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Agua y Vino en los Rituales de Culto en el

Suroeste de la Peninsula Ibérica

El vino como elemento empleado en la liturgia aparece en un periodo relativa-
mente avanzado de la historia del hombre, concretamente en la época romana;
sin embargo, a lo largo de la Antigliedad y en época prerromana, es posible
encontrar algunos indicios que pueden arrojar algo de luz sobre el por qué de la
presencia del vino en los rituales de culto de la Antigliedad. La religién, aun siem-
pre ha sido un tema enormemente resbaladizo, cuenta no obstante con una abun-
dante documentacién material y escrita que requiere un pormenorizado y exhaus-
tivo analisis para, al final de la investigacién, lograr discernir sobre cada una de las
cuestiones propias de la simbologia de los ritos y las practicas religiosas en la
Antigliedad.

Si bien el uso del vino en algunas sociedades complejas del Mediterraneo se
muestra como un elemento indispensable dentro de los ritos sacros, algunos ante-
cedentes nos muestran indicios para avanzar una posible propuesta sobre el ori-
gen de este elemento en la simbologia sagrada. En la Peninsula Ibérica, por cer-
cania y por la abundante muestra material que proporciona, resulta ser un espacio
privilegiado para iniciar nuestra investigacion.

Teniendo en cuenta las raices profundamente mediterraneas de la cultura
romana, cabe esperar que el ambiente en el que se fragué toda la tradicién reli-
giosa de Roma fuera eminentemente clasica, y por ende oriental, incluyendo la
introduccién del vino en la liturgia. En el extremo mas occidental del Mediterraneo,
y mas concretamente en un contexto cultural tartéssico, se han documentado una
serie de indicios que bien podrian servir como hilo conductor para argumentar los
planteamientos que pretendemos presentar en esta ponencia.

A pesar del privilegiado papel que el vino desempefié en los ritos y celebracio-
nes sacras en época romana, el concepto primigenio sobre su consumo desapare-
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cié ante la creciente parafernalia que en torno al vino se desarrollé en época cla-
sica. Con anterioridad, especialmente en época griega, el vino constituia un ele-
mento indispensable en las celebraciones y ritos de libacién, especialmente en
aquellas de cardcter funerario. Las fuentes clésicas recogen la tradicional triple
libacion, en la que tanto el vino, como otros elementos naturales, entre los que se
encuentra la leche, la miel y el agua, comparten protagonismo. En la Odisea, cita
obligada para el estudio de los ritos de libacién en la Antigliiedad, se describe
como «... libamos alli mismo al comun de los muertos primero de todo derraman-
doles leche con miel y después vino dulce, finalmente agua pura» (Od. XI, 28). En
esta ocasién, como en tantas otras, el vino aparece acompafiado de una amplia
variedad de elementos naturales, mientras que en determinadas circunstancias
asume un papel protagonista. No sucede lo mismo con la presencia de ritos lus-
trales, en los que el agua, como argumento Unico de la libacién, no aparece refle-
jado en los textos clasicos de la lliada o la Odisea. En cierto modo la intencidn
dltima de este trabajo es plantear la posible sustitucion de un elemento natural
indispensable, como lo fue el agua en los ritos de libacién de la Antigliedad, por
otra serie de fluidos que dadas sus caracteristicas fisicas, efectos secundarios y su
compleja elaboracion, relegaron a un segundo plano las libaciones lustrales pro-
pias de sociedades simples. En cierto modo, las fuentes escritas mas completas
de las que disponemos, como es el caso de la Iliada, la Odisea o Edipo en
Colonna, no hacen referencia alguna al papel preponderante del agua en los dife-
rentes rituales de culto, algo que contrasta significativamente con el protagonismo
que este elemento desempefa en las comunidades més simples o arcaicas del
Mediterraneo, como es el caso de Cerdefia, Etruria, Grecia micénica o, con poste-
rioridad, el ambito indigena peninsular, asi como en algunas de las obras méas des-
tacadas de la filosofia griega, como es el caso de Fragmentos y Testimonios de
Jendfanes de Colofén, que atribuye al binomio agua/tierra un papel trascendental
en la existencia del ser humano.

