
PARCAE- URSITOARE. STUDIU DE MITOLOGIE CONTRASTIVĂ 
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Acest studiu îşi propune o analiză comparată care vizează două figuri mitologice din spaţii culturale şi 

temporale diferite: Moirai - Parcae, divinităţile destinului din panteonul greco-roman şi Ursitoarele. zânele soartei 
din mitologia românilor. Demersul nostm se integrează deci într-un domeniu ştiinţific de frontieră- acela al etno~ 
istorici iar ca problematică - în istoria pennanenţelor. 

Schemele metodologice folosite provin în cea mai mare parte din stmcturalism şi mitologia comparată'. 
Metoda de bază utilizată este cea '·contrastivă" - numită astfel şi teoretizată de Georges Charachidze, 
caracterizându-se în principal prin îmbinarea şi completarea stmcturalismului cu contribuţiile mitologiei 
comparate. Mitologia contrasti\·ă se distinge prin abordarea nu doar a similitudinilor perfecte ci şi a contrastelor, 
compara~ia fiind datoare să apeleze şi la asimetrii, reflexii deformate, opoziţii şi golurf 

Pennancnţelc la care se referă lucrarea de faţă se plasează între spiritualitatea romană şi cea românească, 
moştenitoare genetică a celei dintâi. În sens mai restrâns, analiza va urmări credinţa în destin şi în divinităţile 
destinului la romani şi români. Filiaţia existentă între Parcae şi Ursitoare a fost semnalată deja de mai mulţi 
autori : E D. O. Sevastos. L. Şăineanu, S. F. Marian, M. Bărbulescu, V. Kernbach, 1. Evseev, Al. Diaconescu, 
C. Oprcamr'. 

Sursele utilizate sunt eterogene : izvoare literare şi arheologice - pentm a reconstitui credinţele antice, 
basme. descântccc. invocări. texte funebre şi ceremonii rituale specifice spiritualităţii româneşti. 

Pc teritoriul Daciei romane credinţa în Parce este atestată de o inscripţie funerară descoperită la Gherla4
, 

patm pereţi de aedicula funerară provenind de la Potaissa, Ampelum şi Apulum5 şi un vas antropomorf 
descoperit la Napoca6 Acestor piese li se adaugă încă două, atribuirea imaginilor respective Parcelor fiind însă 
incertă. Pc \'eşmântul Hekatei de la Salinae sunt figurate. alături de alte personaje, două zeiţe alături de un copil, 
interpretate de M. Gramatopol ca reprezentând două Parce7

. O altă posibilă imagine este redată pe o tăbliţă 
aparţinând repertoriului Cavalerilor Danubieni: cele trei Parce sau Matres sunt reprezentate în bust. aşezate fiind 
pe mici baze rectangularex. Toate piesele amintite nu au un caracter votiv clar ceea ce i-a îndreptăţit pe D. Isac şi 
M. Bărbulcscu să susţină că Parcele sunt mai probabil integrate într-un sistem de credinţe funerare decât într-un 
eul(. 

Credinţa în Ursitoare este documentată de creaţii folclorice şi ceremonii rituale în toate zonele locuite de 
• . [li 

rom am 

1 C. Levi-Strauss. A.ntropolugia stmcturală, Bucureşti, 1978: G. Dumezil. Mit şi epopee, Bucureşti, 1993: G. Dumezil, Zei suverani ai 
indo-eurupenilur, Bucureşti, 1997: M. Meslin, Ştiin{a religiilor, Bucureşti, 1993; J. Martin Velasco, Introducere în fenomenologia 
religiilor. 13ucun:şti.1997. 
2 G. Charachidzc. Prometeu sau Caucazul. Încercare de mitologie contrastivă, Bucureşti, 1988. 
' Elena D. O. Sevastos, Literatura pupularâ, il, Bucureşti, 1990,p.187; L. Şăineanu, Basmele române în comparaţitme cu legendele 
antice clasice şi în legătură cu basmele popoarelor învecinate şi ale tuturor popoarelor romanice. Studiu comparativ, Bucuresci, 
1 89~. 7X I-7X2: S. F. Marian, Naşterea la români, Bucureşti, 1995, p. 102, M. Bărbulescu, Interferenţe spirituale în Dacia romană, 
Cluj - Napoca. 1984, p. 218: V.Kembm:h, Dic(ionar de mitologie generală, Bucureşti, 1995, p. 684: 1. Evseev, Dicţionar de magie, 
demonolo}!,ie şi mitologie româneascâ, Timişoara, 1998, p. 475; Al. Diaconescu - C. Opreanu, Cîteva puncte de vedere în legătură cu 
pvoluţia .mcietâ(li a~llohtrme în epoca daco-romanâ târzie şi Îll perioada migraţiilor în AIL4 Cluj, XXIX, 1988-1989, p. 571-597: 
1 1. 1. Russu. :\'otes Epigraphiques 1 în Dacia, Xl-Xll, 1945-1 <J47. p. 269-270. 
1 

