EL CARNAVAL VASCO

Por LUIS LARRANAGA BILBAO
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El Carnaval vasco estd de moda. Proliferan los libros, articulos
y conferencias que tratan del tema e invocan el Carnaval de Lanz,
el suletino y las distintas variedades de las costumbres de las gen-
tes de nuestros pueblos y campo durante el tiempo de carnestolen-
das. Sin embargo, creo que seria necesario hacer alguna precisién
sobre el Carnaval vasco, que no he leido en ningln escrito. Esta
precision es la de distinguir, dentro del Carnaval, los residuos de
antiguas religiones paganas, la satira de falsos dioses y las noveda-
des surgidas, como propiamente carnavalescas, en el transcurso de
los siglos, porque todo ello se mezcla quiza indebidamente.

Porque, ciertamente, existen ceremonias y cultos antiguos que
perviven en zonas rurales y que se denominan de Carnaval porque
tienen lugar en fechas coincidentes; y existen festejos que, por con-
traposicion a la Semana Santa —Illamada también por los germanos
en tiempos antiguos: «Charwoge» (pronunciado «carvoge»)—, fue-
ron organizados en su dia en condena de determinados cultos, aun-
que degeneraran en las orgias clasicas, al modo y manera de Azcoi-
tia, por ejemplo, en tiempos todavia recientes en que, tras la proce-
sién del Santo Entierro, se cogian las mayores borracheras del afio
para olvidar la muerte de Cristo. Junto a ellas, se hallan otras cos-
tumbres nacidas y tipicas del Carnaval, como la tamborrada donos-
tiarra, compafiia de honores de S. M. Ridicula, Momo.

Parece una irreverencia citar conjuntamente el Carnaval y la
Semana Santa —el carnaval y el carvoge— pero hemos de hacerlo
porque tienen mayores puntos de coincidencia de los que se supone
vulgarmente.

Las dos semanas, con su consiguiente prélogo temporal, consis-
ten en un conjunto de ceremonias y procesiones de tematica muy
distinta, pero conexa. El Carnaval presenta el reinado de un dios



mitolégico, de una Majestad ridicula, que termina con su muerte y
su entierro. La Semana Santa nos trae la redencién y termina con el
nacimiento a la vida eterna y a la Resurreccién, la Victoria de Cristo
inmortal. Las dos semanas, por afiadidura, tienen lugar en la pri-
mera parte del afio, separadas tan solo por la Cuaresma, tiempo de
penitencia por la adoracién al dios ridiculo, al idolo.

Sin embargo, las procesiones no tienen su origen en la instaura-
cion del catolicismo como religion oficial romana; existian mucho
antes. Data de la mas remota antigliedad la representacion de hechos
histéricos, religiosos o miticos en forma de cabalgatas populares.
Precisamente, en las fechas que estudiamos, tenian lugar en Roma
las méas antiguas e importantes procesiones; desde sus tiempos mas
legendarios, se celebraban las ceremonias y procesiones en honor
de Marte, dios de la Guerra, a quien los romanos dedicaron el pri-
mer mes del antiguo calendario romano de diez meses: el mes de
«Martius», marzo, el «Mes nuevo».

En este eshozo, anticipacion de otro trabajo méas extenso, no va-
mos a recoger en detalle estas ceremonias y procesiones del culto
de Marte ni a describir sus carreras de caballos, «equirria». peleas
de gallos y demas fiestas, aun las derivadas de la fundacién un 19 de
marzo del templo de Minerva en Roma, fiesta que se consagr6 a
tejedores, tintoreros y otros artesanos. No vamos a extendemos en
la relacion existente entre el culto de Marte, el Carnaval y la Sema-
na Santa. Simplemente, vamos a recoger algunos detalles que guar-
dan evidente semejanza con el llamado «Carnaval vasco» y que dan
una explicacion de unos usos y costumbres.

Vamos a recoger singularidades que nos permitan precisar aque-
lla distincién que indicAbamos como necesaria.

Marte, Marte-Silvano, fue adorado de muy antiguo por los ro-
manos, quienes le dedicaron un culto que se desarrollaba en tres pe-
riodos, cada uno de los cuales tenia fijado su tiempo durante los
meses de marzo, mayo y octubre.