En este sentido cabe destacar en primer lugar la existencia de un tipo de prac-
ticas religiosas originariamente asociadas a ritos lustrales que de manera progre-
siva fueron sustituidas por otra serie de ofrendas, en este caso el vino, como liba-
cién preferida en el transcurso de las celebraciones sacras. El protagonismo que
este adquirié en las sociedades mas desarrolladas cultural y espiritualmente
podria deberse en primer lugar al color rojo tan caracteristico, consecuencia de un
proceso de oxidacién provocado por una prolongada exposicién al sol; en
segundo lugar a los llamativos y “placenteros” efectos secundarios, que todos sin
duda conocemos, pero que podria haber supuesto una de las razones principales
del consumo habitual de este tipo de bebida; en tercer lugar a su caracteristico
sabor acido, que nada tiene que ver con el resto de los elementos que propor-
ciona la naturaleza como la miel, la leche o el agua. Por dltimo, y sin que sea por
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ello la razén de menor peso, resulta fundamental hacer referencia a lo complejo, y
en cierto modo mistérico y oculto, que en origen pudo implicar su elaboracién, asi
como la obtencién a partir de una prolongada exposicién al sol del néctar, que
provoca el vistoso y sorprendente color rojizo del vino tino.

En principio, pocas son las semejanzas que aparentemente existen en el bino-
mio agua/vino, no obstante, y refiriéndonos a determinados comportamientos
religiosos, tales como las ofrendas o libaciones desarrolladas en el Mediterraneo,
es relativamente comun el empleo de estos dos elementos naturales, el segundo
de ellos consecuencia de una alteracién antrépica, en las festividades sacras de la
Antigiedad. Nuestros planeamientos no van mas alld de una mera propuesta que
intentaremos respaldar con argumentos arqueoldgicos, a partir de estructuras y
restos materiales, asi como de posibles consideraciones en torno a las creencias
religiosas del ser humano, basadas en los planteamientos filoséficos de Jendfanes
de Colofén (Farre, 1964).

En el mundo tardoantiguo, y méas concretamente en un contexto cultural
paleocristiano, el concepto «sangre de Cristo» se transmitia a través del vino, con-
siderando las estrechas semejanzas entre este elemento rojizo y la sangre de los
seres vivos. Los planteamientos y creencias precristianas se fraguaron y comenza-
ron a desarrollarse en el seno de la tradicién romana y helénica, en las que el vino,
como elemento proprio de las libaciones, era ampliamente conocido. No obs-
tante, hay que considerar que este fendmeno de sacralizaciéon de un liquido de
estas caracteristicas no surgié de manera espontanea, sino que es consecuencia
de un complejo sistema de creencias religiosas desarrolladas vy, posteriormente,
difundidas en el seno de las comunidades mediterraneas.

De igual modo que el mundo clasico comenzé a generalizar el empleo del vino
como ofrenda principal en los ritos de libacién, las comunidades indigenas del
Mediterraneo Occidental, aquellas comunidades tipificadas como sociedades
“rurales”, que carecian del conocimiento y de los medios necesarios para comen-
zar a desarrollar un liquido tan preciado, desarrcllaron con anterioridad otra serie
de planteamientos en los que posiblemente el agua desempefiaria un papel muy
destacado en el mundo de las ideas y la religion.

Es evidente que no conservamos actualmente ningtin tipo de referencia escrita o
material que nos permita dar como vélido este planteamiento, sin embargo, no hay
que desestimar la posibilidad de algunos indicios que en cierto modo si podrian
hacer referencia a este tipo de creencias, que por omisién pensamos que podrian
poner de relieve algunos aspectos poco tratados de las religiones antiguas, como
supone la préctica total ausencia de libaciones lustrales en las fuentes clasicas.