M . .!ude - C. Pop. Almmmentele sculpturale romane în !vluzeul de istorie Turda, Cluj, 1972, p.12-13; O. Floca, V. Wolski. Aedicula 
jimerarâ i11 Dacia romană in 13CMJ, XLII, 1973, p.15; D. lsi.Jc - M. Bftrbulescu, A testări ale Parcelor pe teritoriul Daciei romane în 
AcwAJ.\', Xlll. 1lJ76, p.IXI-182: M. Bărbulcscu, op.cit, p. 179: D. M. Pippidi, Studii de istorie a religiilor antice, Bucureşti, 1969, p. 
206-217: V. Wollmmm - 1. T. Lipovan . . 'vfonumente epigrajice şi sculpturale din regiunea minierâ Albunms lvfaior- Ampelum (II) în 
Potw.l·.,a. III. 19!12, p. 96: V Moga, ;\Immmenle romane inedite din Apulum, XXXV, 1998 ( sub tipar); 
o !sac- 13ilrhulescu. op. cit .. p. 179-181: 1. Tigi1ra, Necropolele de la Potaissa în Probleme de Muzeograjie, Cluj, 1960, p. 203-204; M. 
13ftrhukscu. op.cll, p. 200: 

- M. < lrumalopol. /Jacia anliqua, Bucureşti. 1 <Jl\2. p. 132: F. 1\:tcrsen, Der Reliefschmuck der Helea te von Hemwnnstadt în AEM, 
Wiem1.V. lXII. p 193-1%: 
"1) Tudor. C,\,JRED. L Lcidcn. 1976, p. 6\ F. Clutpouthier, Les Cavaliers Danubiens în Revue des Etude Anciennes, XLI. 1, 1939, p. 
65-68 
"!sac- Bărbu1escu, op. cit., p. 177-1X9: 
10 /\.. Fochi, Datini şi eresuri populare la ~fârşitul secolului al XI' fii- lea, Bucureşti, 1973, p. 349-350; l. Ghinoiu, Obiceiuri populare 
dr pestr an, Bucureşti, 1997, p. 209-21 il: M. Olinescu, Mitologie românească, Bucureşti, 1944, p. 239-240; V. Kembach, op. cit.,p. 
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21-f SOCIETATEA: STRUCTURI ŞI DINAMIC! 

Parcele şi Ursitoarele sunt divinităţi 1 personaje mitologice care se disting printr-o atribuţie principală: 
patronarea destinului. ele fiind în mitologia greco-romană şi în cea românească protagonistele scenelor mitice 
referitoare la destin . soartă. noroc. În juml lor se agregă un întreg sistem fonnat din alte divinităp şi personaje 
mitologice. ceremonii rituale. tabu-uri. gesturi magice. secvenţe temporale specifice11

. 

Etimologia numelor lor trimite în ambele cazuri spre activităţile economice şi magice specifice: torsul şi 
ţesutul. care implică stăpânirea '·firelor" de lână, in sau a firului destinului uman şi cosmic. KAw8w este 
"Torcătoarea". numele ei impunându-se în fonna plurală, pentru a denumi întreg grupul Moirelor : KAm811c; -
·Torcătoarele·d:_ Numele ··ursitoarea" s-a format de la verbul "a ursi" -a hotărî soarta omului. derivat din --a 
urzi·· - a ţese (verbe de origine latină. lonnate din "ordior " - a ţese). Ca şi în cazul antic numele ei s-a impus 
dc\·cnind generic pentm întreg gmpul: ··ursitoarele . .~ 3 

Hotărârea destinului este deci similară cu ··ţeserea" lui. Stăpânirea destinului. implicit a timpului este în 
mai toate mitologiile. atributul Marii Zeiţe. Fusul este unul din atributele ei preferate, alături de coarnele lunare 
cu care adesea se confundă. Marile Zeiţe chtonico-lunare sunt inventatoarele torsului şi ţesutului. Sunt maestre ale 
folosirii firelor. nodurilor şi legăturilor care servesc "legării" şi fannecelor, fiind zeiţe magiciene prin excelenţă. 
Fim!. prima legătură artificială, reprezintă agregarea într-o "legătură magică": în general "a lega" este similar cu 
--a \Tăji ... "a fenneca". aqiunea de a lega fiind fundamental magică14. Nodul simbolizează legăturile temporale, 
condiţia umană legată de conştiinţa timpului şi "blestemul morţii". Instrumentele torsului şi ţesutului 

