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DIVINITA CELTICHE NELLE REGION! ALPINE ORIENTAL! 

Le regioni alpine orientali, estendentisi da Aquileia alla maggior parte 

de! Norico e a una piccola porzione della Pannonia, erano abitate principal­
mente da varie tribi:1 celtiche, che vi si stanziarono gradualmente a partire 
dalla fine de! IV secolo a.C. o dall'inizio de! III secolo a.C. I precedenti abi­
tanti autoctoni erano pre-Celti, conosciuti negli scrittori romani della tarda 
repubblica e dell'impero sotto ii nome generico di "Illiri". Era questo un ter­
mine piu amrninistrativo che geografico, e ancor rneno etnico, dato che face­
va riferirnento all a provincia dell' lllyricum, che includeva le posteriori pro­
vince di Dalmazia e Pannonia, e spesso era riferito pure al Norico. 
L'estensione degli insediamenti celtici in direzione della Pannonia orientale e 
incerta tanto quanto le influenze celtiche in !stria, Giapodia e Dalmazia, 
nonostante ii fatto che i Giapodi, per esempio, siano definiti da Strabane un 
popolo misto illiro-celtico (4, 6, 10, C 207). Per queste ultime regioni non 
possiamo parlare di un insediamento celtico, ii che, comunque sia, non vi 
esclude una maggiore o minore influenza della cultura di La Tene o l'esi­
stenza di sporadiche isole celtiche entro i confini delle aree degli insediamenti 
giapodici. 

In un tentativo di distinguere le divinita celtiche nelle regioni alpine 
orientali e nelle aree vicine, e importante considerare lo sviluppo specifico 

degli insediamenti, che fu influenzato dalla acculturazione degli abitanti pre­
celtici, che dovettero adattare ii loro stile di vita a quello dei nuovi arrivati 
Celti. Vi erano indubbiamente anche regioni che non erano state abitate in 
precedenza, o che per varie ragioni erano state abbandonate (1): qui gli inse­
diamenti celtici si svilupparono in maniera piu indipendente, senza l'influsso 
cos1 determinante di una cultura precedente, sebbene fossero gradualmente 

trasformati tramite influenze culturali reciproche pii:1 o meno forti da parte 
delle popolazioni circostanti. Tutti questi fattori determinarono le pratiche 

religiose specifiche e i culti delle popolazioni e delle tribu stanziate in que­
st' area, estesa grosso modo da Aquileia a gran parte de! Norico e della
Pannonia sud-occidentale, fino a Savaria e Siscia. 

(") Si ringrazia ii dott. Stefano Di Brazzano per aver proceduto alla traduzione dall'in­
glese de! testo originale. 

( 1) SASEL. 1980.
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Recentemente ci si e chiesti quanta sia legittimo - o semplicemente se 
sia legittimo - parlare di religione gallo-romana, un termine comunemente 
adoperato per designare divinita e culti celtici che conosciamo soltanto attra­
verso fonti romane o romanizzate, soprattutto monumenti epigrafici e figura­
tivi. Qua! era ii vero ruolo della religione celtica nelle province romane "cel­
tiche", abitate non soltanto dai Celti, ma anche da coloni italici e di altra pro­
venienza, visto che la classe superiore dei Celti, costituita da alti sacerdoti 
(druidi e altri) che avevano fermamente preservato la loro antica tradizione 
(tras)formandola ed esercitandola, era stata annientata? (2). Questa e una 
visione certamente distorta, forse piu di quanta siamo portati a immaginare 
quando parliamo delle divinita celtiche. Se l'essenza delle credenze religiose 
puo essere rimasta simile alle credenze originarie dei Celti politicamente indi­
pendenti, sotto ii dominio romano le pratiche religiose e cultuali furono 
profondamente trasformate dall' influenza dell' assai complicata religione 
romana e dei suoi culti. Entrambe erano religioni politeistiche, ma mentre 
quella romana era altamente specializzata, quella celtica era in generale piu. 
strettamente legata ai fenomeni naturali. 

Fiumi e valichi montani erano adorati come dei in tutto ii mondo medi­
terraneo e anche altrove: cosi ad esempio ii Timavus, l'Aesontius, ii Dravus, 
ii Savus, l'Aequo, ii Colapis, ii Danubius e altri erano venerati al tempo dei 
Romani e indubbiamente anche nel periodo precedente l'arrivo dei Celti, 
visto che gli idronimi sono pre-celtici. II culto locale di Savus e di Adsalluta 
nel santuario nel piccolo villaggio di Sava di fronte a Hrastnik nel territorio 
di Celeia, puo d'altra parte essere considerato come celtico a motivo dell'as­
sociazione, tipicamente celtica, di una divinita maschile a una femminile. Are 
votive furono inoltre erette anche alla sola Adsalluta da viaggiatori fluviali, 
mercanti e barcaioli, e si puo ipotizzare che essa fosse la patrona delle peri­
colose rapide di questo tratto de! fiume Savus, come pure della strada d'alag­
gio presso la riva destra de! fiume, che correva molto probabilmente attra­
verso !'area sacra de! santuario e, forse, ii boschetto sacro della dea (3). 

