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Lidija KOVA^EVA

VERUVAWE VO @IVOTINSKIOT GOVOR KAKO 

PREDZNAK NA SMRTTA KAJ STARITE GRCI I VO 

MAKEDONSKATA NARODNA TRADICIJA

UDK. 398.3(=163.3)

Vo religiite na site narodi, kako i vo razni 
manifestacii na ~ove~kiot duh, golema uloga 
odigrale odreden vid `ivotni, blagodarenie 
na nekoi svoi specifi~ni karakteristiki. 
Toa se tragite od totemizmot. Niz taa faza 
od istorijata na religijata pominal sekoj na-
rod i tie tragi se prepoznavaat i denes skoro 
vo sekoja narodna tradicija. Vo soglasnost so 
ovie veruvawa vo makedonskata narodna tra-
dicija, vo narodnite veruvawa i postapki se 
razvil eden sistem na “prepoznavawe” ili 
“nasetuvawe” deka ne{to lo{o mo`e da se 
slu~i vo semejstvoto. Takvoto prepoznavawe 
makedonskiot narod go gledal preku odnesu-
vaweto na `ivotnite i pticite. Veruvawe-
to vo `ivotinskiot govor kako predznak na 
smrtta vo starogr~kata narodna tradicija 
sosem malku e razvieno. Vo odnos na `ivot-
nite i pticite pove}e bi mo`elo da se govori 
od aspekt na epifanija otkolku od aspekt na 
“prepoznavawe” ili “nasetuvawe” na ne{to 
lo{o.

Govorot na `ivotnite

a. Pes: Skoro ne postoi niedna mitologija 
kade {to pesot ne e povrzan so smrtta, peko-
lot, podzemniot svet i nevidlivite carstva 
so koi vladeat htonski ili lunarni bo`estva. 
Pesot e ~est posetitel na podzemnite sveto-
vi, no u{te po~esto e i nivni ~uvar.1 Op{to 
e poznata pretstavata na Kerber (sl.1) vo 
starogr~kata mitologija, triglav crn pes {to 
go ~uva vlezot vo podzemniot svet. Toj e povr-
zan so smrtta, so podzemniot svet i ima ulo-

ga na psihopomp. Vo odnos na pesot slobodno 
mo`e da se govori za epifanija; toj ~esto im 
go pozajmuva svojot lik na negovite gospodari, 
na pr. Hekata, bo`icata na temninata ~esto 
se preobrazuvala vo pes ili vo kobila i taka 
preobrazena demnela na krstopat so pekolnata 
glutnica. No nikoga{ vo starogr~kata narod-
na tradicija ne mo`e da se govori od aspekt na  
“prepoznavawe” ili “nasetuvawe” deka ne{to 
lo{o mo`e da se slu~i spored odnesuvaweto 
na pesot. Za razlika od starogr~kite tolku-
vawa, na makedonskata po~va se mnogubrojni 
veruvawata deka vieweto na doma{niot pes e 
vid na pret~ustvstvo deka ne{to lo{o }e im 
se slu~i na doma}inite i deka pesot preku vi-
eweto im go prenesuva pret~ustvoto za lo{o 
i so toa gi opomenuva. Bez razlika dali pe-
sot }e se protera ili }e se otepa, lo{oto {to 
sleduva nema da mo`e da se izmeni.2

Vakvoto razmisluvawe na makedonskiot narod 
okolu lo{oto pretska`uvawe na pesot so vi-

1 [evalie, @., Gerbran, A. (2005) 560-566.

Сл. 1. Кербер
Fig. 1. Cerberus

2 Ristevski, Q. (1999) 45.
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ewe, se razlikuva od starogr~kata pretstava 
na prvata mitska funkcija na pesot vo uloga 
na psihopomp, odnosno vodi~ na ~ovekot niz 
temninata na smrtta, otkako prethodno mu 
bil pridru`nik niz svetlinata na `ivotot.
 
b. Sviwa: Sviwata nasekade simbolizi-
ra al~nost, egoizam i nenasitnost. Vo 
starogr~kata narodna tradicija e pretstave-
na kaj Homer, kade {to Kirka (sl.2) site onie 
lu|e {to i dodevale gi pretvorala vo sviwi. 
Vo starogr~kite mitovi slobodno mo`e da 
se govori za epifanija, pretvorawe na ~ovek 
i bog vo `ivotno ili ptica, vo slu~ajov 
sviwa, no ne mo`e da se govori za “prepozna-
vawe” ili “nasetuvawe” na ne{to lo{o spo-
red odnesuvaweto na sviwata. Za razlika od 
starogr~kata narodna tradicija, vo makedon-
skata narodna tradicija postoi “prepozna-
vawe” ili “nasetuvawe” na ne{to lo{o spored 
odnesuvaweto na sviwata. Na pr. koga sviwa-
ta rie pod pragot, zna~i deka ku}ata naskoro 
}e ima grob i gi pretska`uva lo{ite nastani 
{to }e se slu~at vo ku}ata.3 Veruvawata po-
vrzani so odnesuvaweto na sviwata vo make-
donskata narodna tradicija vle~at  koreni od 
paganstvoto i se odnesuvaat na veruvawata za 
pogrebuvaweto na pokojnicite vo ku}ata, pod 
ku}niot prag ili pod doma{noto ogni{te.
Postoi mnogu golema razlika vo pretstavata 
na sviwa me|u starogr~kata i makedonskata 

narodna tradicija. Kaj starite Grci vo odnos 
na pretstavata na sviwa edinstveno mo`e da 
se govori za epifanija, dodeka “prepozna-
vawe” ili “nasetuvawe” na ne{to lo{o spo-
red odnesuvaweto na sviwata e o~igledno i vo 
dene{no vreme vo nekoi ruralni sredini na 
makedonskata po~va.