En marzo, primer mes del afio, se hacian los augurios para la
proxima campafia y se bendecian las armas, que eran sacadas del
templo para iniciar el nuevo periodo guerrero; en mayo, tenia lugar
la bendicién de los campos y de las ciudades, y en octubre, se
procedia a una «lustratio» de las armas y a su recogida en el templo.

Cada uno de estos, tres periodos tenia sus procesiones y ceremo-
nias tipicas, que eran observadas rigurosamente por los «salii», sacer-
dotes de Marte. Cada una de estas ceremonias se llevaba a cabo



tres veces, una en cada uno de los templos dedicados al Dios en la
ciudad de Roma.

Con la reforma del calendario ordenada por Julio César y lleva-
da a cabo por Sosigenes, se afiadieron al calendario romano dos
nuevos meses: enero y febrero, y se modificd el nombre de «Quin-
tilis» transformandolo en julio, en honor de Julio César, al igual
que, afios méas tarde, se cambiaria el nombre de «Sixtilis» por agos-
to, en honor de Augusto; pero todavia se conservan hoy los nombres
de septiembre, octubre, noviembre y diciembre, es decir: séptimo,
octavo, noveno y décimo en el antiguo calendario romano de diez
meses.

El culto de Marte lo celebraban los «salii», salios, sacerdotes
del dios de la Guerra.

Los «salii» se aposentaban en la «curia saliorum», situada en
lo alto del Monte Palatino, en la «Roma quadrata», donde, ante
una estatua gigantesca de Marte, se conservaban el «lictuus» de
Rémulo y los doce «ancillae», escudos; dirigialos el «flamen mar-
tialis».

Al unirse los dos pueblos que habitaban el Palatino y el Quirinal
y tener éstos también su «curia saliorum» regida por su flamen, se
duplico el nimero de curias, siendo ambos «flamen», «martialis»
y «quirinalis», los personajes mas importantes en Roma después del
rey; aunque, posiblemente, existia alguna distincion entre ambos
favorable ai de la curia del Palatino al ser Gnicamente éste denomi-
nado «martialis» y cambiar su nombre por el «quirinalis» el «flamen
martialis» del Quirinal. Posteriormente, al introducirse el culto a
Japiter, se unié a los «flamen» citados el «flamen dialis».

El dia de Afio Nuevo, el dia 1.° de marzo, es celebraba'el naci-
miento de Marte —de una flor— y la aparicion del escudo «ancilla»,
original en el palacio de Numa, del que Mamurio Veturio obtendria
once reproducciones. En dicha fecha, comenzaban las procesiones
de los «salii».

Los doce salios, armados de espada y escudo, empufiando éste
en una mano y en la otra una vara blanca, bajaban procesionalmente
desde lo alto del Palatino hasta la «Regia», el palacio del legendario
Numa, saltando y bailando a los sones de unas flautas al tiempo que
golpeaban las varas contra el suelo o contra los escudos para ahuyen-
tar los malos espiritus. Llegados a la «Regia», abandonaban las varas
y, empufiando las armas, bailaban el baile de las espadas que, mas
tarde, eran sustituidas por las lanzas para hacer los augurios para la



proxima campafia guerrera. EI dia 19 dt marzo tem'a lugar el «Quin-
quatrus» en el «Comitium», segin Varron: «salii a salitando quod fa-
cere in comitio in sacris quod annis et solent et debent», y — Chari-
sio— «quod eo arma anelila lustrari sunt solita», danzando los salios
alrededor de los escudos.

Estas danzas guerrears de los doce «salii» son el antecedente de
nuestra «espatadantza» vy, sus procesiones, bajando del Palatinado
a la Regia, el de tantas comitivas procesionales religiosas que se
celebraban —y aun se celebran— en nuestras tierras, reconocibles
también por el «pilleus» encintado, tipico de ceremonia religiosa,
con que cubren sus cabezas los participantes.

Estos bailes de los doce «salii» explican, por afiadidura, el mo-
tivo por el que nuestros «dantzaris» porten una vara y bailen con
ella y. luego, la sustituyan por una espada, extremo éste que me
sorprendié antafio y que me hizo preguntarme mas de una vez
el porqué de una vara y una espada.