Divinita strettamente connesse con foreste, boschi e pascoli, come 
Silvano, Diana e le Ninfe, erano pure comuni alla maggior parte delle popo­
lazioni mediterranee, ancorche esse avessero ovunque tratti locali specifi­
ci (4). Data la vicinanza dell'Italia, dove ii culto di Silvano era estremamente 
popolare, e dove era a volte legato al culto della Magna mater (5), e assai dif­
ficile e spesso impossibile individuare le sue peculiarita locali, a meno che 
non si abbiano a disposizione specifiche rappresentazioni figurative. Vidasus 
e Thana, venerati a Topusko (forse l'anticaAdfines [?] nel territorio di Siscia) 
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(3) SASEL Kos 1994.

(4) DoRCEY 1992; REN01c-M10Ev1c 1955.

(5) ZACCARIA 2000.
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ove e stata scoperta un'area medicinale romana con sorgenti termali, sono 
comunemente associati a Silvano e Diana (6), quantunque non vi siano indizi 

per un' interpretatio Romana tranne per ii fatto che Silvano aveva nel luogo 
un santuario ed era adorato con svariate are votive. Vidasus e Thana potreb­
bero essere considerati divinita simili a Savus e Adsalluta, ancorche essi siano 
assai probabilmente divinita pre-celtiche. Holder comunque le incluse nel suo 
dizionario celtico. 

Alcune divinita recano caratteristiche tipicamente celtiche, come ad 
esempio varie matres e matronae che, solitamente a gruppi di tre, erano vene­
rate con diversi nomi nei paesi celtici ma pure in quelli germanici. A Poetovio 
un culto locale delle Nutrices godeva di una popolarita senza confronti, para­
gonabile soltanto a quella de! culto di Mitra (7). Esse erano venerate da mem­
bri di tutte le classi sociali, ii loro era un culto tipicamente familiare che, in 

ogni caso, era ufficialmente riconosciuto. Le Nutrices erano, a dispetto de! 

loro nome latino, totalmente non-romane, ed erano indubitabilmente divinita 
celtiche. Nonostante la loro ricca iconografia, e impossibile ricostruirne la 
mitologia, cos1 noi possiamo soltanto prendere atto, alla luce de! fatto che 
sino ad ora e stata ipotizzata con plausibilita l' esistenza di almeno tre santua­
ri o tempietti, che queste divinita protettrici dei neonati, dei fanciulli e delle 
madri, e conseguentemente dell 'intera famiglia, rivestivano un ruolo centrale 
nella vita religiosa degli abitanti di Poetovio. 

Epona e una divinita celtica ii cui culto e documentato in tutto l'impero 
romano (8). Evidentemente la religione romana mancava di una divinita pro­
tettrice e patrona dei cavalli, di una divinita delle stalle; e visto che la caval­

leria costituiva una parte importante dell'esercito romano, Epona divenne la 
patrona ufficialmente riconosciuta dei cavalli e occupo una posizione presti­
giosa tra le divinita piu strettamente legate all'esercito romano. Difatti una 
festivita in suo onore si celebrava ii 18 dicembre, come si trova indicato nei 
Fasti Guidizzolenses, un calendario civico de! 27 a.C. proveniente dalla cam­
pagna mantovana (9). Ella era venerata sia dai soldati che dagli ufficiali roma­

ni, e ii suo culto non ha nulla a che fare con quelli locali praticati dalla popo­
lazione indigena. Anche alcune altre divinita celtiche o presumiblilmente cel­
tiche erano riconosciute ufficialmente dallo stato romano e venerate dall'e­

sercito e dai funzionari statali: ad esempio luppiter Arubianus e luppiter 

Depulsor; quest'ultimo nondimeno era venerato pure dagli abitanti autoctoni 
celti. 