v. Kow: Spored veruvawata na starite naro-
di kowot e nositel na smrtta i na `ivotot. 
Vo starogr~kata narodna tradicija kowot e 
pretstaven kako psihopomp. Starite Grci go 
`rtvuvale kowot na po~inatiot, so cel nego-
vata du{a da ja vodi du{ata na pokojnikot vo 
podzemniot svet. Mesoto od `rtvuvaniot kow 
go delele na ku~iwata i na pticite, koi isto 
taka bile psihopompi i postojani posetiteli 
na dvata transcendentni sveta, gorniot i dol-
niot. Na pr. vo Ilijada, Ahil `rtvuval ~eti-
ri kobili na svojot mil drugar Patroklo, 
veruvaj}i deka tie }e go odvedat Patroklo vo 
Adot. Koga se govori za kowot vo starogr~kata 
narodna tradicija, mo`e da se govori za psi-
hopomp, epifanija, za ekstati~nite rituali 
na Dionis kade {to ulogite na kowot i kowa-
nikot bile zameneti. Vo starogr~kata narod-

3 ^ajkanoviћ, V. (1924) 129.

Сл. 2. Медуза-Горгона-Кирка
Fig. 2. Medusa- Gorgon-Chyrka

Сл. 3. Кентаур
Fig. 3. Centaurus
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na tradicija se veruvalo deka lu|eto posve-
teni vo misteriite bile javani od bogovite. 
Dionis bil opkru`en so mnogu hipomorfni 
likovi koi bile proizvodi na anti~kata mi-
tologija, na pr. kentauri: lu|e-kowi (sl.3) i 
satiri, koi prvobitno bile pretstaveni kako  
divi i razvratni bo`estva na {umite, so tap, 
izvien nos i so za{ileni kowski u{i, kowska 
opa{ka i noze. Od IV v.p.n.e., satirite name-
sto kowski, dobile novi kozji u{i, opa{ka i 
noze, preku koi odliki nivnata pretstava se 
izedna~uva so pretstavata na |avolot od hri-
stijanskata tradicija.4 O~igledana e i vrska-
ta na kowot so Sonceto (sl.4) i negovata ulo-
ga na posrednik me|u dvata sveta.5 So negativ-
no valorizirawe na htonskiot simbol, kowot 
stanuva olicetvorenie na smrtta, analogno na 
seja~ot na smrtta vo na{ite predanija. “Kowi 
na smrtta” ili “kowi {to pretska`uvaat 
smrt”, mo`e da sretneme vo Antikata. Na pr. 
Demetra ~estopati e prika`ana so kowska 
glava i se identifikuvala so edna od erini-
ite, stra{nite izvr{itelki na podzemnata 
pravda. Pove}eto “kowi na smrtta” se pret-
staveni so crna boja i gi progonuvaat dolgo 
izgubenite patnici koi, isto taka, naj~esto 
se crni. Takov e crniot kow Karos, Bogot na 
smrtta kaj dene{nite Grci. No postojat i bez-
bojni, bledi kowi na smrtta. Ovaa belina e 
bliska so voobi~aenoto sfa}awe za crnoto: 

mrtove~ko belilo, t.e. belinata na `alosta.6 
Vo pretstavata na kow kaj starite Grci ne 
postoi nikakvo “prepoznavawe” ili “nasetu-
vawe” na ne{to lo{o. Vo makedonskata na-
rodna tradicija kowot ne se vrzuva za `ivot-
nite {to mo`at da ja pret~ustvuvaat smrtta 
i nesre}ata na stopanot, no sepak mo`e da ja 
predvidi eventulanata opasnost i da najde 
na~in da go predupredi stopanot. Koga ne-
goviot stopan umira, toj pla~e po nego i go 
sledi na “onoj svet”. Vo makedonskata narod-
na tradicija ne postojat “kowi na smrtta” i 
kowot ne e pretstaven vo uloga na psihopomp. 
Kowot zema po~esno mesto vo kalendarskiot-
obreden sistem kaj ju`noslovenskite narodi, 
kade {to pretstavuva vozvi{ena verzija na 
magareto. Kowot se slavi zaedno so magareto 
na Todorovden, znaen u{te i kako Todorica 
ili Kowski Veligden, koj se praznuva samo vo 
sabota, okolu ~etirieset (40) dena pred Ve-
ligden, vo mesec mart. 
Za razlika od veruvawata vo starogr~kata na-
rodna tradicija, kade {to kowot e nositel na 
smrtta i na `ivotot i e pretstaven kako psi-
hopomp, vo makedonskata narodna tradicija, 
no i vo tradicijata na slovenskite narodi, 
kowot e simbol na rabotlivost, brzina, sila 
i e verno `ivotno na ~ovekot.

