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Resumo

Esse artigo apresenta os resultados do estudo produzidoy petiedo de 2002 e 2004, durar
a Iniciacdo Cientifica realizada no MAE-USP, comshoPIBIC/CNPq e que foram expostos n
SNECG. Seu objetivo era, a partir da iconografia do i@aesto Divino, discutir a posicdo da eli
autéctone frente a conquista romana, entre o sédlll @& Casamento Divino é a associa¢do de um d
masculino romano com uma deusa celta representados empontesde pedra ou metal. O método
pesquisa do tema foi a andlise iconogréfica dessa docw@entaaterial e o estudo da bibliogra
pertinente, gragas as quais foi possivel chegar a umdeitwa dessa representacéo.

Palavras-Chavdconografia, Religido, Galia romana

Résumé

Cet article présente les résultats de I'étude produite datpériode de 2002 et 2004, pend
I'Initiation Scientifique réalisée au MAE-USP, avec mirse de recherche PIBIC/CNPq, lesquels
été exposés au | SNECG. Le but de la recherche étgited'diconographie, discuter la position
I'élite indigéne en face de la conquéte romaine, emtrier et le llléme siécles aprés J.C. Le Div
Mariage est I'association d’'un dieu masculin romain avecdéesse celtique représentés en pierre ¢
métal. La méthode de recherche du sujet a été I'anatysegraphique de la documentation matériellg
I'étude de la bibliographie qui concerne au sujet, grace auxtjdetossible d'arriver a une nouvell
lecture du Divine Mariage.

Mots clés:lconographie, Religion,Gaule romaine
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Introducgéo

A apresentacdo desse trabalho se deu no dia 30 de agosto den@004,
Congresso de Estudos Celtas e Germanicos. Ele se aeférabalho, desenvolvido no
Museu de Arqueologia e Etnologia da Universidade de Sao Raukmte a Iniciacdo
Cientifica, e intitulado “O Casamento Divino”, que &b fossivel gracas a orientacédo
da Prof. Dra. Maria Isabel D’Agostino Fleming e a Ad¥bic/CNPq.

A pesquisa comecou eagosto de2002 e terminou em junho de 2004, assim
sendo, foram apresentados, no | Simpdsio Nacional del&stCeltas e Germanicos,
alguns dos principais problemas abordados ao longo da maap@rafe os quais, 0
contexto no qual a aristocracia gaulesa esta inseriggado | ao Ill, a descricdo e a
andlise das fontes, que foram trabalhadas através dttaigbo de um catalogo de 35
pecas, a discussdo bibliogréfica, outras recorrénci@adamento Divino, a critica e a
proposta de uma nova leitura desta iconografia. Apesaratdaaltodos os problemas
discutidos no referido Simpdésio, esse € um texto modifipada este formato.

A Galia no século | d.C ao século Il d.C.

Quando a conquista da Galia comegou, 0S romanos encammanpopulacéo
gue nunca havia constituido uma unidade politica e cujo bi&@ipoextremamente
dispar, caracteristicas que até hoje confundem os etsOlogotretanto, o
estranhamento ndo foi grande, os contatos comeetiiis romanos e celtas vinham de
longa data, antes mesmo de o Império se impor, elemi@aeam moedas, conheciam o
alfabeto grego e latino e eram apreciadores do vinhexphicacdo, para tanto, esta nos
contatos pacificos ou ndo com etruscos e gregos, sendosqilemos construiram,
inclusive, uma cidade na Gélia no séc. VI a.C, Massalia

A data da entrada romana na Galia ndo coincide coregadh de César como
muitos imaginam, ela ja havia comegcado em 192 a.C., quamsoa Robtém a
supremacia da Galia Cisalpina. O procbnsul, no entaetn, realmente um papel
fundamental na histéria da Gdlia romana, ele marchouwaate visando conquistar
novos territorios para o Império, o fruto desse emprewrdo foi uma obra intitulada
De Bello GallicgQ que tinha a funcdo de servir como sua propaganda, maéntamb
acabou legando, aos pesquisadores, subsidios valiosos qaraecimento do contexto
de conquista.

