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			Předmluva

			Norské dějiny zaujímají v historickém vědomí české společnosti vcelku okrajové místo a odbornou veřejností jsou v podstatě ignorovány. Více registrována jsou u nás snad jen dvě období. Na jednom pólu vystupují vikinské výpravy a ságy o raném středověku, spíše ovšem jako inspirace pro naivní romantický obdiv, na opačném konci časové osy pak okupace Norska nacisty a mýtus norského odboje. Období celého tisíciletí, které leží mezi těmito póly, nemá nijak zvlášť bohaté nebo něčím pozoruhodné politické dějiny. Proto je v tomto přehledu zachycujeme – právě s výjimkou doby vikinské slávy – jen v jejich základních rozměrech a tendencích. Významných bitev nabízejí tyto dějiny pramálo a detaily ze života králů a politiků jsou dnes již právem zapomenuty i v samotném Norsku. To, co dělá norské dějiny zajímavými a poutavými i pro dnešního českého čtenáře, je především zápas lidí s přírodou, jejich podnikání na moři i na pevnině, jejich hledání smyslu národní existence, jejich úsilí udržet si stará práva a tradice – a samozřejmě obrovský rozmach kulturní tvořivosti norského národa v 19. a 20. století. Proto leží těžiště výkladu norských dějin právě zde: v zachycení vývoje civilizace a kultury, ve sledování zápasu o demokratizaci národního života i ve sledování národních mýtů. Pozorný čtenář si zajisté povšimne, že osobitostí norských dějin bylo právě období vikinské a že následující staletí norských dějin se nijak výrazně neliší od dějin jiných „malých národů“ Evropy: byla naplněna stejně tak zištností a panovačností, cizím útiskem i odbojem proti němu, egoismem i hrdým sebevědomím a občanskou obětavostí.

			Vzhledem k povaze historického vývoje Norska je obtížné najít u nás odborníka, jenž by byl s to ho zodpovědně analyticky zpracovat, aniž by se přitom uchyloval k pouhé popisné excerpci banálních příruček. Proto bylo třeba utvořit malý autorský kolektiv, v němž česká nordistka doc. PhDr. Helena Kadečková převzala období vikinské a kapitoly věnované dějinám kultury a literatury a norská historička a politoložka profesorka Elisabeth Bakke z univerzity v Oslu se ujala úkolu podat souhrnný nástin vývoje Norska v nejnovějším období. Zbývající části zpracoval historik prof. PhDr. Miroslav Hroch.

			Text druhého vydání obsahuje řadu změn. Před svou smrtí v roce 2018 aktualizovala Helena Kadečková kulturní a literární dějiny a Miroslav Hroch podstatně rozšířil kapitoly věnované norskému středověku. Elisabeth Bakke aktualizovala další části kapitoly o poválečných dějinách a ráda by poděkovala redaktorce Evě Keckové za pomoc s aktualizací kulturních a literárních dějin i za stylistické úpravy.

		

	
		
			1 | Norsko v době vikingů

			Prameny k nejstarším dějinám

			Epocha psaní latinskou abecedou začíná v Norsku v 11. století, po oficiálním přijetí křesťanství. Nejstarší ojedinělé zlomky rukopisů v latině a norštině s náboženskými a právními texty se zachovaly z druhé poloviny 12. století. Další jsou známy až z pozdějších opisů nebo kompilací. Dlouho před zvládnutím latinky však ryli Skandinávci nápisy do kamene, kovu a jiných tvrdých materiálů runami. Runy, nejstarší písmo Germánů, našly od 4. století n. l. největší uplatnění právě ve Skandinávii, nejvíce ve Švédsku. Své stopy v podobě runových nápisů zanechávali Skandinávci i při vikinských výpravách do cizích zemí. Na norském území se dochovalo kolem 1400 nápisů, z toho skoro polovina díky obrovskému nálezu dřevěných odštěpků s vyrytými texty obchodního a světského charakteru, objevených v druhé polovině 20. století v pozůstatcích někdejších hanzovních domů v Bergenu. Bergenský nález svědčí o tom, že runy byly v Norsku používány až do 14. století. Naprostá většina starších nápisů souvisela na rozdíl od těch bergenských s náboženským kultem, ať už pohanským, či později křesťanským. Runové texty všeobecně jsou velmi krátké a těžko rozluštitelné, jsou to však originální, soudobé, a proto spolehlivé doklady o kultuře a společnosti tehdejších Skandinávců. Některé pak poskytují i cenné informace historické.

			Nedostatek vlastních psaných pramenů pro studium raného středověku (zhruba do roku 1130) Norové vždy nahrazovali prameny islandskými. Island byl osídlen v letech 870–930 v drtivé většině Nory, kteří si s sebou z původní vlasti přinesli nejen materiální vybavení, ale i náboženství, kulturu a zákony. Když roku 930 zakládali svůj obecný sněm pro celý Island, alting, a přijímali první zákony, inspirovali se sněmovní organizací a zákony kraje, z něhož většina z nich přesídlila (Gulatingslagen v západním Norsku). Společenský řád se snažili zachovat i v následujících stoletích, kdy už v Norsku probíhal proces sjednocování země pod vládou panovníka, ale obohatili jej o zkušenosti z nově osídlené země s dostatkem půdy a bez nebezpečí vojenského napadení zvenčí. Vytvořili nejen nové etnikum, ale i specifický typ středověkého státu bez ústřední vlády a na norském králi si udrželi nezávislost až do roku 1262. Přestože v posledním století nezávislosti probíhaly kruté boje o moc nad ostrovem mezi islandskými velmoži, zhodnotil se právě v tomto období nepřetržitý rozvoj kultury od roku 1000, kdy Islanďané přijali na altingu křesťanství. Změnili tehdy vyznání pragmatickým rozhodnutím v zájmu odvrácení hrozícího politického rozkolu, osvojili si základy křesťanské vzdělanosti, ale zároveň nezavrhli archaickou pohanskou tradici. Ve 12.–14. století vytvořili písemnictví, které nemá ve Skandinávii (a svou specifičností ani v Evropě) obdobu. V tehdejší Skandinávii se stali uznávanými odborníky na dějiny nejen vlastní země, ale i Norska, a pokud jde o znalosti pohanství, celého severu.

			Pro studium norských dějin a pohanské kultury jsou z islandských pramenů nejdůležitější ságy, zápisy básní dvorních básníků, tzv. skaldů a mytologická a hrdinská poezie. Ságy, tj. prozaická vyprávění o více či méně vzdálené minulosti, jsou specificky islandským žánrem, který zahrnuje velmi různorodá díla. Nejoriginálnější, a proto nejznámější jsou tzv. ságy o Islanďanech (obecně nazývané ságy rodové), v nichž se líčí události na Islandu z období od kolonizace ostrova po zhruba rok 1030. Islanďané udržovali s někdejší vlastí úzké styky a účastnili se také vikinských výprav, a proto tyto ságy obsahují i látky, týkající se Norska. Pro nejstarší dějiny Norska jsou ale nejdůležitější ságy o norských králích, které vyprávějí jak o králích soudobých, tak i těch minulých. Například Ságu o Sverrem napsal islandský opat Karl Jónsson (†1215) pod vedením a zčásti zřejmě i podle diktátu samotného krále. Islandský velmož Sturla Tórdarson (1214–1284) sepsal za svého pobytu u dvora krále Magnuse Håkonssona „Zákonodárce“ ságu o tomto králi (zachoval se jen její zlomek, ale čerpaly z ní islandské anály) a druhou o jeho otci, králi Håkonu Håkonssonovi. Ve všech těchto případech se tedy jedná o díla, v nichž byly použity soudobé prameny a která jsou proto poměrně věrohodná. Jiné královské ságy z počátku 13. století, jako například v anonymních rukopisech Fagrskinna (Krásná kniha) a Morkinskinna (Zteřelá kniha), se zabývají minulostí a čerpají z ústní tradice několik století staré.

