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Anotace 

Bakalářská práce se zaměřuje na strategie žen v konfliktních situacích ve staroseverské 

literatuře. Soustředí se na Poetickou Eddu, Ságu o lidech z Lososího údolí a Ságu o Njálovi, ve 

kterých zkoumá vyskytující se konflikty, v nichž figurují postavy žen. Konflikty budou 

kategorizovány podle toho, kým a proč jsou iniciovány a jaké strategie jsou při nich použity. 

Budou zjišťovány souvislosti a korelace mezi jednotlivými kategoriemi. Součástí bakalářské 

práce je také nastínění souvisejícího kulturního kontextu. 

This bachelor's thesis examines on the strategies  employed by women in conflictual 

situations in Old Norse literature. It focuses on the Poetic Edda, Laxdæla saga and Njáls saga, 

analyzing the conflicts involving female characters. The conflicts will be categorized according 

to their iniciators, the reasons behind the initiation, and the strategies utilized. Furthermore, the 

thesis will also provide an overview of relevant cultural context. 

 

Klíčová slova: staroseverská literatura, ságy, gender, konflikt 

Key words: Old Norse literature, sagas, gender, conflict 

 



 

 5 

 

Výslovnost 

Jelikož tato práce obsahuje staroseverská jména v jejich původní formě, a to tedy i 

s původními, specifickými písmeny, rozhodla jsem se, že by bylo vhodné zahrnout také přehled 

právě takových znaků spolu s jejich výslovností. 

Þ: Þór vyslovujeme jako v anglickém slově ,,thorn“ (Þór pak čteme jako Thór) 

Ð: Auð vyslovujeme jako v anglickém slově ,,then“ (Auð pak čteme jako Auth) 

J: Jórunn vyslovujeme stejně jako v češtině (Jórunn pak tedy čteme jako Jórunn) 
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Úvod: Role konfliktu ve staroseverské literatuře 

Staroseverská společnost kladla značný důraz na čest, jež byla, jak se lze na základě 

písemných pramenů domnívat, jednou z centrálních hodnot staroseverské kultury. Samotná 

eddická báseň Výroky Vysokého o této hodnotě rozsáhle pojednává. Spolu s další ústřední 

hodnotou, kterou byly společenské vazby, se promítaly i v zákonech a společenských normách 

– a stávaly se tak častým důvodem k rozbrojům. 

Konflikt ve staroseverské literatuře hrál poháněcí roli příběhu. Konflikty se často staví 

do středu dění v ságové literatuře, stejně jako v eddických básních. Jedná se obvykle o 

různorodé druhy konfliktů – majetkové, rodové, milostné i ty, které se týkají jedné z ústředních 

staroseverských hodnot – cti. 

S motivy konfliktů, a především pomsty, se setkáváme ve staroseverské literatuře velmi 

často. Například krevní msta, s níž se ve staroseverské literatuře setkáváme téměř nepřetržitě, 

je zakořeněna ve staroseverském právu.1 Nejednalo se ,,pouze“ o právo a jistou povinnost, ale 

také tento nárok poukazoval na důležitost pokrevních a spojeneckých vazeb.2  

Rodina byla jedním z nejdůležitějších rysů identity staroseveřanů, to se odráží také 

v tradici bilaterálního odvozování příbuzenství – tedy ze strany matky i otce.3 Tento jev lze 

zpozorovat, mimo jiné, také v ságách, nejčastěji na začátcích kapitol, kdy je nám představena 

postava, spolu s rozsáhlým popisem jejího rodokmenu. 

Role žen ve společnosti, co se týče literárních konfliktů, byla často,,intelektuální“. 

Často využívaly vlivu skrze jiné, obvykle mužské postavy, nebo konflikty vedly za pomocí 

slov. Ve staroseverské literatuře často za cílem pomsty pověřují své příbuzné či spojence, aby 

pomstu provedli za ně.4 

Konflikty jsou také hluboce provázány se severskou mytologií. Jak lze vidět v Poetické 

Eddě, konkrétně nejlépe v písni Vědmina věštba5 , právě konflikty jsou jistým spouštěčem 

konce světa, tzv. ragnaröku. 

Ve staroseverské literatuře i společnosti docházelo k jednomu z těchto řešení daných 

sporů – smír, smrt, či vyrovnání. Vyrovnání mohlo znamenat například o majetkové vyrovnání, 

pokutu, nabytí statusu psance či vyhnance. Dále také mohlo dojít ke krevní mstě, obvykle se 

jednalo o trest za zabití člena mstitelovy rodiny, což znamenalo, že pachatel bude 

pravděpodobně očekávat zabití mstitelem. Tento princip plyne z výše zmíněných hodnot 

společnosti. 

 

 
1 Doová, Islandské středověké zákoníky, 245. 
2 Pozn.: Jak lze vidět například v použité Sáze o Njálovi, pomstěn nebyl jen člen rodiny, ale i lidé, kteří 

sedlákům na statcích vypomáhali, či pro ně pracovali. 
3 Friðriksdóttir, Valkyrie: The Women of the Viking World, 124. 
4 Tamtéž, 103. 
5 Edda, 33-6. 
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Charakteristika primárních pramenů 

 

Staroseverská literatura byla psána ve staroseverském jazyce, kterým se mluvilo od 8. 

století. Ten vzniknul z praseverštiny, v době kolem roku 700. Ve staroseverské společnosti se 

příběhy předávaly ústně. Písmo se nejčastěji používalo při tvoření runových kamenů – tedy 

kamenů, do kterých byly vyryty nápisy v runách, takový nápis mohl být doprovázen nějakým 

vyobrazením. To však není jediné využití run, byly často, mimo jiné, využívané k magii. Mimo 

jiné jsou dochované tzv. kefli, dřívka, do kterých se vyrývaly vzkazy, byl to jistý druh 

komunikace. Psaná kultura do regionu přišla s křesťanstvím a latinkou, tudíž se až tehdy začaly 

příběhy sepisovat. Došlo tak k časové prodlevě mezi tím, kdy se příběhy měly udávat a tím, 

kdy došlo k jejich zápisu. Některé příběhy naznačují své kořeny ve skutečných událostech. 

Dalším faktorem, který však mohl vést k příběhovému posunu orálně tradované verze a její 

sepsané verze je, že psaná literatura dorazila spolu s novým náboženstvím. 

Poetická Edda je, jak název napovídá, poetickým dílem, které se skládá ze dvou částí 

– písní mytologických a písní hrdinských, jejichž jádro se datuje zhruba do devátého až 

desátého století.6 Mytologické písně sledují bohy a nadpřirozené bytosti, jsou také ústředním 

pramenem používaným ke zkoumání germánské mytologie. Mezi nejznámější básně patří 

Vědmina věštba (Völuspá), kosmologická píseň, ve které vědma vypráví historii světa, včetně 

jeho konce, tzv. Ragnaröku. Mezi další proslavené písně patří Výroky vysokého, ve které Ódin 

(Vysoký) představuje rady pro ,,dobrý život“. 

Hrdinské písně se již na bohy nesoustředí, sledují však, mimo jiné, především příběh 

Sigurða Drakobijce (Fáfnisbáni), a dalších, k němu přidružených postav, jako je Guðrún 

Gjúkadóttir, Brynhild, nebo Gunnar. V hrdinských písních jsou konflikty hluboké, provázané 

a mají dominový efekt – jakmile se rozpoutá první konflikt, tvoří se další. 

Dalšími použitými literárními díly jsou Sága o lidech z Lososího údolí, a Sága o Njálovi. 

