Ursitoarele
in
mitologia romanilor

Irina NEMETI

Ursitoarele sunt personaje mitice feminine a caror principald atributie este de a stabili soarta omului de la
nastere $1 pand la moarte'.

Sunt numite Urse, Ursitoare, Ursitori, Ursoaice, Ursoni, Ursoi, Mire, Cagmetc, Albe, Harasite, Harioase,
Zane, Zori, Zodii, Sfinte?. Etimologia numelui lor trimite in principal la verbul a urss - a hotari destinul, desprins
din & urzi - a tese, verb al cérui sens figurat este de asemenea - a hotéri destinul”.

Numele Urse, Ursoaice, Ursoni nu a primit inci o explicatie suficicnt de convingatoare existand mai multe
mitic al destinului. Asemanarea numelui “urs” cu “a ursi”, “Ursitoare” ar {1 putut duce la integrarea animalului in
acte prezente in timpul ritual aferent Ursitoarelor, precum si la formularea numelui discutat. Se pune insa intrebarea
dacd numele nu provine dintr-un scenariu mitologic care insuma efectiv animalul personalitatii divine a patroanelor
destinulur®.

Roménii sud - dundreni le numesc, ca §i pe Zane, “Mire”, nume preluat din numele grec “Moirai” %, perpetual
de neogreci.

Tot in spatiul sud-dundrean sunt numite Cagmete, Albe, situatie existentd si in cazul Zanelor. Aceste nume
sunt de fapt epitete; Cagmete inseamna “Frumoase”, iar Albe se formeazi de la multiplele sensuri ale cuvantului
alb: fericire, noroc, de bun augur®.

Hardsite, Harioase sunt nume care se formeaza tot de la actiunea lor specifica: ursirea.

Sunt numite Z4ane, Zori, Sfinte, datorita identificarii lor cu Zanele’.

Numele Zodii se leaga tot de caracterul lor de patroane ale soartei omului.

Uneori li se acorda chiar nume proprii: Bilasa, Joana, Dumitra, Ana, Sinzana, Prita, Rochita, Pricochita,
Dolna, Molna, Prisca, Varja, Harja, Tisca®. Acestea sunt insd adaosuri tirzii pentru ci, in toate zonele etnografice
romdnesti, existd credinta ci “oamenii nu le-au putut afla numele”, “nu le cunosc pe nume”, “au nume stinte™.
Asa cum a le vedea §i a le auzi profetia - sunt incilcéri ale vrerii lor, cu sigurantd nici rostirea numelui lor nu era
permisd. Acest tip de tabu, interdictie a rostirii, provine din credinta arhaica potrivit céreia a $ti §i a rosti numele
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unui demon ori al unei divinitdli fnseamni a invoca, a putea controla puterea acestuia. in cazul Ursitoarelor tabu-ul sc
leagd i de esenta lor miticd; destinul este dincolo de puterea de intelegere si previziune a omului. In acclagi
context trebuie inscrise §i celelalte interdictii ce marcheazd momentul interventiei lor 1o planul vietii umane: a le
privi §i a le auzi.

Alte nume denvate tot din substantive comune care acopera activitdtile lor specifice sunt Ursitoarea, Soartea,
Moartea®. Aceasta din urma prezice viitorul $i uneori este prezentati ca fiind o bitrna gchioapd, ceea ce i-a adus
numele de Schioapa'. Infirmitatea ei nu este intdmplétoare §i trebuie interpretatd in contextul problematicii
schiopatatului mitic si ritual'. Schiopatatul ii indicd pe initiai, pe cei care au caldtorit in lumea mortilor, pe
prezicatori. Ursitoarele se leagd de toate aceste aspecte; sunt personaje cu caracter initiatic pentru ca ele stiu, ele
cunosc viitorul, stipanesc timpul datoritd acestei calititi de a sti §i totodatd din acest motiv ele sunt prezicatoare.
Strdjuind la granita dintre viafa §i moarte, fiintd §i nefiintd, ele prezideaza trecerea in lumea mortilor precum si
venirea din neant printre oameni.

Mentalitatea populard opereaza adesea o ierarhizare, o impartire a atributiilor in interiorul grupului lor.
Astfel, sunt prezentate ca fiind trei surori: cea mai mare e Ursitoarea care urseste copilului cum fi va fi viata,
mijlocia e Soartea, ea hotdrigte intdmplarile vietii, iar cea micd e Moartea, care hotdrdste momentul mortii st
asigurd implinirea profetiilor primelor doud".

Numérul lor este in majoritatea atestarilor - trei. Rar se mai spune despre ele cé ar fi sapte, noud, doudsprezece,
doudzeci §i patru, patruzeci. Probabil aceastd multiplicare se datoreazi raporturilor lor strdnse cu lelele - Zanele,
cu care adesea sunt chiar identificate'. Foarte rar sunt pomenite una sau doud Ursitoare'".

Natura lor este incertd; sunt considerate Zane tinere §i frumoase care vin sa urseasca noilor nascuti’, doua
fete tincre care sunt de fad la nagterea copiilor'’, trei fete'® fete sau neveste', trei bétrane fecioare urdte?, trei
néluci, femel inchipuite, femei sfinte, fete mari surori, o roménca si o tigancd, una e adevirati, celelalte sunt
acolisite?’, slugile lui Alexandru Macedon, slugile lui Dumnezeu 2.

Interventia lor in cele trei momente esentiale ale vietii a produs “specializarea” lor astfel: Ursitoarele sunt:
“una a nagterii, una a nuntii, una a mortii". O altd “‘specializare” facutd in functic de momentele in care apar le
numeste * de seara, de miczul noptii, despre ziud". Aceastd impartire indica drept moment temporal specific -
noaptea, ceea ce le incadreazi in grupul demonilor nocturni*’. Se mai spune despre ele cd fntruchipeaza — luna in
care s-a nascut copilul, ziua si ceasul®.

Sursele folclorice permit reconstituirea imaginii lor. Sunt, cel mai adesea, un grup de trei fete tinere i
frumoase, invesmantate cu straie albe sau din panza fina ca panza de pdianjen; uncori se spune despre cle ¢ au
parul de aur i cd sunt inaripate®. Ipostaza caracteristicd este aceea de “zane torcitoare”. Una tine fusul, cealalla
caierul, iar a treia taie firul vietii sau: una toarce, una deapani i a treia taie firul. O altd ipostazi le infatiseaza ca
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“scriitoare” ale destinului; ele noteazi soarta omului, in “Cartea Ursitoarelor”, “Cartea Ursirii”, “Cartea Zilelor”,
“Cartea Vietii”. Uneori aceastd carte e folositd pentru a se citi sau cdnta din ea soarta noului nascut®.

Ele locuiesc * in padurea Ursitorilor”, ”in paduri”, “in paduri neumblate”, “Iintr-o pidure mare, parasitd’,
“ntr-o padure la sfarsitul pimantului”, “In locuri depdrtate”, “in locuri neumblate de om”, “in Muntii Eleonulur”,

A (13

“In dealul Carariului”, “In casa lor e mare pustietate gi loc stant”, “in pustie”, “in pustictati”, “la locuri curate / de
picior de om necilcate / cu flori semdnate / gi de pasdri cdutate”, “la malul marii”, "pretutindeni”, “in pantecul
omului”, “in vizduh”, “in cer’, “in slava cerului”, “la Dumnezeu”, “in Tmpdratia Ursitoarelor’, “in fundul
paméntului, sub buricul pamantului”, “In cer”, “nu se gtie unde locuiesc™’.

