PARCAE - URSITOARE. STUDIU DE MITOLOGIE CONTRASTIVA

IRINA NEMETI

Acest studiu isi propune o analizi comparata care vizeazd doud figuri mitologice din spatii culturale si
temporale diferite: Moirai - Parcae. divinitatile destinului din panteonul greco-roman si Ursitoarele, zinele soartei
din mitologia romanilor. Demersul nostru se integreaza deci intr-un domeniu stiintific de frontiera - acela al etno-
istorici iar ca problematica - 1n istoria permanentelor.

Schemele metodologice folosite provin in cea mai mare parte din structuralism si mitologia comparata'.
Mectoda de bazd utilizatd este cea “contrastivd” - numitd astfel §i teoretizatd de Georges Charachidzé,
caracterizindu-se in principal prin imbinarea §i completarea structuralismului cu contributiile mitologiei
comparate. Mitologia contrastiva se distinge prin abordarea nu doar a similitudinilor perfecte ci §i a contrastelor,
comparatia fiind datoare si apeleze i la asimetrii, reflexii deformate, opozitii §i goluri’.

Permancntele la care se refera lucrarea de fatd se plaseaza intre spiritualitatea romand §i cea roméneasca,
mostenitoare geneticd a celei dintdi. in sens mai restrins, analiza va urmari credina in destin si in divinitatile
destinului la romani si romani. Filiatia existentd intre Parcae §i Ursitoare a fost semnalata deja de mai multi
autori ; E. D. O. Sevastos. L. Saineanu, S. F. Marian, M. Bérbulescu, V. Kembach, I. Evseev, Al. Diaconescu,
C. Opreanu’.

Sursele utilizate sunt eterogene : izvoare literare §i arheologice - pentru a reconstitui credintele antice,
basme. descéntcce. invocari. texte funebre i ceremonii rituale specifice spiritualitdtii romanesti.

Pc (critoriul Daciei romane credinta in Parce este atestatd de o inscriptie funerard descoperita la Gherla®,
patru pereti de aedicula funerard provenind de la Potaissa, Ampelum si Apulum® si un vas antropomorf
descoperit la Napoca®. Acestor piese li se adaugd incd doud, atribuirea imaginilor respective Parcelor fiind insa
incertd. Pe vesmantul Hekatei de la Salinae sunt figurate. aldturi de alte personaje, doua zeite alaturi de un copil,
interpretate de M. Gramatopol ca reprezentand doua Parce’. O altd posibila imagine este redati pe o tablita
apartinand repertoriului Cavalerilor Danubieni: cele tret Parce sau Matres sunt reprezentate in bust. asezate fiind
pe mici baze rectangulare’. Toatc piesele amintite nu au un caracter votiv clar ceea ce i-a indreptitit pe D. Isac si
M. Bérbulescu sa susfina ca Parcele sunt mai probabil integrate intr-un sistem de credinte funerare decét intr-un
cult”,

| Credinta in Ursitoare cste documentata de creatii folclorice si ceremonii rituale in toate zonele locuite de
A~ -ln
romani .
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Cluj - Napoca. 1984, p. 218: V.Kembach, Dicfionar de mitologie generald, Bucuresti, 1995, p. 684: . Evseev, Dicfionar de magie,
demonologie i mitologic romdneasca, Timigoara, 1998, p. 475; Al Diaconescu - C. Opreanu, Citeva puncte de vedere in legdturd cu
evolujia societdfii autohtone in epoca daco-romand tdrzie si in perioada migratiilor in AII4 Clyj, XXIX, 1988-1989, p. 571-597.
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Sunerarda in Dacia yomand i BCMI, XLIL, 1973, p.15; D. Isac - M. Barbulescu, Atestdri ale Parcelor pe teritoriul Daciei romane in
Actad N, X1, 1976, p.181-182: M. Barbulescu, op.cit, p. 179. 1. M. Pippidi, Studii de istorie a religiilor antice, Bucuresti, 1969, p.
206-217. V. Wollmann - . T Lipovan. Monumente epigrafice si sculpturale din regiunea minierd Alburnus Maior - Ampelum (Il ) in
Potaissa, 111, 1982, p.96; V. Mogu, Monumente romane inedite din Apulum, XXXV, 1998 ( sub tipar),
* Isac - Barbulescu. op. cit., p. 179-181: | Tigara, Necropolele de la Potaissa in Probleme de Muzeografie, Cluj, 1960, p. 203-204; M.
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Wienn. Vo 1811, p. 193-196:
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" Isac - Barbulescu, op. cit., p. 177-189;
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de peste an, Bucuresti, 1997, p. 209-210; M. Olinescu, Mitologie romdneascd, Bucuregti, 1944, p. 239-240, V. Kembach, op. cit.,p.
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214 SOCIETATEA: STRUCTURI SI DINAMICI