Tyto ságy poskytují, alespoň do jisté míry, různorodou škálu konfliktních situací, je tak jejich  

účelem pro tuto analýzu je porovnat výsledky analýzy konfliktů s výsledky z Poetické Eddy a 

zjistit, nakolik jsou konflikty mezi, více méně, obyčejnými lidmi podobné ve srovnání s 

božstvy a hrdiny Poetické Eddy. Částečně i z toho důvodu, že ságy jsou vnímány jako přibližné 

zobrazení společnosti. Začaly se však zapisovat ve třináctém století, ale jejich příběhy se 

odehrávají v desátém až jedenáctém století.7 

Obě vybrané ságy patří do jednoho ze ságových žánrů, a to ság rodových. Rodové ságy 

(Íslendingasögur) vypráví převážně o době od poloviny desátého století do počátku 

jedenáctého století, některé však o době obývání Islandu.8 Přímočaře popisují interakce mezi 

 
6 Edda, 8. 
7Staroislandské ságy, 7. 
8Byock, Viking Age Iceland, 143. 
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sedláky a náčelníky, životy jejich potomků, a životy rodin z různých společenských vrstev a 

různých krajů země.9 

Sága o lidech z Lososího údolí (Laxdœla saga) patří mezi ságy rodové. Popisuje životy 

velikého množství postav, které jsou obvykle spolu příbuzné, či spojeny sňatkem. V této sáze 

se objevuje několik výrazných ženských postav, jako je například Unn Moudrá nebo Melkorka, 

irská princezna, tou nejprominentnější je však Guðrún Ósvífrsdóttir. Guðrún je v sáze 

několikrát explicitně (i nepřímo) jmenována nejpřednější ženou Islandu, stane se však součástí 

milostného trojúhelníku a také čelí důsledkům svých rozhodnutí. 

Sága o Njálovi (Njáls saga) je také rodovou ságou a patří mezi nejznámější díla ságové 

literatury, a je také tím nejdelším. Její pravděpodobně nejznámější ženskou postavou je 

Hallgerð, žena Gunnara, která v sáze kontinuelně rozdmýchává konflikty, nejen za použití 

svých slov. Hlavním konfliktem, který Hallgerð vede, je s další ženskou postavou, a to s 

Bergþórou, ženou Njála. Tento konflikt spouští mnoho dílčích sporů, především mezi 

pomocnými silami obou párů. 

 

 

 

 

 

 

 

 

 

  

 
9 Byock, Viking Age Iceland, 143. 
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Výzkumné otázky 

Tato práce si klade za úkol hledat specifika konfliktů, ve kterých figurují ženy (v 

porovnání s dalšími genderovými kategoriemi – konflikty mezi dvěma muži, konflikty které 

muž iniciuje), sledovat, jaké volí strategie a postupy při konfliktech a nalézt mezi nimi 

spojitosti. Dále se pokouší nalézt korelace mezi výsledky jedné genderové kategorie a druhé. 

Jaké charakteristiky sdílí konflikty, ve kterých figurují ženy?  Jaké strategie a postupy 

ženy volí v konfliktních situacích? Jak spolu souvisí? Co vypovídají v porovnání s jinými 

strategiemi? Jak spolu korelují výsledky v rámci kategorií?  
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Metoda 

V literárních dílech, které byly využity jako primární podklad, byly sledovány a 

analyzovány konflikty, které splňovaly potřebná specifika. Každý analyzovaný konflikt se 

buďto v příběhu přímo odehrával, nebo byl alespoň předpovězen detailně a s dostačujícím 

kontextem. Konflikty mezi skupinami nebyly analyzovány, jelikož neposkytují dostatek 

potřebných detailů. Konflikty v ságách se často proplétají a vznikají tak konflikty rozmanitých 

charakteristik, které zahrnují častokrát několik postav najednou – konflikty takové povahy 

nebyly analyzovány. Vybrané konfliktní situace se odehrávají většinou mezi lidmi s relativně 

stejnými, či alespoň podobnými prostředky a společenským postavením. 

Kategorie, v nichž byly konflikty analyzovány, jsou mezi dvěma muži (MxM), mezi 

dvěma ženami (ŽxŽ), mezi ženou a mužem (ŽxM) a také naopak, mezi mužem a ženou (MxŽ). 

První slovo v dané kategorii představuje iniciátora konfliktu. Celkem bylo vysledováno 90 

konfliktů. Tvořilo je 53 z kategorie sporů dvou mužů, 7 konfliktů mezi dvěma ženami, 22 

konfliktů v kategorii žena a muž, a 13 konfliktů, kde je iniciátorem muž a druhou stranou žena.  

Jednotlivé typy motivací byly rozděleny na pomstu, niterní motivace a pragmatické 

motivace, představující zastřešující pojmy jednotlivých podkategorií – u niterních motivací se 

nejčastěji jedná o pocity hrdosti, lásku, či emoce vyplývající z důrazu na zachování cti. U 

motivací pragmatických se jedná zpravidla o pracovní nabídky a dohody, majetkové záležitosti, 

či smlouvy.  Mezi niterními motivace patří konflikty, ke kterým byl iniciátor doveden svými 

emocemi, nebo niterními pohnutky (např. důsledky společenského nátlaku) – a u 

pragmatických konfliktů je předmětem zájmu obvykle půda či hmotné zdroje. 

Dále jsem sledovala strategie řešení konfliktu a zde jsem rozlišila čtyři kategorie. První 

kategorií je podvod – tedy strategie, kdy jedna strana úmyslně uvede v omyl stranu druhou či 

využije její nevědomosti, za účelem svého prospěchu, anebo využívá intrik a detailních (pro 

druhou stranu) neférových plánů. Druhou strategií je strategie magická, ta využívá, jak 

napovídá její název, magie a magických schopností ve svůj prospěch. Třetí kategorií je 

kategorie slovní, kdy se ke konfliktu využívá pouze slov. Jde tedy o různá slovní napadení, 

urážky, nařknutí a podobné projevy, které nepřerostou ve fyzické či majetkové újmy. Poslední 

kategorii strategií jsem nazvala zbraně, čímž shrnuji veškeré řešení zahrnující aktivní fyzické 

násilí, nejčastěji zbraní ale například i pěstní souboj. 

Typy vyústění konfliktů jsem rozlišila tři – smír, vyrovnání, smrt. Smrt je jednoduše 

definována jako ukončení konfliktu, kdy je jedna ze stran zahubena. Případná pomsta je brána 

jako další konflikt. V případech, kdy je výsledkem smír, to neznamená, že se obě strany 

nějakým způsobem spřízní. Zjednodušeně řečeno tento typ – obě strany odcházejí z konfliktu 

bez jakýchkoli fyzických nebo peněžních trestů, stejně jako bez vyhlazení druhé strany a jejích 

spojenců. U posledního typu, vyrovnání, lze nalézt v literatuře různé typy trestů. Peněžité tresty, 

které by obvykle představovaly nějakou formu pokuty za předchozí činy. Fyzické tresty by 

běžně znamenaly buď zmrzačení viníka, nebo odebrání části jeho výsad, které mohly dojít až 

k psanectví a vyhnantví. 
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Každému analyzovanému konfliktu byla přiřazena jedna možnost v každé průběhové 

kategorii (motivace, strategie, výsledek), stejně tak jako genderová kategorie (MxM, ŽxM…). 

Výsledky byly následně převedeny do číselných hodnot a také do procentuálních hodnot, které 

mezi sebou byly následně komparovány a byly provedeny statisiky. Veškeré hodnoty vyjádřené 

procenty byly zaokrouhleny na celá čísla. 

