 246). Es esta situacidn sobre un
importante camino natural con Levante, en un
punto de paso obligado en el mismo, lo que da
lugar a que se valore su relacidén con el mismo, y no
tanto el control estratégico del paso como la per-
cepcion que del santuario tendrian los transelntes
que discurrieran por el Turia.

La seleccién de un lugar dentro de las malti-
ples posiblidades que ofrece la naturaleza implica
no solo una sacralizacion de un sitio concreto de la
geografia fisica, sino lo que es mas importante el
crear dentro de la comunidad un punto de referen-
cia sagrado para ella misma. Falta un estudio espa-
cial de los yacimientos que lo rodean y que permi-

ta analizar las posibles relaciones con los mismos.

Su excepcionalidad dentro de la Celtiberia lleva a
pensar que pudo ser punto sacro para una amplia
comunidad, dispersa en distintos asentamientos.
Pefialba pudo tener un doble valor, no necesaria-
mente disyuntivo sino complementario. Por una
parte lugar de identidad y de atraccién de un grupo
humano diseminado en el territorio, por otra, lugar
de identidad de una comunidad frente a otra, como
santuario de frontera que sacraliza los limites del
territorio. Indicios para plantearnos al menos esia
posibilidad los tenemos en dos aspectos ya vistos,
el de ser un punto limite en la distribucion de la len-
gua celtibérica y el ser el Unico lugar donde entran
en contacto elementos de rituales célticos con ibe-
ricos, pero falta un desarrollo de la investigacion
para aceptar comoe vélida esta propuesta.

CUEVAS-SANTUARIO

Uno de los aspectos rituales més caracteristi-
cos de la inmediata érea ibérica mediterranea son
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Inscripciones Indigenas

A Encueva
® Enabrigo

Figura 3. Distribucién de abrigos con inscripciones indigenas.

las denominadas cuevas-santuarios, donde la pre-
sencia del registro arqueoldgico permite no sélo su
datacion entre fines del VI aC y época imperial
(Gonzalez, 1993, 73), sino también contar con
datos especificos sobre su ritual. Son varios los
estudios de sintesis que muestran la concentracion
de estas evidencias en la zona levantina (Tarradell,
1974; Gil-Mascarell, 1975; Aparicio, 1976; Serrano,
Fernandez, 1992; Gonzalez, 1993), con hallazgos
que van disminuyendo en el area catalana (Vega,
1981) y murciana (Lillo, 1981, 37-45). Las eviden-
cias mas occidentales se limitan a la turolense
Cueva del Coscojar (Perales, 1989, 35-37) en el
linde con la zona celtibérica. Por lo tanto, como
hallazgo excepcional, por ubicarse en ambito celti-
bérico, puede considerarse al menos una de las
cuevas identificadas en el entorno de Epila,
Zaragoza (Pérez, Sus, 1984), ya que la cavidad
localizada debajo de la propia Clunia vinculada a la
misma ciudad y con evidencias exclusivas de
época imperial se aleja de las peculiaridades del
ritual ibérico sefalado.

Gil-Mascarell (1975} llamé la atencién sobre
la diferenciacién de aquellas cuevas-refugio, utiliza-
das como un habitat temporal, de las que tenian
funcion de santuario. El elemento diferenciador
venia dado por la cultura material que aparece en
éstas y las caracteristicas del lugar donde se loca-
lizaba. Destaca en las mismas el frecuente dominio
de los vasos caliciformes, en su gran mayoria de
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pasta grisacea, y la presencia en menor nimero de
pateras. Materiales que aparecen en zonas de
escasa habitabilidad, situados en los lugares pro-
fundos de las cuevas, himedos o con presencia de
agua.

Todo ello evidencia la existencia de un ritual
vinculado con el mundo subterraneo y comin a un
extenso territorio. La frecuente dificultad de acceder
a estas cuevas y de llegar al punto donde debia
resolverse el ritual, manifiesta que estaba vinculado
a unas personas muy especificas del grupo, plante-
andose (Gonzalez, 1993, 74) que puede ser un
ejemplo mas de los ritos iniciaticos tan extendidos
por la cuenca mediterranea. En la identificacién del
posible ritual son significativos los materiales cera-
micos comentados y la explicacion que se da al uso
de los mismos. Entre las més frecuentes son vincu-
far los vasos caliciformes a libaciones realizadas
con el agua presente en la cavidad a la que se le
supondria un caracter salutifero (Pla, 1980, 270),
libaciones con otros liquidos u ofrendas de frutos
(Blazquez, 1983, 206), al relacionar esta forma con
la que portan las representaciones escultéricas de
oferentes del Cerro de los Santos. Pero también se
ha hecho hincapié en que para la funcién libatoria
pudieran emplearse las pateras, mientras que las
vasijas caliciformes fueran empleadas como lam-
paras portadoras de luz, a modo de lucernas,
que encontramos presentes en otros puntos del
Mediterraneo.



ESPACIOS CULTUALES Y RELACIONES ETNICAS: CONTRIBUCION A SU ESTUDIO EN EL AMBITO...

Sea cual sea la funcién nos hallamos ante un
ritual hiperétnico propio del dmbito ibérico medite-
rraneo, con una situacién espacial similar a los mas
escasos santuarios al aire libre ya vistos, compar-
tiendo con ellos su alejamiento de los nicleos habi-
tados, pero diametralmente opuestos respecto a su
ritual, al estar éste vinculado con los simbalismos
propios del mundo de la obscuridad, subterraneo y
oculto. Nos encontramos, pues, ante un ritual reli-
gioso especifico de un grupo étnico, el ibérico del
ambito levantino, adscripcidén que no es dbice para
gue se limite a dicho territorio su presencia excep-
cional dentro de la zona celiibérica mas préxima, en
el area donde llegan los epigrafes de lengua ibérica,
muestra que nos encontramos ante una evidencia
que supera los limites y por ende la identidad del
ritual de un grupo étnico, para penetrar en el area
celtibérica proxima que lo asume eclécticamente al
hacerlo convivir con sus propios rituales religiosos.

CONCLUSIONES

Si bien debe aceptarse la identidad étnica de
los grupos humanos como una realidad social en
continua evolucién, en convivencia con la estruciura
politica de las ciudades estado y posteriomente con
el imperio romano, debe también entenderse que ni
las etnias ni los grupos étnicos fueron unidades cerra-
das. Fruto de un proceso historico las relaciones con
los otros grupos humanos dieron lugar a contactos, a
mutuas influencias con desiguales resultados. En las
zonas fronterizas es donde se pueden detectar mejor
estos procesos simbidticos, y es en el ritual religioso
uno de los fendmenos donde se manifiesta. La
ausencia de un poder estatal centralizado en las
etnias celiibéricas, que unifique y normalice los ritos,
facilita que manifestaciones especificas de un territo-
rio trasciendan a otro étnica y culturalmente diferen-
ciado. Esta trascendencia lejos de generalizarse inci-
de exclusivamente en la zona periférica, en el ambito
de contacto donde llega a adquirir una plasmacion
especifica al combinar eclécticamente manifestacio-
nes religiosas de grupos diferenciados.
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