Ursitoarele sunt Zanele destinului. Hotérdrea lor nu poate fi schimbatd, exprimand caracterul imuabil a
destinului uman §i cosmic. Basmele relateazi numeroasele incercéri ale oamenilor (care intr-un fel sau altul au
reugit sa-si afle ursita) de a se sustrage implinirii aceteia. Toate incercarile de acest fel dau gres. Nici mécar
Dumnezeu nu incearcd s le schimbe hotdrarea iar interventia unor sfinti in acest sens, este de asemenea sortita
esecului®®.

Principala lor atributie este ursirea copilului: “ursesc copilul nou-nascut”, “ursesc pe copii”, “ursesc copilul
la bine §i de rau”, “spun destinul omului”, “una urseste de aur, a doua de argint, a treia de piatra”, “una ursegte anii
vietii, alta bogitia sau frumusetea, a treia siricia sau robia .

Momentul sosirii lor este intotdeauna noaptea. Stau afard, in gradind sau sub streagina casei i de accea, cel
ce iese noaptea afard spune “Tatdl Nostru” ca ele si-1 audi gi sa se fereasca pentru a nu fi cdlcate, ceea ce ¢ mare
pacat. Ursitoarele vin la fereastrd sau inird in camera pruncului, se ospateaza din masa pregatita special pentru ele,
apot se sfatuiesc cum s urseascd. De obicei primele doud o roaga pe a treia s urseasca de bine dar ca urseste aga
cum vrea: “'sd aibi traiul meu din ziua cutare §i somnul meu din noaptea cutare”. Ursitoarele citesc sau cantd
ursita dintr-o carte sau noteazi ccea ce au harazit in “Cartea Ursitorilor”. Oamenii incearcd adesea sa afle ce spun
Ursitoarele dar din diverse motive, nu reusesc. Se crede chiar cd acela care ascula ursita moare de moarte naprasnica.
Dupa ce termind de ursit, a treia Ursitoare spune: “cine ne-a ascultat pe furig, de mna pruncului sa moara!”. Cine
le spioneazi gi “umbla pe urma lor”, ologeste. Alte informatii aratd Tnsd ci aceast interdictie nu este absolutd: “pe
vremuri, cdnd oamenii erau mai buni, le auzeau cum ursesc” sau “‘pe vremuri le putea auzi origicine, acum le aude
doar moaga”™¥

Oamenii cred ca ele se aratd mamelor in vis, vesele sau triste, aga cum va fi soarta copilului*.

Basmele completcazd imaginea Ursitoarelor, imbogatind-o. Am pomenit deja pe cele care relateazd povestea
lor ca slugi ale lui Alexandru Macedon; ele au baut apa vietii primitd de la regele Ioan si au devenit nemuritoare.
Alte basme le numesc slugi ale lui Dumnezeu; ele primesc n fiecare zi porunci de la Dumnezeu pe care apoi le
indeplinesc. Mai sunt prezentate ca lucrdnd fntr-un palat sau fntr-o casa unde pastreaz candelele vietii oamenilor,
sau facliile ce reprezinti vietile acestora. In aceeasi schemi se inscriu si basmele care vorbesc de o casi a Ursitoarelor
sau a uncia dintre ele, unde pe pereti, agilate in cuie, se pistreazd gheme de sfoard de diferite marimi, {irul
fiecdrui ghem fiind firul vietii unui om* .

O ipostazi interesantd este aceea de hoate de vite sau lapte. in mai multe basme, ele sunt urmdrite de
ciobani pentru ci le furi oile, alteori fur vite. fn general se crede despre ele cd “se hrinesc cu carne de furat™®.

Practica de a afuma vitele in perioada furii de lapte din ajun de Sf. Gheorghe, vizeaza printre demonii ce iau

R
1

* V. Kernbach, Dictionar de mitologie generals, Bucuresti, 1995, p. 648-649.

7 A. Fochi, Joc. cit,; 1. Ghinoiu, op. cit., p. 209; Legendele florei, Bucuresti, 1994, p. 169.
B T. Pamfile, op. cit, p. 25.
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¥ T. Burada, op. cit,, p. 127; S. Fl. Marian, op. cit,, p. 97.
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* T. Pamfile, op. cit.,, p. 16, 332-333; M. Olinescu, op. cit., p. 238.
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laptele vitelor §i pe “ursitorile celea™. Probabil practicile de protectie a lehuzei pentru a nu-si pierde laptele, se
leaga tot de Ursitoare. Se crede cd pogacea de pe masa ursitoarelor e bund pentru mama pentru a-§i recdpita
laptele daci si-1 pierde®. Toate aceste elemente le confera aspecte de divinititi ale fertilitatii g1 fecunditatii, cci
marimea §i siguranta turmelor, precum §i laptele tin de complexul manei, specific personajelor de acest fel.

Dat fiind faptul cd mentalitatea populard le confunda, le suprapune, le inrudeste cu alte personaje mitice, se
impune o sumard prezentare a acestora din urma. Aceste apropieri se produc pe baza unor asemandn in ceea ce
priveste caracterul si actiunile lor specifice.

Cel mai adesea sunt confundate cu Ielele (Zanele, Rusaliile, Vantoasele, Frumoasele etc). Li se acorda
frecvent acelasi nume Zéne, Zori, Mire, Albe, precum §i aceleasi epitete: Stinte, Bune, Frumoase®. Faptul cd una
dintre Ursitoare este schioapa se apropie de unul din epitetele Ielelor: Schioapele, si de faptul ci §1 unele s1 altele
pot provoca ologirea’’. Numele Ursoaicele, este atribuit si Ielelor §i Ursitoarelor. Sarbatoarea Dragaicelor (=Iele)
se mai numegte §i “ursind” pentru ci acum, una dintre sfinte urseste ca vitele unora sa fie mancate de urs*. Sunt
invocate aseminitor: “Sfintelor/ Bunelor”, “Urselor/ Zanelor, Frumoaselor™. in general numele lor nu este
cunoscut 1 a fost inlocuit prin substantive comune.

Precizirile care se referd la natura lor sunt asemdindtoare: fete, fecioare, femei sfinte, neveste, naluci,
inchipuiri cu trup de femeie etc. Ca st in cazul Ielelor, virginitatea Ursitoarelor apare ca definitorie §1 le conferd
puritatea pe care o presupune calitatea ursirii. Coexistenta virginitate-maternitate se leagd de patronajul lumii
femeilor, in general §i a nasterii, in special. St unele s1 altele sunt slugi ale lui Alexandru Macedon sau ale lui
Dumnezeu®.

Ursitoarele patroneazd de asemenea césdtoria. Ielele sunt invocate in practicile pentru aflarea ursitului i
apropierea datei cdsdtorici pe care Ursitoarele au stabilit-o *'.

Si unele 1 altele apar si in momentul mortii §i sunt identificate cu Zorile® .

Ursitloarele sunt zanele destinului. Ielele impartagesc mai putin asemenea calitdti dar sunt $i ele divinitan
oraculare. Si unele si altele se aratd oamenilor in vis facand prevestiri*'.