g. Zmija: Mrtvata zmija prika`ana na ikono-
grafijata kako soodveten i sekade prisuten 
motiv, e karakteristi~na za vazite od bronze-
novremenskiot zmijski kult od vremeto na mi-
nojsko-mikenskata civilizacija. Vo ku}nite 
svetili{ta vo centralnata palata na Krit se 
pronajdeni statueti na “bo`icata na zmiite”, 
koi se pojavuvaat kako “~uvari na ku}ite” vo 
semejniot kult.7 Podocna zmiite vo anti~kata 
mitologija go simboliziraat svetot na mrtvi-
te, (sl.5) herite ili nadzemnite bogovi. Tain-
stveni vo formata i vo odnesuvaweto, se poja-
vuvale bez predupreduvawe, najverojatno za da 
ja izli`at libacijata {to ostanala na zemja-
ta za vreme na pogrebnite rituali, pa potoa 
brzo is~eznuvale kako {to i doa|ale. Vakvo-
to odnesuvawe na zmiite gi pottiknale sta-
rite Grci na razmisluvawe deka pokojnikot 
mo`ebi se pojavuval vo forma na zmija, {to 
vsu{nost pretstavuva pottik za oformuvawe 
na kultot na mrtvite.8 Vo pove}eto starogr~ki 
mitovi roljata na zmijata se povrzuva so pro-
rekuvaweto. Zmiite pri prinesuvawe na ja-

Сл. 4. Пегаз
Fig. 4. Pegasus

4 Sofronievski, V. (1999) 129.
5 Vra`inovski, T. (2006a) 99-100.
6 [evalie, @., Gerbran, A. (2005) 487-497.

7 Ilievski, H. P. (2000) 208-220.
8 Burkert, W., (1979) 195.
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zicite kon setilnite organi na lu|eto ili 
bogovite gi pro~istuvale (katharsis) i na toj 
na~in site onie koi vaka stapile vo kontakt 
so zmiite steknale darba za prorekuvawe. Na 
pr. Kasandra imala pro~istuvawe od strana 
na zmijata i taa pa|aj}i vo delirium prore-
kuvala, potoa Melamp, koj bil vidovit ~ovek 
i lekar, zmiite mu gi pro~istile u{ite taka 
{to po~nal da go razbira jazikot na pticite. 
Vo anti~kata mitologija zmiskoto znaewe ja 
protega svojata mo} na carstvoto na senkite 
i na carstvoto na svetlinata, pomiruvaj}i gi 
du{ata i duhot. Vo starogr~kata narodna tra-
dicija zmijata se povrzuva so prorekuvaweto, 
no nikako ne se povrzuva so “prepoznavawe” 
ili “nasetuvawe” na ne{to lo{o spored nej-

zinoto pojavuvawe ili odnesuvawe.9 Vo make-
donskata narodna tradicija za zmijata se vr-
zuva u{te edno veruvawe so ve}e izumrenata 
praktika na pogrebuvawe na doma{nite pod 
ku}niot prag i ku}noto ogni{te. Taa obi~no 
`ivee pod pragot ili pod ogni{teto, a vo 
ku}ata vleguva preku oxakot. Zmijata bila 
po~ituvana kako pokrovitel ili za{titnik 
na semejstvoto. Tolkuvaweto za zmijata kako 
~uvar na ku}ata vo makedonskata narodna tra-
dicija se sovpa|a so tolkuvawata za zmijata 
vo minojsko-mikenskata civilizacija. No so 
pojavata na hristijanstvoto, se napu{ta po-
zitivniot, a se zadr`uva negativniot i zol 
aspekt na zmijata. Toga{ se javuva misleweto 
deka smrtta na zmijata pretstavuva predznak 
za smrt na nekoj od semejstvoto.10 Postoelo 
sueverie za otepuvawe na ku}nata zmija, se 
veruvalo deka dokolku nekoj ubie zmija, toj 
ili nekoj ~len od semejstvoto }e umre ili 
}e se razboli i deka so ubivaweto na zmijata  
se ubiva i sre}ata na ku}ata. Kako {to veli 
Marko Cepenkov: ku}nite zmii ne se tepa-
at. Vo Mariovskiot kraj se veruvalo deka 
ako nekoj nekoga{ ja videl ku}nata zmija, 
toa pretstavuvalo lo{ znak i deka zdogledu-
vaweto na zmijata bilo pretska`uvawe deka 
ne{to lo{o }e im se slu~i na doma}inite ili 
na nivniot dobitok.11

Zmijata kako simbol ja ima skoro vo site 
kulturi. Vo starogr~kata narodna tradici-
ja, kako i za vreme na paganstvoto na Bal-
kanskite prostori, taa ja imala pozitivna-
ta  ulogata na “~uvar na domot”. Podocna, 
so pojavata na hristijanstvoto, se pojavuva 
i negativniot aspekt na zmijata vo odnos na 
“prepoznavawe” ili “nasetuvawe” na ne{to 
lo{o spored nejzinoto odnesuvawe.  Denes vo  
nekoi ruralni delovi na Makedonija sé u{te 
postoi  fatalisti~ko veruvawe vo `ivotin-
skiot govor na zmijata kako predznak na smr-
tta. Vakvoto veruvawe vo nieden period ne e 
zabele`ano na teritorijata na Grcija.