Pro výpočet případů jednotlivých částí konfliktů, konkrétně v Poetické Eddě, jsem 

použila pro program Microsoft Excel vzorec =COUNTIF(buňkaX:buňkaXX;“*hledané 

slovo*”). Konkrétně vzorce, i s vyplněnými specifiky, vypadaly kupříkladu takto: 

=COUNTIF(E1:E69;”*vyrovnání*”). 

V této bakalářské práci rozebírám také vybrané rodové ságy, tedy Ságu o lidech 

z Lososího údolí, a Ságu o Njálovi. Tyto ságy poskytují, alespoň do jisté míry, různorodou 

škálu konfliktních situací, je tak jejich  účelem pro tuto analýzu je porovnat výsledky analýzy 

konfliktů s výsledky z Poetické Eddy a zjistit, nakolik jsou konflikty mezi, více méně, 

,,obyčejnými" lidmi podobné ve srovnání s božstvy a hrdiny Poetické Eddy. 
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Výsledky 

Ve vybraných dílech bylo nalezeno celkem 90 konfliktů. Konflikty mezi muži tvořily 

značnou většinu, jednalo se tedy 52 případů (58 %). Případů sporů mezi dvěma ženami bylo 

významně méně, bylo jich vysledováno 7 (8 %). Z kategorie žena a muž bylo nalezeno 20 

(22 %) konfliktů, u opačné kategorie 11 (12 %). 

 

 

 



 

 13 

Poetická Edda 
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Poetická Edda obsahuje 51 konfliktů, tvoří tak většinovou část všech sporů, které jsem 

analyzovala, a to 57 %. V díle je 26 konfliktů mezi dvěma muži – tedy 47 %, do této kategorie 

patří např. konflikt mezi Sigurðem a Fáfnim.10 5 konfliktů (9 %) tvoří kategorie dvou žen, jako 

ukázku lze uvést konflikt mezi Herkjou a Guðrún.11 11 konfliktů zase v kategorii sporů, které 

iniciuje žena proti muži (25 %), uveďme třeba ten mezi Sigrdrífou a Ódinem.12  Konfliktů 

kategorie muž versus žena se v díle nachází 9 (19 %), jedním z příkladů je spor Gunnara a 

Brynhild.13 

 

 
10 Edda, 305. 
11 Tamtéž, 374. 
12 Tamtéž, 311-12. 
13 Tamtéž, 338. 
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Sága o lidech z Lososího údolí 



 

 16 

Počet analyzovaných konfliktů v sáze je 19, z celkového počtu analyzovaných konfliktů 

tvoří 21 %. Pro kategorii MxM by to bylo 13 – tvoří 69 % všech konfliktů ze Ságy o Lidech z 

Lososího údolí, jedná se například o konflikt Oláfa a Hrappa14, pro konflikty dvou žen je to 

pouze 1 (5 %), konkrétně spor mezi Melkorkou a Jórunn.15 Co se týče kategorie smíšeného 

pohlaví, nachází se v sáze 4 konflikty v kategorii žena versus muž (21 %), např. spor Auð a 

Þórda16, a 1 u konfliktů opačné kategorie (5 %), tedy mezi mužem a ženou – mezi Geirmundem 

a Þúrid.17 

 

 
14 Sága o lidech z Lososího údolí, 258. 
15 Tamtéž, 232. 
16 Tamtéž, 276. 
17 Tamtéž, 266. 
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Sága o Njálovi 
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V sáze se nachází celkem 20 konfliktů, tedy 22 % všech analyzovaných konfliktů. Ze 

všech konfliktů ságy tvoří většinu spory dvou mužů, tedy 13 případů (65 % všech 

analyzovaných konfliktů v sáze). Jedním z takových je případ Gunnara a Hrúta.18 Spor mezi 

dvěma ženami byl nalezen jen 1 (5 %), a to právě ten, který byl již zmíněný – mezi Hallgerð a 

Bergþórou, který se projevuje po většinu ságy. Sporů z kategorie žena a muž se v sáze nachází 

5 (25 %), jako například konflikt mezi Hallgerð a Kolem19, v opačné kategorii pouze jeden 

(5 %) – mezi Skarpheðinem a Hallgerð.20 

 

Participace v konfliktech dle genderu (jednotlivá díla) 

 

  

  

 
18 Sága o Njálovi, 380. 
19 Tamtéž, 416-7. 
20Tamtéž, 501. 
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Analýza 

Je nutné úvést na rovinu, že ženské postavy, jak bylo nastíněno v předchozích 

kapitolách, byly vyobrazovány a popisovány muži, kteří tyto příběhy psali. Většina 

dochovaných ság a eddických básní vznikala v psané formě až po nástupu křešťanství na 

Islandu, po procesu christianizace (na Islandu kolem roku 1000 21 ), a byly téměř vždy 

zapisovány muži. Tato skutečnost ovlivňuje perspektivu, ze ktré jsou ženské postavy 

konstruovány. Například ženy, které využívají jazyk jako zbraň, či využívají plánování a triky, 

mohou být zobrazovány jako lhářky a manipulátorky, kdežto takové chování u mužů je 

chápáno jako intelekt či strategická obezřetnost.22 Tato mužská optika vytváří obraz ženy, která 

jedná prostě na základě osobních záští, impulzivně a na základě čirých emocí a niterních 

pochodů – může tedy být při srovnání s ,,racionálním a logickým” 23  mužem její čin 

zpochybňován. Ženská agenda je tak v textech přítomná, ale jejich jazyk a jednání je filtrováno 

skrze mužské hodnoty.  

Druhým faktorem, který ovlivňoval vyobrazení žen, je právě křesťanství. Island byl 

před christianizací pohanskou zemí a nástup nového náboženství uvedl do společnosti také 

nový soubor morálních hodnot, konkrétně těch křesťanských. Pohanské vnímání bylo 

otevřenější vůči ženské agendě a ženská síla byla často ambivalentní a vlivná – lze tak 

pozorovat u valkýr, bohyní, vědem, noren apod. V době, kdy docházlo k zápisu většiny ság – 

tedy ve 12. až 13. století24 – už byla do islandské společnosti integrována křesťanská morálka, 

což by mohlo vysvětlovat, proč se některé ženské postavy stávají nositelkami viny i tehdy, 

když jednají v souladu se svými původnímy hodnotami. 

Motivace v závislosti na genderu 

Jak již bylo zmíněno, motivace spadají vždy do jedné ze tří kategorií: niterní motivace, 

pragmatické motivace, pomsta. Celkovou většinu tvořily motivace niterní, tedy ty, které 

vyplývají z jistých emocí, nebo emocí vyplývajících z tlaku na pomstu a potřebu si uchovat 

čest. Takto motivovaných konfliktů bylo vysledováno, z celkového počtu 90, celkem 37 (41 %). 

Jako příklad lze uvést konflikt mezi Skarpheðinem a Hallgerð.25 

V konfliktech mezi dvěma muži (MxM) byly nejčastěji zastoupené motivace 

pragmatického charakteru. Takových případů bylo nalezeno 27 z celkových 52 (52 %). Jeden 

z takových sporů se nachází v Sáze o Njálovi, mezi Otkelem a Gunnarem.26 

V konfliktech mezi dvěma ženami jsou jedinými objevujícími se motivacemi právě ty 

niterní, vycházející z emocí. Tato motivace se objevuje ve všech vysledovaných případech 

(kterých je 7), například v konfliktu mezi Herkjou a Guðrún.27 

 
21 Mitchell, Witchcraft and Magic in the Nordic Middle Ages, 30. 
22 Sága o Njálovi, 51. 
23 Pozn.: Tyto hodnoty jest také možné zpozorovat v eddické básni Výroky Vysokého. 
24 Byock, Feud in the Icelandic Saga, ix. 
25 Sága o Njálovi, 501. 
26 Sága o Njálovi, 445. 
27 Edda, 374. 
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V situacích, kdy spor začíná žena a druhou stranou konfliktu je muž, se nejčastěji 

objevuje motivace niterní (8 případů; 40 %) – lze pozorovat např. v konfliktu Unn a Hrúta.28 6 

případů bylo motivovaných pomstou, například již zmiňovaný konflikt mezi Guðrún a Atlim29 

z Poetické Eddy. Nejméně zastoupené motivace jsou tak ty pragmatické. 