			Nejpodrobnější dějiny norských králů, od bájeslovných až po předchůdce krále Sverra, pocházejí z dílny vrcholného představitele ságového žánru Snorriho Sturlusona (1178–1241). Snorri byl ve své době jedním z nejmocnějších islandských velmožů, měl dalekosáhlé politické ambice a úzké styky s norským dvorem, zejména s jarlem Skulem, regentem a posléze protivníkem krále Håkona Håkonssona. Zájem o norské dějiny získal už od svého učitele, vůdčího islandského velmože Jóna Loftssona (1124–1197), který byl potomkem krále Magnuse Bosého. Snorri byl navíc skald a znalec básní pohanských skaldů, kteří pobývali u norského dvora. V neposlední řadě měl k dispozici řadu předcházejících, dílem později ztracených ság, krátkých přehledů a legend o králích i ústně tradovaná vyprávění. Sám kolem roku 1230 sepsal Heimskringlu (Okruh světa či Okrsek zemský), která kromě úvodní bájeslovné Ságy o Ynglinzích obsahuje životopisy králů počínaje Haraldem Krásnovlasým, synem Halfdana Černého, a konče Magnusem Erlingssonem, respektive bitvou u Re roku 1177. Nejdelší a nejpropracovanější je Sága o Olafu Svatém (Haraldssonovi), jejíž první verzi Snorri původně napsal jako samostatné dílo.

			Snorri psal Heimskringlu v duchu středověké historiografie, která nerozlišovala mezi bájí a historií. Pro tento druh psaní se ve staroislandštině používalo výrazu setja saman – sestavovat. Snorri sestavoval neboli kompiloval starší písemné i ústní prameny a sám se za autora nepovažoval (první písemná zpráva o jeho autorství pochází až z pera norských překladatelů ze začátku 17. století). Zároveň však byl natolik kreativním umělcem – stejně jako pisatelé nejlepších ság o Islanďanech –, že svému vyprávění vtiskl tam, kde měl víc materiálu, značný díl literárnosti. Převzatou kostru jmen a událostí naplnil plnokrevnými lidskými charaktery, přibásnil scény a dialogy, které posloužily jeho uměleckému i ideovému záměru, byť nepochybně poplatnému jeho době a přesvědčení. Na druhé straně ale prokázal také kritický přístup k pramenům. V předmluvě k Heimskringle své prameny povšechně charakterizoval, přičemž zdůraznil prioritu pramenů psaných. Za nejspolehlivější považoval skaldské básně, protože skaldi, současníci událostí, je přednášeli těm, které v nich opěvovali, a neodvážili by se jim lhát. Skaldské verše Snorri také na příslušných místech děje uvádí. Ve všech svých dílech, tj. vedle Heimskrigly v Eddě a snad i v Sáze o Egilovi (islandském skaldovi), shromáždil nejméně dvě třetiny všech dochovaných skaldských veršů. Svědčí to nejen o jeho mimořádných znalostech tohoto druhu básnictví (jehož poetiku sám dokonale zvládl jako básník i teoretik – vykladatel), ale i o jeho fenomenální paměti.

			Heimskringla se stala nejdůležitějším a nadlouho jediným pramenem k nejstarším dějinám Norska. Od probuzení vědomí norské příslušnosti v 16. století byla oporou národního cítění Norů, inspirovala umělce všech oborů k vlastním dílům a v době boje za suverenitu i za existenci národního státu sloužila k propagaci nejrůznějších národně politických hnutí. Pro nacionalistickou historiografii 19. století bylo důležité ukázat, že Snorri je součástí norského kulturního dědictví. Názory odborníků na historickou hodnotu Heimskringly a jiných ság o více vzdálené minulosti se pohybovaly od naprosté důvěry v jejich výpověď přes kritické výhrady ve 20. století po hlubokou skepsi v současnosti. Skepse vyplývá z časového odstupu pisatelů v 13. století od vyprávěných dějů, který může tvořit až tři století. U většiny badatelů se ujal v podstatě nezpochybnitelný názor, že ságy vypovídají především o době, kdy byly napsány. Do textů v té podobě, v jaké se nám dochovaly, vstoupila fantazie, tvořivost a účelové konstrukce pisatelů, byť používali tradiční vypravěčské postupy. Jedná se tedy spíše o literární díla, srovnatelná s moderními historickými romány, než o historiografii. Ti, kteří oproti individualizovanému autorství zdůrazňují podíl ústního přenosu látky, zpochybňují historickou platnost ság jako kterékoliv jiné orální narace. Ságy poznamenala zapomnětlivost, překrucování faktů a bujná lidová tvořivost, a jsou tedy nespolehlivé.

			Problém však tkví v tom, že pro nejstarší norské dějiny jiné psané prameny než islandské ságy k dispozici nemáme. Historici proto vítají každou sebenepatrnější zmínku o Skandinávcích v soudobých pramenech, kronikách a análech, cizích, hlavně anglosaských a irských. Uznávají také – podobně jako Snorri Sturluson – výpovědní hodnotu básní soudobých skaldů, které byly ovšem zapsány také až ve 13. století na Islandu a neušly podezření historiků, že některé mohou být dodatečným výtvorem autorů ság. Z norského území pocházejí tři velmi stručná dějepisná dílka: krátký přehled norských králů a dvě latinsky psané kroniky z konce 12. století. Jsou více či méně totožné s prameny islandskými a pravděpodobně vycházejí ze starších chronologických přehledů, které začali jako první psát dva Islanďané, Sæmundur Moudrý Sigfússon (1056–1133) a Ari Moudrý Torgilsson (1067–1148). Ari Moudrý, zakladatel islandského dějepisectví v domácím jazyce, napsal také Knihu o Islanďanech, tj. stručné dějiny Islandu, v nichž mj. zasadil události, vztahující se také k Norsku, do křesťanského kalendáře a položil tak základ k datování nejstarších skandinávských dějin. Pravděpodobně byl také přinejmenším spoluautorem Knihy o záboru země, popisu osidlování Islandu, s mnoha odkazy na původní vlast většiny záborců. Dílo se však dochovalo pouze v redakcích z 13. a 14. století a ty jsou nepochybně poznamenány účelovými konstrukcemi tehdejších islandských velmožů.

			Značnou výpovědní hodnotu mají středověké zákony. Pro studium všednodenních poměrů v Norsku jsou nejvýznamnější dva krajové zákoníky: Gulatingslagen pro právní společenství lidí v západním Norsku (Vestlandu) a Frostatingslagen pro střední Norsko (Trøndelag). Nejstarší zákony byly údajně zapsány už koncem 11. století, ale zachované redakce celých zákoníků pocházejí až ze 13. století. Sice zřejmě obsahují i zákony, které byly napsány dříve, ale i ty jsou přísně vzato v nejlepším případě relevantní až pro období po roce 1100. Při studiu norských zákonů se odborníci uchylovali k zákonům islandským, které mapují archaičtější poměry a jsou podrobnější a důkladněji propracované, ale jejich zachované redakce (dohromady zvané Šedá husa) pocházejí také až ze 13. století. Odpovědi na otázku po jejich platnosti v raném období jsou tedy stejně hypotetické jako u zákonů norských. Jisté je, že zákoníky norské i islandské jsou směsí archaického práva z období ústního předávání a nového z doby zapsání, kdy se už mohl také uplatnit vliv cizího práva. Je proto obtížné rozhodnout, ze kterého období ten či onen zákon pochází. Lepší situace, pokud jde o historické prameny, nastává ve 12. století. Ze 12. a 13. století se dochovaly ságy o současnosti a od 14. století pak i administrativní listiny, dopisy, účty, nařízení apod.

			Po zpochybnění věrohodnosti ság a jejich obrazu minulosti se norská historiografie v posledních desetiletích pokouší o kategorické přehodnocení dějin raného středověku. Používá při tom nových metod dnešní historické vědy. Cíleně propojuje historii s archeologií, která zejména při inovaci městských zástaveb poskytuje stále nový materiál, například pro stanovení středověkých mocenských center. Zejména pak využívá výsledků bádání evropských historiků mentality, kteří vytvořili určité vzorce změn chování lidí ve všech sférách života v době, kdy území zasáhla západní křesťanská civilizace. Skromný domácí materiál z raného středověku tak lze zasadit do mezinárodních souvislostí a interpretovat ho z hlediska evropské perspektivy. Také ságy je třeba číst nově a korigovat je – a tím i někdejší obraz dějin z hlediska této perspektivy i všech nových poznatků archeologie. Norským historikům jde v první řadě o údaje o tom, jak si na přechodu mezi pohanstvím a křesťanstvím počínala aristokracie, jak si náčelníci přisvojovali titul krále a jak vykonávali svou moc, jinými slovy: jak probíhalo sjednocování země a vznikal středověký stát. Jména a posloupnost králů, jakož i klíčové události jsou ovšem známy pouze ze ság. Platí to zejména o vikinském období (800 až zhruba polovina 11. století), pro které z dobových pramenů existují jen sporadické zmínky v cizích análech a kronikách. Tato doba, jež se kryje s evropským raným středověkem, je v norských dějinách posledním tzv. archeologickým obdobím. Právě poznatky z archeologie umožňují historikům korigovat ságy.