simbolizează universul şi devenirea. A roti fusul. a învârti vârtelniţa implică înscrierea acţiunii şi a persoanelor 
care o săvârşesc într-un cerc magic aflat în raport cu cosmosul şi elementele sale precum şi cu lumea 
subpământeană. a spiritelor celor morţi. Fim! ·'leagă" sufletele vrăjitc prin practicile magice. destinul omului prin 
hotărârea divinităţii. lumea viilor şi lumea morţilor. Numeroase interdicţii privind torsul şi ţesutul în zilele în care 
se eliberează moqii. urmăresc împiedicarea revenirii sufletelor strămoşilor - fără putinţă de întoarcere. 11ml fiind 
o posibilă calc de acces între lumi:'. Asimilate scurgerii timpului cosmic, aceste activităţi se leagă de ritmurile 
germinative ale pamântului. implicit de fertilitate. Sărbătorile ce vizează fertilitatea gliei precum şi primăvara în 
gerieral. cunosc de asemenea interdicţia torsului şi ţesutului pentru a nu se deregla evoluţia firească a creşterii şi 
rodirii. căci a toarce. a ţese. poate însemna o accelerare a scurgerii timpului. Aceste tabu-uri sunt atestate şi în 
antichitatea clasică precum şi în folcloml popoarelor romanice16 

Numele Parcelor şi Ursitoarelor derivă din substantive comune care provin din verbe ce denumesc 
acţiunile specifice ale divinităţilor. Clotho - se traduce ·Torcătoarea", Lachesis - ·'Ursitoarea". Atropos -
"Fatalitatea··. rara e fonnat din fas - cuvântul divin. voinţa divină referitoare la viitor. Nona şi Decuma sunt 
nume ce semnifică lunile a noua şi a zecea . iar Marta semnifica moartea. Parca vine de la parcere - a zămisli, a 
naşte 1 7 

La români. în mod similar. se numesc cel mai adesea - Ursitoarea, Soarta, Moartea. Ca şi în cazul Parcei 
Clotho. al cămi nume devine generic pentm întregul grup, Ursitoarea îşi impune numele, care la plural 
(Ursitoarele) va deveni cel mai frecvent din gmp. Soarta - este numele celei care rosteşte evenimentele vieţii 

omului. iar Moartea este cea care hotărăşte moartea omului. Aceasta din urmă este numită şi şchioapa, atunci 
când prezintă acest dcCect de mers speci11c celor ce cunosc destinul. Numele Urse. Ursoaice. Ursoni nu a primit 
încă o explicaţie su1icient de convingătoare existând mai multe posibilităţi interpretati\·e. Se poate face o 
apropiere de constelaţiile Urselor. stelele tiind integrate în complexul mitic al destinului. Asemănarea numelui 

MR-M9·. S. F. Muriml, op. cit., p. 95-99; T. Papahagi, Din f<(J/kloml Romanie şi cel Latin. Studiu comparat, Bucureşti, 1923, p. 122; 
Florica Lorint - Mariani:l Kahane, () iposlazâ a ursitoarelor Îlt credinţe şi ceremonia/uri în Folclor Literar, II, 1968, 180-181; R. 
Vulcănescu, .ilitologia mmânâ. 13ucurqti, 1985, 164-165: T. Burada, Opere, ill, Bucure~ti, 1978, p. 124-125: I. Evsecv, op. cit., p. 
47:'-476: 1\ntoaneta 01tcanu. :\letanroljcJzel<' sacrrrlui. /JiC{ionar de mitologie populară, Bucureşti, 1998, 340-342: E. Bemea, Spaţiu, 
timp şi cauzalitate la popoml mnrân, Bucureşti. 1 'J97. 16:>-1 hX. C. S. Timoc, Poveşti populare româneşti, Bucureşti, 1988, p. 226-
232: 
:l D..t. Il. 1, Paris. 1896, p. 1016-1021 (.1 A. Hi1d): RE XVW. -1. Stuttgart, 1949, c. 2449-2495 (F. Heichleim); LexA{vth. Il, 2, Leipzig, 
1894-1897, c. 3040-3102 ( Drcx1er ): F. Cumont, Lux pe1pe111a. Puris, 1949,p. 14-51; idem, Recherches sur le Symbolisme fimeraire 
des roma ins, Paris. 1966. p. 35)-379: 1. Evseev. op. cit., p. 475: A. Fochi, op. cit., p. 349-350; S. F. Marian, op. cit., p. 1 02; 
12 DA. Il 1, p. 1017 
" A. Fochi. op. cit; 
14 M. Uiadc.Imagini şi simholuri.Eseu despre simholismul nrag1co-religios, Bucureşti, 1994, p. 143-144; M. Eliade, Naş/eri mistice, 
Bucurc~ti, 1995. p. 59-63: 
1 ~ Silvia Ciubotaru, Implicatii arhaice ale torsului în Anuarul de Folclor, V-VII, 1987, p. 267: N. Both, Cânepa În credintele şi 
practicile magice româneşti în .-IJ\ JET. 1 971, p. 287: 
16 Silvia CiubotanL up. cit., p. 267-2G'J; T. Papahag.i, op. cit., p. 1 22-124; 
~- n~ . 11. 1 , p. 1 o 16-I o2o; 
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IV. Mituri, rituri, crcdin~e populare 215 

"urs" cu "a ursi", "Ursitoare" ar fi putut duce la integrarea animalului în acte prezente în timpul ritual aferent 
Ursitoarelor, precum şi la formularea numelui discutat. Se pune însă întrebarea dacă numele nu provine dintr­
un scenariu mitologic care însuma efectiv animalul personalităţii divine a patroanelor destinului, mitologia 
greco-romană cunoscând numeroase apropierii, metamorfozări, dedublări urs- divinităţi feminine

18
. 