Entre essas informacdes h& a narrativa de aliamgasagumas elites gaulesas
gue desestruturaram a complexa relacdo de poder entréitas que contabilizavam
cerca de 60. Na histdria da conquista houve os que ficardad@do poderio romano e
0s que ficaram contra, esses desencadearam reacOesasdwwgumas das quais
revoltas. Para os que apoiaram César as recompenaasrfaitiplas, incluindo status
privilegiado na sua relagdo com Roma.

No periodo entre o séc. | e 0 séc. Il d.C. a Galis@apor varias mudancgas
politico-administrativas, no entanto, nada impulsionauotaa adocdo dos costumes
romanos da populacdo como as medidas politicas de AugustaC(3d B4 d.C.), que
fez florescer o urbanismo em uma proporgédo nunca aistes A& construcéo e reforma
das cidades, em muitos casos, foram financiadas pelagadstiocracia que aspirava a
cargos e posicoes de importancia nessdges A questdo arquitetonica foi diversas
vezes retomada por diferentes imperadores: Trajano @ndd(respectivamente 98 a
117 e 117 a 138 d.C.) e Caracala (211 a 217 d.C.), sempre com Sucesso.
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Além da urbanizagéo, a educacédo dos filhos dessa aliteéta foi fundamental
a adaptacdo aos padrBes romanos, via de regra ha umdé&wmiacentre os surtos de
urbanismo e o desenvolvimento educacional, que incluiu féondde escolas publicas
em Augustudum(Autun), Burdigala (Bordeaux) eTolosa (Toulouse). A partir de
Claudio que proibiu o ensino druidico, a freqUiéncia nesséseara uma das Unicas
possibilidades de educacao.

Essa atitude dréstica de perseguicdo a classe sacerdutal é& uma acéo
isolada, a politica do Império frente a religido se pautaela tolerdncia e promocéo
imperial de cultos a deuses celtas que favorecesseneossggs do momento, esse foi
o caso de Mercurio e Maia/Rosmerta durante o reinado ilogrioll servindo a
pacificacdo, ou mesmo de Marte, pelos flavios (Hatt 1989).

Ha momentos nos quais a importancia da Gdélia decresqae e traduz na
defesa das fronteiras romanas, como entre 117 e 285 d&ith, agsmo a aristocracia
gaulesa que adota os costumes romanos comeca a queredependé@ncia. Se a
principio o desejo que a motivava era a insubordinacadmperio, agora era a
compreensdo de que a defesa da Galia ficara em segundoepiadetrimento da
protecdo de Roma.

A situacdo complexa entre os preceitos celtas e oan@snque o0s aristocratas
gauleses viveram nos sécs. | ao lll d.C., se reflatevita material, um grupo de
imagens especificamente: o Casamento Divino. Os psipetrées indigenas pediam a
fabricacdo desses objetos para artesdos indigenass ebsas consistiam na
representacdo de um deus celta ou romano (Apolo, MartesUNge e Jupiter) com
caracteristicas celtas, associado a uma deusa celta.

Os pesquisadores, que abordaram esse tema até a década de ligBévan a
procurar entender a funcdo religiosa desse casal, napreseupando com as
informacgdes socio-politicas que essa iconografia pofteriacer.

O Casamento Divino

Em primeiro lugar é necessario definir a fonte iconicad tema do projeto: O
Casamento Divino, que € composto de um deus e uma deusadsso0s casais
divinos podem ser de trés tipos:

1) O deus e a deusa tém nomes celtas;

2) A deusa é celta e o deus pode ter um nome romano e pada segundo
nome celta;

3) O deus e a deusa tém nomes romanos.