Las fuentes escritas, y una vez mas nos referimos a la lliada y la Odisea por la
minuciosa descripcion de ritos y creencias, se refieren en determinadas ocasiones
a la composicion primigenia del individuo, en agua y tierra; sin embargo, es preci-
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samente Jendfanes de Colofén quién describe por primera vez en sus Fragmentos
y Testimonios, el origen comun de los hombres, «todos hemos nacido de la tierra
y el agua» (fragm. 33) y «de la tierra provienen todas las cosas y a la tierra va a
terminar» (fragm. 27). Con relativa frecuencia, y teniendo en cuenta la escasa
informacién de que disponemos, algunos investigadores (Lopez Eire, 1997: 298;
Farre, 1964: 27) han querido ver en ciertos episodios de la lliada de Homero los
planteamientos que con posterioridad recogié Jenéfanes de Colofén en su obra.
De este modo, y siguiendo con la composicién primigenia del individuo, en la
lliada se recoge textualmente «més ojald que todos agua y tierra os volvierais
vosotros uno a uno ...» (Il. VII, 97).

El concepto que proponemos en este momento se refiere al binomio
tierra/agua, a la conjuncién de dos elementos naturales, que al igual que ocurria en
los textos del Génesis en el modelado de barro de la figura de Adéan, que dan
forma y vida al individuo respectivamente. El registro arqueolégico con el que par-
timos es relativamente escaso, pero significativamente sugerente (fig. 1); los restos
hallados en dos de los yacimientos mas representativos de la Protohistoria peninsu-
lar correspondientes al periodo orientalizante propiamente dicho, el santuario de
Cancho Roano (Zalamea de la Serena, Badajoz) y el edificio del Marqués de Saltillo
(Carmona, Sevilla), han revelado la presencia de restos de arcillas, de llamativo
color rojo, propias del lugar, en el interior de algunos de los recipientes interpreta-
dos como sacros o de uso ritual. En el primero de los casos, se trata de un
pequefio cuenco de apenas 10 cm. de didmetro, realizado a mano y acabado inte-
rior bruiido, que se encontraba incrustado directamente en una estructura de
barro interpretada como altar, de forma llamativamente singular, situado en el eje
central de la estancia principal del santuario (fig. 2). En cierto modo, y lo que nos
ha llevado hasta el espacio méas representativo de Cancho Roano es precisamente
la gruesa capa de arcilla roja, seca y compactada con el tiempo, hallada en el inte-
rior del cuenco, que daba al recipiente una tonalidad ocre. La finalidad para la que
estuvo disefiado el altar de Cancho Roano C es la recepcién de liquidos en el inte-
rior del cuenco, a través de una pequefia perforacién practicada en el borde de
barro de la estructura, favorecido por la superficie ligeramente abombada de la
base de la estructura que provoca un desnivel O/E en la parte central del altar, per-
mitiendo asi la rdpida filtracién de la libacion al interior del cuenco. La consecuen-
cia dltima producida por la mezcla agua/arcilla roja es precisamente la obtencién
de un liquido semejante a la sangre de los seres vivos, menos densa, y que, por
otra parte, conllevaria una fuerte dosis simbdlica referente al binomio agua/tierra
que ya hemos descrito anteriormente. El agua que nos da la vida y la tierra de la
que procedemos, un planteamiento ya conocido en la Antigiiedad a partir de las
tesis del filésofo Jendfanes de Colofén, en su trabajo Fragmentos y Testimonios.

Estarfamos ante la representacion material de la composicién original del indi-
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Figura 1
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Figura 2 Santuario C de Cancho Roano (Zalamea de la Serena, Badajoz)
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viduo, «...nacidos de la tierra y el agua...», que Jendfanes de Colofén recoge por
primera vez hacia el afio 580 a.n.e. aproximadamente. En cierto modo el empleo
de dos elementos naturales como son el agua, razén de ser del santuario de
Cancho Roano, y la arcilla roja, una constante en la vida cotidiana del recinto y de
los individuos que a él acudian, serfan en cierto modo las sefias de identidad de
cada uno de los peregrinos que frecuentaran el santuario.