Formarea acestor nume din substantive comune se datorează existenţei unui tabu privind rostirea 
numelui lor. Cei vechi credeau că a rosti numele unei divinităţi înseamnă a-ţi impune voinţa asupra ei, ori a o 
invoca; tocmai de aceea numele multor divinităţi nu se rosteşte. Acesta este şi cazul divinităţilor destinului 
pentru că a le pronunţa numele sacru putea însemna a avea în putere chiar destinul. 

Numele "Mire" le-a fost dat sub influenţa numelui neogrec - Moirai, folclorul grecesc conservând 
figurile mitologice, inclusiv numele Moirelor antice 19. 

Parcele şi Ursitoarele sunt divinităţi cu caracter colectiv fiind reprezentate sau imaginate de obicei în 
grup: trei, cinci, şapte, nouă, douăsprezece, mai rar una sau două; numarul preferat este, însă, trei. Ele formează 
o triadă divină, fiecare asumându-şi un moment din drama mitică a destinului. Într-un plan mai larg, cele trei 
Parce sau Ursitoare prezidează cele trei momente de trecere esenţiale din viaţa omului: naşterea, căsătoria. 
moa1tea, pe care tot ele le-au hotărât în prealabil fiecărui om20. 

Moirai - Parcae reprezintă voinţa divină şi sunt asociate lui Zeus - Jupiter care este şi el stăpânul 
destinelor. Ursitoarele sunt "slugile lui Dumnezeu", "femei sfinte care îndeplinesc voinţa lui Dumnezeu"21 . 
Relaţia lor cu forţa divină supremă stă însă sub semnul ambiguităţii. Uneori ele îndeplinesc voinţa lui Zeus -
Jupiter 1 Dumnezeu. În alte contexte mitice, însă, ele au puterea absolută asupra sorţii, ceea ce conferă 
caracterul imuabil al hotărârilor lor, nici oameni, nici zei neputând să o schimbe22

• 

Zeiţele greco-romane ale soattei erau bineînţeles nemuritoare. În cazul Ursitoarelor gândirea populară 
a explicat nemurirea lor integrându-le în povestea lui Alexandru Macedon în care se spune ca ele ar fi băut apa 
vieţii dobândind astfel viaţă fără sfârşit23 . 

Legendele care vorbesc despre originea lor le indică drept personaje primare, aparţinând perioadei 
"începuturilor". Moirele sunt (în unele variante) fiicele lui Kronos, surori cu Eriniile şi Aphrodita Urania, toate 
acestea incluzându-le în primele generaţii de zei. Ursitoarele sunt introduse în scenariul poveştii lui Alexandru 
Macedon, personaj mitic al vârstei primordiale ca şi regele Ioan, posesorul apei vii - simbol al unui paradis 
pierdut, legat de asemenea de nostalgiile originilor. Acest aspect al divinităţii se datorează calităţii lor de 
stăpâne ale timpului. Ele ţes timpul, îl derulează rotind fusul, învâttind vâttelniţa, îl agregă ţesându-1. Şi toate 
acestea pentru că au fost acolo dintru început, când timpul tocmai a început să se nască. 

Şi unele şi altele sunt divinităţi lunare. Moirele depind de forţele lunare iar orficii considerau că fac 
parte din Lună. Apropierea lor de Tyche-Fottuna, Hekate, Attemis, Hera, subliniază acest aspect~ 1 . Printre 
numele proprii ce li se acordă Ursitoarelor figurează şi Sânziana, personificarea Lunii, sora Soarelui~5 . 
Stăpânirea timpului le conferă conotaţii cosmice ceea ce le include în categoria divinităţilor lunare. Fusul -
atribut specific este confundat cu cornul Lunii. Magia- pe care o prezidează, are ca timp specific de desfăşurare 
noaptea, "timpul Lunii". Ciclurile germinative, fertilitatea câmpurilor şi femeilor - vegheate de Parce şi 

Ursitoare, sunt determinate de ciclurile Lunii. Momentele din viaţa omului pe care ele le patronează, stau de 
asemenea sub semnul Lunii. 

Comună este şi patronarea lumii femeilor. Ca toate divinităţile de acest tip, Parcele şi Ursitoarele 
prezintă un caracter contradictoriu ce însumează virginitatea şi maternitatea. Sunt fecioare caste, condiţie 

impusă de esenţa lor oraculară dar totodată sunt divinităţile naşterii, protectoarele copiilor şi eroilor26. 
Sunt şi divinităţi ale fettilităţii şi fecundităţii. Legate de lună, naştere, căsătorie- procreare, moarte, au 

ca principale domenii de competenţă şi fettilitatea, maternitatea, moattea, magia, nu doar timpul şi destinul. 