E interessante notar que quando o casal é heterogénes é sempre romano e
a deusa celta, e mesmo no caso de haver uma deusa ressnaumpre a funcéo da
divindade indigena. Os deuses romanos, porém, sao limitamsnencionados por
César: Apolo, Marte, Mercurio e Jupiter, as parceiraama mas geralmente os deuses
tém uma companheira mais frequente, como Apolo e Seokkrcurio e Rosmerta.
Sua funcgéo tem sido confirmada por sucessivos pesquisaddaes| — Levéque 1972;
Green 1998, 2001; Hatt 1989 e Thevenot 1968) como provedora de dineosode
sucesso, como abundancia na colheita, cura, entre outros

O suporte para essa evidéncia material é tanto de rcaigrafico como
iconogréfico, e no Ultimo caso os materiais maiszatlbs sdo pedras - no caso da
escultura e relevos - e metais empregados em estateteferéncia epigrafica pode
acompanhar ou nao a iconografica, contudo, como fomen@grafia, foram utilizadas
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predominantemente as estatuetas, por uma restricdo ®mp@r pesquisa e a
possibilidade de trabalhar em um enfoque especifico.

A producdo desse tipo de iconografia era requisitada por patigauleses a
escultores gauleses, as escavacdes arqueoldgicas rquelaau uso estava associado,
sobretudo, a ambientes domésticos e em alguns casogplse Geograficamente o
culto diz respeito a Gdlia, onde existe uma grande variedadeasais, entretanto,
vestigios do Casamento Divino também sédo encontra@siténia (Inglaterra), quase
sempre com Mercurio e Rosmerta como protagonistas, emenor numero na
Germania. Quanto ao periodo histérico ele é delimitado: |1 ao Ill d.C., ou seja, 0
momento da “pax-romana”.

As fontes iconograficas

Na iconografia gaulesa € comum que alguns deuses romanas tmnfancdes
dos deuses gauleses, sendo representados inclusive cormnaasnsémbolos. Esse é o
caso, por exemplo, de Hércules e Esus, cuja associacéwifo popular na Gélia,
devido a importancia da figura do heréi. No caso do Caganmvino chama a atencdo
gue os deuses romanos representados sejam apenas aqueil@saches por César no
de Bello Gallica no livro VI, ou seja, Apolo, Marte, Mercurio e Jupjteada um seria
venerado por uma fungdo (CESAR s/d.: 122).

Muito se especulou acerca do motivo que teria levado GEs#r nomes
romanos aos deuses Celtas e ainda hoje h& pouco corgalesa pena mencionar as
duas possibilidades levantadas por Brunaux (1996:54) que explicasgancitacao.
Pode-se tentar entender a interpretacdo de César pelitoode Técio danterpretatio
romang ou seja, a transposicdo sistematica das divindades riadiggos padrées
romanos, uma pratica corrente entre autores gregosanosmOu entdo pela hipotese
de George Dumézil: para ele, César fez uma sintese loealesumo dos deuses que
existiam, mas que ndo existiam necessariamente ma figscrita pelo autor.

J4, Roux e Guyonarvc’h (1993: 111) acreditam que César termiéncia das
diferengcas entre os deuses autoctones e latinos, Géséeria nomeado com nomes
romanos 0s deuses gauleses porgue se dirigia a um publicoorolease declararem
contarios anterpretatio romanasua reflexdo esta muito mais préxima da proposta de
Dumézil.

E necesséario considerar que a concepgdo religiosa galilesa em alguns
aspectos fundamentais da romana, 0s gauleses venerawasmd&lses locais e nao
costumavam representar as divindades com formas huntamas, gregos e romanos,
habito que foi modificado conforme se estabeleciamatostcom o Mediterraneo.

A seguir, sdo apresentadas amostras das imagens do QCasdDmno
analisadas ao longo da pesquisa:

Mercurio

Segundo César, Mercurio é o deusvéntor de todas as artes, o guia dos
caminhos e jornadas, o maior protetor no ganho e no coni¢r8iproeminéncia de
Mercurio se verifica no grande nimero de representacoateuls em toda a Galia,
comprovando a importancia dada por César, porém, esgana@tenao se espelha no
namero de epitetos, mérito que cabe a Marte, Thevatiod igue essa superioridade de
epitetos se traduz em superioridade de assimilagfes de &Mdeteses indigenas. Até o
ano em que Thevenot escreveu, 1968, haviam sido contadosns meligiosos
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indigenas para Marte e 24 para Mercurio, enquanto o nompale éra associado a 15
divindades e Jupiter a 12.