Ielele sunt divinitati ale fertilitatii i fecunditétii, stipane ale manei. In cazul Ursitoarelor, acest aspect, desi
nu foarte pregnant, este cxprimat de integrarea lor in complexul furii de lapte §i vite.

Zénele sunt personaje lunare, mitologia lor fiind strans legata de astrul noptii. Ursitoarele calauzesc sufletele
mortilor - care dupa uncle credinte merg in lund §i protejeaza noii ndscuti, atlati §i i sub protectia lunii. Patronarea
nagterii, femeilor, a fertilitdtii, le integreaza in mitologia ciclurilor lunare care genereazi ciclurile fertile, ritmurile
germinatiel.

Ca si lelele, Ursitoarele sunt confundate cu Cele Sfinte, patroanele zilelor saptamanii; personaje cu caracter
incert, acestea pot fi integrate in categoria lelelor carora le-au imprumutat numele lor, transformat in apelativ-
epitet™.

Alte personaje mitice fnrudite cu Ursitoarele, dar §i cu Ielele sunt Smeoaicele, Joimarita, Martolea®.
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3 1. Ghinoiu, op. cit., p. 140.
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Se observi mai ales similitudini, chiar identificari intre Ursitoare gi Zane, ceea ce dovedeste existenta unei
imagini mitologice prototip. Foarte probabil, la origine, exista un singur personaj mitic, ale cirui multiple atributii
si aspecte specifice erau denumite prin diverse epitete. La un moment dat, este posibil ca un anume aspect denumit
printr-un anume epitet (in acest caz ursirea — Ursitoarele), si capete coerenta unei alte divinitdfi, cu profil mitic
asemindtor, individualizati totusi prin specializarea sa in domeniul destinului. Un caz asemdndtor este cel al
Drigaicelor, Rusalcelor §i Sinzienelor care intruchipeazi zinele legate de o anume perioadi calendaristica a
anului — vara (cu sarbatorile i activitatile agricole specifice). Acestea insd, desi bine individualizate, riman totusi
incluse in familia zinelor. Situatia este asemandtoare in cadrul folclorului romanic, doar c, zinele nagterii, desi
bine individualizate in cadrul celorlalte zane, nu au primit un nume distinct®.

Obiceiuri 5i gesturi rituale

Nasterea, cisitoria si moartea sunt adevirate momente de prag sau “de (recere” in viata omului®’. Percepute
la nivelul sacrului, ele se manifestd in lumea profana printr-o serie de ceremonii §i acte rituale care insumeaza
rituri de protectie, purificare, trecere, consacrare etc. Toate acestea se constituie fntr-un prim nivel al unui complex
in care se mai integrcaza elemente calendaristice, divinitti, demoni, precum §i oamenii care participa la aceste
evenimente §i cei care asigurd mijlocirea in raport cu sacrul, cu formele lui de manifestare.

In ceea ce priveste tema pe care o discutdm, cel mai important este momentul nagterii. Ceremoniile sarcinii
$1 nasterii, mitologia care le dubleazd, aduc in prim plan - ca personaje mitologice - Ursitoarele. Subiectul pe care
actiunea lor il vizeaza este cuplul mama — prunc, acesta din urma fiind de fapt elementul principal. Implicandu-se
fn protejarea lumii umane, mijlocind fn fata lumii supranaturale, moasa este “intermediarul”. In plan secund, atét
fn lumea mitica precum §i in cea pamAnteand, mai apar citeva personaje: Zanele, Ingerul, Fetele de drac, familia
in care s-a ndscut copilul, alti copii care intervin 1n ceremonii.

in momentul in care incep durerile facerii, moaga este adusa pe ascuns, pentru a se pastra secretul, caci se
crede ca femeia naste mai greu dacd mai multt oameni cunosc momentul nagterii. Secretul este impus si de dorinta
de a tine departe demonii care pot face rdu mamei §i copilului .

Moaga desface parul viitoarei mame precum §i orice nod de pe imbracamintea ei, simuland asttel “dezlegarca”
drumului pruncului din lumea “‘cealaltd” in existentd. Aceste gesturi se inscriu in complexul “nodurilor i legaturilor”
care vizeazd in mod direct Ursitoarele®.

Dupi nastere, placenta se ingroapa (de obicei la riddcina unui pom plantat atunci) iar copilul este imbaiat
intr-o “scaldatoare” in care se pun flori, busuioc gi parale de argint. Apa folosita este virsatd apoi cu grij, intr-un
loc curat, Tn afara siresinii casei pentru a nu fi aruncati chiar pe Ursitoare care stau de obicei acolo asteptind
momentul ursirii®,

Dupa baie, copilul este infésat, iar de un colt al scutecului se coase un fir de atd rosie de care se prinde
verigheta mamei. Deasupra usii camerei unde se afla lehuza se pune un fir rasucit rogu-alb, cu rol apotropaic (firul
de marfigor legat initial la ména copiilor, avea aceeasi functie). Uneori se atdrnd deasupra usit un fir de atd galbena
pentru a feri pruncul de galbenare. Leaganul copilului este §i el inconjurat cu un fir de 14nd*"'. Asa cum Ursitoarele
torc si tes firul vietii noului ndscut, familia il inconjoard la rdndul ei cu numeroase “fire protectoarc”.

Copilului 1 se dé o lingurd de unsoare de urs, pentru a face fata intdlnirii cu Ursitoarele. Este ales acest
animal datoritd faptului ¢ are calitati vindecdtoare (pe cine calcd ursul pe sale este sculit de boli) dar mai ales

* Florica Lorini, Mariana Kahane, op. cit., p. 180.

“ A. van Gennep, Riturile de trecere, lasi, 1996, p. 16-25.

* T. Burada, op. cit,, p. 124; S. Fl. Marian, Nasterea..., p. 97; Klara Gazda, in Studii si comunicdri de Etnografie - Istorre, Caransabes,
I, 175, p. 185-193.

® M. Eliade, Imagini..., p. 114-149; Marianne Mesnil, Etnologul intre sarpe si balaur, Bucuresti, 1997, p. 71-109.

» D. Mioc, in REF, 18, 4, 1973, p. 299-310; P. Simionescu, in Anuarul Institutului de cerecetri ctnologice si dialectologice, 3,
Bucuregsti, 1985, p. 402.

" T. Burada, op. cit., p. 126.
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datorité legaturilor animalului cu Ursitoarele, legaturi care au generat $1 numele Ursoaice, Ursoi, Ursoni. Se mal
crede cd acela care poartd numele Urs, “nu l-ar putea gasi moartea .

Dupa nasterea pruncului, un copil din familie este trimis sd anunte rudele. P4na atunci totul este pasirat
secret, la fel g1 numele copilului care nu se spune pana la botez”.