18 M. Olincscu. op. cit., p. 239; T. Frâncu, 1. /\. Candrea, Românii din Munţii tlpuseni, Bucureşti, 1888, p. 147; Marianne Mesnil. Assia 
Popova. Dnolo&ul între Şarpe şi balaur. Eseuri de mitologie balcanică, Bucureşti, 1997, p. 245-269: C. Ginzburg. Istorie noe/urnă. O 
imerpretare a sabatului. laşi, 1995. 97-118; Alina Creangă, Rituri ale naşterii. Ursitoarele în Echinox. 7-8-9. 1998, XXX, P. 6-7: 
19 L. ~ăincanu. op. cit., p. 781-782: Th. Capidan, Macedoromânii. Etnografie, istorie, limbă, Bucureşti, 1942. p. 75: 
co S. De Angeli. l'roblemi di iconografia romana : dalie Moire a/le Parche în Actes du colloque international Religion, !v~vthologie, 
lconographie. l'alais Farncsc. 199 L p. 107-120: 
21 LJA Il. L p. 1 O 17: A. Fochi. op.cil, p. 350; T. Pamfile, Mitologie româneascâ, Bucureşti, 1997, p. 17 
2c LJA li. L p. 1017: T. Pamfile, op.cit, p. 25; 
23 T. Pamlile, op. cit., p.l6; 
24 J. Fcrguson. The religion ofthe Roman Empire. London, 1970, p. 87; M. Eliade, 7/'atat de istoria religiilor, Bucureşti, 1992. p. 117: 
C. G. Jung. K. Kcrenyi, Copilul divin -fecioara divină. Introducere În esenţa mitologiei, Bucureşti, 1994. p. 174-244; 
~~ M. Coman, Sora Soarelui, Bucureşti, 1983, p. 7-1 O; D. Stăncescu, Sora Soarelui. Basme culese din popor, Bucureşti, 1970: 
-
6 D . .J. Il. 1. p. 1017: S. F. Marian, op. cit., p. 97-103: 
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Această situaţie caracterizează în general Marile Zeiţe cu competenţe chtonico-lunare multiple. Treptat. funcţia 
lor a fost precizată accentuat la nivelul naşterii şi destinului, celelalte aspecte devenind secundare

27
. Parcele 

sunt asociate divinităţilor ce patronează fertilitatea. Ursitoarele sunt identificate cu Jelele şi Cosânzeana -
personaje mitice stăpâne ale aceloraşi funcţiuni. Integrarea lor în complexul hoaţelor de lapte şi de vite 
subliniază acest caracter

28
. 

Alături de prezidarea destinului, calitatea lor oraculară se exprimă şi prin faptul că se arată oamenilor în 
. .79 

v1s pentru a prevesti- . 
Sunt zeiţe magiciene, stăpâne ale firelor magice. Practicile menite să ducă la aflarea "ursitei" precum şi 

tabu-urile legate de ele, au conotaţii magice30
. 

Ele prezidează momentele ·'de trecere" din viaţa omului şi sunt invocate în riturile acestora. Apariţia lor 
este pregnantă în mitologia şi ritualurile naşterii. Iniţial, Parcele erau divinităţile naşterii care veneau la câteva 
zile după naşterea unui copil, pentru a-i ursi viitorul. Ursitoarele sunt şi ele aşteptate în nopţile de după naşterea 
unui copil, pentru a-i croi ursita. Ursitoarea toarce firul vieţii, Soarta îi hărăzeşte viaţa, iar Moartea i-o curmă. 
Situaţia este similară în cazul mitologiei clasice31

. 

Parcele sunt asociate cu alte divinităţi care intervin în fenomenul naşterii: Juna, Artemis - Diana, 
Ilithia. La rândul lor, Ursitoarele sunt asociate cu Ielele. Aceste apropieri sunt relevante şi pentru legătura pe 
care Parcele şi Ursitoarele o au cu creşterea copiilor, cu educarea şi iniţierea lor. În general aceste personaje au 
un caracter iniţiatic, căci fiind divinităţi omnisciente ele presupun în mod obligatoriu o componentă inţiatică. 

Ursitoarele hotărăsc momentul căsătoriei, felul acesteia, ursitul. Parcele mijlocesc căsătoriile zeilor şi 
oamenilor, fetele ce urmau să se căsătorească jertfindu-le părul lor. Părul, simbol feminin prin excelenţă, e 
similar firului, elementul constitutiv al legăturilor. Tocmai de aceea tot ceea ce implică firul precum şi 

instrumentele torsului şi ţesutului vor fi legate nu doar de destin şi magie ci şi de sexualitate şi feminitate32
. 