Govorot na pticite
a. Orel: Skoro vo site kulturi orelot se 
smeta za kral na pticite. Vo anti~kata mi-
tologija orelot e atribut na bogot Yevs, a vo 
hristijanstvoto na Hristos. Vo narodnata 
tradicija kaj starite Grci, orelot e pretsta-
ven kako pretska`uva~ ili gatalec. Kaj Ho-

9 [evalie, @., Gerbran, A. (2005) 353-366.
10 Vra`inovski, T. (2006a) 104.
11 Risteski, S. Q. (1999) 49.

Сл. 5. Змија, коњ, куче и дива свиња
Fig. 5. Snake, horse, dog and boar
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mer pretska`uvaweto se izvr{uvalo spored 
nasokata na letot na orelot. Dokolku orelot 
letal nadesno, }e se slu~elo ne{to dobro, do-
kolku letal nalevo, se pretska`uvalo deka 
}e se slu~i ne{to lo{o. Takov e primerot vo 
Ilijada, koga Prijam pred da odi kaj Ahil da 
go pobara mrtvoto telo na svojot sin Hektor, 
mu prinel `rtva na Yevs baraj}i od nego ne-
kakov znak i koga videl deka orelot prole-
tal nadesno nad gradot, znael deka }e uspee vo 
svojata namera.12 I vo makedonskata narodna 
tradicija orelot zazema va`no mesto. Du{ite 
na mnogu vladeteli i voini se pojavuvale vo 
oblik na orel. Toj e edinstvena ptica {to 
mo`e da se vivne do oblacite vo “gorniot svet” 
i da sleze dolu vo “dolniot svet”, pod zemjata. 
Vo makedonskite narodni pesni za Kral Mar-
ko se javuva motivot na orlica, koja se gri`i 
za bolnite lu|e. Taa e pretstavena kako ptica 
predvesnik na smrtta i ottamu e pogovorkata 
“na koja strana kru`at orli, tamu ima mr{i”. 
Ne e slu~aen ni izborot na zamena me|u orelot 
i gavranot vo nekoi makedonski narodni pe-
sni. Spored makedonskite narodni predanija, 
gavranot e zlokobna ptica. Vsu{nost, spored 
predanijata du{ata na junakot se javuva kako 
ptica koja kru`i okolu nego na neboto, dode-
ka junakot le`i dolu na zemjata.13 
Vo veruvawata kaj starite Grci, kako i vo 
makedonskata narodna tradicija,  slobodno 
mo`e da se govori za “prepoznavawe” ili “na-
setuvawe” na ne{to lo{o spored nasokata na 
letot na orelot. Edinstveno pretstavata na 
orel soodejstvuva vo obete tradicii. Orelot 
i vo starogr~kata i vo makedonskata narodna 
tradicija ja ima ulogata na pretska`uva~ ili 
pak na gatalec. 

b. Petel: Petelot po poteklo e od Indija, 
od Malajskite Ostrovi od 3.000 g.p.n.e., od 
kade po~nal da se {iri kon istok i kon za-
pad. Na po~vata na stara Grcija se pojavuva 
vo XV v.p.n.e., kako {to mo`e da se zabele`i 
od spomenicite na minojsko-mikenskata kul-
tura. Funkcijata na petelot vo starogr~kata 
narodna tradicija mnogu te{ko mo`e da se 
objasni. Isto taka, problem pretstavuva 
i etimolo{koto tolkuvawe na zborot pe-
tel: ̀αλέκτωρ,  ̀αλέκτρυωυ (alector, alectrion), koj 
se sporeduva so ̀αλεξω (alexo) - se brani, se 
{titi, ili so elektor-sjaj, svetlost, koj pov-
torno se doveduva vo vrska so alego - se vo-

znemiruva, se `alosti. Pove}eto tolkuvawa 
vo starogr~kiot jazik jasno uka`uvaat deka 
nema sigurnost vo etimolo{koto objasnu-
vawe na zborot petel. Petelot na po~vata 
na stara Grcija imal htonski i apotropejski 
karakter. Isto taka poseduval i htonsko-se-
pulkralno zna~ewe, za {to svedo~at amfo-
rite so ati~ki orientalen stil, na ~ij vrat 
e pretstaven petel, koi slu`ele kako nad-
grobni spomenici. Vo starogr~kata narod-
na tradicija ~ove~kata du{a se zamisluvala 
vo oblik na zdiv, veter, t.e. (ψυχή-psyche) vo 
oblik na peperutka ili ptica. Spored nekoi 
avtori14 nema ni{to neobi~no petelot da se 
smeta za  ptica na du{ata. Na vazite bil pret-
staven na mestoto na glavata, bidej}i glavata 
e sedi{te na du{ata, a samata vaza go imi-
tirala ~ove~koto telo so negovite delovi: 
vrat, ramena, mev i noze.  Petelot zaedno so 
ku~eto i kowot vo uloga na psihopomp ja sle-
dat du{ata do podzemniot svet, se borat pro-
tiv silite na temninata i vo pogrebnite ri-
tuali im bile posveteni na mrtvite.15 Spored 
starogr~kata narodna tradicija, na du{ata na 
pokojnikot mu bila potrebna krv i zatoa na 
pokojnikot mu prinesuvale ̀ rtvuvani ̀ ivot-
ni na grobot. Na pr. kaj starite Grci petelot 
se kolel  vo samata ku}a dodeka pokojnikot sé 
u{te bil vo ku}ata i ne bil iznesen od nea, 
postoelo i `rtvuvawe na petelot na samiot 
grob, taka {to krvta od zaklanoto `ivotno 
te~ela direktno vo zemjata, dodeka pak kaj 
Srbite, petelot se kolel kako `rtva vo mo-
mentot koga pokojnikot se iznesuval nadvor 
od ku}ata. Vo makedonskata narodna tradici-
ja postoel obi~aj, dokolku imalo dva smrtni 
slu~aja vo edno doma}instvo edno po drugo vo 
kratok vremenski period, se kolel petel so 
crna boja kako `rtva, se staval vo grobot za-
edno so posledniot pokojnik, so cel da ne odi 
u{te nekoj od doma{nite na onoj svet, pred sé, 
kako zamena za tret pokojnik.16 Petelot, isto 
taka, se povrzuva so ve}e izumrenata prakti-
ka za pogrebuvawe na doma{nite pod ku}niot 
prag i doma{noto ogni{te. Petelot e pret-
staven i kako solaren simbol, toj so negovoto 
kukurigawe gi progonuva silite na temnina-
ta i go najavuva izgrevaweto na Sonceto. Ku-
kurigaweto na petelot na pragot od ku}ata 
ozna~uva doa|awe na posetitel. Bidej}i pod 