Sin embargo nuestros planteamientos van mas alld de meras hipétesis argu-
mentadas a partir de la filosofia griega y de algunos restos materiales hallados de
manera puntual en yacimientos arqueoldgicos puntuales. Mientras este tipo de
ritos se desarrollaban en una de las fases més arcaicas del santuario, fechado hacia
mediados del siglo VI a.n.e., no conservamos evidencia alguna de consumo o pro-
duccién de vino, dado que no se han recuperado restos materiales como énforas,
kylikes o skyphos, infundibula, o crateras en fechas tan antiguas; no obstante, y
para regocijo nuestro, si hay muestras ampliamente demostradas de la presencia
de agua, a través de los manantiales subterrdneos sobre los que se sitda el santua-
rio, desde la fundacién misma del recinto. Esto nos indica, sin animo de ser tajan-
tes o inflexibles, pero si con firmeza y con una profunda conviccién, que si la razén
primera del enclave de Cancho Roano es el agua, podria muy posiblemente estar
asociado a las evidencias arqueoldgicas halladas hasta la fecha en la estancia prin-
cipal del yacimiento, sin olvidar una vez més el binomio agua/tierra que hasta aqui
nos ha traido (fig. 3).

Siguiendo con nuestros planteamientos, que mas tienen de propuesta que de
firme aseveracién arqueoldgica, en las fases mas modernas del santuario, en aquel-
las definidas como Cancho Roano By A, fechados en torno al siglo V-IV a.n.e., se ha
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Figura 3. Santuario de Cancho Roano (Zalamea de la Serena, Badajoz)

descrito una amplia variedad de instrumentos y recipientes asociados al consumo
del vino, si bien es cierto que en este caso en concreto no hay muestra alguna de
précticas religiosas, especialmente libaciones, relacionadas con este liquido.

Si anteriormente hemos planteado la posibilidad de un periodo de transito en
la sustitucion del agua en los ritos de libacién por el vino, teniendo en cuenta las
estrechas semejanzas existentes entre los dos, asi como los beneficios que este
ultimo proporciona, en el yacimiento de Cancho Roano pudo en cierto modo exis-
tir esta posible substitucién de rito agua/vino en las dltimas fases de ocupacién
del santuario, producido de manera paulatina entre los siglos V-IV a.n.e.

El binomio agua/arcilla presente en Cancho Roano igualmente se ha documen-
tado en el yacimiento de el Marqués de Saltillo, en Carmona, en una de las estan-
cias interpretadas como de uso ritual. En el interior de una de estas habitaciones
fueron hallados los fragmentos de tres grandes pithoi, de factura indigena, como
todo lo que estamos tratando hasta la fecha, decorados con llamativos motivos
vegetales y animales (fig. 4), semejantes a los hallados en cronologias anteriores en
los yacimientos orientalizantes de Setefilla, Los Alcores de Carmona, Estepa, Lora
del Rio, Aguilar de la Frontera, Colina de los Quemados (Aubet, 1982: 216) y
Montemolin (de la Bandera y otros, 1993: 319, 329-30), de los que desafortunada-
mente no conservamos anélisis quimicos del contenido o de las paredes interiores
de los recipientes. Este tipo de piezas, asi como la vistosa decoracién con la que se
han tratado las superficies, responde segin sus investigadores a un «lenguaje en
clave simbdlica» del que desconocemos su significado (Belén y Escacena, 1997:
106). Nosotros coincidimos enteramente con esta interpretacién, a la que se han
referido en miiltiples ocasiones como la representacion del ciclo vital de la flor de
loto, en el caso de los pihtoi con decoracién vegetal, en la que aparece represen-
tado de manera ciclica el nacimiento, en forma de capullo, la plenitud y la muerte
de la flor de loto. No obstante y siguiendo fieles a nuestra propuesta inicial noso-
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Figura 4. Los Pithoi Orientalizantes del Marqués del Saltillo (Carmona, Sevilla)

Pithos A

AR
.