V opačném případě, tedy kdy konflikt začíná muž (MxŽ), je nejčastější motivací ta 

niterní. Takových případů bylo vysledováno 7 (64 % z celé kategorie), lze uvést spor Atliho a 

Hrímgerd.30 

U konfliktů dvou žen se nejčastěji vyskytovaly motivace niterní. Přestože ve 

staroseverské literatuře nebývají explikovány vnitřní pochody a myšlenky postav, nejsou 

zbaveny emocí a chování na nich založeného. Ženské postavy dokonce často nesou zásadní 

následky svých emocí – nejedna žena ve staroseverské literatuře umírá kvůli zármutku, který 

nese – často po smrti svého muže (např. Guðrún Ósvífrsdóttir ze Ságy o lidech z Lososího 

údolí31).32 

Emoce, zejména ty, které plynou z nutnosti udržovat si čest, stud, láska, zármutek a 

hněv, jsou klíčové motivátory konfliktů ve staroseverské literatuře. Přestože v textech obvykle 

nenajdeme explicitní psychologickou introspekci, postavy jednají způsobem, který naznačuje 

silné vnitřní pohnutky. Zvláště u ženských postav se emoce často stávají viditelným důvodem 

jejich jednání, například zármutek nad smrtí blízkého muže se může proměnit v pomstu, 

zatrpklost, nebo smrt samu (u samé postavy toto prožívající, či dalších).33 Emoce zde fungují 

nejen jako osobní reakce, ale také jako společenské spouštěče událostí – projev lítosti, hněvu 

či touhy má veřejný dopad, a tedy i důsledky právní nebo plynoucí ze cti. Emocionální stav 

postavy je často vyjádřen skrze následný čin – například přimění jiného k pomstě, odchodu, či 

sebeoběti.  

Pocity vyplývající z nutnosti udržet si čest, pýcha jako niterní motivace, nebo pomsta, 

by mohly mít ve staroseverské společnosti stejný kořen. Tato témata a s nimi spojený étos silně 

integrovaný do společnosti jsou, lze předpokládat, důvodem jejich přítomnosti napříč všemi 

analyzovanými kategoriemi bez ohledu na pohlaví. Navzdory této důležitosti nebyly ženy ve 

společnosti považovány za vhodné vykonavatelky msty – často dováděly mužské příbuzné k 

vykonání pomsty34  a kontext cti se udržoval většinou utvářen ve prospěch toho, co bylo 

vnímáno jako mužská čest.35 

Strategie v závislosti na genderu 

U strategií byly vysledovány čtyři kategorie – magie, intriky/podvod, zbraně a slova. 

Celkově byla nejpoužívanější strategií ta, která využívá slova, takových případu bylo 

 
28 Sága o Njálovi, 378. 
29 Edda, 419. 
30Tamtéž, 246-9. 
31 Sága o lidech z Lososího údolí, . 
32 Friðriksdóttir, Valkyrie: The Women of the Viking World, 185-6. 
33 Tamtéž. 
34 Byock, Viking Age Iceland, 197-8. 
35 Tamtéž. 
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analyzováno 39 (44 %) – jedná se např. o spor ze Ságy o Njálovi, mezi Sigmunðem a 

Gunnarem.36  Druhá nejčastější strategie, s velmi malým rozdílem v počtu takových situací, 

byly zbraně. Konfliktů, při jehož průběhu se použily zbraně, bylo analyzováno 36 (40 %).   

Nejčastější strategií, která byla použita v kategorii meziženských konfliktů jsou slova 

– jedná se o 5 případů ze 7 (71 %). U konfliktů iniciovaných ženou, kde je druhou stranou 

konfliktu muž, se jednalo také o slova (10 případů, 50 %), ale není to jediný vyskytující se druh 

strategie. Celkově v konfliktech iniciovaných ženami (ŽxŽ, ŽxM) jsou tedy nejčastější strategií 

slova – objevují se v 15 případech z 27 (56 %). 

V konfliktech dvou žen (ŽxŽ) byla nejčastější strategií ta, která využívá slova. V 

kategorii konfliktů pouze iniciovaných ženami (ŽxM) byl výsledek stejný – nejčastěji se 

využívala slova.37  I přes časté vyobrazování žen se zbraněmi v mýtech a hmotné kultuře, 

například valkýry či samotná Freyja, není běžné, že by vybraná díla vyobrazovala totéž. Z 

celkového počtu konfliktů, které iniciují ženy, tvoří případy, kde ženské postavy užívaly zbraní, 

pouze menšinový podíl – jedná se o 6 případů z celkových 27 (kategorie ŽxŽ a ŽxM 

dohromady, 22 %).  

Zatímco ženské postavy často samy nevykonávají násilí, jejich role v příběhu je přesto 

zásadní. Z vybraných děl vyplývá, že ženy často často plní funkci spouštěčů událostí ve 

společnosti – ať už prostřednictvím slov, emocí, nebo strategického plánování a rozhodování. 

Jejich přítomnost tedy není pasivní, nýbrž dynamicky zasahuje do vývoje konfliktu. Z pohledu 

naratologie lze říci, že ženská postava často stojí v centru dění nikoli jako válečnice, ale jako 

osoba, která napomáhá vzniknout podmínkám pro dění. Tento typ vlivu můžeme označit 

jako ,,vliv prostřednictvím jiných”, kdy žena nemá sice přímé působení na rozhodování ve 

veřejné sféře, ale výrazně ovlivňuje rozhodnutí mužských postav skrze jazyk, emocionální apel, 

nebo rodinné a spojenecké vazby. 

Ostatní strategie jsou v konfliktech iniciovaných ženami (z kategorií ŽxŽ a ŽxM) 

zastoupeny takto: v kategorii dvou žen je jeden konflikt z celkových 7 případů (14 %) vykonán 

strategií zbraně (Melkorka a Jórunn38). U konfliktů žena a muž bylo vysledováno 5 konfliktů 

(25 %), při kterých byla použita strategie se zbraněmi, 3 konflikty (15 %) 

s intrikami/podvodem – příkladně Brynhild a Sigurð39, a 2 (10 %) konflikty, které využívaly 

magii, např. Sigrdrífa a Ódin.40  

Pokud iniciátorka využije zbraní u konfliktů mezi ženou a mužem a dojde ke zranění 

muže, se tak často poukazuje na ,,nedostatek cti” dané mužské postavy. 41  Ani evropské 

záznamy o kontaktu s vikingy obvykle nenasvědčují tomu, že by se ženy uchylovaly k 

fyzickému násilí, údajně byly spolu s dětmi přesunuty na bezpečné místo, než započaly boje.42 

 
36 Sága o Njálovi, 430. 
37 Pozn.: viz kapitola Analýza. 
38 Sága o lidech z Lososího údolí, 232. 
39 Edda, 321-3. 
40 Tamtéž, 311. 
41 Friðriksdóttir, Valkyrie: The Women of the Viking World, 57. 
42 Tamtéž. 
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U opačné kategorie, tedy konfliktů muž a žena (MxŽ), je opět nejčastější strategií ta 

slovní. Vyskytuje se z 11 případů v 7 (64 %), jako příklad můžeme uvést spor Gunnara a 

Brynhild43.  Konflikt, při kterém muž útočil na ženskou postavu zbraní, byl nalezen pouze 

jeden – mezi a Trymovou sestrou.44  Pro porovnání – při konfliktech žena versus muž byla 

strategie zbraně využita pětkrát, například při konfliktu Vigdís a Ingjalda ze Ságy o lidech 

z Lososího údolí. V případě pouze mužských konfliktů (MxM) jsou nejčastěji používané 

zbraně, takových případů bylo nalezeno 29 z celkových 52 (56 %, např. Skjöld a Þórð45). 