12 Ilijada,  XXIV, 402-423.
13 Ivanova, R. (1992) 33-37.

14 Milo{eviћ, A., Cermanoviћ, A. (1954) 107.
15 [evalie, @., Gerbran, A. (2005) 768-770.
16 Milo{eviћ, A., Cermanoviћ, A. (1954) 106-
113.
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pragot od ku}ata bile pogrebuvani predcite, 
petelot preku kukurigawe go najavuval niv-
noto doa|awe. 
Vo starogr~kata narodna tradicija petelot 
odigral golema uloga vo oblasta na mitolo-
gijata, religijata i kultot, a imal posebno 
htonsko-sepulkralno zna~ewe. Bil edno od 
naj~esto `rtvuvanite `ivotni vo pogrebnite 
rituali, so {to vo celost se sovpa|a so ma-
kedonskata narodna tradicija, za `rtvuvawe 
petel dokolku vo edno doma}instvo umrat 
dvajca eden po drug. Vakvoto `rtvuvawe pe-
tel se dol`i na veruvaweto deka dokolku od 
edno doma}instvo po~inat dvajca ~lenovi, 
naj~esto vo period od edna godina }e po~ine 
i tret ~len. Ovoj obi~aj e praktikuvan mno-
gu odamna, potoa od paganstvoto e prenesen 
vo hristijanstvoto, a ostanki postojat i de-
nes, samo vidoizmeneti. Denes, vo nedostig 
na petel, postoi praktika na zakopuvawe ku-
kla vo grobot zaedno so posledniot pokojnik, 
kako zamena za tret pokojnik, obi~aj {to se 
praktikuva denes na po~vata na Grcija i na 
Makedonija. Petelot ja nema ulogata na “pre-
poznavawe” ili “nasetuvawe” na ne{to lo{o 
spored negovoto odnesuvawe, pred sé toj vo 
starogr~kata i vo makedonskata narodna tra-
dicija ja igra ulogata na tret pokojnik, so cel 
da se spre~i smrtta na nekoj sleden ~len od 
semejstvoto.
      
v. Koko{ka: Vo starogr~kata narodna tradi-
cija, koko{kata se pojavuva zaedno so ku~eto 
vo mnogu rituali so orfi~ki karakter. Sta-
rite Grci ovaa ptica ja smetale za psihopomp, 
taa gi mamela du{ite na pokojnicte, gi zemala 
so sebe i gi nosela vo podzemniot svet. Vo ma-
kedonskite narodni veruvawa kako predznak 
na smrtta se smeta propevaweto na koko{ka. 
Se veruva deka {tom }e propee koko{ka vo 
ne~ij dom, toga{ se o~ekuva umira~ka na ne-
koj od doma{nite. No vo Mariovsko postoel 
obi~aj za proveruvawe na pretska`uvaweto. 
Doma}inite gi kubele perduvite od glavata 
na koko{kata i gi “pu{tale po voda”, potoa 
~ekale da vidat kakva boja perduvi }e i ni-
knat. Dokolku i niknat crni perduvi, ona 
{to go kobela koko{kata }e se ostvari, do-
kolku i niknat beli perduvi nema da se slu~i 
ni{to lo{o ili pak lo{oto }e se zbie na 
koko{kata. Na makedonskata po~va postoe-
le i drugi obi~ai vrzani so propevaweto na 
koko{kata  kako predznak na smrt. Na nekoi 
mesta koko{kata {to propeala ja merat na 
kantar, dokolku te`inata i se zgolemuvala 

bilo na arno, dokolku slabeela toga{ ne{to 
lo{o }e im se slu~elo na doma}inite.17 
 Osven ulogata na psihopomp, vo starogr~kata 
narodna tradicija koko{kata ne odigrala 
uloga za “prepoznavawe” ili “nasetuvawe” na 
ne{to lo{o. Vo makedonskata narodna tradi-
cija, pak, “prepoznavaweto” ili “nasetuvawe-
to” na ne{to lo{o spored propevaweto na 
koko{kata kako veruvawe, postoelo porano, 
a postoi i denes vo ruralnite oblasti na ma-
kedonskata po~va. Niz cela Afrika e raspro-
stranet obi~ajot na `rtvuvawe koko{ka so 
cel vospostavuvawe komunikacija so umreni-
te, nare~en vudu.18