Decoracién vegetal del pithos C,
procedente del Ambito 6

tros planteamos la posibilidad de que existiera una relacién estrecha entre los moti-
vos decorativos y el contenido de los recipientes (Belén y Escacena, 1997: 107).

En el interior de la estancia en la que fueron hallados estos tres recipientes,
Ambito 6, fueron hallados restos de una sustancia arcillosa de color rojo mezclada
con algunos fragmentos del pithos A (Belén, Escacena y otros, 1997: 144); sin
embargo, restos de esta materia arcillosa no fueron hallados en el interior de los
otros dos vasos B y C. Tras los anélisis quimicos se documentaron restos de hema-
tites con caliza y cuarzo (Navarro Gascon, 1997: 297), nédulos compactos de color
rojo granate, en el caso de los pithoi con decoracién de grifos, o en los recipien-
tes con decoracién vegetal restos verticales en las paredes exteriores a modo de
gotas, que podrian ser consecuencia del derramamiento del contendido de los
pithoi (Belén y Escacena, 1997: 107).

Los autores plantean la posibilidad de que pudiera tratarse de restos de vino,
ya que se desconoce el origen orgénico o inorganico de los tintes; sin embargo,
cabria la posibilidad que, de igual modo que en Cancho Roano hemos eviden-
ciado la existencia del binomio agua/arcilla, aqui en el edificio de el Saltillo
pudiera reproducirse este mismo fenémeno, evidentemente en un contexto cro-
nolégico més arcaico que el descrito en Cancho Roano.

En otros de los santuarios mas emblematicos de la Peninsula Ibérica, propios de
un contexto tartéssico, se han descrito restos de pellas de arcilla rojiza semejante a la
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hallada en el interior de los grandes pithoi de Saltillo o en el cuenco de Cancho
Roano. En este sentido cabe sefialar el recinto orientalizante de Montemolin, en el
que igualmente se han descubierto fragmentos de pithoi con decoracién vegetal y
animal tipo Lora, y en cuyo interior, procedentes del nivel C5, se han detectado
igualmente restos de arcilla (Torres, 2001: tesis doctoral; Chaves y de la Bandera,
1984: 149). Por dltimo, y para finalizar con la descripcidn de lugares en los que se
han documentado restos de ocre interpretados como de uso ritual, cabe sefalar los
terrones arcillosos, de color rojo cinabrio, procedentes del templo B de la llleta dels
Banyets (Campello, Alicante), interpretado como posibles restos de revoco, pero que
sin duda podrfan haber formado parte de la liturgia entorno al altar cuadrangular del
templo (Belén y Escacena, 1997: 108; Llobregat, 1983: 491), asi como el cuenco hal-
lado in situ procedente de los niveles oriantalizantes en un contexto de “no habita-
cion”, posiblemente de necropolis, del yacimiento de Sisapo (La Bienvenida, Ciudad
Real), colocado de forma invertida y calzado con una piedra de cinabrio’.

En el caso particular de los pithoi tipo Lora procedentes del Marqués del
Saltillo, cabe destacar que se encontraron asociados a una amplia muestra varie-
dad de recipientes propios de libacién y consumo de liquidos, en particular vasos
caliciformes, semejantes a los hallados en las cuevas-santuario ibéricas, grandes
recipientes de almacén como énforas o vasos de boca estrecha para liquidos y
vasos abiertos para beber.

Quedaria enunciada por tanto la posibilidad de la utilizacién, como recurso
simbdlico a modo de metéafora, del binomio agua/arcilla, semejante a la sangre
del individuo y por ende al vino, en la liturgia y las celebraciones religiosas de la
Antigledad.