			Vikinské období

			Osídlení, životní podmínky a materiální vybavení

			Severní Germáni, kteří obývali skandinávský poloostrov, vystupují z temna prehistorie koncem 8. století. Tehdy začínají anglosaské, irské, francké, byzantské a jiné dobové prameny zaznamenávat loupežné přepady, které na přímořské země podnikali piráti ze severu. O zemi, která později dostane jméno Noregr a ještě později Norge – Norsko, nevíme v této době mnoho. Vedle archeologických nálezů jsme odkázáni pouze na jména usedlostí, která mají tu dobrou vlastnost, že přecházejí z generace na generaci a udržují se až do historické doby. Podle typu názvů pak můžeme určit, v kterém období ta která usedlost vznikla.

			Norsko bylo a je největší a přitom nejméně obydlená země ve Skandinávii s velice členitým reliéfem, lidská sídliště byla od sebe ve středověku nepřekonatelně vzdálená a tvořila uzavřené celky. Údolí a svahy hor byly porostlé neprostupnými lesy, které od sebe oddělovaly jednotlivé osídlené kraje. Proto se nové výdobytky šířily pozvolna a rozdíly mezi kraji mohly být značné. Nicméně v 8.–9. století lze pozorovat v osídlení změny. Od starých usedlostí s rodovou sociální strukturou se oddělují nová rodinná hospodářství a v údolích mezi lesy a podél pobřeží se rozšiřují lány polí a luk. Během několika málo století byla většina příhodných oblastí hospodářsky využita a populace se zmnohonásobila. Rozšiřování zemědělské půdy zefektivnily nové technologie. Rozvinula se výroba železa z železitých bažin, v hutích se začalo používat dřevěné uhlí místo dřeva a klestí, ostřejší sekyry a pevnější rypadla zase umožňovaly snazší mýcení a klučení lesů. Zlepšily se také metody obdělávání půdy. Sedláci už používali srpy, kosy a radlice. Z 8. století máme doklady o systematičtějším hnojení chlévskou mrvou a z konce 9. století první zprávu o použití koně k tažení pluhu. Kůň se stal také neocenitelným pomocníkem člověka při stahování poražených kmenů z lesa, ulovených sobů z horských planin apod. Dostatek nově vyklučených pastvin na horách a salašnický způsob vyhánění krav a ovcí na léto do hor mělo za následek, že se mnoho sedláků přednostně věnovalo dobytkářství a díky živočišným proteinům se zvedl životní standard lidí. Povinnost vyhánět dobytek k salaším, přikazovaná prozatím nepsaným zákonem, umožňovala lepší sklizeň úrody, sena a obilí v údolích. Výmlatu obilí cepem se Seveřané zřejmě přiučili ve Skotsku a Irsku, soudě podle keltských výpůjček pro názvy náčiní k mlácení a sušení obilovin. Také dispozice obydlí se začala postupně měnit. Namísto 30–60 metrů dlouhých domů z kamene a hlíny, v nichž lidé žili pod jednou střechou s dobytkem, se postupně v několika fázích a nerovnoměrně v různých částech země rozšířila stavba roubených hospodářských stavení vedle obytného domu. Takovéto selské dvorce, obklopené polnostmi, pak tvořily tradiční zemědělské osídlení až do 20. století.

			Přilepšení k potravě vydobyté z půdy si zemědělci opatřovali lovem sobů, losů, ptáků a sladkovodních ryb. Na pobřeží si lidé obohacovali jednotvárnou stravu dary moře efektivněji než kdy dříve. Podle základů malých staveb podél celého pobřeží i podle dalších předmětů lze usuzovat, že se sem v sezóně dočasně stahovali lidé z vnitrozemských oblastí kolem fjordů a věnovali se lovu treskovitých ryb, sleďů a tuleňů. K lovu používali sítí a vlasců a vyčištěné ryby zřejmě už tehdy sušili na dřevěných stojanech, aby si tak opatřili nutné zásoby na zimu a zároveň i artikl k výměně za předměty odborníků specializovaných na jiné činnosti. Rybáři pluli za úlovkem v mělkých vodách mysů a ostrůvků, kterými je norské pobřeží poseto, ale pohled na otevřený oceán byl inspirující a vidina cizích zemí na jeho druhém konci lákavá. Pokusy o výrobu výkonnějších plavidel na sebe nedaly dlouho čekat.

			Těch několik málo lodí, objevených v pohřebních nálezech ze 7. a 8. století, představují veslice bez stožáru a plachet. Největší z nich (z období kolem roku 700) je 18 metrů dlouhá a 3,3 metru široká a natolik robustní, že by se na ní dalo překonat i Severní moře. Jinak se jednalo vesměs o menší čluny s lehkou kostrou a trupem z pevně spojených prken. Zdejší lidé svá plavidla postupně zdokonalovali podle vzoru byzantských, anglických a franckých lodí a trup z překrytých dubových prken zbitých železnými hřeby opatřili kýlem a stožárem s plachtou a velkým kormidelním veslem na levé straně zádi. Kolem roku 800 se lodní stavební technika ubírala směrem, jehož výsledek známe v materializované podobě z vykopávek tří pohřebních lodí (z Tune, Gokstadu a Osebergu) z 9. století, vystavených v muzeu vikinských lodí na ostrově Bygdøy v Oslu. Tento typ štíhlých plavidel (oseberská loď je 22 metrů dlouhá a 5 metrů široká), nazývaných ve staronorštině karfi, v sobě spojoval co největší sílu s co nejmenší váhou. Pohyboval se pomocí plachty a vesel a byl určen hlavně k manévrování při pobřeží. Tyto lodě byly schopné plavby i v mělkých vodách, mohly přistávat v zátokách a zálivech a daly se vyzvednout na břeh, případně táhnout po pevnině. Kolem okraje boků měly lištu, na níž byly při plavbě zavěšeny vojenské štíty. Tzv. langskip (dlouhé lodě), o nichž zhusta vyprávějí ságy, byly zřejmě větší a jsou k vidění v muzeu v Roskilde na dánském Sjælandu. Seveřané vyvinuli ještě jiný typ plavidel, tzv. knörr (vystaven je rovněž v Roskilde), kratší, rozložitější a stabilnější, s palubou a vesly na zádi a na přídi a s nákladním prostorem uprostřed. Byl určen k transportu zboží a dopravě. Všechny tyto lodě byly schopné plavby přes Atlantik (kopie gokstadské lodě hravě doplula do Chicaga) a staly se klíčem k úspěchu vikingů. Na výpady z lodí na pevninu, kdy se útočníci mohli vzápětí vrátit zpět na palubu a zmizet na moři, tehdy nebyli nikde připraveni. Lodě se staly předmětem kultu a součástí kultury (sloužily jako pohřebiště, byly zdobeny dřevořezbou, skaldi o nich skládali básně).

			Vikinské výpravy

			Zprávy současníků o nájezdech vikingů pocházejí vesměs od mužů církve a je třeba je brát rezervou. Na křesťany na britských ostrovech působilo náhlé zjevení mohutných lodí s neznámých muži, vyzbrojenými meči a kopími nepochybně děsivě. Některé lodě měly na čelnici vyřezaná fantastická zvířata s vypoulenýma očima a propletenými těly a na přídi jim čněla do výše dračí hlava. To hrůzu z cizinců přirozeně umocňovalo. Jestliže dnes zhlédneme tuto umně vyvedenou ornamentiku na lodi a předmětech z oseberského nálezu, rozhodně nenabudeme dojmu, že vikingové byli pustí barbaři.

			V posledních desetiletích 20. století vyvinuli historici velkou snahu o rehabilitaci vikingů. Jejich výpravy nehodnotí jako náhle propuknuvší agresi a živelné pirátství divochů, vidí za nimi především dynamický vývoj skandinávské společnosti, jak jsme jej naznačili v předcházející kapitole. Ten přinesl Seveřanům bojovou převahu. Náčelníci byli s to zorganizovat válečné loďstvo a systematicky plánovat plavby, výpravy za otroky a další kořistí. Překvapující se může zdát ohromný rozměr vikinských aktivit. Expanzi Skandinávců však lze chápat jako pokračování ustavičných konfliktů v našem světadílu od dob tzv. stěhování národů do raného středověku, s tím rozdílem, že zpočátku šlo o pohany, kteří působili zvlášť odstrašujícím dojmem, a proto byly zprávy o nich tak hrůzyplné. Vnitřním důvodem pak mohlo být stoupající množství populace a nedostatek půdy pro druhorozené a další syny a naděje na získání majetku snadnějším a také zajímavějším způsobem než bylo klučení hvozdů.