Konflikty mezi dvěma muži (MxM) nejhojněji využívají taktéž slova, avšak s 

minimálním rozdílem v počtu, je druhou nejčastější strategií ta, která využívá zbraně. 

Přítomnost zbraní plyne z povahy činností, kterým se muži oddávali, a bylo to od nich 

společensky očekávané. V tomto bodě je zřejmá genderová segregace staroislandké společnosti 

– muži byli, mimo jiné, předáky, průzkumníky, básníky, a válečníky.46  

Muži na ženy útočili (všemi strategiemi) v 11 případech z celkových 63 (17 %) 

konfliktů iniciovaných muži (MxM a MxŽ dohromady). Konflikty mířené na ženu, při kterých 

muži využívali strategii nazvanou zbraně, byl pouze jeden (2 %). Jelikož se onen jdiný konflikt 

tohoto druhu vyskytuje v mytologické básni v Poetické Eddě, není možné sledovat a analyzovat 

případné důsledky tohoto konfliktu. 

Usnesení konfliktu v závislosti na genderu 

Usnesení konfliktů patřilo vždy do jedné z vysledovaných kategorií: smír, smrt, 

vyrovnání.47 Dvě možnosti usnesení konfliktu byly stejně časté, jedná se o smrt a vyrovnání – 

do každé kategorie patří 34 případů (38 %). Mezi spory končící smrtí patří mimo jiné také ten 

z Poetické Eddy, konkrétně mezi Guðrún a Atlim 48 . Jako příklad ukončení konfliktu 

vyrovnáním lze uvést případ Geirmunda a Þúrid49  ze Ságy o lidech z Lososího údolí. 21 

konfliktů (24 %) tak končí smírem, jako například ten mezi Hallgerð a Melkólfem.50 

V konfliktech mezi dvěma ženami je nejčastějším usnesením smír (4 případy ze 7; 

57 %), a zbytek konfliktů končí vyrovnáním (3 případy, 43 %). V případě konfliktů žena a muž 

se nejhojněji objevuje vyrovnání, kterým končí 8 z 20 konfliktů této kategorie (40 %). Pouze 

o jeden případ méně tvoří vyústění v podobě smíru (35 %), kupříkladu konflikt Guðrún a 

Þorgilse51.  

Výsledky konfliktů mezi dvěma ženami jsou nejčastěji smírlivé. Tento fakt by mohl 

odrážet skutečnost, že ženy byly – přes častokrát rozsáhlé pravomoce – z násilných konfliktů 

 
43 Edda, 340. 
44 Tamtéž, 155. 
45 Sága o Njálovi, 427-8. 
46 Jakobsson, The Medieval Icelandic Sagas, 228. 
47 Pozn.: Více viz. kapitola Metoda. 
48 Edda, 419. 
49 Sága o Lidech z Lososího údolí, 266. 
50 Sága o Njálovi, 436. 
51 Sága o lidech z Lososího údolí, 328. 
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zcela vynechávány a i před ním ochraňovány.52 Druhou stránkou této ochrany však bylo, že 

byly vyčleňovány z právních procesů.53 

Však co se týče konfliktů mezi ženou a mužem (ŽxM), ty nejfrekventovaněji končí 

vyrovnáním. Tyto způsoby završení konfliktů, stejně jako nejčastější strategie, odráží snahu 

dané společnosti omezovat násilí. 54  Řešením, které bylo považováno za ideální, by bylo 

urovnání kompromisem nebo arbitráží55. Vyrovnání a trest nenesly primárně hodnotu morální, 

sloužily však především k zastavení svárů, které bránily místní společnosti v hladkém chodu, 

také tímto způsobem byli varováni ti, které by opakované uskutečnění podobných sporů nebo 

činů k nim vedoucích lákalo.56 

Vracíme se také k dříve řečenému tvrzení – třetí strany usilují o smír a někdy tato snaha 

slaví úspěch.57  Jedním ze způsobů vyrovnání, a to méně častým, bylo uchýlení se k zabití 

příbuzných dané osoby. Takový případ je zaznamenaný v Sáze o lidech z Lososího údolí, 

konkrétně se jedná o zabití Hrútova syna. Podobným případem je také konflikt mezi Gudrún a 

Atlim, potažmo mezi Gudrún a jejími syny, jejichž otcem je Atli. Dva chlapci jsou zabiti svou 

matkou, která je v rámci konfliktu s Atlim připraví o život a následně je z nich připraven pokrm 

právě pro jejich otce.58 

Od žen se očekávalo, že budou hrát roli mírotvůrkyň, když dojde k nějaké formě 

sváru.59 Postavy staroseverské literatury, v mnoha případech, jednají rozvážně a opatrně, ačkoli 

to z analyzovaných případů nemusí být zcela zřejmé.  

Významnou vrstvu tvoří právě tento paradox – ženy jsou v literatuře často 

vyobrazovány jako ty, které mají za úkol spory mírnit, ale současně bývají samy spouštěčkami 

nebo urychlovačkami konfliktů. Toto napětí a rozpor může sloužit jako společenský komentář. 

Ženy, které vystupují z pasivity a začnou ovlivňovat průběh událostí, jsou často vnímané a 

zobrazované jako nebezpečné či nestabilní/,,nestálé”.  Takové postavy pak společnost, a 

potažmo literární narace, buď potrestá, nebo odsouvá na okraj společnosti. Přitom jejich 

chování není nelogické, naopak, často jím hájí čest nebo osobní práva. Výsledné napětí mezi 

očekáváním (role mírotvůrkyně) a jednáním (role iniciátorky či spouštěče) snad poukazuje na 

ambivalenci ženské moci ve staroseverské společnosti. 

  Od mužů se podobně očekávalo, že násilí zabrání, ale pokud tak neučinili, zejména 

muži s vysokým postavením, bylo na jejich nečinnost pohlíženo s despektem. Vyrovnání ve 

staroseverské společnosti by nejčastěji znamenal rozsudky vypovězení ze zákona (psanec) 

nebo odevzdání majetku. Trest nabytí statusu psance byl chápán jako prostředek k obnovení cti 

„poškozené“ strany. Obecně byl pro správné vyhodnocení řešení konfliktů často nutný kontext. 

Očekávalo se, že rozsah bude odpovídat spáchanému trestnému činu. Například finanční 

 
52 Byock, Feud in the Icelandic Saga, 226. 
53 Tamtéž. 
54 Tamtéž, 101. 
55 Byock, Feud in the Icelandic Saga, 99. 
56 Tamtéž. 
57 Byock, Viking Age Iceland, 207. 
58 Edda, 414-7. 
59 Byock, Viking Age Iceland, 205. 
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konflikty, jejichž výsledkem je peněžní kompenzace, nebo na druhé straně zabití příbuzného, 

které má za následek krevní mstu. Navzdory této shodě by však i v extrémních případech sváru 

nebylo neobvyklé, kdyby třetí strany usilovaly o mír nebo alespoň o urovnání.  