Los investigadores Belén y Escacena (1997: 107) recogen algunas de las refe-
rencias descritas en el Antiguo Testamento relacionadas con el uso litirgico del
ocre en las ceremonias religiosas en el Oriente Antiguo. Caquot (1979: 169) consi-
dera la posibilidad del empleo de ocres, entendidos como sucedaneos de la san-
gre, en los ritos de purificacién (Belén y Escacena, 1997: 107), asi como en algu-
nos de los textos de Ugarit, mas concretamente en la Historia de Keret (KTU 1.14
iii 52.iv 8), que recoge Torres en su capitulo de Religién (2001: Tesis Doctoral), en
el que se describe toda la parafernalia sagrada de purificacién en el acceso del
monarca al interior del santuario, en el que el monarca realiza un bafio sagrado y
se unta con ocre el cuerpo a modo de ritual (Wyatt, 2000: 138).

La propuesta que presentamos en esta ocasién nos remite directamente a
planteamientos y conceptos religiosos propios del Mediterraneo oriental, en parti-
cular a la costa sirio-palestina; en la Peninsula Ibérica, y en particular en esta

ZARZALEJOS, M. — Sisapo. 3.000 afios de Historia. En «Conferencia Universidad Auténoma de
Madrid», 2001.
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regiéon suroccidental, las evidencias materiales y las fuentes escritas que conoce-
mos en la actualidad dan fe de la influencia que la cultura orientalizante ejercié en
la mentalidad y el comportamiento religioso y cultural de las poblaciones indige-
nas peninsulares. Buena muestra de ello es precisamente el rico y espectacular
registro arqueoldgico procedente de la baja Extremadura y el occidente andaluz.

La referencia més arcaica que conocemos en el registro arqueoldgico sobre el
consumo de vino entre las poblaciones indigenas de la peninsula ibérica no va
mas alld del siglo VIl a.n.e. (Celestino, ed. 1995).