g. Utka: Vo anti~kata mitologija utkata bila 
simbol na Atena-Minerva. Taa e no}na pti-
ca, povrzana e so Mese~inata i ne mo`e da 
ja podnese son~evata svetlina, pa kako takva 
mu pretstavuva opozit na orelot koj taa sve-
tlina ja prima so otvoreni o~i. Vo nejziniot 
odnos so Atena-Minerva mo`e da se zabele`i 
simbol na racionalno spoznanie-percepci-
ja na mese~evata svetlina preku refleksi-
ja, koe e nasproti intuitivoto spoznanie, 
kako neposredna percepcija na son~evata 
svetlina. Utkata e ptica na Atena i go sim-
bolizira odrazot {to dominira so temnina-
ta. Tradicionalno, utkata kaj starite Grci 
se smeta za atribut na gatalcite i ja simbo-
lizira nivnata darba za jasnovidnost.19  Vo 
makedonskata narodna tradicija “prepozna-
vaweto” ili “nasetuvaweto” na ne{to lo{o 
se povrzuva so utkaweto na utkata, koe  se sme-
ta za lo{ predznak. Dokolku se slu~i utkata 
da zastane na pokrivot od ku}ata ili da do-
leta vo seloto, se veruva deka nejzinoto pri-
sustvo ne pretska`uva samo smrt za nekoi od 
doma{nite, tuku nosi propast na celata ku}a 
ili na celoto selo.20 
Kaj starite Grci utkata e simbol na taga-
ta, na temninata, osamena e, povle~ena i 
melanhoni~na bidej}i ne se izlo`uva na dnev-
na svetlina. Iako taa e atribut za gatalcite 
vo starogr~kata narodna tradicija, sepak ja 
nema ulogata na “prepoznavawe” ili “nasetu-
vawe” na ne{to lo{o spred nejzinoto utkawe. 
Vakvoto veruvawe sé u{te postoi vo makedon-
skata narodna tradicija i poradi toa taa se 
smeta za edna od najneomilenite ptici me|u 

17 Risteski, S. Q. (1999) 46-47.
18 [evalie, @., Gerbran, A. (2005) 478-479.
19 Ibid, 1058-1059.
20 Risteski, S. Q. (1999) 49-50. 
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narodot. Na pr. `itelite vo Mariovo smeta-
at deka edna od pri~inite za zapu{taweto na 
mariovskite sela vo koi `iveat samo stari 
lica e utkaweto na ovie ptici.21

d. Kukavica:. Vo odnos na kukavicata vo 
anti~kata narodna tradicija slobodno mo`e 
da se govori za epifanija. Imeno, Yevs pre-
praven vo likot na kukavica poletal i se 
pripil kon gradite na Hera i so toa ja za-
vel. Vrz osnova na ovaa legenda, kukavicata 
se sretnuva kako atribut na Hera.22 Naspro-
ti starogr~kite tolkuvawa, vo makedonskite 
narodni veruvawa kukavicata ne e omilena 
ptica. Svoeto ime go dobila poradi svojot 
glas. Na makedonskata po~va e nare~ena u{te 
i crna kukavica. Poradi `alnoto kukawe na 
kukavicata kaj na{iot narod postoi mislewe 
deka toa e kobno, samoto kukawe e povrzano so 
solzi i poradi toa e poznat izrazot kukavi~ki 
solzi. Dokolku nekoj ~len od semejstvoto go 
slu{ne kukaweto na kukavicata nautro, toa 
zna~i deka nivnata ku}a }e bide sre}na, do-
kolku pak kukaweto go slu{ne nave~er, }e se 
slu~i nekoja nesre}a.23 Vo Mariovskiot kraj 
lu|eto svojata dolgove~nost ja odreduvale 
spored brojot na kukawata na kukavicata. Vo 
Debarskiot kraj se veruva deka dokolku se 

~ue kukaweto na kukavicata nautro, a ~ove-
kot {to ja ~ul ima ne{to jadeno, }e se slu~i 
ne{to ubavo, inaku vo sprotivno }e se slu~i 
ne{to lo{o.24 Kukavicata vo makedonskata 
narodna tradicija se tolkuva kako kobna pti-
ca, koja pretska`uva nesre}a ili smrt.
Vo odnos na kukavicata vo starogr~kata na-
rodna tradicija edinstveno mo`e da se govo-
ri za epifanija, kako {to vpro~em mo`e da 
se govori za site vidovi `ivotni i ptici, 
osven orelot. Kukavicata vo ovaa tradicija e 
pretstavena od pozitiven aspekt, kako ptica 
{to ja najavuva proletta, nasproti negativ-
nite tolkuvawa vo makedonskata narodna tra-
dicija. Kaj nas ovaa ptica se smeta za kobna 
ptica koja so soveto peewe “kobi” odnosno 
“prepoznava”ili “nasetuva” ne{to lo{o.