			Počáteční skutečně pirátské přepady se historici snaží ospravedlnit jako akty odvety. Z archeologických nálezů lze vyvodit, že Seveřané vyplouvali přes Severní moře už před prvním zaznamenaným přepadem. Mezi nimi, Kelty a Pikty v Irsku, Skotsku a na britských ostrovech vládly zpočátku mírumilovné vztahy, náčelníci si mezi sebou vyměňovali dary a zřejmě respektovali zvyky a náboženství druhé strany. Záhy však začala mezi Seveřany, usazenými v Británii, působit anglosaská křesťanská misie, která byla pravděpodobně provázena násilím proti pohanům obdobně, jako to činil Karel Veliký při šíření křesťanství mezi Sasy. První přepady křesťanských center ve Skotsku, Anglii a Irsku Seveřany by pak byly logickou odvetou. Jiná věc je, že snadná vítězství nad pokojnými mnichy a bohatá kořist zlata a stříbra z dobytých klášterů Seveřany zlákala a podobné výpravy se pro určitou vrstvu obyvatel záhy staly vyhledávanou živností, ba životním stylem. Výpravy nazývali víking (žen. rodu) a toho, kdo je podnikal, mužským rodem víkingr. Existuje několik návrhů, jak vznik tohoto slova vysvětlit: ze staroanglického wic – město, obchodní středisko, opevněný tábor, ze staroseverského vík – záliv (kde ozbrojenci číhali), nebo Vík – kraj kolem Oslofjordu, nebo dokonce z víkja – uhnout (čili ten, kdo odbočoval z domácích traktů a obvyklého kurzu, aby kořistil). 

			Někdo musel vikinské výpravy organizovat a „financovat“. Archeologické nálezy a historická místní jména potvrzují, že na území Skandinávie existovala malá lokální seskupení, v jejichž čele stál náčelník, který si v případě bojových výpadů říkal podle germánského zvyku král. V Norsku o tom svědčí místní názvy jako Ringerike, Romerike, Telemark aj. Rozsáhlejší území měla svůj sněm, ting, s vlastními zákony, na němž se scházeli a rozhodovali všichni svobodní sedláci, vlastníci půdy. Náčelníci, kteří se věnovali převáženě či výhradně vikinským výpravám, se nazývali námořní králové. Kolem nich se vytvořila vybraná válečnická elita, schopná výpravy iniciovat a vést.

			První známé přepadení pohany, pravděpodobně z Norska, a vyrabování kostela na ostrově Lindisfarne u pobřeží severovýchodní Anglie zaznamenal roku 793 irský učenec u franckého dvora Alcuin. Dva roky nato vyloupili severští ozbrojenci klášter sv. Columba na ostrově Iona a zaútočili na pobřeží Irska. Celkem zaznamenávají irské anály v období 795–810 dvacet šest přepadů vikingy (ale také 87 vzájemných přepadů Irů). Seveřané však záhy zamířili i k břehům kontinentu: roku 799 napadli klášter sv. Philiberta na ostrově Noirmoutier v ústí Loiry a v 9. století se jejich aktivita stupňovala. Zprvu čistě pirátské, krátkodobé nájezdy záhy přerostly ve větší výpravy s cílem podmanit si a kolonizovat cizí území a posléze pak v mohutná válečná tažení, která už byla výrazem dobyvatelských ambicí králů.

			V první fázi vikinské epochy není důležité rozlišovat národnost vikingů. Posádky lodí byly smíšené a jednotlivci se nezabývali tím, jsou-li Dánové, Norové nebo Švédové. Anglosasové říkali všem Seveřanům Dánové, Frankové zase Normani a pro středověké latinské autory byli prostě pirates. Jejich jazyk, tehdy ještě společný, nazývali jak cizinci, tak sami Seveřané dánský (dǫnsk tunga), jak si navykli říkat na samém počátku uvědomování si jazykového společenství Skandinávců oproti kontinentálním Germánům. Hranice mezi zeměmi byly nejasné a k odlišení příslušnosti k té či oné zemi chybělo sjednocující mocenské centrum, s nímž by se lidé mohli identifikovat. Nicméně směr, kterým se ubíraly plavby z jednotlivých částí Skandinávie pod vedením místních náčelníků, je zřetelný a do značné míry daný zeměpisnou polohou výchozí země. Na některých cizích územích se zájmy vikingů, hlavně z Norska a Dánska, střetávaly a Seveřané pak nejednou bojovali proti sobě navzájem, jindy v bitvách proti místním panovníkům své síly naopak spojili.

			Ze Švédska vyplouvali vikingové na východ: do východního Pobaltí, finské oblasti kolem Ladožského jezera, do Ruska a po velkých ruských řekách do Černého moře a přes ně až do Cařihradu. Po Volze mířili do moře Kaspického a odtud už po souši pokračovali do Bagdádu a arabských zemí. Jejich výpravy byly vedeny hlavně obchodními zájmy a magnetem pro ně bylo orientální zboží. Ve Švédsku a na Gotlandu bylo nalezeno na 80 000 arabských mincí.

			Dánští a norští vikingové mířili ponejvíce na britské ostrovy a do Francie. V 9. století podnikali větší výpravy do Fríska a na západní pobřeží Francie. Jejich cílem bylo kořistění, a tak se místní obyvatelstvo často z drancování vykupovalo penězi. Roku 841 se objevili na Seině a mezi lety 845–889 dobyli několikrát Paříž. Dominovali mezi nimi Dánové, ale je zaznamenána i účast Norů. Při přepadu Nantes z Loiry roku 843 soudobý analista věděl, že piráti jsou westfaldingi, tj. lidi z norského Vestfoldu. V Normandii a Flandrech měli Skandinávci tendenci usazovat se natrvalo. Těžko říci, jak velké jejich osady byly, ale kromě názvu Normandie se nachází v místních i osobních jménech mnoho severských slov. Roku 911 přenechal francký král Karel Prosťáček celou Normandii jako vévodství vikinskému náčelníkovi Rollovi, který je v pozdějších ságách ztotožněn s norským hrdinou Göngu-Hrólfem, synem jarla Rögnvalda z Møre. Normani ve Francii během několika generací splynuli s místním obyvatelstvem. Vikingové operovali také podél pobřeží Španělska a Portugalska, v letech 859–860 propluli branou do Středozemního moře, Gibraltarem, a dostali se do severní Itálie, do Pisy a Luny, kterou pokládali za Řím.

			Důležitější pro politický i kulturní vývoj Norů byly vikinské výpravy do Británie. Zde se také brzy projevily dobyvačné choutky severských náčelníků. Roku 865 připlulo do Anglie „velké vikinské vojsko“, jak je nazývají anglické prameny. Zůstalo v jižní Anglii několik desetiletí a vyvrátilo několik anglických domén. Nezávislý zůstal jen Wessex pod Alfredem Velikým (871–900). Roku 878 vzniklo v Anglii samostatné království pod dánskou vládou, danelag, tzn. společenství, kde platily dánské zákony. Po roce 900 toto území postupně dobývali wessexští králové, až definitivně uspěl král Æthelstan roku 937. Roku 954 padla poslední vikinská država severnějším směrem s opěrným bodem v Yorku, kde měli největší vliv Norové v čele s králem Eirikem Krvavou sekyrou. Po půl století sem podnikl nový útok dánský král Svein Vidlí vous s cílem získat anglickou korunu. Dobyl území roku 1013 a po jeho smrti se stal anglickým králem jeho syn Knut Veliký. Vláda dánských králů v Anglii končí až smrtí Knutova syna Hardeknuta roku 1042. Pokus norského krále Haralda Krutého o ovládnutí Anglie byl odražen roku 1066. Nájezdy vikingů na anglické břehy však neustaly ani po dobytí Anglie normandským vévodou Vilémem Dobyvatelem roku 1066, krátce po porážce Haralda Krutého.