Moagsa pregiteste elementul cel mai important din ceremonialurile nagterii: masa Ursitoarelor. Pe soba, pe
masd, sub icoand se pun ofrande pentru Ursitoare: pdine, colaci, uneori trei turtite care “inchipuiesc pe cele trei
Ursitoare”, grau, fdind, apd, untdelemn, tuic, vin, sare, 14nd, bani, uneori o oglindd, un piepten si bricirile sau
betele moagei, sau o pereche de bete noi*. Alimentele, apa (paharul cu ap este legat cu trei fire de métase rogi cu
care in prealabil a fost masurat copilul) tuica §i vinul semnifica viata buna i bogitia®. Ele reprezinti alimentatia
specific umani, caractenizatd prin copt, coacere (painea, colacii) i sdrare (sarea). Rolul ei, impreuna cu coacerea
copilului (uneori copiilor li se “ard” picioarele in foc sau cuptor) §i sdrarea lui (pruncul e spalat sau frecat cu sare)
este de a asigura integrarea noului nascut in lumea umana. Tot ce este crud §i nesarat nu este omenesc. ci tine de
domeniul demonilor si fiintelor subpdmantene. Copilul vine din acest mediu si asta implica pericolul de a rimane
partial legat de lumea tenebrelor, de aceea riturile destasurate imediat dupa nagtere vizeazi separarea sa totald de
mediul din care a venit §i integrarea in noul mediu, al familiei, al satului, al societitii umane™.

Léna sau firul de 14nd cu care se leagd paharul cu apa ori bautura au rol apotropaic §i o simbolisticd specificd
aceluiagi complex al nodurilor si legaturilor. La fel, betele sau bracirile moagei care impreund cu dezlegarca
nodurilor de pe imbracimintea mamei au semnificatia dezlegérii pruncului din vechea sa stare pentru a i se
permite venirea pe lume, patrunderea intr-o noud stare de agregare in care va [i integrat prin legéturile si nodurile
soartei ursite §1 tesute de cétre Ursitoare. Bracirile se pastreazi, iar la moartea celui mosit de moasa respectiva,
vor fi legate n jurul sicriului.

Dupi ce a pregtit “Masa Ursitoarelor”, “Cinigoara Ursitoarelor”, moaga le invocd prin “Céntecul
Ursitoarelor”: “Doamne Dumnezeule/ Trimite Ursitorile/ Sd vina toate voioase/ Voioase §i bucuroase/ La sinie si
gosteascd/ Lui ... bine si-mparteascd...”; “Urselor/ Zanelor/ Frumoaselor/ Fecioarelor/ Cu bine veniti/ Bine ne
gésiti/ Cum va primim/ Cu pusd masa/ Cu bucate direse/ Vanaturi alese/ Asa va ospatati/ Pand va dumiriti/ Noroc
sd meniti/ Fatului nost...”; “Sfintelor/ Bunelor/ Sa v aducid Dumnezeu curate/ Luminate/ Bune ca pdinea/ Dulci
ca mierea/ Si line ca apa”™. Rolul acestor ofrande este imbunarea Ursitoarelor astfel incat si urseasci de bine. {n
final, masa se d de pomana unui copil sau la trei fetite (numite in sudul Dunarii - Mire, ca 1 Ursitoarele), la trei
CcOpii nevinovali sau moagei.

Moaga este unul din cele mai importante personaje din scenariul ritual al nagterii, ea fiind reprezentanta
mosilor si strimogilor familiei in care intrd copilul. La hotarul dintre lumea “geomorta” si cea antropomortd, ea
vegheazi - din partea oamenilor, vis-a-vis de reprezentantele supranaturalului: Ursitoarele. Initial, moasa era o
rudé din familia tatalui, fiind inlocuitd mai apoi cu persoane cu pregatire in domeniul nasterii coptilor. Rolul ei era
de a pregiti psihic femeia pentru nagtere, de a o asista la nagtere, de a-1 acorda primele Ingrijin, ei si copilului. De
asemenea, ea indeplinea si actele rituale necesare. Recunostinta fatd de moasd se manifesta cu ocazia unor zile
consacrate: Masa Moagei, Datul copiilor de-a Grinda, Ziua Moagei, Lasata Secului de Pagte, Rusalii etc™.

Pe langd Masa Ursitoarelor se fac si alte pregétini pentru ca acestea sa vina nestingherite §i mulfumite.
Cainii sunt dugi la vecini pentru ca latratul lor sd nu sperie Zanele soartei. Familia se culca devreme i incuie ugile

2 T. Francu, G. Candrea, op. cit,, p. 147; 1. Ghinoiu, op. cit., p. 210.

» T, Burada, op. cit,, p. 125; M. Mauss, H. Hubert, Teorfa generald a magiei, lasi, 1996, p. 38.

% 1. Muglea, O. Birlea, op. cit,, p. 428; S. Fl. Marian, Nagterea..., p. 97; 1. Ghinoiu, op. cit., p. 209; T. Pamfile, op. cit,, p. 17.

% S. Fl. Marian, Nasterea..., p. 98.

% Marianne Mesnil, op. cit, p. 82-83; Gh. Fl. Ciausianu, Superstitiile poporului romin in aseméinare cu ale altor popoare vechi s
noud, Bucuresti, 1914, p. 306; R. Muchembled, Magia si vrijitoria in Europa din Evul Medju si pini astizi, Bucuresti, 1997, p.
164-167; G. Klingman, Nunta morttului. Ritual, poetica si culturd populard in Transilvania, lasi, 1998, p. 15, 52-54.

7 V. Kernbach, op. cit., p. 648-649; S. Fl. Marian, Nasterea..., p. 99; R. Vulcinescuy, op. cit,, p. 164.

% . Ghinoiu, op. cit,, p. 135; Gail Klingman, op. cit,, p. §3.
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nedeschizindu-le niminui; se lasd insi o fereastrd sau o usd deschisd, pe unde Ursitoarele sd poata intra. in
asteptarea lor se lasi o lumind sau o candeld aprinsd — pentru ca altfel se supara i ursesc rau®.

Dupi aceste prime momente ceremoniale desfasurate in cercul restrans al familiei, in scenariul ritual
intervin rudele parintilor. Anuntati de un copil, ei vin in zilele urmatoare pentru a ura noroc si a face daruri.
Copilul este astfel cunoscut de familia sa. La trei zile dupa nastere, se face o masi mare la care participa toatc
rudele. Moasa sau doi copii (o fatd si un bdiat) ai crui parinti trdiesc, ori un copil nevinovat (fatd sau baiat n
functie de sexul noului-ndscut) coc in spuzi o turt de aluat nedospit. Aceasta se va pastra o vreme langd prunc (de
obicei patruzeci de zile) alituri de obiectele meseriilor pe care parintii ar dori s le aibd. Pentru a favoriza alegerca
unei anumite profesii in viitor, copilului i se pun in patut diverse obiecte: unelte, toc de scris, bani sau ac, foarfeca,
piepten®.

Candela aprinsa in ziua nagterii copilului, va arde in camera respectiva timp de patruzeci de zile pina cind
e adus preotul care stropeste cu aghiazma camera, mama §i pruncul precum §i moasa®. Pana la botez numele
copilului este pastrat secret, pruncul insugi este pazit cu multd atentie pentru a nu fi furat ori pocit de duhurile care
amenintd in general noii-ndscuti (Samca, Striga etc).

Toate aceste ceremonii sunt rituri de separare, de prag si de integrare®. Ca §i un strdin, copilul trebuie mai
intd1 separat de mediul sau anterior, care e in general confundat cu locul unde merg sulletele mortilor, cu Pdmantul
Mama. Primul pas este taierea cordonului ombilical - separarea de mama, care de asemenea simbolizcaza accest
mediu “anterior’. Se evitd apropierea pruncului de pamént, locul de unde a venit; se iau masuri de precautic
impotriva tuturor fortelor carc il ameninta §i este purificat, atat el cat si mama. Urmeaza apoi integrarea sa treptatd
in familie $1 comunitate. Primeste un nume care-i certifici existen{a umana gi i§i incepe viata, aga cum i-a fost
SOrtita.