Sunt divinităţi infernale purtând nume ce trimit la domeniul morţii: Moros, Marta, Moartea33
. Parcele 

sunt asociate cu divinităţi funeste: Hermes, Persephone, Hekate, Nemesis34
. La fel, Ursitoarele sunt asociate cu 

Zorile. Zânele Zori 35
. Aspectul funerar trimite din nou la Lună, astru unde îşi află liniştea spiritele morţilor. 

Tabu-urile torsului şi ţesutului se aplică şi nopţii, moment când luna îşi revarsă lumina iar sufletele morţilor ar 
putea urca pe firul tors, până în lumea celor vii. Interdicţia există şi pentru perioadele când sunt comemoraţi 
morţii, motivul fiind acelaşi 36. Ursitoareh;: sunt onorate prin ofrande şi la "pomana mo11ului" numită şi 
·'comândare" de la latinescul comendatio. Intr-un colţ al mesei se pune mâncare pentru ele, întocmai ca pe 
"Masa Ursitoarelor" pregătită la naştere. Toate acestea se bazează pe similaritatea naştere-moa11e, ca momente 
de trecere, situate la graniţa dintre cele două lumi, a viilor şi a morţilor. Sufletele copiilor vin din lumea unde se 
duc sufletele morţilor; de aceea moa11ea e simbolizată prin termeni din domeniul naşterii 37 . Tot aici ar mai fi de 
inclus un amănunt încărcat cu semnificaţii profunde: a treia Ursitoare, numită cel mai frecvent Moa11ea, poartă 
uneori şi numele Şchioapa (nume care apare şi în cazul Ielelor ). Rolul acestei Ursitoare Şchioape este foarte 
important în procesul ursirii, ei revenindu-i decizia finală, care nu mai poate fi schimbată. Infirmitatea ei nu 
este întâmplătoare şi trebuie interpretată în contextul şchiopătatului mitic şi ritual 38

. Şchiopătatul îi indică pe 
cei iniţiaţi, pe cei care au călătorit în lumea morţilor, pe prezicători. Ursitoarele au un pronunţat caracter 
iniţiatic pentru că ele cunosc viitorul, stăpânesc timpul datorită acestei calităţi de a şti şi totodată, din acest 
motiv, ele sunt prezicătoare. Străjuind la graniţa dintre viaţă şi moarte, fiinţă şi nefiinţă, lor le revine patronarea 
treceri lor în lumea umbre·lor precum şi venirea sufletelor din neant printre oameni. 

Parcele sunt fiicele lui Kairos. Ca şi Parcele, Ursitoarele indică momentele oportune din viaţa omului, 
arbitrarul, precum şi momentele ce se înserează în timpul kairotic nominalizate prin expresiile "i-a sosit 
vremea", "i-a sosit ceasul". 

~ 7 M. Eliade, Arta de a muri, laşi, 1993, p. 168; 
~8 T. l'apahagi, op.cit; T. Burada, op. cit., p. 127: 
29 W. F. Otto, Zeii Greciei. Imaginea divinităţii in spiritualitatea greacă. Bucureşti, 1995, 279; A. Fochi, op. cit., p. 353: 
30 M. Olinescu, op. cit, p. 242; Silvia Ciubotaru, op. cit., p. 267-273; 
31 S. De Angeli. op. cit., p. 107-110: S. F. Marian, op. cit., p. 101; D. Mioc, Elemente de etnografie şi folclor la cronicarul Nicolae 
SlOi ca de Haţeg în Revista de etnografie şi folclor. XVIII, 4. 1973, p. 299-31 O; 
3 ~ G. Durand. Structurile antropologice ale imaginarului. Introducere în arhetipologia generală. Bucureşti, 1998, p. 95-1 00; 
33 G. Dumezil, La re/igion romaine archai'que. Paris, 1966, p. 482; W. F. Otto, op. cit., 277; M. Olinescu, op. cit., 239; 
1 ~ S. De Angeli. op. cit., p. 105-106 
35 N. Bolh. Contribuţii la cântecul zorilor în AMEr VI.1962-1964. P 463-486; 
36 Silvia Ciubotaru, op. cit .. p. 267-273: 
37 M. Coman, Bestiar mitologic românesc, Bucureşti, 1991, p. 59; A. Van Genncp, Riturile de trecere. laşi, 1995, p. 48-55, 108-131: 
38 C. Levi Strauss. op.cit. p. 258: C. Ginzburg, op. cit., 233-274; 
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Şi din punct de vedere iconografie Parcele şi Ursitoarele sunt foarte asemănătoare. Ele sunt 
reprezentate ori descrise, în cele mai multe cazuri, ca fiind trei fete frumoase, înveşmântate în haine albe, 
purtând cununi sau diademe. Uneori însă Ursitoarele sunt prezentate şi ca femei bătrâne. Această situaţie nu 
este foarte frecventă şi apare cu precădere în sursele de factură mai recentă fiind probabil rezultatul influenţelor 
din literatura cultă ori a contaminării cu alte personaje cu caracter colectiv din folclorul românesc. Tinereţea lor 
este susţinută şi de identificarea lor cu Ielele- Zânele care sunt de asemenea descrise ca tinere fecioare

39
. 