			V Irsku dominovali mezi „cizáky“, jak Seveřany nazývali Irové, Norové. Zprvu přepadali kláštery, ale roku 840/841 poprvé přezimovali v Ulsteru u jezera Lough Neagh, kam pronikli svými loděmi. Následujícího roku dorazili další na řeku Liffy, kde vybudovali opevnění Dublinu. Časem pak založili na irském území další města: Waterford, Limerick, Wexford, Cork. Byla to pestrá množina skandinávsko-irských domén a malých království s nejasnými politickými poměry. V Irsku se odbývaly boje mezi vikingy navzájem, „bílých“ (Norů) proti „černým“ (Dánům), nejspíš podle barvy na štítech. Podle islandských pramenů roku 835 zvítězil a stal se králem Nor Olav Bílý, jehož matka se po jeho pozdější porážce a smrti vystěhovala na Island. Norští vikingové nedokázali získat nad Iry trvalejší nadvládu. Irští králové proti nim zarputile bojovali, stejně jako proti sobě navzájem v různých aliancích s cizinci. „Lidé z východu“, jak Irové nazývali norské obyvatele Dublinu, si nicméně udrželi nezávislost až do konce 12. století, kdy zabrali Irsko Angličané. V Dublinu se také zachovaly nejpočetnější vikinské památky na cizím území.

			Skandinávcům s převahou Norů se podařilo trvale kolonizovat největší keltské ostrovy při pobřeží Skotska a norští králové si po několik století činili nároky na vládu nad nimi. Shetlandy, Orkneje, ale i severní cíp Skotska byly osídleny výhradně skandinávskými usedlíky, kteří vytlačili Kelty. Na ostrovech u skotského západního pobřeží, na Hebridách až po ostrov Man v Irském moři, žilo smíšené skandinávsko-keltské obyvatelstvo. Také severní Anglie měla podle archeologických nálezů a místních jmen smíšené skandinávsko-anglické obyvatele.
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					Trasy vikinských výprav v Evropě

				

			

			Součástí vikinských plaveb Norů po bouřlivém oceánu a odchylek z kurzu vinou nepříznivého větru byly i objevy nových zemí na západ od Norska, i když na dvě z nich už před nimi vstoupili irští poustevníci. Začátkem 9. století (podle irského mnicha Dicuila roku 825) objevili Norové Faerské ostrovy, časem je osídlili a vytvořili tam nové etnikum, Faeřany. O něco později přistáli první Skandinávci u Islandu. Masivní osidlování tohoto ostrova v době norského krále Haralda Krásnovlasého popisuje islandská Kniha o záboru země.

			Zbloudilí plavci z Islandu pak objevili další ostrov dále na západě, Grónsko. Dvě ságy z 13. století, Sága o Eiríku Zrzavém a Sága o Gróňanech, objev Grónska a jeho osídlení z Islandu podrobně popisují. Zásluhu o osídlení připisují Eiríku Torvaldssonovi Zrzavému, rodilému Norovi, který kvůli tomu, že se dopustil vraždy musel přesídlit na Island a tam, po dalším zabití a odsouzení k vyhnanství, inicioval vystěhovaleckou vlnu do Grónska (snad roku 986). Vystěhovalci založili na jihozápadním pobřeží ostrova dvě sídliště, která v době rozkvětu čítala kolem 3 000 lidí, živících se dobytkářstvím a lovem. Jejich kultura byla odvozená od islandské, křesťanství přijali také kolem roku 1000 a měli vlastní biskupství, šestnáct kostelů a dva kláštery. Životně důležité obchodní styky s Islandem a Norskem postupně ustaly a zřejmě někdy v 15. století severští obyvatelé v Grónsku zcela vymizeli.

			Z Grónska zahnaly bouře lodě zákonitě dál na západ, až k břehům Ameriky. Příběh o objevení Nového světa obsahují obě zmíněné ságy o Grónsku, které se v detailech liší. Na základě jejich vyhodnocení připisují dnes badatelé sám objev nové pevniny Islanďanovi Bjarnimu Herjólfssonovi. Obě ságy se však shodují v tom, že první, kdo u ní přistál a prozkoumal ji, byl rodilý Islanďan Leifur Eiríksson, syn Eiríka Zrzavého. Ten také dal pevnině jméno Vinland (země luk, spíše než Vínland – země vína). Tři roky po něm zorganizoval expedici tří lodí s veškerou výbavou pro kolonizaci další Islanďan, Torfinn Karlsefni. Ten pojmenoval i další části pevniny Helluland (země plochých kamenů, zřejmě Baffinův ostrov) a Markland (země lesů, Labrador) a ve Vinlandu realizoval tříletý pokus o usazení. Snaha o lokalizaci Vinlandu byla vcelku přesvědčivě dovršena týmem norského archeologa Helgeho Ingstada v roce 1960. Ten objevil v L’ Anse aux Meadows na severním mysu Newfoundlandu pozůstatky osídlení s nálezy jasně severského původu. Radiouhlíkové datování potvrdilo jejich přináležitost do doby kolem roku 1000.

			Organizované plavby otevřeným oceánem s cílem kolonizace nových zemí byly nejdůležitějším příspěvkem vikinské epochy k dějinám Evropy. Je otázkou, jak se tehdejší Seveřané mohli na moři orientovat. V ságách se hovoří o „kamenu ukazujícím cestu“ nebo o „slunečním kamenu“, zřejmě o nějakém nerostu, umožňujícím určit polohu slunce při zatažené obloze. Snad měli jakési sluneční hodiny nebo tyčku, ukazující stín, aby mohli stanovit přímku sever – jih a kombinovat ji s polohou slunce a postavením hvězd. V grónském sídlišti objevili archeologové fragment kotoučku z dubového dřeva s hustými zářezy po obvodu, které někteří odborníci považují za stupnici světových stran. Geografická představa světa Seveřanů byla primitivní; odpovídala představě mytologické a poznatkům z vikinských plaveb. Podle jednoho islandského rukopisu, datovaného přibližně do roku 1300, Seveřané věřili, že země je plochý disk, obklopený oceánem. Atlantik je pouhé vnitřní moře, Grónsko navazuje na zemi u Bílého moře na severu a Vinland je výběžkem Afriky na jihu.

			Mytologie a náboženský kult

			Skandinávští Germáni měli společné náboženství, o jehož autentické podobě však víme velmi málo, i když o dost víc než u ostatních Germánů. Kult stejných bohů je v celé Skandinávii doložen místními i osobními jmény, nápisy a kresbami na runových kamenech, soškami, amulety a jinými artefakty. Líčení pohanských obřadů pochází až z doby křesťanské, nejčastěji ze ság, ale i z cizích pramenů, z nichž nejcennější je popis pohanské svatyně ve švédské Uppsale v Dějinách hamburské církve Adama Brémského. Tento severoněmecký církevní dějepisec z 11. století sice ve Švédsku zřejmě nikdy nebyl, ale měl dobré informátory, mezi nimi dánského krále Sveina Eskildssona. Vypráví mimo jiné o obětním aktu v Uppsale, při němž jsou kromě zvířat obětováni i lidé. Jeho tvrzení sice není doloženo archeologickými vykopávkami, ale posiluje ho nález tkaniny z oseberské lodi, na níž jsou zobrazeny visící postavy, a snad i strofa z eddické písně Výroky Vysokého, v níž Ódin takto obětuje sám sobě. Obětní akt se ve staronorštině nazýval blót, to znamená posílení, naplnění magickou silou čili zmobilizování boha k tomu, aby obětníkům splnil přání. Obřad byl spojen jako v jiných náboženstvích s hostinou (öl), jejíž hlavní součástí bylo pití. Öl se konal i při jiných náboženských obřadech, například při narození dítěte, svatbě, pohřbu, převzetí dědictví. V ságách se říká, že dítě bylo při udělování jména poléváno vodou, což však bude možná vliv křesťanství. Jistá je naopak podle místních názvů existence pohanských svatyň, hof, jejichž kněží se nazývali goði (od slova goð– bůh) .