Co se týče otázky, zda zabíjely ženy muže častěji, nebo naopak, výsledky hovoří takto: 

u konfliktů žena proti muži (ŽxM) je konfliktů, jejichž strategie jsou zbraně a výsledkem je 

smrt, byly vysledovány 3 případy (15 % z této genderové kategorie). Jako příklad lze uvést 

spor Guðrún a Atliho z Poetické Eddy.60 U kategorie opačné, tedy muž proti ženě (MxŽ) byl 

konflikt s touto strategií a vyústěním nalezen pouze jeden (9 %). Tímto případem je konflikt 

mezi Þórem a Trymovou sestrou, taktéž z Poetické Eddy.61  Lze tak konstatovat, že ženy 

zabíjely muže častěji – stejně jako muži, ti také častěji zabíjeli muže. 

Usnesení, které je nejčastěji zastoupené v konfliktech mezi dvěma muži je smrt, končí 

tak většina konfliktů této kategorie (27 případů, 52 %). Příkladných situací je mnoho, avšak 

lze uvést kupříkladu spor mezi Þórdem a Brynjólfem.62 Na druhé pozici je vyrovnání, kterým 

končí 16 případů z této kategorie (31 %), jako příklad lze použít konflikt Otkela s Gunnarem.63 

Řešení konfliktů spadají do jedné ze tří sledovaných kategorií. Smrt, nejčastější 

výsledek, je jednoduše definována jako ukončení konfliktu, kdy je jedna ze stran fyzicky 

zneškodněna. K tomuto výsledku dochází většinou v konfliktech motivovaných pomstou. 

Naopak nejméně zastoupeným typem výsledku je smír. V případech, kdy je výsledkem smír, 

to neznamená, že se obě strany nějakým způsobem spřízní. Zjednodušeně řečeno tento typ 

znamená, že obě strany odcházejí z konfliktu bez jakýchkoli fyzických nebo peněžních trestů, 

stejně jako bez vyhlazení druhé strany a jejich spojenců. Druhým nejčastějším výsledkem by 

byla nějaká forma vyrovnání. Různé typy vyrovnání lze nalézt v básních, fyzické a peněžité 

tresty, které by obvykle představovaly nějakou formu pokuty za předchozí činy. Fyzické tresty 

by běžně znamenaly buď zmrzačení viníka, nebo odebrání části jeho výsad. Vyrovnání jako 

důsledek nebyl výrazně častější u jednoho pohlaví. 

Krevní msta by byla ve společnosti dostatečně schůdná, i když by bylo téměř nemožné 

ji ospravedlnit bez svědků nebo lidí, kteří by prohlásili dostatečné ospravedlnění činu.64 To by 

záviselo na smyslu pro spravedlnost lidí, stejně jako na pachatelově snaze ospravedlnit před 

nimi své jednání. Pachatelé také často očekávali, že oběť bude pomstěna. Smír je procentuálně 

nejčastější u konfliktů iniciovaných ženami. Vyrovnání, pokud jej definujeme jako absenci 

smrti ale také jako odčinění, bylo ve staroseverské společnosti normou.65  

,,Krevní msta byla právem, ale i zároveň morální povinností každého Islanďana.“66  Krevní 

pomsta měla, jako mnoho součástí staroseverského práva, jasně definovaná pravidla – jejich 

 
60 Edda, 419. 
61 Edda, 155. 
62 Sága o Njálovi, 424. 
63 Tamtéž, 445. 
64 Doová, Islandské středověké zákoníky, 232-6. 
65 Byock, Viking Age Iceland, 184. 
66 Doová, Islandské středověké zákoníky, 245. 
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nedodržení by znamenalo, že se mstiteli zmenšuje pravděpodobnost úspěšného prosazení 

onoho konfliktu při následném soudním procesu.67 

Nejčastější podoba konfliktu v závislosti na genderu 

V případě konfliktů mezi dvěma ženami je nejčetnější podobou konfliktu niterní 

motivace, strategie slovní a jako výsledek smír. Tuto linku využívají 4 konflikty z celkových 7 

(57 %), mezi které patří kupříkladu spor Gullrönd a Brynhild.68 V rámci konfliktů mezi ženou 

a mužem (ŽxM) je nejfrekventovanější podobou konflikt s niterními motivacemi, za použití 

slov a končící vyrovnáním. Tuto podobu mají 4 konflikty z 20 (25 %), např. konflikt mezi 

Þórhild a Þráinem. 69  Druhou nejčastější formou v této kategorii, jsou motivace pomsty, 

strategie s použitím zbraní a končící smrtí, kterou měl mimo jiné také konflikt mezi Guðrún a 

Atlim.70 

U konfliktů, které iniciuje muž a druhou stranou konfliktu je žena, je nejčastější linkou 

konfliktu niterní motivace, strategie slovní, a vyústění vyrovnáním, jak lze vidět v Poetické 

Eddě, při sporu Lokiho s Idunn.71 Konflikty tohoto typu tvoří 5 případů z 11 (45 %). U ryze 

mužských konfliktů (MxM) je nejběžnějším spojením pragmatická motivace, konflikt se 

zbraněmi a vyústění smrtí. Takto sestavených konfliktů bylo nalezeno 14 (27 %) z celkových 

51 konfliktů, což lze ilustrovat na případu Kola a Svarta.72 

Rozdíly mezi genderovými kategoriemi 

Není častější kategorie, než jsou konflikty mezi dvěma muži. Do této kategorie, jak 

bylo zmíněno výše, patří 52 (58 %) všech analyzovaných konfliktů. Sporů, které vedou dvě 

ženy je o poznání méně, bylo vysledováno pouhých 7 případů (8 %). 

V kategoriích smíšených jsou rozdíly v početnosti menší, avšak stále hodné zmínky. 

Konflikty mezi mužem a ženou (MxŽ) se objevují v 11 případech (12 %), jedná se např. o 

konflikt Völunda a Bödvild.73 Opačná kategorie (ŽxM) pak pokrývá více případů, celkově 20 

(22 %). Jedním z konfliktů spadajících do této kategorie je spor mezi Hallgerð a Melkólfem.74 

Podobnosti mezi genderovými kategoriemi 

Přestože podvod a intriky nepatří mezi často zastoupené strategie, tak ji využívají muži 

i ženy. U kategorie dvou mužů (MxM) se tato strategie vyskytuje v 5 případech (10 %) a 

v kategorii muž a žena (MxŽ) se objevuje ve 3 případech (27 %). U konfliktů iniciovaných 

ženami se objevuje čtyřikrát (15 %), např. spor ze Ságy o Njálovi, mezi Hallgerð a Bergþórou.75 

 
67 Doová, Islandské středověké zákoníky, 245. 
68 Edda, 333. 
69 Sága o Njálovi, 414. 
70 Edda, 419. 
71 Tamtéž, 134. 
72 Sága o Njálovi, 417. 
73 Edda, 223. 
74 Sága o Njálovi, 436. 
75 Sága o Njálovi, 415-6. 
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V podobnostech mezi genderovými kategoriemi vyvstala skutečnost, že klamání, 

podvodů a intrik využívaly jak ženy, tak muži. Tento výsledek je zvlášť pozoruhodný, jelikož 

jsou tyto volby strategií přisuzovány převážně ženám, jak je možno vypozorovat již ze samotné 

Poetické Eddy. Tomuto, mimo jiné, nasvědčuje i samotná báseň Výroky Vysokého, jak rozvedu 

v následujícím odstavci. 