Los «salii» vestian con tunica blanca, toga pretexta del mismo
color y llevaban un cinto de oro. La toga pretexta nos habla de la
juventud de los sacerdotes; la tanica nos justifica las faldas blancas,
que con la camisa, formando un conjunto similar a aquélla, compo-
nen e! vestuario de los danzantes navarros.

TU

Las procesiones de los doce «salii» no se limitaban al mero des-
file, acompafiados por las autoridades. Se componian, en ocasiones,
de cortejos evocadores de mitos, hechos histdricos o conmemoracio-
nes, al modo de nuestras procesiones de Semana Santa que reflejan
en sus pasos diversos momentos de la Pasidn.

Uno de estos pasos conmemorativos procesionales consistia en
la representacion de la expulsién de Roma, tras un paseo por las
calles de la ciudad, de Mamurio Veturio, el herrero que falsifico
’0s once escudos. Consistia el paso en un hombre revestido de pieles
y pellejos, simulando un gigante, que era golpeado por las varas
blancas de los «herreros». El dia 14 de marzo, en que tenia lugar
esta representacion, se denominaba «mamuralia» y, anteriormente,
se denomind «equirria» por las carreras de caballos que tenian lugar
dicho dia en el campo de Marte.

El paso procesional presenta una identidad con los personajes
y representaciones del Carnaval de Lanz, mas puro, aimque de mo-
tivacién semejante, que el suletino.

Llamamos la atencién sobre los golpes de vara sobre el pellejo



de Mamurio Veturio, que pudieron ser antecedentes de un baile
similar que se lleva a cabo por nuestros grupos de danza.

Tampoco hay que olvidar que la institucion de la fiesta de los
artesanos —tejedores, tintoreros... etc.— en la fecha del 19 de
marzo, coincidiendo casi con la «mamuralia», ha podido producir
mezcla de componentes de ambos cortejos y surjan artesanos junto
a Veturio.

En estas procesiones paganas en honor de Marte no figuran
mujeres, aunque existan hombres disfrazados de tales si el caso lo
requiere, porque la presencia de damas, se decia, quitaba vigor gue-
rrero al Dios. Solamente, en Egiva (Grecia), las mujeres podian inter-
venir en las fiestas en honor de Marte por haber vencido las muje-
res, dirigidas por Telesilla, en una batalla de la que huyeron los
hombres.

v

José Miguel Barandiaran, en el libro titulado «Estelas funera-
rias en el Pais Vasco», nos manifiesta su sorpresa ante el hallazgo
en zona rural vasca de la costumbre de dar tres vueltas en tomo al
caserio, a la iglesia o al cementerio. Recoge en sus paginas 49 a 54
diversos hechos sin explicamos el origen de esta costumbre. La
hallamos también en el ceremonial del segundo periodo del culto de
Marte.

La costumbre no es, ni mas ni menos, que la pervivencia de la
«suovetaurilia» que tenia lugar el dia 29 de mayo en las fiestas «Am-
barvalia» en honor de Marte-Silvano, fiestas también denominadas
«lustratio pagi» cuando se realizaban por los representantes de las
ciudades y no por los particulares.

En dicha fecha, los particulares purificaban sus campos y sus
casas ofreciendo a Marte-Silvano un toro, un cerdo y un cordero
—la «suovetaurilia»— después de haber paseado tres veces dichos
animales alrededor del objeto que se deseaba purificar. Catén, quien
en su «De Re rustica» nos ofrece otras peculiaridades interesantes,
nos ha conservado la férmula sacramental que se pronunciaba en
tal ocasidon: «Padre Marte, yo te imploro seas benévolo y propicio
a mi persona, mi casa y a toda mi familia; por esto hago pasar los
«suovetaurilia» alrededor de mi campo, de mi propiedad; impide y
evita las enfermedades visibles e invisibles, las epidemias y las tor-
mentas; permite a las plantas, a los trigos, a las vifias, florecer y dar
sus frutos; conserva la salud de los pastores y de los ganados; con-
cédeme salud y prosperidad e igualmente a mi casa y a toda mi
familia.»