Nagterea estc momentul de trecere in care Ursitoarele sunt implicate cel mai mult. In cazul casatorici,
prezenta lor este redusd. Ele hotarasc, 1a nasterea copilutui, momentul casitoriei, ursitul, ursita. felul casnicici.
Numeroase practici desfasurate imediat dupa cdsitorie de tdndra nevastd implicd torsul 1 tesutul, activitati definitorii
pentru Ursitoare®®. Martolea - personaj identificat uneori cu una dintre Ursitoare, este investitd cu calitati ce
permit inlesnirea casatoriilor®.

Moartea este $i ea hotdratd de Ursitoare. Cea care curma firul vietii sau consemneazi destinul omului, se
numeste - Moartea%®. Rolul lor in momentul mortii este ilustrat §i de contaminarea cu Zanele Zori®. La inmormantiri,
pc masa de pomand se pregateste si o masa a Ursitoarelor, similaré celei pregatite la nagtere®’.

Ursttoarele sunt personaje mitice cu o structurd complexd care impune prezenta lor in principalcle
momente ale vietii omului. Sunt Zanele torcatoare ale destinului, a caror vrere se implineste fard putintd de a fi
opritd de oameni, stinti, chiar Dumnezeu. fnrudite cu Zanele (Ielele), Zorile, Sfintele au o personalitate uneori
ambiguad i contradictorie. [ecioare tinere §i frumoase, ele protejeazi nasterile, copini $i mamele, iar uncori
sunt prezentate ca babe urate. Calitatea de a prevesti le indici drept divinititi omnisciente, stipane peste timp,
legate de initiere §i momente inifiatice. Patroane ale célitoriei sufletelor in lumea subpimanteand, ele sunt si
stdpane ale ritmurilor vietii §i fertilitatii, fapt subliniat de ipostaza lor de hoate de vite i lapte precum si de
aspectul lor lunar.

¥ 8. FL. Marian, Nagterea..., p. 100-101.

% T. Francu, G. Candrea, op. cit,, p. 147.

* T. Burada, op. cit., p. 127.

“ A. van Gennep, op. cit., p. 55; R. Muchembled, op. cit., p. 164.

® T. Papahagi, op. cit, p. 122; 1. A. Candrea, Folklorul medical romén comparat, lasi, 1999, p. 45.
* Silvia Ciubotaru, in Anuaru/ de Folclor, V-VII, 1987, p. 272.

8. F1. Marian, MNagterea..., p. 101.

* C. Brailoiu et alii, Folclor din Dobrogea, Bucuresti, 1973, p. 179; M. Olinescu, op. cit., p. 461.
¢ Florica Lorint, Mariana Kahane, op. cit,, p. 181.
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Zinele destinului in mitologia altor popoare romanice

fn mitologiile tuturor popoarelor indoeuropene existi divinitati ale destinului. {n spatiul european le intilnim
atét la popoarele romanice cit $i la germani, maghian, slavi, neogreci, albanezi, tigani reprezentate ca personaje
feminine cu caracter colectiv.

Ursitoarele romanilor fsi gisesc cele mai bune analogii in folclorul popoarelor romanice. impreuni cu
Fate, Feés, Fadas, ele se inscriu in marea familie a reprezentarilor feminine din universul magico-religios european:
zdne, demoni, sfinte, teri categorii de fiinte supranaturale pe care conceptia populard nu le distinge foarte clar®.
Diferenta care trebuie semnalati este aceea ci doar in cazul roménesc zinele destinului au fost individualizate
printr-un nume distinct, in cazul celorlalte mitologii romanice ele rimanénd in cadrul categoriei mai largi a zanelor,
fiind numite prin aceleasi apelative. Mitologia nagterii se prezintd unitard la toate poporale romanice. Existd
bineinteles diferente care pot fi explicate prin conditiile istorice diferite in care s-a format §i evoluat fiecare
mitologie. Se remarca, din acest punct de vedere, contrtbutia mult mai consistentd a substratului celtic la formarea
mitologiei romanice occidentale, in special in cazul francez.

Mitologiile italiana, franceza, spaniold, portugheza, mostenesc figura mitologica a zanelor din antichitatea
clasicd aga cum o 1lustreaza si etimologia comund. Fata, Fée, Fada, Fado au ca radécina etimologica latinul fatum
- “cuvant divin”, “‘enunt divin”, “destin”, “noroc”. La rindul siu, fafum s-a format din ridicina indoeuropeani
*bha - “‘a vorbi”, de unde in greacd phémé- “cuvant”, phanai - “a vorbi” §i in latind far7 a vorbi”, fatus - “‘cuvant”
care au dat /nfans - “care nu vorbeste”, fabula - “cosversatie”, “poveste” (mostenite in vocabularul popoarelor
romanice)®.

in mitologia italiand divinitatile naterii sunt numite, ca toate zénele in general - Fate sau, pentru a se
preciza caracterul lor de zédne ale ciclului vielii omului Fafe della nascita. Numele divinitatii (Fata la singular)
conservd perfect numele divinitatii italice a destinului. Fatele sunt nrudite, suprapuse si confundate de mentalitatea
populari cu alte personaje feminine legate de ciclul vietii omului, in special de nastere: Le Janare, Striga, Pagana,
Le Padrone dalla Casa. Acestea personificd actiunile nefaste ce pot avea loc in preajma nasterii §1 in timpul
copildriei, dar uneori sunt prezentate similar Fatelor. Este posibil ca Fatele, ca si in antichitate §i ca toate zdnele
folclorului romanic, avand un caracter contradictoriu benefic/malefic, sa concretizeze acest al doilea aspect negativ
sub alte nume care treptat au ajuns s3 denumeasca personaje distincte. Etimologia Janarelor (napoletand) are ca
radicind numele zeitei Diana (Diana - Dianara - Janara)", similari fiind etimologiei Zanelor roménesti. Striga
conservd numele i atributiile demonului antic care sufoca copiii in timpul somnului, la fel ca i in cazul Strigei
din mitologia roméneasci. {n limba italiand, numele ei va genera §i apelativul pentru vrijitoare - strega, care apare
insd uneori §i pentru a denumi demonii nagteri (/e Streghe). Formarea acestui apelativ se conformeaza schemet
transformdrii divinitatilor pdgdne in demoni, personaje dusmane crestinilor. Acelasi este si cazul numelui Pagana.

Creatiile literare prezintd Fatele ca fiind trei femei tinere §1 frumoase, invesmantate in alb, care ursesc
noilor ndscuti, uneori le fac §i daruri. Principala ipostazi este aceea de divinitati torcdtoare: ele torc §i urzesc
vietile oamenilor i timpul cosmic pe care il innoiesc anual. De acest aspect se leaga s1 obiceiul piemontez des{asural
in noaptea de Craciun: fetele se imbracd in babe §i torc agezate pe toatd durata cit dureazd mesa. Dualilatea
tinerete - batrinete exprima innoirea ciclic a timpului in momentul de cumpani dintre ani, scurgerea timpului
fiind “realizatd’ de z4nele destinului prin actiunea magica a torsului’'.