Parcele §i Ursitoarcle sunt divinitafi / personaje mitologice care se disting printr-o atributie principala:
patronarca destinului. ele fiind in mitologia greco-romana si in cca roméneascd protagonistcle scenclor mitice
referitoare la destin . soartd. noroc. In jurul lor sc agregd un intreg sistem format din alte divinitd(i si personaje
mitologice. ceremonii rituale. tabu-uri, gesturi magice. secvente temporale specifice’'.

Etimologia numelor lor trimite in ambele cazuri spre activitatile economice §i magice specifice: torsul si
tesutul. care implicd stdpanirea “firelor” de 1and, in sau a firului destinului uman si cosmic. KAwBw este
“Torcatoarea™. numele ei impunindu-se in forma plurald, pentru a denumi intreg grupul Moirelor : KAwbng -
“Torcitoarele™”. Numecle ~Ursitoarea™ s-a format de la verbul “a ursi” - a hotiri soarta omului. derivat din “a
urzi” - a lese (verbe de origine latina. formate din “ordior ” - a tese). Ca si in cazul antic numele ei s-a impus
devenind generic pentru intreg grupul: “Ursitoarele ™.

Hotérarea destinulut este deci similard cu “teserea” lui. Stapanirea destinului, implicit a timpului este in
mai toate mitologiile. atributul Marii Zeite. Fusul este unul din atributele ei preferate, alaturi de coamnele lunare
cu care adesea se confundd. Marile Zeite chtonico-lunare sunt inventatoarele torsului §i tesutului. Sunt maestre ale
folosirii firelor. nodurilor si legaturilor care servesc “legarii” si farmecelor, fiind zeife magiciene prin excelenta.
Firul. prima legétura artificiala, reprezinta agregarea intr-o “legaturd magica”: in general ““a lega” este similar cu
“a vraji”. “a fermeca”. acliunea de a lega fiind fundamental magica'*. Nodul simbolizeazi legaturile temporale,
condifia umana legatd de congtiinta timpului si “blestemul mortii”. Instrumentele torsului §i tesutului
simbolizeaza universul si devenirea. A roti fusul. a invarti vartelnifa implica inscrierea actiunii §i a persoanelor
care o savargesc intr-un cerc magic aflat in raport cu cosmosul §i clementele sale precum s§i cu lumea
subpamadnteana. a spiritelor celor morti. Firul “leagd” sufletele vrajitc prin practicile magice, destinul omului prin
hotédrarea divinitatii. lumea viilor i lumea mortilor. Numeroase interdictii privind torsul si tesutul in zilele in care
se clibcreaza mortii. urmdresc impiedicarca revenirii sufletelor stramosilor - fara putintd de intoarcere. firul fiind
o0 posibila cale de acces intre lumi”. Asimilate scurgerii timpului cosmic, aceste activitdfi se leaga de ritmurile
germinative ale pamantului. implicit de fertilitate. Sarbatorile ce vizeazai fertilitatea gliei precum si primavara in
genieral. cunosc de asemenca interdictia torsului si {esutului pentru a nu se deregla evolutia fireasca a cresterii §i
rodirii. caci a toarce. a tese. poate Tnsemna o accelerare a scurgerii timpului. Aceste tabu-uri sunt atestate §i in
antichitatea clasica precum si in (olclorul popoarelor romanice'®.