A identificagdo de Mercurio como tal se deve, principateea presenca do
caduceus simbolo da prosperidade comercial, da qual ele é fornecgalpaenula(o
manto curto), dopetasos(o chapéu alado), do galo e da serpente, simbolo da
fecundidade e da abundancia. Na iconografia do Casameritm Bie € representado
costumeiramente associado a Rosmerta, Minerva, Mt&aankém a Fortuna. No caso
abaixo, Mercurio € representado com uma figura femininatgmetanto atributos da
deusa Fortuna, quanto de Rosmerta.

Fig.1 Mercurio e Rosmerta/Fortuna

. Musée des Alpilles, proveniéncia: Saint-

'\ Remy-de-Provence. Fonte: GREEN, Miranda
Jane. Symbol and Image in Celtic Religious
Art. London, Routledge, 2001: 59.

Mercurio, a esquerda, porta os atributos
tipicos : opetasosapaenula ocaduceusa
bolsa e o sapato alado. Sua companheira
segura umaornocopiae um leme. Entre os
dois ha uma tartaruga e, a esquerda do deus,
um bode.

Apesar de ndo ter muitos epitetos, Mercurio é freqlientenassociado, no
Casamento Divino com o deus Esus, deus mencionado pord_(feharsale 1) e mais
conhecido por sua representacao no Pilar dos Nauteg@¢3ar2003).

Fig.2 Esus e Rigani.Musée Archéologique de
Saints, proveniéncia : Saints. Fonte : HATT, Jean-
JacquesMythes et dieux de la GaulBaris: Picard,
1989: 84.

Esus, a direita, é assimilado a Mercurio gracas a
bolsa que carrega na mao esquerda, na direita ele
segura um torque. Rigani, segura com a mao direita
uma cornocopia e com a mao direita,
provavelmente, um passaro.
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Marte

Como ndo ha uma correspondéncia direta entre deuseso®magauleses é
freqiente que um mesmo deus indigena seja associado a maisddels romano, esse
€ 0 caso de Teutates - o deus da tribo, com funcdes decqwoe garantidor da
independéncia e integridade do territério tribal - que écipatmente associado a
Marte. Na Gélia romana, Marte também é associado Taranis, Smetrius e Esus,
entretanto, esse serd um Marte pacificado, tornandovséleus da agricultura, dos
oficios e do comércio. Nas imagens de Casamento DiMaote é provedor junto com
a deusa-mée, mas, também é um deus guerreiro, tanto gueaaélaseu atributo
identificador.

Fig.3 Marte e deusa maeMusée Archeologique
de Dijon, proveniéncia: Mont-Auxois, Alésia.
Fonte: DEYTS, Simone&culptures Gallo-
Romaines Mythologiques et Religieudesaris,
Editions des Musés Nationaux, 1976 : pl. 4.

Com a mao direita, a figura feminina, segura uma
paterae com a mao esquerda uo@nocopia Ja o
deus, segura un@aterae uma langa.

Apolo

O Apolo galo-romano, lembra muito pouco o deus mediterfésie® funcao
guerreira, por exemplo, foi tomada por Marte, a devo¢cadpado galo-romano se deve
mais a questdes relativas a salde que as militares.

Hatt (1989: 278) acredita que Apolo ndo pode ser comparado aos tnés
deuses, uma vez que ja existia um Apolo indigena, assocéadtracdo do sol, ao culto
das fontes e das agusautaresdesde a época proto-histdrica. O Apolo do séc. | ao lli
d.C. seria um deus cujas atribuicbes foram acumuladasexgdioaria porque ndo ha
um deus especifico gaulés associado a ele. Ja no Casdmento Apolo Grannus e
Sirona foram acoplados, pois, tem em comum o poder madicin

Fig. 4 Sirona e Apolo Grannus(entre o fim do
séc. Il d.C. e comeco do séc. Il d.C.), Musée de
Dijon, proveniéncia: Malain, Fonte: ROUSSEL,
Louis. Decouverte & Malain: Dieux Romains em
Gaule.Archéologie Dijon: Parantiere, n°118, mai.
1978: 49.