Ipostaza caracteristică este aceea de "torcătoare", reprezentate fiind torcând cu fusul şi fuiorul. Alte 
atribute - care însă nu concordă - sunt sorţii vieţii, sulurile, globul, bagheta şi foarfeca

40
. Comună este şi 

ipostaza de divinităţi scriind destinul. Parcele erau numite, din acest motiv, Fata Scribunda şi aveau o uriaşă 
arhi~ă în care se păstrau tăbliţele cu destinele oamenilor. Ursitoarele scriu şi ele destinele într-o carte numită 
··cartea Ursitoarelor"41

. 

Cele două divinităţi sunt, deci, asemănătoare, atât în ceea ce priveşte imaginea lor, cât şi în structurile 
interne care le compun personalitatea. Similitudinile se datorează asemănărilor generale care există între 
mitologiile indoeuropene dar mai ales se bazează pe o relaţie de filiaţie existentă între spiritualitatea romanică 
şi folclorul românesc. Suprapunerea nu este perfectă, semnalându-se şi unele diferenţe între cele două 
divinităţi, ceea ce nu infirmă ideea mai sus menţionată căci aceste diferenţe constituie elemente secundare care 
nu se referă la structura divinităţii. 

Analiza comparată a divinităţilor antice şi a personajelor mitice româneşti trebuie dublată de o 
comparaţie operată în interiorul folclorului european în general şi a celui romanic în special. În toate mitologii le 
de sorginte indoeuropeană (şi nu numai) apar divinităţi ale destinului reprezentate cel mai adesea ca divinităţi 
feminine cu caracter colectiv. În spaţiul european le întâlnim atât la popoarele romanice cât şi la germani, slavi, 
neogreci, maghiari. 

Ursitoarele românilor se aseamănă cel mai bine cu personajele mitice romanice de acest fel: Fees, Fate, 
Fadas. Toate sunt zâne tinere şi frumoase formând triada destinului. Zâne torcătoare ş~ ţesătoare, ele prezidează 
naşterea pruncilor şi împlinirea soartei lor. Ceea ce este specific ariei mitologiei romanice, distinctiv faţă de 
folclorul celorlalte popoare europene, este identificarea Zâne - Ursitoare precum şi caracterul lor complex de 
divinităţi ale naşterii, căsătoriei şi morţii42 . Imaginea lor se realizează subsumându-şi structura Parcelor clasice, 
acestea fiind contaminate la rândul lor cu Matroanele celtice43

. Acesta este prototipul care poate fi recunoscut 
în descântecele şi basmele occidentale care le pomenesc pe "les trois Marie" sau pe "bunele doamne"44

. 

Practicile rituale care se grupează în jurul imaginii lor sunt de asemenea similare: ofrande la naştere şi 

înmormântare, interdicţia de a toarce în timpul anumitor momente calendaristice, dovedirea pregătirii fetelor 
- - . . ~ s pentru casatone pnn tors etc. · 
Asemănătoare până la identitate sunt şi Ursitoarele neogrecilor, formate şi ele pe structura personajului 

Moirai - Parcae, conservând chiar numele Moirai, precum şi numele individuale: Clotho, Lachesis, Atropos. Ele 
vor influenţa naşterea divinităţilor destinului la slavii sudici (Naracniţî, Orisnice, Usude, Suieniţe, Stretya, 
Sudjenice, Sudnice) precum şi Ursitoarele românilor din sudul Dunării46 • 