A pesar de considerar detenidamente el tan discutido proceso de precoloniza-
cion de la peninsula ibérica, no parece un desacierto considerar la introduccion
del vino, como elemento propio del culto en el comportamiento religioso de las
comunidades indigenas. No obstante, y como venimos diciendo, con anterioridad
a la presencia del vino en la liturgia, cabe considerar el empleo de otra serie de
elementos naturales, igualmente recurrentes y simbdlicos, que pudieran desem-
pefar un papel destacado en el transcurso de la ceremonia. Las fuentes escritas
clasicas, especialmente en el caso de la lliada de Homero, que ha sido en cierto
modo el punto de partida de todos los planteamientos que aqui presentamos,
relegan a un discreto segundo plano el papel que desempenfa el agua lustral en
los ritos de libacién de la Antigiiedad, a favor de otra serie de elementos, espe-
cialmente el vino, que asumen un papel mas que relevante en este tipo de cere-
monias. El agua parece ser substituida por la presencia de otra serie de elemen-
tos, que dado el aspecto caracteristico, los efectos secundarios, o el misterio que
encierra su produccién, pasaron a formar el elenco principal en los ritos de liba-
cion. Parece ser éste, la sustitucién del agua por el vino en los ritos de libacién, un
proceso desarrollado en sociedades complejas en las que no sélo la mera produc-
cién de vino no suponia un deseo inalcanzable, dada la dificultad y los elevados
costes de produccidn, sino por la profunda transformacién de los esquemas men-
tales e ideoldgicos que supuso la aparicion de un nuevo elemento en los ritos
sacros de la Antigliedad. El agua, y por ende el binomio agua/tierra, permanece-
ria en aquellas sociedades simples, que en cierto modo mantienen unos sistemas
de vida tradicionales, propios de comunidades indigenas. La importancia que el
agua supuso para la subsistencia de estos grupos humanos, dependientes cultural
y econdmicamente de la Naturaleza, parece que pasé a un segundo plano en el
momento en el que estas sociedades comenzaron a hacerse, mas complejas,
como sucede en Egipto. En la tabla realizada por Bresciani (1990) se recoge una
muestra de las ofrendas realizadas a las divinidades egipcias, en la que el las liba-
ciones lustrales, recogidas bajo el simbolo hh, aparecen muy por debajo de otra
serie de elementos, en especial aquellos que requieren una compleja elaboracion
como el vino (f), habitualmente acompafiado de clepsidras (o), cerveza (g),
incienso (h), ungtientos (d), e incluso cosméticos (cc) (fig. 5).
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Figura 5
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No obstante, y volviendo al tema que nos ocupa, los lugares en los que, hasta
la fecha, se ha descrito el hallazgo de grandes recipientes y copas tipo Lora, como
en el yacimiento de el Marqués del Saltillo (Carmona, Sevilla), Montemolin
(Sevilla), Setefilla, Los Alcores de Carmona (Sevilla), Castillo de Lora del Rio,
Aguilar de la Frontera (Cérdoba), Alcolea del Rio, Colina de los Quemados, Cerro
Macareno y Estepa (Sevilla), de los cuales los dos primeros contenian restos de
pellas de arcilla roja, semejante a los restos hallados en el interior del cuenco del
altar C de Cancho Roano. Nos inclinamos a pensar que pudiera tratarse no de una
simple casualidad, la presencia de este tipo de recipientes, con o sin restos de
arcilla documentados en su interior, con hallazgos arqueolégicos documentados
en un contexto indigena en relacion, claro esta, con el periodo de la “precoloniza-
cion”. Hasta la fecha, los descubrimientos se han producido en asentamientos de
substrato indigena, como el caso de Setefilla, el Saltillo, o Montemolin, cuya fase
maés arcaica corresponde a una cabafia del Bronce Final, mientras que en el caso
de Cancho Roano, en el que no se han descrito los pithoi tipo Lora pero si restos
de arcilla en un contexto ritual, es igualmente indigena.

Los hallazgos que se han producido en la Peninsula Ibérica con materiales
orientales corresponde a fechas bien arcaicas, como el siglo X-IX a.n.e., en el que
encontramos los tipos cerdmicos del Carambolo, que podrian poner de relieve los
intercambios culturales entre el extremo més occidental del mediterraneo con las
costas del Egeo y de sirio-palestina. Teniendo en cuenta que se trata de un
modelo cerdmico muy conocido en el suroeste peninsular, es admisible la posibili-
dad de contar para fechas mas tardias del VII-VI a.n.e. con esquemas mentales,
como es este del binomio agua/arcilla, para el desarrollo de algunas de las practi-
cas religiosas menos conocidas de la cultura orientalizante peninsular, tratdndose
de conceptos orientales desarrollados en contextos indigenas, como seria este de
la composicién originaria del individuo en tierra y agua.

Estariamos por tanto ante un fenémeno, que tiene origen en los esquemas
mentales de Oriente y el mediterraneo Central, en contextos indigenas que poste-
riormente sufririan un profundo proceso de colonizacion, conocido en la peninsula
como periodo orientalizante. Los restos materiales procedentes de los niveles mas
tardios de los yacimientos anteriormente descritos han aportado evidencias de
consumo de vino en los ritos y celebraciones religiosas en fechas maés tardias. En
el caso de Cancho Roano, por ser el que mejor conocemos, fue recuperado un
rico ajuar relacionado con el consumo de vino en el interior del santuario, fechado
hacia el siglo V-VI a.n.e. Cabra por tanto la posibilidad de enunciar la dualidad
agua/vino con la representacién material de los platitos margarita y los kylikes, el
infundibula y las crateras halladas en el santuario (fig. 6).
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Figura 6

Platos Margarita procedentes del
Santuario de Cancho Roano (segin
Celestino, Ed. 1996)
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