Jak již bylo předesláno v předchozím úseku, klamání jako strategie je vnímáno téměř 

výhradně ženskou záležitostí. To by mohlo odrážet staroseverský pohled na ženy. Samotná 

Poetická Edda nám předkládá zdůvodnění, konkrétně v Hávamálu – mytologické básni, kde se 

Ódin dělí o svá moudrá slova. ,,Dívčí řeči nikdo nikdy nevěř, ni výřečnosti vdaných žen. Jejich 

srdce je jak otáčivé kolo, vratkost dostaly se do vínku.”76 Tento předpoklad se odrážel ve velmi 

častém vztahu zobrazovaných žen k magickému vidění budoucnosti a runovému vědění. V 

Hávamálu je zmíněna i jejich souvislost s nepravdivostí a manipulací. ,,Mnohá žena, na pohled 

milá, falešně smýšlí s mužem. Poznal jsem to, když chytrou pannu lákal jsem k lásce. 

Posměchem zlým mě zrádkyně zahrnula, ničeho jsem s ní neužil.”77  

Výroky Vysokého líčí ženy jako moudré a duševně schopné, tyto vlastnosti byly u žen 

považovány za žádoucí.78 Jedním z případů, kdy bylo používání klamavých taktik považováno 

za obzvláště urážlivé, bylo používání svádění. Náklonnost k jiným mužům, než k manželovi 

by se rovnala újmě na cti manžela a rodu, a proto by byl nutným důsledkem trest. Přesto nebylo 

neobvyklé, že muži vyššího společenského postavení měli konkubíny.79 

Dále jsou v konfliktech iniciovaných muži i ženami zastoupeny magické strategie. 

Podobně jako výše zmíněný podvod, jedná se o pouze malé číslo případů, kde se tato strategie 

vyskytuje, však ji využívají jak ženy, tak muži. Celkově byly nalezeny 3 případy, 2 z kategorie 

žena a muž (např. Grímhild a Sigurð80), 1 z kategorie sporů dvou mužů (Þorleik a Hrút81).  

Strategii, která využívá magii, tvoří celkově tři konflikty, avšak dva z nich (67 %) patří 

do kategorie žena a muž (ŽxM). Ženy byly ve staroseverské kultuře a literatuře často spojovány 

s magií, čarovnou silou, znalostmi run, a nadpřirozenými praktikami. 82  Friðriksdóttir 

upozorňuje, že ženy, které ovládaly magii (především věštění), často čelily odmítnutí věšteb ze 

strany mužů.83 Magie byla považována za ženskou doménu, ale některé magické praktiky byly 

představovány i mužům.84 

Mitchell pak podrobně rozebírá kulturní magickou praktiku seið jako feminizované 

magie, která byla pro muže spojena s hanbou a podezřením z absence či nedostatku mužnosti 

(ergi)85. Praktikující muž tak riskoval společenské znevážení.  

Obecně magii, jak plyne z výsledků, při konfliktech postavy používaly jen zřídka. 

Z těchto výsledků lze usuzovat, že magie nebyla běžným prostředkem k řešení a byla 

 
76Edda, 57. 
77 Tamtéž, 59. 
78 Friðriksdóttir, Valkyrie: The Women of the Viking World, 102-3. 
79 Tamtéž, 94-5. 
80 Edda, 284. 
81 Sága o lidech z Lososího údolí, 280-1. 
82 Mitchell, Witchcraft and Magic in the Nordic Middle Ages, 176. 
83 Friðriksdóttir, Valkyrie: The Women of the Viking World, 180. 
84 Tamtéž,  121. 
85 Mitchell, Witchcraft and Magic in the Nordic Middle Ages, 136. 
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používaná za jinými účely. Jak je zobrazováno například v několika básních z Poetické Eddy, 

magie byla používaná například k ochraně86 , uzdravování, či při porodech 87  – toto však 

nepokrývá veškeré užití magie. 

Jak plyne z výše zmíněných výsledků, muži i ženy sdílí v konfliktech další aspekt – obě 

kategorie útočí o poznání častěji na muže než na ženy. Tento výsledek se vztahuje ke 

zmiňovanému faktu, že pokud by muž zranil ženu, stálo by jej to úhonu na své cti. 

Podobnosti mezi primární literaturou 

Z grafů a popisů kategorií u jednotlivých děl lze vidět, že obě použité ságy mají velmi 

podobné zastoupení genderových kategorií v konfliktech. Konkrétně lze podobnost vidět 

především u kategorie konfliktů dvou žen (ŽxŽ) a konfliktů mezi mužem a ženou (MxŽ), tedy 

kde je muž iniciátorem. V těchto případech se jedná vždy o pouze jeden konflikt v každé ze 

dvou ság.  

Mezi podobnosti mezi díly se také řadí převaha mezimužských konfliktů (MxM), které 

se projevuje ve vybraných ságách i Poetické Eddě. Přestože konflikty vhodné pro tuto analýzu 

naplňují všechny kategorie, konfliktů jiných kategorií, než mezi dvěma muži, je podstatně 

méně. Z 90 celkových konfliktů jich 57 % spadá do zmíněné kategorie.V Eddě najdeme těchto 

konfliktů 26 (z 51, 51 %), v Sáze o lidech z Lososího údolí je takových případů 13 z 19 (68 %), 

a konečně v Sáze o Njálovi tvoří 13 případů z 20 (65 %). 

Rozdíly mezi primární literaturou 

Na rozdíl od Poetické Eddy v ságách převažují pragmaticky motivované konflikty. Ze 

všech analyzovaných konfliktních motivací ság je 56 % pragmatických (22 případů z 

celkových 39), tvoří je tak 22 konfliktů celkově z obou ság, zatímco v Poetické Eddě tvoří tyto 

motivace pouhých 19 % (10 případů).  

Co se týče vysledovaných rozdílů mezi díly, tím největším jsou právě konflikty 

motivované pragmaticky – což je nejzastoupenější ve vybraných ságách, a ty, které jsou 

motivované emocemi (především ctí), vyskytující se ve většině konfliktů Poetické Eddy. Čest 

hrála ústřední roli, patřila k nejvýznamnějším hodnotám staroseverské společnosti, o čemž 

hojně vypovídá již zmíněná moudroslovná báseň Hávamál (Výroky Vysokého), která se právě 

v Poetické Eddě nachází.88 Tato hodnota, jak vykazují některé postavy ze zmíněných a dalších 

děl, mnohokrát přišla na úkor lásky, komfortu a dalších, jedinci objektivně prospěšných 

záležitostí.89 

V Sáze o Njálovi lze sledovat relativně vysoký počet konfliktů pragmatického 

charakteru/motivací. Jedná se, jak bylo již předesláno, stejně jako u Ságy o lidech z Lososího 

 
86 Friðriksdóttir, Valkyrie: The Women of the Viking World, 43. 
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údolí, o rodovou ságu, která popisuje životy především sedláků, s čímž je spojeno také 

vlastnictví hmotných zdrojů a půdy, které často vede ke konfliktům.  

Pragmatické motivace byly zastoupeny u obou genderů. Jak ženy, tak muži, byli aktivní 

součástí své domácnosti a pracovali. Ženy se obvykle věnovaly tkaní, což je motiv, který lze 

sledovat také v mýtech, konkrétně například u norn. Také se staraly o chod statku a jeho 

ochranu, byl li jejich muž dočasně pryč.90 Islandské ženy, které se narodily jako svobodné (tedy 

nebyly otrokyněmi),  měly nad svým životem moc a mohly vlastnit půdu. Měly také právní 

povinnosti a zodpovědnosti podobné těm, které měli muži, a stejně tak mohly být za zločiny 

odsouzeny k psanectví.91 

Pravomoce žen a práce, která od nich – především doma – byla očekávaná, závisela na 

společenském statusu dané ženy, stejně jako další očekávání a práva.92 Čím vyšší postavení 

měla, tím méně náročné práce (vnímané jako ,,podřadné”) vykonávala. 