|. Gavran: Simbolizmot na gavranot me|u 
pove}eto narodi e op{to prifaten od ne-
gativen aspekt. Gavranot vo anti~kata mi-
tologija mu bil posveten na Apolon. (sl.6) 
Spored Strabon, gavranite go opredeluvaat 
mestoto na omfalosot (st. gr. ̀όμφαλός -pa-
pok, pup~en)25 vo Delfi, kade {to se odvivala 
omfalomantija (st. gr. ̀όμφαλός, μαντεία- pro-
rekuvawe ili ~itawe na sudbinata od pa-
pokot na novorodeno dete),26spored Pindar 
toa se orlite, a spored Plutarh-lebedite. 
Ovie tri ptici se glasnici na bogovite i ja 
izvr{uvaat proro~kata funkcija.27 Postoi 
razlika vo tolkuvawata na pretstavata na ga-
vranot pome|u starogr~kata i makedonskata 
narodna tradicija. Gavranot kaj starite Grci 
e pretstaven vo uloga na prorok, gi prorekuva 
ne{tata {to trebalo doprva da se slu~at, no 
nikoga{ ne mo`elo da se naseti ne{to lo{o 
spored negovoto odnesuvawe. Za razlika od 
starogr~kata narodna tradicija, me|u ptici-
te {to “nasetuvaat” i “pretska`uvaat” ne{to 
lo{o vo makedonskata narodna tradicija 
spa|a i gavranot, koj go nosi epitetot kobna 
ptica. Se veruva deka gavranot so svoeto gra-
kawe “kobi”, t.e. pretska`uva ne{to lo{o i 
dokolku nekoj go ~ue gavranot kako graka na-
utro, toga{ }e se slu~i nekoja nesre}a za toj 
{to go ~ul ili za negovata familija. Dodeka 
pak vo Male{evijata se veruva deka dokolku 
gavranot zastane na ne~ija ku}a, nekoj ~len 

Сл. 6. Аполон
Fig. 6. Apollo

21 Ibid, 50.
22 [evalie, @., Gerbran, A. (2005) 553. 

23 Vra`inovski, T. (2002a) 135-137.
24 Ibid, 73-76.
25 Vujaklija, M. (1975) 643.
26 Ibid, 643.
27 [evalie, @., Gerbran, A. (2005)190.
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od taa ku}a }e umre.28 Spored obi~aite i ve-
ruvawata na mnogu narodi, simbolizmot na 
gavranot e pretstaven od negativen aspekt. 
Gavranot nasone pretstavuva lo{ predznak, 
strav i nesre}a. Romanti~arite go pretstavu-
vale kako crna ptica {to kru`i nad bojnite 
poliwa i se hrani so mesoto od trupovite na 
zaginatite vojnici.29 
Vo sovremenoto op{testvo vo veruvawata kaj 
nas postoi mnogu golema razlika me|u `ivo-
tinskiot govor i tolkuvaweto na pretstavite 
za `ivotni i ptici vo starogr~kata i make-
donskata narodna tradicija. Vo starogr~kata 
narodna tradicija za `ivotnite i pticite 
mo`e da se govori od aspekt na epifanija, 
pretstavuvawe na `ivotno ili ptica vo ulo-
ga na psihopomp, potoa odredeni `ivotni i 
ptici se pretstaveni kako atributi ili gla-
snici na odredeni bo`estva, drugi pak ima-
at mo`nosti za prorekuvawe i t.n. Osven 
pretska`uvaweto deka ne{to dobro ili lo{o 
mo`e da se slu~i spored nasokata na letot 
na orelot, drugo veruvawe vo starogr~kata 
narodna tradicija spored odnesuvaweto na 
`ivotnite ili pticite ne postoi.  Spored ova 
mo`eme da zaklu~ime deka vo starogr~kata 
narodna tradicija ne postoi veruvawe vo 
`ivotinskiot govor kako predznak na smrtta, 
nitu pak  postoi “prepoznavawe” ili “nase-
tuvawe” na ne{to lo{o spred odnesuvaweto 
na `ivotnite i pticite. Sprotivno, makedon-
skata narodna tradicija izobiluva so veru-
vawa od ovoj tip, koi doveduvaat do fatali-
zam. Tamu kade {to se veruva deka nikoj to~no 
ne mo`e da go odredi sudniot ~as, brojni se 
primerite {to slu`at za pretska`uvawe na 
ne~ija smrt ili nesre}a spored `ivotinski-
ot govor. Iako vo svetot sé {to }e se slu~i 
nastapuva nenadejno, vo na{ata tradicija se 
razvile ve{tini za ~itawe na kobnite zna-
ci spored `ivotniskiot govor, so cel da se 
predupredi narodot za slu~uvawata {to sle-
duvaat. Ovie znaci prenesuvaat informacii 