			Mnohem více toho víme o severské mytologii, a to díky písemným památkám, zapsaným a dochovaným výhradně na Islandu. Nejdůležitější z nich jsou Starší Edda, Mladší Edda Snorriho Sturlusona a básně pohanských skaldů. Nejcennější kniha severského středověku, tzv. Královský rukopis (Codex Regius) Starší Eddy, obsahuje anonymní mytologické a hrdinské písně, které vznikaly v Norsku a na Islandu zřejmě od 9. století. Jsou složeny v aliteračním metru, které je společné poezii všech Starogermánů. Látky básní hrdinských sahají až do období stěhování národů a objevují se i v epice anglosaské a německé. Mytologické básně jsou však naprosto jedinečné. Vyprávějí příběhy o bozích, jejichž jména – bez jakékoliv epické souvislosti – se v několika případech vyskytují i u ostatních Germánů, například v názvech některých dnů. Eddické písně byly ústně tradovány až do doby, kdy je nějaký Islanďan sebral, zredigoval a zapsal (kolem roku 1220, Královský rukopis byl pořízen až kolem roku 1270). Někdy v té době napsal Snorri Sturluson svou vlastní Mladší Eddu jako příručku pro básníky, v níž mimo jiné převedl do prózy a převyprávěl řadu mýtů, charakterizoval jednotlivé bohy a bohyně a podle jedné z eddických písní, Vědminy věštby, shrnul pohanskou představu o vzniku a uspořádání světa a celého severského pantheonu. Problém obou Edd, pokud jde o věrohodnost mytologie, je v tom, že byly napsány až v době hlubokého křesťanství a že se nezachovaly v originále, nýbrž v opisech. Eddické písně jsou dílem básníků, navíc poznamenaným měnícím se ústním přednesem mnoha generací dílem už v křesťanském období. Snorriho Edda je naopak dílo literární, sepsané křesťanem, a k tomu neobvykle kreativním vypravěčem. Básně skaldů, kteří patrně dobře znali mytologii i hrdinské pověsti, jsou nejvěrohodnější, protože vznikly v době pohanství a díky své složité metrice se zachovaly poměrně nezměněné. Námětem skaldů bylo především líčení vojenských tažení a činů panovníka, nikoliv mytologické příběhy. Při tvorbě svých básnických opisů, kenningů, nicméně často sahali pro příměry do mytologie, za nimiž se někdy skrývá celý příběh. Takovéto opisy nám však mohou nanejvýš potvrdit existenci a stáří jednotlivých mýtů obsažených v Eddách.

			Takzvaná eddická mytologie, zachovaná jednak ve veršované formě orálních eddických písní, jednak v prozaické literární formě Snorriho, tedy vypovídá o poslední fázi severského pohanství už značně narušeného křesťanskými představami. Bohové jsou v této mytologii zlidštěni, mají i lidské slabosti a nejednou dokonce sklízejí posměch. Jejich příběhy jsou spíše pohádkami s bohy v hlavní úloze a odrážejí více individuální vědomí tvůrců než kolektivní vědomí společnosti. Původní mýty, tj. příběhy o významu „mocností“ v životě lidí, musí badatelé z archaických vrstev eddické mytologie pracně dobývat. Jisté závěry o náboženských představách pohanských Norů však učinit lze.

			Soudě podle onomastických a výtvarných dokladů a zmínek v ságách o pohanské době pěstovali Seveřané nejvíce kult plodnosti, jak je u zemědělců běžné. Ve Skandinávii o něm máme prastaré doklady na skalních rytinách (helleristninger) z doby bronzové, které kromě jiných symbolů zobrazují i postavy s nadměrným falem a sluneční kolo. Velké množství norských usedlostí má název složený ze jména boha, například Torsvoll (Tór), Ullensake (Ull), Nerdrum, Norderhov (Njörd). Tór byl podle mytologie fyzicky nejzdatnější bůh a jeho hlavním úkolem bylo bránit bohy před nepřátelskými bytostmi – obry (jötuny, tursy, trolly). Byl bohem hromu a ovlivňoval tedy počasí a úrodu. Ull byl Tórovým synem, podle mytologie bohem lovců a lyžařů. Njörd byl bohem mořeplavců a jeho syn Frey bohem plodnosti. Dochované sošky a kresby muže s velký falem znázorňují zřejmě Freye; tak ho také popisuje v kapitole o uppsalské svatyni Adam Brémský.

			Jeden z ústředních příběhů mytologie líčí utkání dvou skupin bohů, ásů a vanů, které bylo uzavřeno smírem a přijetím vanů (Njörda, Freye a jeho sestry, bohyně lásky Freyji) mezi ásy. Tento mýtus patrně zrcadlí konkurenci dvou různých náboženství, která postupně splynula: kultu autochtonních skandinávských božstev plodnosti (vanů) a víry na ásy, která přišla z kontinentu, zřejmě z německého území. V mytologii je nejvyšším bohem ásů Ódin, Otec veškerenstva, bůh boje, smrti, čaroděj s šamanskými rysy a nositel kultury: je dárcem básnictví a run, které symbolizují nejvyšší moudrost. Ódin patří vedle Týra k nejstarším germánským božstvům a je doložen u Anglosasů, Langobardů a Sasů (Wotan, Woden). Ve Skandinávii je kult Ódina doložen poměrně málo. Zřejmě ho uctívali hlavně vyšší vrstvy, vikingové a skaldové, jak dosvědčují verše v eddické Písni o Hárbardovi: „Ódin má jarly, již v boji padají, a Tór jen tlupu otroků.“

			V mytologii existuje ještě řada dalších bohů a bohyň, ale také nižších mytických bytostí jako norny (tvůrkyně osudu lidí), fylgje (průvodkyně lidí) a valkyrje, které asistují Ódinovi při určování toho, který bojovník padne v boji a odejde k němu do Valhaly. V přírodě pak žijí álfové, skřítci a další bytosti, které vesměs vstoupily do lidového folkloru křesťanské epochy.

			Námětem mnoha mýtů je nepřátelství mezi bohy a obry, tedy základní existenciální protiklad pozitivních a ničivých sil běžný ve všech náboženstvích. Na rozdíl od křesťanství nedominuje v severském pohanství triumfující naděje, nýbrž tragický pesimismus: ničivé síly od vzniku světa stále číhají a nakonec při ragnaröku, zániku bohů, zvítězí. Silným vědomím zániku je prodchnuta nejmonumentálnější eddická píseň Vědmina věštba, podle níž si můžeme udělat představu o celé pohanské kosmogonii až po konec světa. Její závěr s nadějí vzniku světa nového přičítáme křesťanskému vlivu. Také mytický strom života, jasan Yggdrasil, neustále nahlodávají ničivé síly, ztělesněné různými lesními zvířaty.

			O víře severských pohanů v posmrtný život nejlépe vypovídají, jako v jiných náboženstvích, hroby a jejich výbava. Jak si posmrtný život představovali, víme z mytologie, která je v tomto bodě nejspíš hodně poznamenaná vikinskou etikou. Neradostné podsvětí pro obyčejné smrtelníky v ní představuje Hel s vládkyní stejného jména. Zato muži, kteří padnou v boji, se až do ragnaröku veselí v Ódinově Valhale. Potom vytáhnou po boku bohů bojovat s netvory. Celé prostředí Valhaly a činnost padlých hrdinů je nepochybně plodem vikinských představ. Pro ženy zde není místo, valkýry tam působí pouze coby obsluha. Nicméně Ódin sdílí padlé bojovníky, einherje, společně s bohyní Freyjou.

			Umění

			Zatímco mytologické a hrdinské písně eddického typu jsou anonymní a na jejich formování se podíleli přednašeči mnoha generací, autory většiny skaldských básní známe jménem. Skaldi v užším smyslu slova byli dvorští básníci, vysoce respektované a bohatě odměňované osoby, obvykle členové královy či jarlovy družiny. U dvora měli funkci jakýchsi kronikářů, jejich úkolem bylo zvěčňovat v básních slavné činy vládců. Původ skaldského uměleckého stylu je zahalen tmou, víme jen tolik, že první jmenovití skaldi byli Norové. Nejstarší skald, jehož verše se dochovaly, se jmenoval Bragi Boddason a žil v první polovině 9. století. V několika dochovaných strofách popisuje mytologické scény nakreslené na štítu, který mu daroval jarl a viking Ragnar Lodbrokk. Skaldská básnická technika je v nich už plně rozvinuta. Známe i jména a básně dalších norských skaldů, zdá se však, že od poloviny 10. století uzurpovali čestnou a v jistém smyslu lukrativní funkci dvorských básníků už plně Islanďané.

			Slovesné umění vikinské epochy bytostně tkvělo v pohanské etice a mytickém myšlení nejen obsahem, ale i formou. Eddická poezie i skaldské básnictví se vyvinuly ze společné germánské tradice v Norsku, odkud si je vystěhovalci přivezli na Island. Oba typy básnictví mají společnou formu, skaldi ji však vybrousili do větší rytmické pravidelnosti a stylové složitosti.