Numele Parcelor si Ursitoarelor derivd din substantive comune care provin din verbe ce denumesc
actiunile specifice ale divinitatilor. Clotho - se traduce “Torcitoarea”, Lachesis - ~“Ursitoarea™ Atropos -
“Fatalitatea”. Fata e format din fas - cuvdntul divin. vointa divind referitoare la viitor. Nona si Decuma sunt
numie ce semnifica lunile a noua st a zecea . iar Moria semnifica moartea. Parca vine de la parcere - a zamisli, a
naste' "

La roméni. in mod similar, se numesc cel mai adesea - Ursitoarea, Soarta, Moartea. Ca si in cazul Parcei
Clotho. al cdrui nume devine generic pentru intregul grup, Ursitoarea isi impune numele, care la plural
(Ursitoarele) va deveni cel mai frecvent din grup. Soarta - este numele celei care rostegte ecvenimentele vietii
omului. iar Moarlea este cea carc hotarasic moartca omului. Aceasta din urma este numitd si schioapa. atunci
cind prezinta acest delect de mers specific celor ce cunosc destinul. Numele Urse. Ursoaice. Ursoni nu a primit
incd o cxplicafie sulicient de convingdtoarc existind mai multe posibiliti{i interpretative. Se poate face o
apropicere de constelatiile Urselor. stelele fiind integrate in complexul mitic al destinului. Asemédnarea numelui

648-649. S, F. Marian, op. cit.,p. 95-99; 1. Papahagi, Din Folklorul Romanic §i cel Latin. Studiu comparat, Bucuregti, 1923, p. 122;
Florica Lorin{ - Mariana Kahane, O ipostazd a ursitoarelor in credinge §i ceremonialuri in Folclor Literar, 11, 1968, 180-181; R.
Vulcanescu, Mitologia roménd, Bucuresti, 1985, 164-165: 1. Buruda, Opere, 1II, Bucuresti, 1978, p. 124-125; L. Evseev, op. cir., p.
475476. Antoaneta Olteanu. Meramorfozele sacrului. Dicjionar de mitologie populard, Bucuresti, 1998, 340-342. E. Bemnea, Spafiu,
timp si cavzalitate la poporul roman, Bucuresti, 1997, 163-168. C. S. Timoc, Povesti populare romdnesti, Bucuresti, 1988, p. 226-
232:

' DA, I 1, Paris. 1896, p. 1016-1021 (J. A. Hild); RE XVIIL. 4. Swttgart, 1949, c. 2449-2495 (F. Heichleim); LexMyth, 11, 2, Leipzig,
1894-1897, ¢. 3040-3102 ( Drexler ); F. Cumont, Lux perpetua, Paris, 1949,p. 14-51; idem, Recherches sur le Symbolisme funéraire
des romains, Paris. 1966. p. 353-379: 1 Evseev. op. cit., p. 475, A. Fochi, op. cit., p. 349-350; S. F. Marian, op. cit., p. 102,

B4, 101, p. 1017

' A. Fochi, op. cit;

M. Lliade, Imagini §i simboluri. Esen despre simbolismul magico-religios, Bucuresti, 1994, p. 143-144; M. Eliade, Nagteri mistice,
Bucuresti, 1995, p. 59-63;

'* Silvia Ciubotaru, Implicafii arhaice ale torsului in Anuarnl de Folclor, V-VII, 1987, p. 267. N. Both, Cdnepa in credinjele si
practicile magice romdnesti in AMET, 1971, p. 287.

1® Silvia Ciubotaru, op. cit., p. 267-269; T. Papahagi, op. cit., p. 122-124;

DA 1, p. 1016-1020; .
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IV. Mituri, rituri, credinje populare

“urs” cu “a ursi”, “Ursitoare” ar fi putut duce la integrarea animalului in acte prezente in timpul ritual aferent
Ursitoarelor, precum si la formularea numelui discutat. Se pune insd intrebarea daca numele nu provine dintr-
un scenariu mitologic care insuma efectiv animalul personalitatii divine a patroanelor destmulu1 mitologia
greco-romani cunoscand numeroase apropierii, metamorfozari, dedublari urs - divinitati feminine'®,

Formarea acestor nume din substantive comune se datoreazi existentei unui tabu privind rostirea
numelui lor. Cei vechi credeau ca a rosti numele unei divinititi inseamna a-ti impune vointa asupra €i, ori a o
invoca; tocmai de aceea numele multor divinititi nu se rosteste. Acesta este si cazul divinitatilor destinului
pentru ci a le pronunta numele sacru putea insemna a avea in putere chiar destinul.