Erano venerate ufficialmente anche personificazioni della provincia, 
delle citta e degli insediamenti significativi come Noreia, Celeia, Teumia e 

(6) REN01c-M10Ev1c, SE0v1c 1998, pp. 9-11.
(7) SASEL Kos, Nutrices Augusrae Deae, in SASEL Kos 1999, pp. 153-192.
(8) EusKJRCHEN 1993.
(9) PASCAL 1964, p. 131.
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Bedaius. II culto di queste divinita era strettamente legato a quello tipica­

mente romano della Terra mater, Terra Italia, Terra Etruria, Terra Histria e 
Terra Jllyrica (10), cos1 come di vari Genii loci, praticato da coloni stanziati­
si recentemente, veterani e civili, e da vari ufficiali che erano temporanea­
mente impiegati nella regione. Costoro desideravano invocare la protezione 
della divinita personificazione de! paese, citta o villaggio che era diventato la 
loro nuova patria. 

Le divinita con poteri curativi erano popolari in tutte le religioni e occu­
pavano una posizione prominente tra i culti celtici. Tale era Grannus, o 
Apollo Grannus, la cui fama raggiunse i piu alti circoli romani e ii cui aiuto 
fu invocato anche da Caracalla (CAss. D10, 77, 15). Egli era venerato in tutto 

ii mondo celtico, pure nel Nori co e nella Pannonia occidentale ( 11 ); aveva un 
santuario a Teurnia (12). 

Le tribu celtiche invocavano la protezione di potenti divinita spesso 
associate in termini di interpretatio Romana a Marte e Apollo. Due divinita 

piuttosto tipiche delle tribu erano Belinus e Latobius, ii primo talvolta identi-. 
ficato con Apollo, il secondo con Marte. Belinus e l'unica divinita che un 

autore classico, Tertulliano, in due passi, attribuisca ai Norici (Apo!. 24, 7; 
nat. 2, 8). Come Grannus, Belinus/Belenus era venerato altrove nel mondo 
celtico, nella fattispecie in Gallia (13), in Celtiberia e nelle Alpi occidentali. 
Probabilmente dovette essere connesso in maniera assai stretta coi Norici, dal 
momenta che divenne uno speciale protettore della loro tribu. II suo culto pro­
spero assai presto a lulium Carnicum, un importante centro indigeno ma pre­
sto romanizzato, dove un santuario di Belinus e documentato epigraficamen­
te nel tardo periodo repubblicano, quando l'insediamento era retto da magi­
stri vici (CJL, V, 1829 + p. 1503 = !LS 5443). II vicus era sotto una forte 
influenza de! regno norico. Si trattava di una dipendenza reciproca con mutui 
benefici, data che lulium Carnicum si trovava sulla via che collegava al regno 
le regioni di Tergeste e Aquileia. 

A Virunum!Magdalensberg si sviluppo gia nel II secolo a.C. un impor­
tante centro di mercanti italici e romani e di artigiani: pertanto questa via che 
collegava Virunum/Magdalensberg, lulium Carnicum e Aquileia!Tergeste era 
un'importante strada commerciale che determino in maniera decisiva lo svi­
luppo delle regioni carniche da essa toccate. Sembra che la popolazione car­
nica abbia prontamente accettato Belinus pure come suo protettore, e cio 
costituirebbe probabilmente la migliore spiegazione per la sua grande popo­
larita ad Aquileia e per ii ruolo speciale che egli rivest1 come suo potente pro-
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tettore. II suo ruolo di defensor civitatis e ben documentato non solo epigra­
ficamente ma anche da Erodiano (8, 3, 8) e dalla Historia Augusta (Maximin. 

22, 1) (14), mentre gli altri suoi poteri divini, soprattutto le sue capacita cura­
tive, sono anch' essi ben attestati nelle numerose iscrizioni votive. 
Recentemente e stato scoperto a Celeia un altare (ancora inedito), che testi­
monia ii diffondersi de! suo culto anche attraverso i confini de! territorio di 
Aquileia, sebbene assai probabilmente ad opera di un Aquileiese. 

Latobius era venerato a Burgstall presso St. Margarethen nella valle di 
Lavant da membri dell'originaria popolazione norica (C. Speratius Vibius, 
Valeria Avita: ILLPRON, 47) (15). Egli era invocato per la loro prosperita: e 
pertanto probabile ch'egli pure fosse una divinita con poteri curativi, un pro­
tettore da vari tipi di malanni. E interessante che ii suo santuario fosse chia­
mato navale, come era detto pure quello di Grannus Apollo a Teurnia. 
Navale, o navalis (aedes) doveva essere un termine tecnico per uno specifico 
edificio sacro, probabilmente simile al termine architettonico "navata", che 
designa gran parte dell 'interno di una chiesa cristiana. Se poi la sua origine 
sia dovuta a un'importanza specifica dell'acqua nel culto di queste due divi­
nita, rimane un interrogativo senza risposta. Latobius, che finora non si trova 
attestato tra i Latobici nella bassa Carniola, era adorato pure a Flavia Salva, 