			Základním stavebním prvkem germánského verše je aliterace, tj. rýmování začátečních hlásek slov v předepsané přízvučné slabice: jedna nebo dvě hlásky v lichém verši jsou stejné jako začáteční hláska prvního přízvučného slova v sudém verši. Zpravidla osm veršů s třemi přízvuky tvoří strofu. Nejzajímavější specifikou severského básnického stylu jsou opisy běžných substantiv – buď jednoslovnými poetismy, heiti, nebo minimálně dvouslovnými kenningy, například „ryba vřesu“ = had, „dárce prstenů“ = štědrý muž, rozumí se kníže, apod. Tuto techniku rozpracovali skaldi v samu podstatu skaldského umění. Jednotlivé části kenningu mohli dále nahrazovat dalšími opisy a ty opět dalšími; zachovaly se kenningy až sedmičlenné. Obsah výpovědi bývá přitom banální. Řekl-li skald například, že dárce prstenů předhodil koni obryně (tj. vlku) k pití pot meče (tj. krev zabitého bojovníka), vyjádřil jen to, že kníže zvítězil nad nepřáteli, tedy fakt, který skaldi sdělovali různými kenningy často. Ve skaldské básni tvoří kenningy zhusta převážnou část slovní zásoby, která by byla bez opisů velmi chudá. Jednotvárnost obsahu nahrazoval skald tím, že pomocí kenningů dodával básni více dimenzí. Opsal-li například zlato kenningem „Freyjin pláč“, evokoval tím v posluchači příběh o bohyni, oplakávající svého nezvěstného manžela zlatými slzami. Takovéto aluze na mytologii a hrdinské pověsti obohacovaly strohou a spíše zpravodajskou výpověď básní o další, epický rozměr, tj. o příběh, skrytý v kenningu. Unikátní je na skaldské poezii také slovosled. Každá strofa se sémanticky i syntakticky dělí na dvě polostrofy, uvnitř kterých je však slovosled oproti próze zdánlivě úplně volný, rozhodně nepřirozený. Rozdělené mohou být i části vícečlenného kenningu. Přednes básně kladl tedy velké nároky na posluchačovu představivost, znalost skaldské poetiky, ale také intelekt.

			Komplikovaná skaldská poetika nebyla pouhou veršotepeckou ekvilibristikou, nýbrž výrazem určitého uměleckého záměru, jehož účelem bylo vyburcovat posluchačovu fantazii a poskytnout mu vedle aktuální výpovědi požitek z luštění smyslu propletených básnických ozdob, do nichž byla výpověď zahalena. Estetické cítění skaldů, potažmo jejich technika, má mnoho společného s dekorativním ornamentem výtvarných artefaktů vikinské epochy. Jím byly zřejmě zdobené, podobně jako na runových kamenech, i scény, zobrazené na štítech, zdech domů apod., které v básních líčili nejstarší skaldi.

			Ve vikinském období vyvrcholil ve Skandinávii vývoj tzv. zvířecí ornamentiky, která se zde ujala od doby stěhování národů. Zda byla inspirována pozdně římským nebo skýtským dekorativním uměním, zůstává v oblasti dohadů. V každém případě ze Skandinávie pochází mnoho oděvních spon a jiných kovových předmětů, zdobených řadou, spirálou nebo propletencem těl silně stylizovaných zvířat, plazů a ptáků, někdy se zabudovanou podobou vytřeštěné lidské tváře. Všechny svědčí o vynikající řemeslnické práci tvůrců, zlatníků a kovotepců. Ve vikinské době došlo zřejmě k tomu, že se individuální práce postupně změnila v produkci ve větších sériích a řemeslnický rozmach nabyl na kvantitě i kvalitě. V Norsku poskytuje nejlepší obraz o všestrannosti dobových umělců nález oseberské pohřební lodi z první poloviny 9. století. Výbava nebožky (možná babičky Haralda Krásnovlasého?) reprezentuje artefakty, které existovaly v domácnosti aristokratické rodiny. Obsahuje zdobené předměty z různého materiálu a k různým účelům, mimo jiné šperky, tkaniny, sáně, vozík, truhlice, sakrální sloupky a v neposlední řadě samotnou loď. Představuje tedy výtvory kovotepců, rytců a řezbářů. Kromě reliéfů, zobrazujících scény z mytologie, zaplňují prázdné plochy především nejrůznější varianty rafinovaně vyvedeného zvířecího ornamentu. Fantastičtí plazi a gryfi se v něm nepřirozeně vinou a vzájemně proplétají bez zřetelného počátku a konce, přičemž celek působí nejen neobyčejně rytmicky, ale také vyváženě a harmonicky díky přísné symetrii, která dává ornamentu vnitřní řád, podobně jako jej dávají přísné metrické zákony skaldské strofě.

			Křesťanství

			I když Skandinávci byli pohané, dostávali se při vikinských výpravách do styku s křesťany nejen v boji, ale i při obchodování a v každodenním soužití tam, kde se pokoušeli usadit. Zejména severská sídliště na britských ostrovech a v Irsku byla vystavena silnému křesťanskému vlivu. Křesťané se snažili pohanům vyhýbat, a proto bylo zcela běžné, že se severští kupci i vikingové dali z pragmatických důvodů „primsignovat“, tj. požehnat křížem, aby se s nimi křesťané směli stýkat. Ale i sama víra v pohanské ásy byla u zcestovalých Skandinávců postupně nahlodávána. Záhy seznali, že ve jménu křesťanství si mocichtiví králové s úspěchem podmaňovali celé pohanské národy. To mohlo působit jako hrozba, ale také jako výzva. „Bílý Kristus“, jak nazývali boha křesťanů, se zdál být mocným božstvem. Vikinské výpravy měly pro Seveřany velký civilizační význam. Nejen že si z ciziny přiváželi nové oděvy, nástroje, zbraně, gastronomické zvyklosti a stovky otroků s jejich znalostmi, ale na vlastní oči také viděli, jak probíhají křesťanské obřady a jak si počínají křesťanští panovníci.

			O christianizaci Skandinávců se pokoušeli jako první Němci. Roku 831 založil východofrancký král Ludvík Pobožný v Hamburku arcibiskupství pro celý germánský a slovanský sever, tedy i pro Skandinávii. Z této oblasti pozdějšího Německa mířily do Skandinávie první křesťanské misie, především do Dánska a Švédska v blízké baltské oblasti. Roku 845 Hamburk vypálili dánští vikingové a sídlo arcibiskupa bylo přestěhováno do Brém. Odtud pak misie do Skandinávie pokračovala, nicméně se zanedbatelnými výsledky. Až o století později porazil německý císař Jindřich I. Dány na válečném poli a proklestil cestu křesťanství v Dánsku. O jeho přijetí se tam přičinil Harald Modrozub (+986?), příslušník silné královské dynastie se sídlem v jutském Jellingu. Harald dal v Jellingu vztyčit na počest svého otce Gorma a matky Thyry runový kámen s obrazem Krista uprostřed pohanského zvířecího ornamentu a s nápisem, který končí slovy: „učinil z Dánů křesťany“. O šíření nové víry mezi lidem se zasazoval jeho vnuk Knut Veliký, rozhodující však byla podpora říšské církve. Ta do Dánska vysílala duchovní, kteří zakládali a spravovali první dánská biskupství, podřízená arcibiskupství v Brémách. Roku 1103 uspěly pokusy Dánů osvobodit se z područí říšské církve založením arcibiskupství pro celou Skandinávii v tehdy dánském Lundu. Dánsko mělo před ostatní Skandinávií předstih nejen v konverzi a etablování křesťanské církve, ale i ve zkušenostech králů s tím, jak budovat křesťanský stát. To mělo ve středověku zásadní důsledky pro Norsko.

			Také christianizace Norska probíhala v režii panovníků, především v kontaktu s Anglosasy. První křesťanští králové byli vikingové, kteří měli čilé styky s anglickými králi a podstoupili křest v Anglii. Šíření křesťanství se stalo součástí jejich boje o moc.

			Společnost

			Vikinské výpravy urychlily vývoj norské společnosti. Rod jako základní jednotka společenství sice zůstal důležitý, ale tím, že někteří členové rodu vyjížděli na výpravy jako piráti, obchodníci či kolonizátoři, se rozvolnily rodové svazky a vytvořila se nová společenství. Geografická mobilita se zvýšila i vnitřní kolonizací země při rychle rostoucím počtu obyvatel. Ve staronorské společnosti nevládl přísný patriarchát: vdaná žena si podržela příslušnost k vlastnímu rodu a i pro děti byly příbuzenské svazky s matčinou rodinou stejně důležité jako s rodinou otcovou. Společnost tedy sestávala z jednotlivých rodin, kde svazky šly asymetricky napříč a křížem jednotlivými rody. Mimo společnost zůstávali otroci, kterých byl ve Skandinávii díky vikinskému kořistění poměrně velký počet.