Tal es, pues, el origen de las tres vueltas en tomo de lo que se
pretende bendecir: la perduracién de un antiguo culto que, induda-
blemente, la Iglesia quiso erradicar de nuestro suelo pero que, pese
a los efectos malignos que se le imputaron, continué llevandose a
cabo como recoge Barandiaran.

Ciertamente, llama la atencion el hecho de que estos cultos es-
tuvieran tan enquistados en la zona rural de nuestras tierras, ya que
ello prueba que la romanizacién, no solamente alcanz6 a las ciuda-
des y a las zonas bajas, sino que llegé también a los caserios.

También en el mes de mayo, del dia 29, se procedia a la «lus-
tratio pagi», la bendicion de la ciudad de Roma, ceremonia cele-
brada con pompa, en la que los doce «salii» danzaban en honor de
su dios la danza de las armas: la «espatadantza» del Corpus... Se-
ria interesante investigar sobre la costumbre de alfombrar con hier-
bas y plantas las calles en dicha festividad al paso de la procesion;
como seria 0til para el mejor conocimiento de nuestras costumbres
conocer el origen de las «chauchabas», tan tradicionales en las pro-
cesiones del «Corpus» donostiarra como la chistorra en la fiesta de
Santo Tomas. No seria extrafio que tuvieran el mismo origen.

He citado el libro de ). M. Barandiaran: «Estelas funerarias en
el Pais Vasco». Convendria afiadir a la observacién que hago en
este punto otras:

El movimiento de santos, de imagenes procesionales, que cita en
la pag. 63 corresponde a una costumbre de mover y hacer hablar a
sus idolos, tipica del culto romano que lo practicaba asiduamente.

Las costumbres funerales vienen matizadas, también, por unos
romanos pero es pertinente el sefialar que la Novisima Recopilacion
recoge una ley referente a GuiplUzcoa limitando el nimero de clé-
rigos que podian asistir a una comida funeral, bajo unas penas tan
severas que, junto a la singularidad de la prohibicién, marca la per-
sistencia de la asistencia masiva de clérigos a tales comidas.

La costumbre del pan y del vino se ve reflejada, igualmente en
actos no funerales. Se concedia también el pan y el vino a los par-
ticipantes del «Alarde de Santiago» que tenia lugar en Mondragén
desde tiempos muy remotos hasta mediados del siglo pasado. Este
«Alarde de armas de Santiago» tenia lugar el dia 25 de julio y era
una especie de revista militar que giraba el alcalde de la Villa, como
jefe nato de la compafiia, previo alistamiento que se verificaba de
«hidalgos» y «moradores» y el desfile tenfa lugar en la plaza pu-
blica al son del tamboril que tocaba una marcha especial: la misma
que toc6d una musica de regimiento al sacar el cadaver de la Infanta
dofia Pilar del establecimiento balneario de Escoriaza. A cada indi-
viduo, se obsequiaba con una racién de pan y vino y doble al que



se presentaba con armas de mayor antigiiedad, como chuzos, mos-
quetes, lanzas, etc.

Tampoco ha de sorprender al autor que las tumbas y los altares
se hayan construido orientados hacia el Oriente, ya que, desde los
tiempos mas antiguos y en muy diversos lugares, se suponia que de
aquella direccion procedia la vida. La lglesia, en sus primeros tiem-
pos, al sustituir las casas particulares por las basilicas y éstas por
ios templos propiamente catélicos, ordenaba que los altares estu-
vieran dirigidos hacia el Oriente; los fieles primitivos encabezados
por los sacerdotes rezaban mirando todos hacia aquella direccion y
de pie, porque el arrodillarse es costumbre muy posterior en tiempo.

De las estelas de estilo griego, hablaremos en proxima ocasion.

\

El tercer periodo de culto de Marte, que tenia lugar durante el
mes de octubre, nos trae a relacion las cabezas y colas de caballo
que aparecen en algunos lugares y grupos, como el suletino.

El dia 15 de octubre tenia lugar, segun Philocalo, el «equus ad
nixas fit»: la fiesta del «equus october» que, segin Tito Livio, le
fue consagrado a Marte después de la caida de los Tarquines en el
«Ara Martiis» del campo de Marte.