Zákoníky, jako například Grágás (Šedá husa), dávají ženám – zejména těm svobodným 

– poměrně značná práva. Ženy se mohly rozvádět, vlastnit půdu, a podobně.93 V literatuře však 

tato právní skutečnost není vždy zcela zřejmá – ženy jsou zastupovány muži, nebo jejich právní 

požadavky nejsou zobrazeny přímo a explicitně. Ženy, které ve skutečnosti měly právo jednat, 

jsou zobrazovány spíše jako objekt právních sporů, než jejich účastníky. Ženské postavy, které 

pak v příbězích opravdu konají dle svých pravomocí, působí jako výjimečně silné postavy 

(např. Auð ze Ságy o lidech z Lososího údolí). Tento poznatek by mohl plynout z mužské 

optiky, která byla aplikovaná – příběhy byly zapisovány muži. 

Jak bylo však zmíněno v jednom z dřívějších odstavců, ženy byly často spolu s dětmi 

přesunuty na bezpečnější místo, než začaly boje. Ačkoli měly v domácnosti jisté množství 

pravomocí, byly před násilnými konflikty často chráněny, opět, spolu s dětmi.94  Bylo totiž 

považováno za ostudné zranit ženu, což by ubíralo jedinci, značně, na cti, po které 

pravděpodobně toužil. 

Je však nutné zmínit, že není zcela jasné, zda byly ženy chráněny pouze před konflikty, 

tedy menšími (počtem zahrnutých osob), lokálními a (mezi)komunitními spory. Mohly být také 

chráněny před boji, tedy spory většími, s rozsáhlejšími důsledky. 

I přes veškeré pravomoce čelily ženy právnímu omezení. I přes možnosti vlastnění 

majetku a podobných možností, byly omezovány. Tato omezení byla nejvýznamější v právních 

záležitostech a účasti na sněmech – obzvláště v těchto ohledech byly nejméně rovny mužům. 

Ženy pravděpodobně postrádaly i právo na sněmech veřejně hovořit či figurovat jako 

svědkyně.95 

 
90 Friðriksdóttir, Valkyrie: The Women of the Viking World, 81-2. 
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92 Friðriksdóttir, Valkyrie: The Women of the Viking World, 14. 
93 Byock, Viking Age Iceland, 5. 
94 Tamtéž, 226. 
95 Tamtéž, 196. 
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Výrazný rozdíl lze nalézt mezi ženskými postavami z mytologických textů a těmi které 

se objevují v rodových ságách. Zatímco postavy jako Freyja, valkýry96 a norny symbolizují 

ženskou moc, která je aktivní, rázná a průbojná, v ságách jsou ženské postavy spíše 

nositelkami ,,jemné” moci – ovládají slovo, rozvracejí nebo usmiřují, ale málokdy se chopí 

zbraně. Tato dichotomie může být důsledkem potřeby oddělit archetypální, nadpřirozenou moc 

(která může být akceptovatelná v rámci mýtů) od mocenské role žen ve skutečné (či realistické) 

společnosti.  

  

 
96 Friðriksdóttir, Valkyrie: The Women of the Viking World, 1-5. 
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Závěr 

Závěrem je vhodné připomenout, že je nutné brát ohled na dvě okolnosti, které mohly 

mít zásadní vliv na způsob, kterým byly ženské postavy ve staroseverské literatuře 

konstruovány. První okolností je christianizace, tedy přijetí křesťanství. Tento posun se také 

může vázat ke druhé okolnosti. Druhou okolností je mužská optika a mužské hodnoty. Právě 

muži byli těmi, kdo zapisovali tradované příběhy do jejich písemné podoby, tudíž činy 

ženských postav a jejich charakter byly interpretovány, filtrovány a mohly být upravovány, ať 

vědomě či nikoliv, skrze mužskou optiku. 

Tyto výsledky implicitně potvrzují teorie, že ženy nevyužívaly zbraní při konfliktech, 

avšak spíše slov či detailních a rozsáhlých plánů. Avšak za podmínky, že bereme ságy jako 

přesnější odraz společnosti, než je Poetická Edda. 

Z analýzy vyplynulo, že ženy využívaly strategie, které využívaly formy nátlaku, 

především však strategie slovní – tedy strategie, které nevyžadují fyzickou konfrontaci. Těchto 

strategií, primárně té slovní, nejhojněji užívaly v obou kategoriích, kdy ženské postavy 

konflikty iniciují, tedy v kategoriích konfliktů mezi dvěma ženami (ŽxŽ), a konfliktů ženy 

proti muži (ŽxM). Tento výsledek odpovídá literárním konvencím, které často prezentují 

ženský zásah jako rozdmychávající dění. Tato ambivalence – žena jako nositelka míru i jako 

původkyně chaosu –  je pro staroseverskou literaturu charakteristická. 

V konfliktech mezi ženami nebyla využívána strategie zvaná zbraně, až na jeden případ 

z jedné z použitých ság – Ságy o lidech z Lososího údolí. Konkrétně se jednalo o konflikt mezi 

Jórunn a Melkorkou, jak již bylo zmiňováno. Tento poznatek opět vede k častým strategiím 

žen, kdy je využíván především vliv skrze jiné. 

Příběhová linka konfliktu, která byla používána nejvíce v konfliktech dvou žen (ŽxŽ) 

tvořila niterní motivace, strategie používající slova (nazvaná ,,slova“) a vyústění smírem. Pro 

konflikty, která žena iniciuje proti muži je situace velice podobná – nejčastější forma konfliktní 

situace je ta, která je motivovaná opět niterně, se strategií slovní, avšak rozdílem je vyústění – 

konflikty této kategorie a příběhové linky končí nejčastěji vyrovnáním. 

Mezi nejpozoruhodnější výsledky patří participace mužů v ohledech, které byly 

tradičně připisovány převážně ženám, tedy konkrétně magie a podvod/intriky. Praktikování 

magie, především seið, pro muže znamenalo ztrátu alespoň části své mužnosti v očích 

společnosti, a v důsledku i možná v očích svých. 

Specifikem žen v konfliktních situacích je, že se v literatuře stávaly oběťmi statisticky 

o poznání méně často, než muži. Muži byly častěji terčem v konfliktech iniciovaných jak 

ženami, tak muži. Tento výsledek je také pravděpodobně do jisté míry dán tím, že bylo pro 

muže ostudné fyzicky ublížit ženě 

I přes nepřímé použití násilí ženskými postavami ve vybraných literárních dílech hrály 

v konfliktních situacích komplexní roli. Veškeré výsledky ukazují, že ženy 

nevyužívaly ,,hrubou sílu“ v konfliktních situacích, avšak volily, jak již bylo zmíněno, svůj vliv, 

spojenectví a příbuzenství, slova, či emocionální apel. Toto může být odrazem skutečnosti, že 
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ženy byly často vylučovány z právních záležitostí a také, že i ženy vyšších společenských 

vrstev měly méně pravomocí, než muži. Mimo jiné byly ženy vyčleňovány z právních procesů, 

sněmů, i možnosti být svědkyní. 

Konflikty, jak vykazují analyzovaná literární díla, nejsou záležitostí pouze meče a 

oštěpu, ale také slov, citů a také moci, která se může projevovat skrytě, ale přesto účinně. Role 

žen v těchto konfliktech dokazuje, že literární vyprávění dokáže pojmout i ty hlasy, které 

nebyly ve společnosti zcela upřednostňovány – a právě proto zůstávají cenným materiálem 

nejen pro vhled do dobových hodnot, ale také pro porozumění jejich vyprávění. 
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