Practicile legate de ciclul vietii §i patronate de aceste divinitafi sunt i ele foarte apropiate de cazul romanesc.
{n momentul nasterii femeii i se desfac toate nodurile de pe imbraciminte, cingatoarea, nodurile din par, pentru ca
nici o legdturd si nu impiedice nasterea. Urmeaza scalda copilului, practici i gesturi care trebuie sa-] protcjeze:

% Marianne Mesnil, Luce Scieur, Fthnologie Furopeenne. Des Fées, des Démones, des Saintes, Bruxelles, 1995-1996, p. 4.

@ sbidem, p. 10.

™ P, B. Fedele, Minturno. Storia e Folklore, Napoli, 1958, p. 172,

"'V, Bo, op. cit., p. 226; Povesti corsicane, Bucuresti, 1910, p. 32-39; 1. Calvino, Fioravante s1 frumoasa Isolina, Bucuresti, 1973, p.
67-74; L. Siineanu, Basmele..., p. 786; C. Ginzburg, op. cit., p. 130,
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legarea unor fire de 14nd de diverse obiecte din incapere, punerea unei bentife rogii (uneori din stola sacerdotala)
pe hiinuta copilului impotriva deochiului, agezarea a doua cutite incrucisate §i péstrarea candelei aprise pentru a-1
apira de diversi demoni i pentru a impiedica furarea laptelui mamei™. Ca si in antichitate se pregitea o masd
pentru divinitatile nagterii pe care se agezau alimente, bauturi, apd, instrumente ale meseriilor pe care parintii le
doreau pentru copil. Nu lipsesc niciodata péinea, graul, fiina - simboluri ale lumii umane, crestine i sarea care
indeparteaza duhurile rele i distinge intotdeauna ceea ce este uman de spiritele care vin din altd lume. O masi
asemandtoare se realiza in cadrul pranzului funebru - consuolo. Desfasurarea riturilor funerare (priveghiul, pranzul
funebru, pregdirea morméntului, punerea ofrandelor in morminte, bocetul, pomenirea) urmeazi aceleasi scheme
ca §i in cazul romanesc, bazindu-se pe relatia de simetrie nastere-moarte. Sirbatorile consacrate mortilor sunt
organizate calendaristic dupd modelul antic, la fel si practicile §i interdictiile care le insotesc (cum ar fi interdiclia
torsului). Se remarca legitura dintre Fate (§i personajele asemandtoare lor) §i spiritele mortilor, date fiind
competentele funerare ale celor dintai™.

{n mitologia francezi Fées sunt znele ciclului vietii precum si ale ciclului naturii. Etimologia lor este
destul de bogata: de la radicina latin farum formandu-se numele Fée, Fada, Fadette, Fayette; pentru a se preciza
mai clar rolul lor in momentul nagterii, sunt numite Fées marraines. Si in acest caz se produc apropieri, afinitéti
chiar confuzii cu personajele mitologice negative implicate in momentul nasterii. Pe langa acele Fées care urscesc,
existd Fées care rapesc copiii, care iau laptele mamei ori ameninta prin boli si farmece cuplul mama-prunc, uneori
greu de distins de cele dintai™.

Prezentate in general ca trei fete frumoase, ele ocrotesc sarcina, prezideaza nasterea si hotarasc destinul
fiecruia n parte, hotdrare care nu poate fi schimbata prin nici un fel de mijloace. Sunt in general binefacitoare
omului, asigurdnd fertilitatea femeilor, turmelor, bunéstarea gospodariilor, bogitia (de accst aspect se leagd si
implicarea lor in ursirea comorilor). In literatura populari apar descrise ca zane lorcitoare ori sezand si tinind
copii in brate (ca §1 Matroanele)”*. Sunt invocate in primele seri dupa nagterea copilului i asteptate cu o masd
acoperitd cu méncare gi bauturd pentru a ursi “de binc”. Pe 1dngd pdinea care s¢ regisesle intotdeauna pe masa
zanelor - legatd s1 de imaginarea gestaiel asemeni coacerii painii, se obignuicste protejarea copilului de demonii
nasterii prin punerea in hdinutd a unei bucti de péine.

Riturile de trecere urmeazi aceleasi etape ca in cazurile de mai sus, vizind realizarea protectiei §i separérii/
integrarii subiectilor umani, sub patronajul zanelor destinului §i prin intermediul specialigtilor sacrului (care sunt
in fapt corespondentii umani ai personajelor divine)™.

{n mitologia ibericd zinele destinului poarti acelasi nume ca toate zanele in general: Hada, Fada, Fado.

Apar in basme ursind eroilor, printilor, confundandu-se uneori cu zanele relc care amenintd viata noilor
ndscuti ori 1i vrajesc printr-un farmec care poate fi dezlegat printr-un sacrificiu ori o faptd eroici. Mitologia le
prezintd asemenea celorlalte zine din folclorul romanic. Se disting in plus prin ipostaza de “spalitorese”, alaturi
de cea de torcitoare.

Sunt prezente in special in riturile nagterii dar legate de asemenea de csitoric i moarte. In acest ultim caz,
se remarcd o asemanare frapantd cu folclorul romanesc. “Disimularea” Ursitoarelor in cadrul riturilor funerare
sub apelativul - Zorile, Zanele Zori, evocate printr-un cantec ritual la trei zile dupd producerea decesului, igi
gisegte analaogia perfectd in figura andaluzelor Auroros, invocate printr-un cntec ritual cu ocazia mortii unui
copil or1 a unui tanar”’.

™ P. Toschi, I folklore, Roma. 1951, p. 28-33; V. Bo, op. cit, p. 65.

" A. de Gubernatis, Storia comparala degli usi funebri in Italia e presso glf altri popoli indo-curopei, Milano, 1890, p. 15, 46-57; P. Toschi,
op. cit., p. 58; V. Bo, op. cit, p. 151-230; T. Papahagi, op. cit, p. 123.

* Marianne Mesnil, Marie Luce Scieur, op. cit., p. 10-112.

" §. Reinach, Orpheus. Histoire generale des religions, Paris, 1925, p. 173.

" P.Y. Sebillot, Le folklore dc la Bretagne, 1, Paris, 1968, p. 3-33, 55-56; Dictionnaire des Mpythologies..., p. 296-302, (Nicole
Belmont).

™ Romancero. Vechi balade spaniole, Bucuresti, 1976, p. 148-149; Marianne Mesnil, Marie-Luce Scieur, op. cit,, p. 23.
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Toate sunt zdne tinere §i frumoase, cel mai adesea In numar de trei, stipanind nasterea pruncilor §i soarta
lor. Sunt prin excelentd zane torcatoare §i tesdtoare ale destinului. Ele apar ca personaje nefnduplecate, ca destinul
insugt. O trasatura specificd mitologiei popoarelor neolatine este identificarea Zane - Ursitoare, precum si caracterul
lor complex de divinitati ale nagterii, casdtoriei i mortii. Personalitatea lor s-a structurat pe imaginea Parcelor
clasice, contamimate §i ele cu Matroanele celtice. Acesta este prototipul pe care s-au constituit personajele
“cregtinate” de tipul ““les trois Marie” sau “bunele doamne””®.

Practicile §1 obicelurile care se grupeaza in jurul imaginii lor sunt de asemenca similare, bazandu-se pe
aceleasi structuri mitico-rituale: perceperea nagterii ca imagine rasturnatd a mortii §i invers, tratarea copilului
asemeni unui lucru strdin, periculos, necrestin de unde toate gesturile care vizeaza “umanizarea” lui: scalda
purificatoare, coacerea gi sararea, gi “crestinarea” lui: botezul.