Sirona tem na mao direita uma serpente e na mao
esquerda umaatera Do lado esquerdo de Apolo
h& uma lira.
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Jupiter

Jupiter aparece apenas em uma representacdo do CasanvamoeD ainda
assim, ela parece estar mais ligada ao culto do impermadpre ndo é de se estranhar,
pois iconograficamente Juapiter é representado principaimedet dois modos: 1)
Associado a Taranis e por vezes assim ligado ao impemad®y Como “JUpiter
cavaleiro”.

As representacdes desse deus frequentemente o mostratademmadura, de
aspecto veneravel, cabeleira e barba vigcosas e tenolda como seu principal atributo.
A imagem de Jupiter acompanhado de uma deusa celta estadieptimeira categoria
de representacdo, Jupiter, além de associado a Tarambgnh esta ligado ao
Imperador Romano.

Fig. 5 Jupiter/Taranis e Juno(séc. | d.C.), Musée
Calvet, proveniéncia : Orange, Fonte: VAGNE,
Henri La. La Romanisation de La Gaule.
Archeologia.Dijon: S.F.B.D., n. 141, set.-out.
1989: 51.

A deusa, segura, na mao direita ymasera abaixo

da qual hd um pavao. Jupiter segura, na mao direita,
um raio, sobre uma &guia e corméo esquerda ele

se apdia em uma roda

A discussao bibliografica

Essa iconografia foi estudada por diversos autores, amtivetduas autoras, em
especial, através de um debate sobre o significado pdliéissas figuras, forneceram,
inicialmente, os pressupostos tedrico-metodolégicos agpasquisa: Jane Webster e
Miranda Green.

Em 1997 oJournal of Roman Archaeologpublicou um artigo de Jane Webster
intitulado A Negotiated Syncretism: Readings on the Development of Romano-Celtic
religion, nesse texto a autora apresenta duas possibilidadegula b Casamento
Divino:

1) An allegory of domination?

Essa proposta realca a relacdo assimétrica que exetitie os dois parceiros,
nesse caso 0 casamento pode ser caracterizado pelagBoniisica e psicoldgica, do
deus romano sobre a deusa celta, que serviria a populacfoegisa reconhecer que
um dos seus deuses aceitou um poder maior.

2) The art of resistant adaptation?

De acordo com essa proposicao, na religido celta oiggarfeminino tem uma
importancia tdo grande ou maior que a masculina, assgasamento divino com um
deus romano seria uma adaptacdo, mais do que uma adog¢do deivimchade
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estrangeira, seu sentido seria a de uma subversdo de imdadkvwomana ao poder de
uma importante deusa local.

Ao levantar essas duas hipéteses o objetivo da autorg oftar por uma ou
outra, mas € demonstrar que qualquer iconografia pode sisadaale duas maneiras
contrarias dependendo de quem o faz, até mesmo porque, padonehacdo e
oposicdo caminham juntas, essa constatacdo devenapserto de inicio para qualquer
andlise de agdo social sob a hegemonia romana e niggmdo acontece a aceitacdo
de conceitos coloniais, essa € uma obediéncia téltlebster 1997:182).

Miranda Jane Green, renomada pesquisadora, publicou ne@unats, 1998, o
artigo God in Man’s Image: Thougts on the Genesis and Affiliations of Some Romano-
British Cult- Imaginary no Britannia/London em resposta a Webster.

Para Green o Casamento Divino é antes de tudo um exelmpdincretismo,
enfocar a questdo da subjugacdo nado teria sentido freme@exidade religiosa das
colonias, ela ndo compreende a religido “romano-celtatio unidirecional, mesmo
porque a entrada de simbolos e da cultura romana sefi@ateonquista, quando ndo
havia uma obrigacéo de aceitagcéo por parte dos celtas.