Numele “Mire” le-a fost dat sub influenta numelui neogrec - Moirai, folclorul grecesc conservand
figurile mitologice, inclusiv numele Moirelor antice’

Parcele si Ursitoarele sunt divinitati cu caracter colectiv fiind reprezentate sau imaginate de obicei in
grup: trei, cinci, sapte, noud, douasprezece, mai rar una sau doud; numarul preferat este, insa, trei. Ele formeaza
o triada divina, fiecare asumandu-si un moment din drama mitica a destinului. Intr-un plan mai larg, cele trei
Parce sau Ursitoare prezideaza cele trei momente de tlecere esentiale din viata omului: nasterea, casitoria.
moartea, pe care tot ele le-au hotarat in prealabil fiecarut om™

Moirai - Parcae 1ep|ezmta vointa divina §i sunt aSOCIate lui Zeus - Jupiter care este si el stapanul
destinelor. Ursitoarele sunt “slugile lui Dumnezeu”, “femei sfinte care indeplinesc vointa lui Dumnezeu™
Relatia lor cu forta divind suprema sta insd sub semnul ambiguitatii. Uneori ele 1ndeplinesc vointa lui Zeus -
lupiter / Dumnezeu. in alte contexte mitice, insd, ele au puterea absoluta asupra sortii, ceea ce conferd
caracterul imuabil al hotdrérilor lor, nici oameni, nici zei neputand si o schimbe™

Zeitele greco-romane ale soartei erau bineinteles nemuritoare. in cazul Ursitoarelor gandirea populara
a explicat nemurirea lor integrandu-le in povestea lui Alexandru Macedon in care se spune ca ele ar fi baut apa
vietii dobandind astfel viata fara sfarsit™,

Legendele care vorbesc despre originea lor le indici drept personaje primare, apartinand perioadei
“inceputurilor”. Moirele sunt (in unele variante) fiicele lui Kronos, surori cu Eriniile i Aphrodita Urania, toate
acestea incluzandu-le in primele generatii de zei. Ursitoarele sunt introduse in scenariul povestii lui Alexandru
Macedon, personaj mitic al vérstei primordiale ca si regele loan, posesorul apei vii - simbol al unui paradis
pierdut, legat de asemenea de nostalgiile originilor. Acest aspect al divinitdtii se datoreaza calitdtii lor de
stapane ale timpului. Ele tes timpul, il deruleaza rotind fusul, invartind vartelnita, il agrega tesindu-I. Si toate
acestea pentru ca au fost acolo dintru inceput, cdnd timpul tocmai a inceput sa se nasca.

Si unele si altele sunt divinitéti lunare. Moirele depind de fortele lunare iar orficii considerau ca fac
parte din Lund. Apropierea lor de Tyche-Fortuna, Hekate, Artemis, Hera, subliniaza acest aspect’'. Printre
numele proprii ce li se acordd Ursitoarelor figureazi si Sanziana, personificarea Lunii, sora Soarelui™
Stapanirea timpului le confera conotatii cosmice ceea ce le include in categoria divinitatilor lunare. Fusul -
atribut specific este confundat cu cornul Lunii. Magia - pe care o prezideaza, are ca timp specific de desfagurare
noaptea, “timpul Lunii”. Ciclurile germinative, fertilitatea campurilor si femeilor - vegheate de Parce si
Ursitoare, sunt determinate de ciclurile Lunii. Momentele din viata omului pe care ele le patroneaza, stau de
asemenea sub semnul Lunii.

Comuna este si patronarea lumii femeilor. Ca toate divinitatile de acest tip, Parcele si Ursitoarele
prezintd un caracter contradictoriu ce insumeaza virginitatea §i maternitatea. Sunt fecioare caste, conditie
impusa de esenta lor oraculard dar totodata sunt divinitatile nasterii, protectoarele copiilor si eroilor™®

Sunt si divinitati ale fertilitatii si fecunditatii. Legate de luna, nastere, cdsitorie - procreare, moarte, au
ca principale domenii de competentd si fertilitatea, maternitatea, moartea, magia, nu doar timpul si destinul.