forse nell' area sacra di Frauenberg. Potrebbe essere eponimo di una delle 
tribu noriche o taurisce, ii che naturalmente non esclude ii suo ruolo quale 
patrono di altre tribu. A Seggau presso Flavia Salva fu scoperta una lapide 
votiva dedicata a Mars Latobius Marmogius Toutates Sinates Mogetius da un 
C. Valerius Valerianus che, come ii nome pare indicare, dovette essere giun­
to come colono per stabilirsi a Flavia Salva, o era soltanto temporaneamente
legato alla citta (!LS, 4566 + p. clxxxii = R!St, 166). None certo se questi teo­
nimi indichino vari dei o debbano piuttosto essere considerati quali epiteti di
Mars; la prima ipotesi e la pii:1 probabile. II dedicante voile onorare tutte le
pii:1 importanti divinita noriche che potevano in un modo o in un altro essere
connesse al suo Marte (16). Marmogius si trova documentato diverse volte nel
Norico e nella Pannonia sud-occidentale, quindi segnatamente a Siscia, come
Mars Marmogius (CIL, III, 10844 = AIJ, 542); a Poetovio e nel suo territorio,
come pure nel territorio di Cerium, la divinita era venerata di per se stessa
come Mar(i)mogius (AE, 1987, 825; C!L, III, 4014; !LS, 4575). Toutates,
Sinates e Mogetius nelle regioni alpine orientali non sono al trove attestate, ma
sono note. divinita celtiche; anche Mogetius era in Gallia equiparato a Marte.

Marte e Mercurio (questi furono menzionati da Cesare, assieme ad 
Apollo, Giove e Minerva, come le divinita piu ampiamente venerate tra i 

( 14) MAR/\SPIN I 968.
(15)EGGER .1927.
(16) S/\SEL Kos 1999, n. 43; su Larobius nn. 29-30.
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Celti: Gall. 6, 17, 2), ma anche Ercole, erano divinita ii cui culto era assai 
popolare nel mondo celtico. Queste possono di quando in quando celare trat­
ti locali celtici che, in ogni caso, possono soltanto di rado essere definiti di la 
da ogni dubbio. Essenzialmente non molto diverso e un passo di Lucano, ii 
quale adopero per le divinita celtiche in primo luogo i nomi epicorici (1, 444-
446). Secondo questo autore tre fra le principali divinita della Gallia erano 
Esus, Taranis e Teutates. 

Esus era equiparato sia a Marte che a Mercurio, mentre Taranis era 
eguagliato a Giove, ii che e in linea con l'etimologia de! suo nome. Egli era 
sovente rappresentato con una ruota in mano ed era considerato la divinita 

suprema, probabilmente identica a Dis pater, ii padre della nazione celtica 
menzionato da Cesare (Gall. 6, 18). TeLitates era ii protettore de! popolo in 
guerra e in pace, ed era paragonato a Marte ( 17). 

Esus, la cui etimologia e incerta, e scarsamente documentato nelle epi­
grafi, percio assume molta importanza ii fatto che il suo culto sia stato recen­
temente attestato proprio nell'area di Virunum, in una dedica su una piccola 
base bronzea di statua da parte di un Adginnos Vercombogi (jilius) ( 18). II suo 
culto, cos1 ci narra ii commentatore de! testo lucaneo, richiedeva una vittima 
umana appesa a un albero, poi ferita e lasciata sanguinare. Questo rituale 
poteva essere connesso con !'idea di un albero consacrato simboleggiante 
l'albero della vita, che doveva essere nutrito con sangue umano. La divinita 
aveva un carattere peculiare che e indicato dal fatto che lo scoliaste al 
momenta di descriverla era incerto se assimilarla a Marte o a Mercurio. 

Alcune altre divinita celtiche sono documentate molte volte nelle regio­
ni alpine orientali, come ad esempio Vocretanus, Juppiter Culminalis e 
Juppiter Uxellimus (anche Uxlemitanus). In ogni modo, buona parte delle 
divinita presumibilmente celtiche e attestata soltanto una o due volte, come 
per esempio Abiona, Belestis, Lutianus, Caruonia, Casuontanus, Laburus, 

Iovenas e Genius cucullatus, ii che indica la grande varieta della religione cel­
tica e le sue molte peculiarita locali, come pure l'importanza delle divinita 
minori accanto alle potenti di vinita cosiddette supreme e a quelle protettrici 

delle tribu. 
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