Consistia en una carrera de carros tirados por caballos —siem-
pre habia carreras de carros y de caballos en las fiestas de Marte
que, al propio tiempo, servian de adiestramiento para la guerra—
que tenia lugar en el campo del Dios de la Guerra. A su término,
se sacrificaba en honor del Dios, con una lanza sagrada, el caballo
de la derecha de los que arrastraban el carro vencedor. Se cortaba
su cabeza y se adornaba con follaje tejido en forma de corona. La
cola era también arrancada a la victima y era llevada rapidamente
a la «Regia» a fin de que la sangre goteara sobre el hogar de la casa.

Eran, pues, la cabeza y la cola del «equus october» las Unicas
partes del caballo a las que se conferian virtudes magicas; pero soélo
a las de aquel caballo de la derecha del tronco del carro vencedor
en la carrera sagrada. No es, pues, extrafio que se construyan caba-
llos de sélo cabeza y cola evocando la cabeza y cola del «equus»
sagrado; y que la cola, una vez utilizada en su funcion ritual, se
conserve y pasee procesionalmente. Es interesante precisar que, para
los antiguos, los caballos méas bellos eran los de cabeza méas peque-
fla y, por ello, no debe sorprender que en ciertas representaciones
se minimice hasta el méaximo.

También se sacrificaban a Marte el gallo y el toro, ademas del
perro y del macho cabrio. Si en una batalla se habia triunfado por



la fuerza, se sacrificaba el gallo ganador de las peleas de gallos; si
por la astucia, un toro.

\A

El color rojo estaba consagrado a Marte. Por ello, las indumenta-
rias y los adornos de las fiestas eran, en gran parte, de color rojo.

Los antiguos soldados romanos, en la vispera de entrar en com-
bate, cambiaban sus vestiduras por otras de color rojo. Su motiva-
cién no venia dada solamente por el deseo de honrar al dios de las
batallas e impetrar su victoria. Con esta vestidura roja, se enmas-
caraba la sangre de las heridas y el enemigo ni conocia exactamente
el estado fisico del guerrero romano ni se envalentonaba al ver en-
rojecer la vestimenta. Parece ser que los lacedemonios fueron los
primeros en vestir de rojo en la guerra.

No ha de sorprender, pues, que el color rojo matice las ceremo-
nias de Marte o simbolice soldados romanos o represente al dios,
al Bien.

Podriamos afiadir, para dar una clave posible, que los cantabros
vestian en cambio de negro. Quiza las representaciones suletinas
evoquen las luchas entre romanos y cantabros o entre romanos y
barbaros. Tras la victoria de aquéllos, éstos se van sometiendo y pe-
leando a su lado. Aunque también pudiera interpretarse, y en oca-
siones asi es, la lucha entre el rojo y el negro, como la lucha entre
el bien y el mal. Esta interpretacion viene apoyada por el hecho de
que en nuestras tierras el mal no se representa por el rojo sino por
el negro, por el «beltza».

En este carnaval suletino, no faltan el gigante recubierto de pie-
les —aunque el tiempo le ha transformado en oso— y los «herreros»
de la «mamuralia»; ni el «equus october», el caballo sagrado de sélo
cabeza y cola; ni otros elementos del culto de Marte, cuyo color lle-
va el grupo vencedor, aunque mezclados con los artesanos de la
fiesta de Minerva. Creo que, con las claves expuestas, podria lle-
garse a un completo conocimiento de cada uno de los elementos del
cortejo y de su significacion que hemos resefiado.

VI

Las ceremonias del culto de Marte que celebraban la venida del
afio nuevo, que comenzaba en el mes de marzo, estaban precedidas
inmediatamente por otras dedicadas al dios Saturno. Llamabanse
éstas «saturnalia» y tenfan lugar en el solsticio de invierno a fines
del mes de diciembre.



La «satumalia» tuvo muy variadas caracteristicas, segun los tiem-
pos, y conoci6 de exaltaciones y de prohibiciones. Era una fiesta
que, inicialmente, se celebraba en un solo dia pero que, con el tiem-
po se amplié hasta siete fechas. Prohibida por Tarquino el Soberbio,
fue restablecida por el Senado romano durante la segunda guerra
plunica.