"® M. Olinescu, op. cit., p. 239; T. Francu, 1. A. Candrea, Romdnii din Muntii Apuseni, Bucuresti, 1888, p. 147; Marianne Mesnil. Assia
Popova. Ltnologul intre Sarpe si balaur. Eseuri de mitologie balcanicd, Bucuresti, 1997, p. 245-269: C. Ginzburg, /storie nocturnd. O
interpretare a sabatului, lasi, 1995. 97-118; Alina Creangd, Rituri ale nasterii. Ursitoarele in Echinox, 7-8-9, 1998, XXX, P. 6-7;

'Y L. Saineanu, op. cit., p. 781-782: Th. Capidan, Macedoromdnii. Etnografie, istorie, limbd , Bucuresti, 1942, p. 75:

S De Angeli. Problemi di iconografia romana : dalle Moire alle Parche in Actes du collogue international Religion, Mvthologie,
lconographie, Palais Farnese. 1991, p. 107-120:

DAL 1. p. 1017; A. Fochi, op.cit, p. 350; T. Pamfile, Mitologie romdneasca, Bucuresti, 1997, p. 17

DA 111, p. 1017: T. Pamfile, op.cit, p. 25;

2T, Pamlfile, op. cit., p.16;

) Verguson, The religion of the Roman Empire, London, 1970, p. 87; M. Eliade, Tratat de istoria religiilor, Bucurcsti, 1992, p. 117:
C G. Jung. K. Kcerényi, Copilul divin - fecioara divind. Introducere in esenta mitologiei, Bucuresti, 1994, p. 174-244;

** M. Coman, Sora Soarelui, Bucurcsti, 1983, p. 7-10; D. Stancescu, Sora Soarelui. Basme culese din popor, Bucuresti, 1970:

DAL 1. p. 1017 S. F. Marian, op. cit., p. 97-103:
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Aceasta situatie caracterizeaza in general Marile Zeite cu competente chtonico-lunare multiple. Treptat, functia
lor a fost precizatd accentuat la nivelul nasterii §i destinului, celelalte aspecte devenind secundare”’. Parcele
sunt asociate divinitatilor ce patroneaza fertilitatea. Ursitoarele sunt identificate cu lelele si Cosanzeana -
personaje mitice stdpane ale acelorasi functiuni. Integrarea lor in complexul hoatelor de lapte si de vite
subliniaza acest caracter™".

Alaturi de prezidarea destinului, calitatea lor oraculara se exprima si prin faptul ca se arata oamenilor in
vis pentru a prevesti®’.

Sunt zeite magiciene, stipane ale firelor magice. Practicile menite sa duca la aflarea “ursitei” precum si
tabu-urile legate de ele, au conotatii magice™.

Ele prezideaza momentele “*de trecere” din viata omului §i sunt invocate in riturile acestora. Aparitia lor
este pregnantd in mitologia si ritualurile nasterii. Initial, Parcele erau divinitatile nasterii care veneau la citeva
zile dupa nasterea unui copil, pentru a-i ursi viitorul. Ursitoarele sunt si ele asteptate in noptile de dupa nasterea
unui copil, pentru a-i croi ursita. Ursitoarea toarce firul vietii, Soarta ii harazegte viata, iar Moartea i-o curma.
Situatia este similara in cazul mitologiei clasice’".

Parcele sunt asociate cu alte divinitdti care intervin in fenomenul nasterii: Juno, Artemis - Diana,
llithia. La randul lor, Ursitoarele sunt asociate cu lelele. Aceste apropieri sunt relevante si pentru legétura pe
care Parcele si Ursitoarele o au cu cresterea copiilor, cu educarea i initierea lor. in general aceste personaje au
un caracter initiatic, caci fiind divinititi omnisciente ele presupun in mod obligatoriu o componenta intiatica.

Ursitoarele hotarasc momentul casatoriei, felul acesteia, ursitul. Parcele mijlocesc casatoriile zeilor si
oamenilor, fetele ce urmau sa se casatoreascd jertfindu-le parul lor. Parul, simbol feminin prin excelenta, e
similar firului, elementul constitutiv al legéturilor. Tocmai de aceea tot ceea ce implica firul precum si
instrumentele torsului si tesutului vor fi legate nu doar de destin si magie ci si de sexualitate si feminitate®.