19 D. Cantemir. Descriptiv Mo/daviae. Bucureşti, 1973. p. 341-343; L. Şăineanu, le/ele, Dânse/e, Vânloasele, Şoimane/e, Măiestrele, 
;\/i/ostivele, /.âne/e. Studiu de mitologie compara/ivă, Bucuresci, 1886. p. 19-27; G. Săulcscu. Descânrece în Analele Academiei 
Române. Il. VII. Il. Bucuresci. 1883, p. 268-336; A. Oiştcanu, Motive şi semnificaţii milo-simbolice in cultura tradiţională românească, 
Bucurqti, 1989, p. 81-20 1; P. Papahagi, Basme aromâne şi glosar. Bucureşti, 1905, p. 51-65; 1. Muşlea, O. Bârlea, Tipologia 
folclurului din răspunsurile la ches/ionarele lui B. P. Haşdeu, Bucureşti, 1970, p. 207-218; G. F. Ciauşianu, Superstiţiile poporului 
rumân, Bucureşti, 1914, p. 90-228; T. Capidan, op. cit., p. 21, 75; E. Pătru(, Folklor de la românii din Serbia în Anuarul Arhivei de 
Fu/klur. VI. 1942. p. 354; E. Petrovici, Note de folclor de la românii din Valea Moravei în Anuarul Arhivei de Folklor, VI, Bucureşti, 
1942. p. 61-68: E. Bucuta. Românii dintre Vidin şi Timoc, Bucureşti, 1925, p. 83; A. Raţiu, Românii de la est de Bug, Bucureşti, 1994, 
p. 70-168: 
~oS. De Angcli. up. cit., p. 1 08-128; V. Kcrnbach. op.cit, p. 648 
~ 1 Mariana Lorin~. Florica Kahanc, op. cit., p. 180: 1. Calvino, Fioravanle şi frumoasa lsolina, Bucureşti, 1973, p. 67-74; Poveşti 
corsicane, Bucureşti. 1910, p. 32-39; Al. Popescu-Telega, Asemănări şi analogii infolkloru/ român şi iberic, Craiova. 1927, p. 55-66; 
Pa/onw Blanca. Basme hispanice, Bucureşti, 1975, 6-37; Romancero. Vechi balade spaniole, Bucureşti, 1976, p. 149; O. Delaruc, Le 
collie popu/aire fi'ancais. l, Paris. 1957, p. 270-274; T. Bulfnich, Legende caro/ingiene, Bucureşti, 1945, 72-89, 108-173, 329; 
~ 2 D:l. Il. 1, p. 1020: S. F. Marian, op.cit. p. 101; 
41 P. M. Duval. Les dieux de la Gaule. Paris, 1993, p. 55-67; EAA, III, Roma, 1960, p. 143-144 (C. Caprino); 
44 C. C1inzburg. op. cit., p. 113-130; S. Reinach, 01pheus. !Iistoire generale de religions. Paris, 1925, p. 173; 
.J.< T. Papahagi. op. cit., p. 122; T. Pamfile. op. cit, 334-335: D. Delarue, op. cit.: 
4

" T. l'amlilc. op. cit., p. 28-29; Anca 1. Ionescu, Lingvistică şi mitologie. Contribuţii la studierea credinţelor populare ale slavilor, 
Bucureşti. 1978, p. 115; H. A. Senn, Paralele româneşti in folclorul universal în Anuarul de Folclor, III-IV, 1983, p. 71-85: 
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Ursitoarele prezente în folclorul germanie, baltic şi slav au un cu totul alt profil mitologic. În general 
sunt descrise ca babe urâte şi bătrâne, ipostaza de divinităţi torcătoare fiind mai frecventă doar în folclorul 
germanicn. Atribuţiile lor se limitează la ursirea noilor născuţi lipsindu-le caracterul de personaje ale celor trei 
mari momente de trecere din viaţa omului. Ursitoarele vechilor slavi erau secundantele unui zeu - stăpân al 
soa1tei. În intervalul secolelor VI-XI slavii sudici vor introduce în mitologia lor numeroase figuri divine 
preluate de la populaţiile din Peninsula Balcanică printre care şi divinităţile destinului. Ulterior, până în 
secolele XV, XVI le vor transmite pe cale livrescă şi slavi lor vestici şi răsăriteni48 . În mitologia baltică funcţia 
ursirii revine unei zâne-vaci care mai târziu (sec.XVIII-XIX ) în urma influenţelor şi alterărilor suferite se va 
multiplica sub forma unei triade- Laimas49

. 

Asemănările cele mai numeroase şi cele mai apropiate pentru Ursitoarele româneşti provio din 
universul mitic al popoarelor romanice, ceea ce constituie un argument în plus pentru susţinerea unei relaţii de 
filiaţie între personajele româneşti şi cele romanice. Situaţia este similară şi în cazul celorlalte popoare 
neolatine, fiind o caracteristică a folclorului romanic: personajele mitice care îşi asumă stăpânirea destinului se 
formează pe baza modelului antic Moirai -Parcae. 

GODESS OF DESTINY. A CONTRASTIVE MITHOLOGICAL STUDY 
SUMMARY 

This approach is based on a ethnologic and historic frame and it deals with the history of permanence. 
The main idea we took into consideration is that the Romanians as Romanie people has a Romanie spirituality 
whose roots have to be searched in the classic Antiquity. On this purpose we are concerned about the 
similarities between the classic Gods of Destiny and the Fates in the Romanian folklore. The main method used 
is the so-called "contrastive" one (states G.Charachidze), combining structuralism and the comparative view. 

'
7 V. Kcrnbach, op. cit., p. 447; H. A Senn, op. cit., p. 76; 

'
8 A. Briikner. Mitologia slava, Bologna, 1923. p. 174-191; V. Kernbach, op. cit., p. 543; A. 1. Ionescu, op. cit., p. 115; 

'
9 M. Eliade, Istoria religiilor şi culturile "populare" în Anuarul Arhivei de Folclor, VIII-IX, 1991, p. 41; J. A. Grei mas, Despre zei şi 
de~pre oameni, Bucureşti, 1997, p. 166-170. 
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