La «satumalia», que naci6 como una fiesta agricola, sufrié di-
versas altemativas. En su transcurso, se permitia satirizar las cos-
tumbres de los sefiores vistiéndose como tales los esclavos y se re-
lajaron las costumbres hasta convertirse en verdaderas bacanales.
En Grecia, se sacaba procesionalmente un tonel lleno de vino nuevo
sobre unas andas y se bebia de él.

Seria largo el relatar la «satumalia» pero dos notas destacan,
ademéas de la general del disfraz satirico, relacionadas con costum-
bres carnavalescas. Durante la «satumalia» los sefiores gratificaban
a los esclavos y siervos e intercambiaban regalos, principalmente an-
torchas y velas que simbolizaban el crecimiento de los dias. También
eran propios de este tiempo las «sigillaria» o figuras de barro que
a veces se utilizaban como regalos infantiles.

La costumbre del regalo navidefio, del aguinaldo a los siervos,
todavia perduraba en San Sebastian a fines del siglo XI1X. EIl dia
de Navidad los caseros bajaban a la ciudad a solicitarlo. «Creo que
no he sido muy pesado, ni, aunque lo he hecho muy mal, he ator-
mentado sus oidos con esos cantos desafinados de nuestros «base-
rritarras» que, dentro de pocos minutos, acudirdn a sus puertas be-
rreando el «Artzayac datos salto eta brinco» o con el famoso canto
«Dios te salve ongui etorri, etc.» con que atolondran al pacifico ve-
cino. Aunque no sea mas que por mi buena voluntad, y porque no
vayan a vengarse de mi con el «Ate chocuan ollar bi» quedaré de-
fraudado de mis esperanzas.» Esta descripcion del aguinaldo a los
caseros en el afio 1880, publicada en «El Urumea», pfiieba la per-
manencia de la costumbre en la ciudad que daria lugar a su satira a
través de la comparsa correspondiente de supuestos caseros en el
Carnaval.

La circunstancia de la proximidad inicial de la «satumalia» y
de las fiestas en honor de Marte, matizé méas tarde los dos meses
que Sosigenes intercald entre diciembre y marzo motivando que las
fiestas de carnaval se iniciaran a fines de diciembre y continuaran
hasta el Miércoles de Ceniza. Tales eran las fechas del Carnaval de
Venecia.

En San Sebastian, el Carnaval se iniciaba el dia 20 de enero
pero existen indicios — prohibiciones reiterativas— de comparsas
disfrazadas en la vispera del dia de los Reyes Magos y de charan-



gas navidefias, a finales del siglo pasado. Lo recoge la prensa del
tiempo.

VIl

La modificacion del calendario romano de diez meses, que hemos
citado en varias ocasiones, introdujo dos nuevos meses: enero y fe-
brero, y algunos cultos, al tiempo que modificé la duraciéon de otros
como las «saturnales» que ampliaron su duraciéon en los dos dias
que se afadieron al mes de diciembre.

Lino de los cultos que se restauraron fue el llamado de las «Lu-
percales», que se desarrollaba en el mes de febrero, concretamente
el dia 15, que era seguida por las «quirinalias», del dia 17, y las
«terminalias» del dia 23. En las «lupercales», se procedia a la ben-
dicion de la ciudad; en las «quirinalias», celebraban su fiesta las
curias; y en las «terminalias» se bendecian los campos y casas de
labor. Una vez mas los tres cultos tradicionales, una vez mas las
«lustratio» tipicas de las fiestas del Dios Marte,

Las «lupercales» se iniciaban en la gruta que Virgilio denominaba
«Mavortis antrum» en recuerdo de Marte, el amante y después es-
poso de Rea Silvia, padre de Rémulo, quien era simbolizado por un
lobo y a quien se ofrendaban perros. Rea Silvia era, pues, la «loba»
que amamantaba a Roémulo.

Tengamos presente que las «lupercales» parecen tener su proce-
dencia etimoldgica de «lupus» y «arceo», de donde este Dios Marte
seria el Gran Lobo que preservaba de los lobos a los rebafios, conti-
nuando la tradicion religiosa del primitivo Marte-Silvano primaveral
de la «ambarvalia», dios de la selva, que aparecia bajo la figura
de lobo en algunos santuarios del dios, en alguna de sus mone-
das,... etc.