Sunt divinitati infernale purtand nume ce trimit la domeniul mortii: Moros, Morta, Moartea®. Parcele
sunt asociate cu divinitati funeste: Hermes, Persephone, Hekate, Nemesis™. La fel, Ursitoarele sunt asociate cu
Zorile, Zanele Zori**. Aspectul funerar trimite din nou la Luna, astru unde isi afla linistea spiritele mortilor.
Tabu-urile torsului si tesutului se aplica si noptii, moment cind luna isi revarsa lumina iar sufletele mortilor ar
putea urca pe firul tors, pdna in lumea celor vii. Interdictia existd §i pentru perioadele cdnd sunt comemorati
mortii, motivul fiind acelasi’®. Ursitoarele sunt onorate prin ofrande si la “pomana mortului® numita si
“comandare” de la latinescul comendatio. Intr-un colt al mesei se pune mancare pentru ele, intocmai ca pe
“Masa Ursitoarelor” pregétitd la nastere. Toate acestea se bazeaza pe similaritatea nastere-moarte, ca momente
de trecere, situate la granita dintre cele doua lumi, a viilor si a mortilor. Sufletele copiilor vin din lumea unde se
duc sufletele mortilor; de aceea moartea e simbolizata prin termeni din domeniul nasterii’’. Tot aici ar mai fi de
inclus un amanunt incarcat cu semnificatii profunde: a treia Ursitoare, numitd cel mai frecvent Moartea, poarta
uneori si numele Schioapa (nume care apare si in cazul lelelor ). Rolul acestei Ursitoare Schioape este foarte
important in procesul ursirii, ei revenindu-i decizia finald, care nu mai poate fi schimbata. Infirmitatea ei nu
este intamplatoare si trebuie interpretati in contextul schiopatatului mitic si ritual®®. Schiopatatul ii indica pe
cei initiati, pe cei care au cdlatorit in lumea mortilor, pe prezicatori. Ursitoarele au un pronuntat caracter
initiatic pentru ca ele cunosc viitorul, stdpanesc timpul datoritd acestei calitati de a §¢i §i totodata, din acest
motiv, ele sunt prezicatoare. Strajuind la granita dintre viata si moarte, fiinta si nefiinta, lor le revine patronarea
trecerilor in lumea umbrelor precum si venirea sufletelor din neant printre oameni.

Parcele sunt fiicele lui Kairos. Ca si Parcele, Ursitoarele indica momentele oportune din viata omului,
arbitrarul, precum si momentele ce se insereaza in timpul kairotic nominalizate prin expresiile “i-a sosit
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vremea”, “i-a sosit ceasul”.

M. Eliade, Arta de a muri, lasi, 1993, p. 168;

1. Papahagi, op.cit; T. Burada, op. cir, p. 127:

¥ W. I, Otto, Zeii Greciei. Imaginea divinitdtii in spiritualitatea greaca, Bucuresti, 1995, 279; A. Fochi, op. cit., p. 353:

3O 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 si folclor la cronicarul Nicolae
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Si din punct de vedere iconografic Parcele si Ursitoarele sunt foarte aseménétoare. Ele sunt
reprezentate ori descrise, in cele mai multe cazuri, ca fiind trei fete frumoase, invesmantate in haine albe,
purtind cununi sau diademe. Uneori insa Ursitoarele sunt prezentate i ca femei batrane. Aceasta situatie nu
este foarte frecventa si apare cu precadere in sursele de facturd mai recenta fiind probabil rezultatul influentelor
din literatura culti ori a contamindrii cu alte personaje cu caracter colectiv din folclorul roménesc. Tmeretea lor
este sustinuta si de identificarea lor cu lelele - Zanele care sunt de asemenea descrise ca tinere fecioare™

Ipostaza caracteristicd este aceea de “torcitoare”, reprezentate fiind torcénd cu fusul si fuiorul. Alte
atribute - care insd nu concorda - sunt sortii vietii, sulunle globul, bagheta si foarfeca’®. Comuni este si
ipostaza de divinitati scriind destinul. Parcele erau numite, din acest motiv, Fata Scribunda si aveau o uriasa
arhiva in care se pastlau tiblitele cu destinele oamenilor. Ursitoarele scriu si ele destinele intr-o carte numita

“Cartea Ursitoarelor™

Cele dou divinitati sunt, deci, asemanatoare, atat in ceea ce priveste imaginea lor, cét §i in structurile
interne care le compun personalitatea. Similitudinile se datoreazd asemandrilor generale care existd intre
mitologiile indoeuropene dar mai ales se bazeaza pe o relatie de filiatie existentd intre spiritualitatea romanica
si folclorul roménesc. Suprapunerea nu este perfectd, semnalandu-se si unele diferente intre cele douad
divinitati, ceea ce nu infirmd ideea mai sus mentionata cici aceste diferenfe constituie elemente secundare care
nu se referd la structura divinitatii.