Personaje similare in mitologia altor popoare europene

Ursitoarele neogrecilor sunt mogtenitoarele directe ale Moirelor antice. Ele conserva numele antic Moira,
cuvdnt care pentru femeia greaca avea si sensul de “cisatorie” cici, pentru o femeie,a se cisitori insemna “a-gi
implini destinul”. Mitologia moderni a conservat chiar i numele individuale ale Moirelor: Clotho, Lachesis si
Athropos. Ca 1 Tn cazul romanesc, zanele destinului la greci sunt bine individualizate in cadrul categoriei mai
largi a personajelor feminine de acest tip, fiind insé foarte apropiate de figura mitologicd a zinelor ciclului naturii
Kalokurades. Mentalitatea populara le Icaga intr-un mod ambiguu $i de demonul ce amenintd viata pruncului i
chiar a mamei: Gellou. Ca si in cazul Stigei romane mostenita de mitologia romaneasci si italiana, Gellou neogreaca
reprezintd conservarea personajului antic demonizat de crestinism - diavolita Gellou”™.

Sunt descrise in creatiile folclorice ca trei fete frumoase (uneori i ca babe monstruoase) care vin la nasterca
fiecdrui prunc pentru a-i hotéri destinul. Una toarce, una ii aduce norocul iar cea de-a treia {i aduce raul. Alaturi de
1postaza de torcdtoare sunt prezentate §i scriind destinul fiecaruia intr-o carte. Alituri de cartea destinelor au ca
atribute fusul si foarfeca®.

Sunt invocate la trei zile dupd nagterea copilului moaga pregétindu-le masa (cu alimente g1 bauturi), la care
s¢ lasa trei scaune. Acestor preparative li se acordd o maxima importantd, orice neglijentd putand si pereclitezc
soarta noului nascut.

Moirele reapar in toate ceremoniile momentelor de trecere de trecere, in special in cele legate de moarte.
Sunt invocate de femei n practicile pentru aflarea viitorului i patroneazi o serie de sirbitori calendaristice: cele
legate de pomenirea mortilor, de innoirea anului, de solstitii, oferindu-li-se cel mai adese kollyv'.

Moirele neogrecilor constituie un exemplu perfect pentru argumentarea tezei supravietuirilor antice in
folclorul moderm, fiind o copie perfectd a Moirelor antice. Ele vor influenta divinitatile destinului la slavii sudict,
influente repercutate ulterior si asupra mitologiei slavilor rasariten, precum si la roménii sud-dundreni.

Mitologia slavd cunoagte si ea personaje similare, mult mai bine reprezentate la slavii balcanici, fapt
datorat in special substratului clasic pe care acestia 1-au asimilat. Pornind de la Procopius din Caesareea care
preciza cé slavii nu cred in destin, s-a sustinut in repetate randuri cd ideea de destin este straind lumii slave.
Aleksander Briickner, a ardtat insd cd este vorba de destin in sens clasic, Procopius nereferindu-se la demoni.
in plus, trebuie avutd in vedere perioada cuprinsd fntre secolele VI si X1 cnd slavii introduc in mitologia lor
divinititile popoarelor pe care le-au intdlnit in Balcani. Demonii protoslavi ai momentului, accidentului,
influentati de Fate, Tyche, Fortuna, Nemesis, vor genera zénele destinului la slavii sudici care treptat le vor
transmite intregii lumi slave®.

% C. Ginsburg, op. cit,, p. 113-130; S. Reinach, op. cit,, p. 173.

” P. Pedrizet, Negotium peranbulans in tenebris. Etudes de démonologie Gréco-Orientale, Paris, 1922, p. 7-11, 17-20.
% Marianne Mesnil, Marie-Luce Scieur, op. cit,, p. 23-24.

8 G.A. Megas, Greek Calendar Customs, Athens, 1963, p. 14, 24-35, 53, 77-78.

8 Al. Briickner, Mitologia slava, Bologna, 1932, p. 174-191.

http://cimec.ro / http://complexulmuzealbn.ro



359

Naracinifi, Orisnice, Samodivi(bulgari), Usude, Sujenifi(sarbi), Sudnici, Sudjenici, Sojenici (ceh, slovent),
Rodjenifi (rugi) impreuni cu cu alte divinitati inrudite, formeaza grupul personificarilor destinului la slavi. Au un
profil mitologic comun dar exista intre ele §i o serie de deosebiri. Rodjenitele sunt secondantele marelui zeu,
stipan al destinului - Rod, la slavii risdriteni caracterul monstruos al acestor personaje ¢ mult mai accentuat,
mitologia bulgara separi patronarea nagterii de cea a destinului prevézand doud divinitati distincte - Naracinitf g1
Orisnice, ambele inrudite cu zanele Samodive (care apar cel mai frecvent in ipostaza de torcitoare) ctc.

Cele mai apropiate de mitologia romanica a destinului sunt Ursitoarele slavilor balcanici. Ele sunt prezentate
in general in numir de trei, de obicei tinere §i frumoase, invesméntate in alb, impodobite cu podoabe pretioase §1
flori, purtand candele aprinse. Ipostaza de torcitoare e prezenta, dar nu generalizatd, aparand insd la alte personaje
cu care sunt inrudite: Samodivele, Stretya. Asemeni Ursitoarelor roménesti, Samodivele apar in colinzi, in momentul
nagterii lui Isus, ficAndu-i vesmintele. Parintii le aduceau ofrande alimente, vin i candele pentru a ursi ct mai
bine pentru copilul lor®. Principalele diferente sunt: ponderea destul de redusa in diversele specii ale literaturii
populare, separarea lor pe atributii cu domenii restranse, lipsa caracterului de patroane ale momentelor nagtere,
casitorie, moarte.

Laimes sunt Zanele care stapinesc nagterea §i destinul la lituanieni, numele lor forméandu-se de la verbul
lemti - “a ghici”, “a profeti”, “a dori”, “a hotdri”, “a fixa"™. Laimes ca §i zeila Laima apar i la letoni. Acegtia le
mai numesc $i Darpa ori le prezintd asociate cu alte trei personaje Mdra, Dekla $1 Karta - care poartd de grija
copiilor. Sunt personaje celeste, numite “fiice ale soarelui” iar crestinarea letonilor a permis sincretismul lor cu
Fecioara Maria. Estonii cunosc un grup de personaje feminine cu nume asemanitor - Laumecare sunt insa divinitati
tutelare ale apelor, padurilor, muntilor, legitura lor cu destinul nefiind precizata.

Figura unei singure Laima este puternic conturata in folclorul lituanian, cele trei Laimas fiind atestate doar
in surse secotul al XIX-lea, apardnd de obicei ca secundante ale Laimei. Aceasta este o divinitate a fertilitatii g1
fecunditatii, functia de divinitate a destinului fiind secundara. in unele surse folclorice ea apare insa intruchipand
soarta, formand un cuplu cu Giltine, personificarea mortii. Mai este descrisa §i ca bétrdna ce raspandeste bolile.
Cele trei Laimes sunt adesea confundate cu Laimos, trei surori vaci, subordonate Ausrinei luna, a carei turma o
reprezintd §i taurului Aussveitis. Toate se confundd cu Laumes, zédnele in general, care uneori apar descrise ca
demoni ce rapesc copiil, fiindu-le proprie §i ipostaza de torcatoare. Ca i Laimes, Laumes apar doar in surse din
secolul al XIX-lea fiind figuri sincretice, rezultat al confundarii mai multor divinitati secundare®.