As conclusbes do estudo de Green sobre o Casament@ B&m em linhas
gerais, que a dominacdo de um parceiro pelo outro, ndo poddes®nstrada
iconograficamente, o que na verdade interessaria éuthadks dessa unido, que vem a
ser 0 sucesso ha guerra, no comércio, na colheiecuadidade do solo, o sucesso
contra a doenca ou esterilidade, enfim, questdes ligadagtid@no doméstico.

Green faz uma andlise detalhada, mas ndo inovadoranfoiesta sozinha em
defender que os deuses galo-romanos garantiriam o bomnameato do cosmos e da
sociedade (Clavel-Lévéque 1972:101), é ponto comum, entre divaosores, que 0
Casamento Divino teria como fungéo garantir a abunaanci

Ja Jane Webster, em contrapartida, tem o grande rdérity trazido a tona uma
qguestdo fundamental, mas, pouco discutida: o contexto de poodagéonografia pos-
conquista. Segundo ela, tais objetos foram produzidos paltaess indigenas para
patronos indigenas. Ao decidir trabalhar com essa quettdse coloca contra 0s
autores, como Green, que pensam que por serem fabricadosumidos por indigenas
ndo é possivel determinar nem dominacdo, nem resastéPara Webster (1997),
existiia uma dindmica complexa entre resisténcia,tegé@® e dominacdo, que
poderiam, inclusive, ocorrer simultaneamente.

A critica

A visdo dessas duas autoras, embora extremamentessai®®s em suas
abordagens, nao respondem a totalidade do problema. Apetsanatem como ponto
de partida o documento iconografico, elas ndo o analsarsua série, assim, estando
impossibilitadas de entenderem o que € comum a todasgensna

Se a principio a monografia visava discutir a bibliogradi respeito do
Casamento Divino e a discussdo das hipdteses de seussaat@ercepcdo desta falta
tornou compreensivel a necessidade da reviséo da insgidwelo Casamento Divino.

Em primeiro lugar, foi necessario entender a funcdo sledseses dentro da
iconografia. As figuras masculinas de deuses sdo respapavalar especificidade ao
casal, é gracas a ele e a seus atributos individuais quamrssa o Casamento Divino,
assim Marte € um deus guerreiro, Mercurio € o deus da peegpere o culto a cada
deus, com seus epitetos especificos, € geralmente dgingpaficamente. Sem duavida
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esses deuses sofreram assimilacdes, € o caso, pgrlexde Esus com Marte e com
Mercuario, ou mesmo dos deuses romanos com nomes duplosénsad a forma
romana que esses deuses aparecem.

As figuras femininas, independente de seus nomes, Saoese@psas-maes,
com funcgdes religiosas de provisdo, fertilidade e aburaatemto que de 35 casais
analisados, na monografia, 12 deusas, seguram commpcopia sendo que destas
quatro seguram também urpaterae quatro seguram apenapaera simbolos esses
comumente relacionados a essas fungdes.

Suas semelhangcas sdo tantas, que os pesquisadores sfuaongentificar
seus nomes gragas a inscricdes ou estudos relativoglitaona regidao, para dar um
nome a companheira do deus. Essa descricdo s6 ndo cse adiirona e a deusa
Fortuna; a primeira, companheira frequente de Apolo, n@® @entidade e
representacdes proprias: como Hygia teria uma funcdo caraglmbora, sua funcéo
seria de garantir o sucesso; ja a deusa Fortuna que é uraardmasia e tem como
atributos o leme e o globo, todavia, ela é freqientemassociada a Rosmerta,
companheira de Mercurio e cujo emprego € propiciar a pmvigtiidade e
abundancia.