Analiza comparatd a divinitatilor antice §i a personajelor mitice roménesti trebuie dublatd de o
comparatie operata in interiorul folclorului european in general si a celui romanic in special. in toate mitologiile
de sorginte indoeuropeana (si nu numai) apar divinitati ale destinului reprezentate cel mai adesea ca divinitati
feminine cu caracter colectiv. in spatiul european le intdlnim atét la popoarele romanice cét si la germani, slavi,
neogreci, maghiari.

Ursitoarele romanilor se aseamana cel mai bine cu personajele mitice romanice de acest fel : Fegs, Fate,
Fadas. Toate sunt zane tinere si frumoase formand triada destinului. Zane torcatoare i tesdtoare, ele prezideaza
nasterea pruncilor si implinirea soartei lor. Ceea ce este specific ariei mitologiei romanice, distinctiv fata de
folclorul celorlalte popoare europene, este identificarea Zane - Ursitoare precum si caracterul lor complex de
divinitati ale nasterii, casatoriei §i mortii*’. Imaginea lor se realizeaza subsumandu-si structura Parcelor clasice,
acestea fiind contaminate la randul lor cu Matroanele celtice®. Acesta este prototipul care poate fi recunoscut
in descantecele si basmele occidentale care le pomenesc pe “les trois Marie” sau pe “bunele doamne™,
Practicile rituale care se grupeazd in jurul imaginii lor sunt de asemenea similare: ofrande la nastere si
inmormantare, interdictia de a toarce in timpul anumitor momente calendaristice, dovedirea pregatirii fetelor
pentru casatorie prin tors etc.”

Asemdndtoare pana la identitate sunt gi Ursitoarele neogrecilor, formate §i ele pe structura personajului
Moirai - Parcae, conservand chiar numele Moirai, precum si numele individuale: Clotho, Lachesis, Atropos. Ele
vor influenta nasterea divinitatilor destinului la slavii sudici (Naracniti, Orisnice, Usude, Suienite, Stretya,
Sudjenice, Sudnice) precum si Ursitoarele romanilor din sudul Dunarii*®
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218 SOCIETATEA: STRUCTURI SI DINAMICI

Ursitoarele prezente in folclorul germanic, baltic si slav au un cu totul alt profil mitologic. in general
sunt descrise ca babe urate si batrane, ipostaza de divinitati torcatoare fiind mai frecventd doar in folclorul
germanic'’. Atributiile lor se limiteazi la ursirea noilor nascuti lipsindu-le caracterul de personaje ale celor trei
mari momente de trecere din viata omului. Ursitoarele vechilor slavi erau secundantele unui zeu - stdpan al
soartei. In intervalul secolelor VI-XI slavii sudici vor introduce in mitologia lor numeroase figuri divine
preluate de la populatiile din Peninsula Balcanicd printre care si divinitatile destinului. Ulterior, pana in
secolele XV, XVI le vor transmite pe cale livresci si slavilor vestici si rasariteni®®. in mitologia baltica functia
ursirii revine unei zane-vaci care mai tarziu (sec. XVIII-XIX ) in urma influentelor si alterarilor suferite se va
multiplica sub forma unei triade - Laimas®.

Asemaindrile cele mai numeroase §i cele mai apropiate pentru Ursitoarele romdnesti provip din
universul mitic al popoarelor romanice, ceea ce constituie un argument in plus pentru sustinerea unei relatii de
filiatie intre personajele roménesti si cele romanice. Situatia este similard §i in cazul celorlalte popoare
neolatine, fiind o caracteristica a folclorului romanic: personajele mitice care isi asuma stapanirea destinului se
formeaza 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 Romanic people has a Romanic 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.
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