Limbile germanice au format etimologia destinului pornind de la aceleasi radicini. In vechea germana
nordicd wurt este termenul care desemneaza destinul corespunzénd lwi urdhr in norvegiana veche, wyrd in
anglosaxond. Toate deriva din indoeuropeanul vert - ““a se rsuci”, “a se invarti” dc unde in germana veche wart,
wirt! - “fus”, “fuior”, in olandeza veche worwelen - ““a risuci”®.

{n folclorul nordic, stdpanirea destinului este atribuitd Nornelor, trei zdne surori care locuiesc intr-o pestera,
langa izvorul Urdallr. Sunt divinitati lunare numite dupa fazele acesteia Urdhr -“In crestere”, Verdhandi - “plind”,
Skuld - in scadere”. Prima toarce firul, a doua il risuceste iar a treia il taie. Intr-o alti clasificare, prima reprezinta
trecutul, a doua prezentul iar cea mai micd viitorul. Unele texte literare o pomenesc doar pe Urdhr ca personificare
a destinului, celelalte doud fiindu-i insotitoare sub chipul a doud lebede care plutesc pe apa izvorului miraculos.

Ele torc destinul sub arborele Yggdrasil si asigura viata arborelui “hranindu-1” cu {ardna magica pe care o
amestecd cu apa izvorului. Chipurile le sunt acoperite cu valuri cenusii, nestiindu-se astfel daca sunt tinere ori

* T. Pamfile, op. cit, p. 28-29; L. Sdineanu, op. cit,, p. 785-790; V. Kernbach, op. cit, p. 543; Anca 1. lonescu, Lingvistici si
mitologie. Contribufii la studierea credinfelor poulare Ia slavi, Bucuresti, 1978, p. 115; cadem, Mitologia slavilor, Bucuresti, s.a., p.
45, 100-101; P. Monaghan, Le donne nei miti e nelle legende - dizionario delle dee o delle eroine, Como, 1987, p: 392; A. Van
Gennep, op. cit,, p. 50; H. A. Senn, in Anvarul de Folclor, 1111V, 1983, p. 71-85.

* Al Brikner, op. cit,, p. 184; M. Eliade, in AAF, VII-XII, p. 41; ). A. Greimas, Despre zei §1 despre oameni, Bucuresti, 1997, p. 164-220.

* M. Eliade, in AAF, VII-XI1, p. 41; J. A. Greimas, op. cit,, p. 166-170; Standard Dictionary of Folklore Mithology and Legend, 11,
New York. 1950, p. 607-608, (J. Balys).

"% Marianne Mesni, Marie-Lucc Scieur, op. cit, p. 11.
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batrane, frumoase ori uréte. Inifial divinititi primordiale meteorologice, Nomele stipaneau destinul cosmic ceea
ce le-a adus §i stipanirea destinului uman, dat fiind ci ele veneau dintr-un timp primordial ce il preceda pe insusi
Odin. Mitologia populara le va conserva mult timp dupa crestinarea nordicilor, supravietuirea lor fiind asigurati
de importanta de care s-au bucurat in panteonul germanic.

Folclorul germanic conservad elemente din mitologia Matroanelor celtice dar, probabil sub influentd
carturdreascd, ursitoarele sunt, cel mai frecvent, un grup numeros (zece, douasprezece) de zdne bitrane si
rauvoitoare®’.

Si in folclorul albanez apare un grup de personaje feminine de care depinde destinul: Fa#. Etimologia
numelui lor trimite evident la Fafae-le romane, aspect deosebit de interesant. Profilul mitologic este destul de
confuz: sunt prezentate ca trei (cinci, sapte) fete invesmantate in straie strilucitoare care ursesc pruncilor, ori ca
trei fetite (asemeni spiridugilor) Tnaripate cu puteri miraculoase®. Trebuie observate insi trisaturile ce le apropie
de mitologia romanica. Este posibil si fie vorba de o supravietuire din antichitatea clasica dat fiind st numele pe
care-| poartd. Nu este exclusd posibilitatea influentelor ulterioare care s-ar explica in cazul structurii mitice a
personajelor, rimandnd insd de solutionat problema etimologica.

Tiganii din Ungaria §i Transilvania, atribuiau stipanirea destinului unor demoni din categoria Lacelor,
numitein general Urme. Acestea hotarau destinul oamenilor dandu-le atét bine cét §i rdu. Prima e un fel de duh
pazitor Urme - “cea bund”, a doua mijloceste intre prima i a treia si este sipana profetiilor si dorintelor - Shilale
Urme - “cearece”, a treia aduce oamenilor toate relele - Misege Urme - “cea rea”. In unele zone din Transilvania
precum si la sud de Carpati, sub influenta mitologiei roménesti, tiganii le mai numeau §i Urssfory. Sunt prezentate
uneori ca trei “femei albe”, alteori ca trei figuri monstruoase, ori ca suflete ale arborilor, descrierea lor variind
foate mult de la un “trib” la altul. Se confundi §i cu alti demoni ca de exemplu Batyakengo care la tiganii din sud-
estul Europei este un spirit protector individual, prezentat ca “cel care are multi ochi”, “cel care vede tot™.

Figura miticd universald, personificarea destinului ocupd locul sdu bine precizat in contextul mitologiei
popoarelor europene. Ursitoarele roménilor se integreaza n acest vast tablou mitic situdndu-se, ca imagine i
structurd internd, in familia romanici a Zanelor ciclului vietii.

LES FEES MARRAINES DANS LA MYTHOLOGIE ROUMAINE

(Résumé)

Les Fées marraines sont représentations féminines propres & 'univers magico-religieux de la societé
roumaine traditionelle. Dans cette monde mythique nous rencontrerons des Fées, des démones te des Saintes,
trois catégories d’étres surnaturels que la conception populaire n’a pas toujours distingué nettement. Pour cet
raison, notre analyse a fait une discussion générale sur le domain du destin en elargeant la problematique dans le
cadre de la mythologie roumaine.

Nous avons présenté trés détallié les Ursitoare, en discoutant I’etymologie, la génealogie, I’iconographie,
la mythologie. Parce que les Fées marraines sont présentés dans le cycle de la vie, nous avons discouté ausst les
rites de naissance, de mariage et de mort - des circonstances de passage qui sont les moment privilégiés ou see
manifestent ces €étres.

Dans la part finale nous avons fait une petite présentation du mythologie de la naissance chez les peples
romanes et puis, chez les autre peuple européenes pour placer le cas roumain dans un contexte général.

¥ Mitologia nordicd, Bucuresti, 1992, p. 30-34; H. A. Senn, op. cit,, p. 76; A. Strom, in Fatalistic beliefs in Religion, Folklore and
Literature, Stockholm, 1967, p. 63-88; H. Ringgeren, in foc. cit, p. 7-18.

% |.. Sdineanu, Basmele..., p. 147.

¥ Lla Cosma, in Viatd privatd, mentalitdli colective si imaginar social in Transifvania, Oradea - Cluj, p. 178; Dictionnares des
Mpythologies..., p. 503-507, (Frangoise Cozannet).
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