Outras recorréncias do Casamento Divino

Essa estrutura, do Casamento Divino, se reproduz em algurtnas situacoes,
h& vestigios de um tipo de ritual que também tem uma desgansavel pela terra e
fertiidade, associada a uma figura masculina protetoreerian6nia de sagracao da
realeza irlandesa, por exemplo, nela era encenadoameat® do rei com a terra,
personificada como a deusa territorial da natureza (P@@@&b:124). Esse ritual servia
para garantir um reinado prosperop‘qual a terra é fértil, os animais sdo fecundos, a
justica é facil e benévola, a vitéria militar constanfBoux & Guyonvarc’h 1993:63).

Héa na Irlanda uma outra festa com tema semelhantegrakad, que ocorria no
primeiro de agosto e na qual o deus Lug, ele mesmo se camavama deusa da
fecundidade. Na Galia essa festa parece ter existiddiarib de agosto, porém as suas
caracteristicas ainda ndo foram devidamente esclasedkilada na Gra-Bretanha, a
prépria Miranda Green, no seu livi@eltic Myths(1996), mostra como a idéia dos
divine loverstambém estaria presente em mitos irlandeses e essochao que
possamos igualar as sociedades celtas e as considerar ngus@mpo e no espaco,
entretanto, esse rito deixa clara a existéncia de ra@peesentacdo de casamento
especifica.

Na Gdlia, as estelas funerarias de dois esposos sfmrites e tém muito em
comum com o Casamento Divino, ambas sao produzidasanséc. | ao Il d.C., e em
termos iconogréaficos frequentemente as representagdiesidem, com a figura
feminina a direita de seu companheiro e por vezes umsgjesa uma bolsa.
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Fig. 6 Estela funeraria galo-romangséc. 11 d.C.),
Musée Municipal de Sens, proveniéncia: Sens, Fonte:
http://www.culture.gouv.fr/documentation/joconde/fr/

Assim, como no Casamento Divino, 0 esquema
iconografico se repete: a figura masculina esta a
esquerda da feminina e segura uma bolsa.

Proposta de leitura

Portanto, é possivel imaginar que h4 uma razdo para gasab rmunca seja
composto de uma deusa romana e um deus gaulés, o Casamarmios€&ia parte da
reproducdo de um conceito ligado a idéia do deus protetorbdacui nacdo com a
deusa-mae, ora se a deusa do Casamento Divino é o gwotiaifigura da deusa
territorial-méae, ela ndo pode ser substituida por umamama maximo, no caso de
Mercurio, ela é assimilada a deusas que os gauleses entmrdasnmesmas funcdes
que Rosmerta.

Essa hipdtese justificaria o porqué de haver apenas dividaties com deuses
romanos e nunca o contrario, problema que levou a discessée Green e Webster.
Também demonstra que nao se justifica o questionamemi@daminancia de um pelo
outro, ja que cada um cumpriria um papel especifico. Sem dad@daha como garantir
gue um romano quando visse 0 casal imaginasse que o0 deussi@portante, ou um
indigena o contrario, mas isso sdo suposi¢cdes que ndo pedatestadas.

Conclusao

Assim, nosso trabalho se focou na contextualizacdsad&®nografia em
esferas, outras, que j& haviam sido trabalhados. Emimritogar se questionando
sobre quem eram o0s consumidores dessas imagens, araciat@aulesa, que sofreu
grandes mudancas entre a conquista e o século Il d.@ segndo, comparando as
reproducdes do Casamento Divino em outros ambitos.

Para realmente entender o Casamento Divino é neicesséapar de mindcias e
se focar na repeticdo, o Casamento Divino refletia aoncepcao celta de casal, que
tinha paralelos iconogréficos, literarios e epigrafioesgue, portanto, fazia parte do
modo de ordenar o mundo para os gauleses. Assim, ndo éedrasthar que a elite
gaulesa, que fazia tanto esforco para adotar padroes cuttumra@nos, encomendasse a
artistas indigenas imagens do casamento com divindadeslings romanas, 0s casais
continuavam cumprindo seu papel de provedores e garantidorpsosizeridade e
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abundéncia, porém, os deuses que cumpriam a funcdo de psotiteteibos, ou agora
cidades, eram também romanos.
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