La degeneracion de las «lupercalias» por la excesiva extensioii.
concedida al poder fertilizador de Marte-Silvano, originé alguna com-
parsa que distaba de la «lustratio» inicial.

Realmente, las variaciones de los cultos a través de los siglos
y de las modificaciones de los tiempos son naturales. No pueden
estudiarse los cultos antiguos que se extendieron a lo largo de siglos,
en s6lo un momento histérico, estaticamente, porque ello puede con-
ducir a errores.

IX

Hechas las anteriores puntualizaciones convendria dar unas no-
tas del Carnaval donostiarra que ayuden a encajar mejor el tema.



La méas antigua de las comparsas, segln los autores, era la de
los «jardineros» que representaba la ofrenda floral a la Diosa Flora.
En ella, tenian personalidad individual el «Aita Joshepe» y el Bar-
tolo. Aquél llevaba la autoridad de la comparsa y, en un momento
determinadc, sujetaba la larga vara en la cual, dieciséis bailarinas y
dieciséis bailarines, tejian adornos con las cintas que sujetaban en
su mano. Los bailarines, en el desfile, portaban en sus manos un
arco. En la comparsa del afio 1884, Sarriegui compuso la musica
coral del grupo.

El buen humor del arquitecto Morales de los Rios y la musica
de Sarriegui, junto a la iniciativa de las Sociedades «Unién Artesa-
na» y «La Fraternal», dieron lugar a la «tamborrada» al estilo ac-
tual, comparsa que inauguraba el Carnaval con la Diana del Santo
el dia 20 de enero.

Junto a ellas otras comparsas, como la de los «caseros y case-
ras», la «Jura de la Princesa», conocida también por «Las Provin-
cias», «Los ciegos», «Los lino maniatzalliac», «Los Oficios», «La
Gitanada», «Los Pastores», «Los Panaderos» y otras ma&s modernas,
como el «Adiés al Tranvia», que ideé y organicé hace varios afios,
con la colaboraciéon de varias sociedades que acudieron al llama-
miento, como Preboste de la Real Orden de los Barbas.

Pero estas comparsas tienen ya otro origen. Nacen de la fiesta
del Carnaval, pero todas ellas, al igual que las de «lfiudes» y «Cal-
dereros» tienen un origen social y representativo, aunque caricatu-
resco, de la realidad de un tiempo.

Tales son, a muy grandes rasgos, algunas notas que creo deben
tenerse encuenta al comentar el «Carnaval vasco». Unas notas tra-
zadas a vuela pluma, dejando a un lado la descripcion de las «pom-
pas» 0 procesiones que precedian a los juegos circenses, las trans-
formaciones de denominaciones, como la de Jupiter de los Trofeos
en el Palatino, las vicisitudes de algunos cultos, como las lupercales
y los dos lupercos restaurados en tiempos de Augusto..., etc.

Unas notas nacidas de la lectura del interesante libro «El Car-
naval», de Julio Caro Baroja, al que acudi en bUsqueda de noticias
sobre el carnaval donostiarra, y mas concretamente de la «tamborra-
da». No las hallé pero, en cambio, encontré algunas preguntas del
autor que tenian respuesta en mis lecturas en pos de otros horizon-
tes y de otras metas.

Porque estas notas no tienen sélo relacién con el «Carnaval vas-
co». Dan noticia de un tiempo, de unos usos y costumbres, y ofre-



cen unos caminos de investigacion por los que voy caminando desde
hace ya varios afios.

Posiblemente no las hubiera publicado, por el mismo motivo que
no las publiqué antes de ahora, pero la muerte de mi buen amigo,
y de mi familia, J. M. Sansinenea, dejando incompleta su obra, y
la reflexién ante este hecho, me impulsa a dar a conocer estas notas
que no pretenden la facil critica sino la colaboraciéon al estudio de
nuestra historia que, dejando a un lado ridiculos mitos, tiene una
mayor grandeza de la que muchas gentes imaginan.