28 Vra`inovski, T. ( 2002a) 139.
29 [evalie, @., Gerbran, A. (2005) 189-191.

od eden vo drug svet i svoite zna~ewa gi do-
bivaat edinstveno so konotacijata na sveto, 
pod uslov da nastapat vo odredeno vreme i na 
opredeleno mesto. Dokolku znacite se javat 
vo voobi~aeni i sekojdnevni uslovi tie apso-
lutno ni{to ne zna~at, nitu pak  ozna~uvaat 
ne{to za zaednicata. Samo vo uslovi na sve-
to, predviduvawata {to se tolkuvaat niz po-
stapkite na `ivotnite, pticite ili pak na 
nekoi pojavi vo domot, dobivaat konotacija 
na va`na informacija {to doa|a od drug svet, 
prenesena od pripadnici na “tu| svet”. Na pr. 
vo makedonskite narodni veruvawa utkite se 
povrzani so “onoj svet” i so umrenite predci, 
utkaat (peat) no}e, vo gluvo doba, kako vid na 
posreduvawe ili komunikacija me|u svetovi-
te. 
Ovie veruvawa denes se identifikuvaat so 
sueverie, no sepak, i denes me|u na{iot narod 
postoi veruvaweto deka dokolku crna ma~ka 
ni go prese~e patot-toa e predznak na neuspeh 
ili na nekakva nesre}a. I zatoa onoj komu mu 
e prese~en patot, bez razmisluvawe se vra}a 
nazad i pominuva od nekoj drug pat, ili pak 
~eka nekoj drug ~ovek da pomine pred nego.30 
Me|u brojnite veruvawa se vbrojuvaat i ve-
ruvawata deka so ra|aweto na sekoj ~ovek se 
pali po edna yvezda na neboto, a zgasnuva so 
negovata smrt. Se veruvalo deka preterana 
radost ili {ega vo ku}ata, kako i preterana 
kavga nema da bide “na arno”, istoto va`i i 
dokolku krckaat gredi na vratite ili pro-
zorcite na ku}ata i t.n.
Vakvite ili sli~ni veruvawa se razbira deka 
ne sodr`at vo sebe nikakva vistinitost, nitu 
pak imaat nekakva sigurna osnova {to bi se 
povrzala so slu~uvawata vo doma}instvata, so 
zdravjeto na decata nitu pak so eventualnata 
smrt na nekoj od doma{nite. Ova se samo rudi-
ménti, ostatoci od sueverijata i veruvawata 
od minatoto, koi od paganstvoto se preneseni 
vo hristijanstvoto, a postojat i denes .

30 Bajraktarević, M. (1958) 18. 
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Lidija KOVACHEVA

THE BELIEF IN ANIMAL SPEECH AS A PREFIGURE AMONG 
THE ANCIENT GREEKS AND IN MACEDONIAN FOLK TRADITION 

Summary

In all religions, as well as in the various manifestations 
of the human soul an important role was played by 
particular animals, as result of their distinct features. 
These traces originating from totemic phase in the 
history of the religions is recognized as the stage 
through which all of the people transitioned, and 
these traces are recognizable even today in the folk 
traditions. In accordance to these principles in the 
Macedonian folk tradition in the folk beliefs and 
acts a system of “recognizing” or “ sensing” was 
developed, that something bad  will  occur in the 
family  . The Macedonian people could recognize 
this by observing the animal and bird behavior. In the 
Greek folk tradition the belief of animal speech as 
an omen of death was   developed only in a small 
degree. In relation to the animals and the birds it can 
be refer to as an epiphany rather  than    “recognizing” 
or  “ sensing” of something bad.
Between the animal speech and the interpretation of 
animal and bird images in the Ancient Greek and the 
Macedonian folk tradition there are great differences. 
In the Ancient Greek folk tradition animals and the 
birds can be look upon from aspect of epiphany, 
namely their portrayal in role of physopomp, 
depictions as insignia of heralds of specific deities, or 
predicting or etc. Besides forecasting that something 
good or evil will come according to the direction of 
the eagles flight, in the Ancient Greek tradition there 
is no other belief regarding animal and bird behavior. 
Hence, it can be deduced that in the Ancient Greek 
folk tradition there is no belief in animal speech, 
or that there is “recognizing” or “sensing” of evil 
according to their behavior that foreshadow  death. 
Contrary to this the Macedonian folk tradition is 
abundant in beliefs of this type, which lead to fatalism. 
Here it is believed that no one knows when the final 
hour will come; there are numerous examples that 
function as foreshadow for somebody’s death or 
accident according to animal speech. Although in the 

world everything that comes is a sudden act, in our 
tradition a skill was developed for reading the fatal 
signs according to animal speech, with the intention 
to warn people of the coming events. These signs 
convey information from a different world and the 
meanings are delivered with a divine connotation, as 
long as they occur at a certain time and place. If these 
signs appear in ordinary circumstances, they have no 
meaning what so ever, or to the community as well. 
Only in divine conditions the predicaments from the 
animal and bird behavior or appearances in the home 
have a connotation of important information from 
a different world, delivered by members from an 
“alien world”.  For example in the Macedonian folk 
belief the owls are linked with the “other world”, and 
the deceased ancestors, and during the silent night 
hours when they moan this   is a communication, an 
intercession between the worlds.
At present day these beliefs are equivalent of 
superstition, however among our people there is still a 
belief that if a black cat crosses your way, is an omen 
of bad luck, or that something evil will happen Thus 
the person to whom this happens without thinking 
will return back, will cross some other lane, or will 
wait for someone else to cross before him. Among 
the numerous beliefs is the belief that when a person 
is born on the sky a star lights up, and stops flickering 
when he dies. Likewise it was believed that extensive 
joy or humor in the home or extensive quarrel   is not 
for “good”, this also refers to the cracking sounds of 
the beams, doors or the windows in the house and 
etc.
These type of beliefs or similar ones have no truth in 
them, nor do they have sound ground to be linked to 
what occurs in the household, to the children’s health, 
nor with the eventual death in the family. These are 
only rudimentary remains of superstition and beliefs 
from the past, which have transitioned from paganism 
into Christianity and exist till present day.