			Prostorná, řídce osídlená Skandinávie měla dosud daleko k jiné než geografické celistvosti. Na historickou mapu vrhají světlo pouze názvy určitých krajů, zprostředkované až pozdější literaturou, především ságami. Jméno, z něhož vznikl název Norska, Norvegr (z Norðr vegr – severní cesta), nebylo na začátku vikinského období ještě názvem země, ale označovalo předlouhou námořní trasu, která vedla kolem západního pobřeží a přilehlých ostrůvků a břehů Skandinávie až k Bílému moři do Bjarmalandu (země Bjarmů, tj. finsky mluvících Karelů) u ústí Dviny, kde se nachází dnešní Archandělsk. Jak byla krajová společenství řízena, nevíme. Za jisté považujeme prostřednictvím islandských pramenů pouze to, že se sedláci z jednotlivých území scházeli na sněmu, kde se dohadovali o společných záležitostech a sporech, a že se řídili vlastními zákony. Příslušnost ke stejným zákonům byla to jediné, co určovalo jejich společnou identitu. Staronorské slovo lag znamenalo v historické době jak veškeré právní normy společnosti, tak tu část země, jejíž obyvatelé těmto normám podléhali a měli společný sněm (odtud např. původ názvu Trøndelag). Někdy v průběhu vikinské epochy se na norském území vytvořily čtyři velké sněmovní svazy, do nichž se zřejmě spojila menší sněmovní společenství. Označovaly se jménem místa, kde se scházel příslušný sněm (ting): Gulatingslagen v západním Norsku (Vestlandu) od Romsdalen na severu asi až po Jæren na jihu, Frostatingslagen v Trøndelagu ve středním Norsku, Eidsivatingslagen ve východní, vnitrozemské části země (Østlandu) a Borgartingslagen v krajích kolem Oslofjordu.

			Na sever od Trøndelagu, přibližně v dnešním Tromsu, se nacházel nejužší pruh země, ohraničený po celé délce pohořím a na severu horami a náhorní plošinou Finnmarky. Tato země dostala ve středověku jméno Hålogaland a byla, stejně jako Finnmark nejméně osídlena a prozkoumána. Žili tam převážně Sámové (Evropané byli zvyklí je nazývat Laponci), kterým Seveřané říkali Finnové – kdežto Finům říkali Kvenové (Finnmark tedy znamená marka Sámů) – a od nichž získávali vzácné zboží k obchodní směně, kožešiny, kůže, peří, velrybí kosti a kly mrožů.

			Kupodivu právě od muže z Hålogalandu pochází nejstarší zpráva o Norsku, které si historici velmi váží, a to proto, že je nejen dobová, ale i střízlivá. Muž jménem Ottar navštívil kolem roku 880 dvůr anglického krále Alfreda Velikého a vyprávěl tam o zemi, z níž pocházel. Král Alfred dal jeho vyprávění zapsat a připojil je k svému anglosaskému překladu latinské kroniky světa od španělského mnicha Orosia. Příběh se zachoval v rukopisu z počátku 11. století. Z Ottarovy poměrně dlouhé zprávy vyplývá, že plul z Hålogalandu nejprve na jih do Skiringssalu (pozdější Kaupang u dnešního Larviku ve Vestfoldu), kde zřejmě směnil zboží, a dále do dalšího přístavu, Hedeby v jižním Jutsku, a odtud do Wessexu ke králi Alfredovi. Závažné z jeho zprávy je zjištění, že na jihu Norska existovalo v druhé polovině 9. století obchodní centrum, že Sámové platili Norům odvody ve formě cenného zboží, tzv. finskou daň, finneskatt, kterou známe ze ság, a že Nor usazený v Hålogalandu, jenž měl poměrně malé hospodářství (krávy, ovce, vepře po dvaceti kusech, ale též 600 ochočených sobů), z daně a výměny zboží se Sámy zbohatl a byl přijat u anglického dvora jako významný host. V Alfrédově zpracování Ottarovy zprávy se vyskytují také geografické názvy hostovy země Norðweg a Norðmannaland (země severních lidí, Norů).

			Ottar byl soudě podle jeho činnosti a postavení jeden z mnoha høvdingů (höfðingi), jak staří Norové nazývali náčelníky či velmože, kteří se domohli určité moci z titulu svého bohatství, významného rodu, obratnosti v boji apod. Snad jim příslušela organizace místních sněmů a pravděpodobně také péče o pohanskou svatyni. Mezi høvdingy a sedláky panoval ryze osobní vztah patrona, který poskytuje ochranu a pomoc, a klienta, který je loajální a podporuje patronovy zájmy, zejména vojenské. Høvding nemohl od sedláků vybírat žádné berně, protože byli svobodní; přívrženci se získávali prostřednictvím darů (štědrost je v eddické a skaldské poezii hlavní ctnost). Finská daň byla výjimkou a nejspíš výrazem nadřazenosti usazeného zemědělce nad kočovnými lovci nebo prostě diskriminací jiné rasy. Je však přirozené, že své ekonomické síly, nabyté například kořistěním a obchodem, høvdingové užívali k mocenským cílům. Panovala mezi nimi rivalita i vzájemné spojenectví proti silnějšímu protivníkovi. Ze sedláků-klientů se pak postupně vyvinula jejich vojenská družina. Høvdingové se stali spolu s králi aktéry politických procesů, jejichž cílem bylo sjednocení celé země pod vládou panovníka.

			Soudě podle archeologických nálezů zbraní a luxusního zboží existovalo takových mocenských center høvdingů už v předhistorickém Norsku alespoň dvacet. Názvy některých historických krajů jsou složeny ze slova ríki (např. Romerike), které označovalo moc jednoho vládce nad určitým územím. Germáni si velmi záhy zvykli užívat pro náčelníka takového území či pohyblivé etnické skupiny titulu král (v staroseverštině konungr). Jeho funkce byla původně čistě vojenská, bez jakéhokoli vztahu ke sněmu a právu. K lokálním králům přibyli v době vikingů králové námořní, tj. vůdci velkých vikinských výprav, kteří neměli žádné pevné panství na pevnině. V boji o moc však měl lokální král, který byl zároveň vikinským náčelníkem, lepší vyhlídky. Z konce 9. století, kdy si někteří králové snažili podmanit nejdůležitější kraje země a rozšířit svou ríki, známe také titul jarl (z angl. earl). Byl to nejvyšší titul po králi a patrně ho získával nejmocnější høvding v kraji, popřípadě høvding pověřený králem doménou nad určitým územím. V bojích o moc nad Norskem sehráli významnou roli jarlové z Lade v Trøndelagu.

			

			První pokus o sjednocení Norska: Harald Krásnovlasý a Håkon Dobrý

			Harald Hálfdanarson byl první vikinský král, který se pokusil o ovládnutí Norska a jehož jméno známe díky nejstarším historiografiím, ságám a skaldským básním. Jeho pokus byl však jen jedním z článků dlouhého vývoje, který byl definitivně dovršen až vítězstvím Håkona Håkonssona nad jarlem Skulem roku 1240.

			Snorri Sturluson líčí sjednocení Norska jako politický a vojenský akt, který vyvrcholil vítězstvím Haralda Krásnovlasého v bitvě u Hafrsfjordu roku 872 (podle datování Ariho Moudrého; historici se přiklánějí k době krátce před rokem 900). Harald byl podle Heimskringly králem ve Vestfoldu na západní straně Viku (Oslofjordu), podmanil si Oppland severním směrem a odtud s pomocí svého tchána, mocného Håkona Grjórtgardarsona, pozdějšího jarla z Lade, porazil trønderské høvdingy a zajistil si kontrolu nad Trøndelagem. Nakonec uspořádal tažení do jižního Vestlandu a v bitvě u Hafrsfjordu v Jæren si podmanil tamní høvdingy. Ovládl tak ve spojenectví s jarly z Møre celé západní pobřeží Norska, odkud se otevírala i cesta do Hålogalandu. Z islandské tradice a Heimskringly pochází také pověst, která vysvětluje jeho přízvisko Krásnovlasý: Harald složil slib, že si nebude stříhat ani česat vlasy, dokud nedobude celé Norsko. Současná historická věda zavrhla nejen tuto pověst, ale zpochybnila i údajný rozsah Haraldovy říše a zejména jeho doménu ve Vestfoldu. Obraz vestfoldského vítězného krále a sjednotitele vznikl podle historiků až ve 12. a 13. století, kdy norští králové bojovali s Dány o svrchovanost nad Oslofjordem a bylo tedy zapotřebí zdůraznit jejich slavnou minulost. Islandští středověcí dějepisci zkonstruovali posloupnost norských panovníků zpět do minulosti (srov. Ságu o Ynglinzích) a z rodu Haralda Krásnovlasého učinili zakladatelskou královskou dynastii.

			V době Haralda Krásnovlasého byla v Norsku tři velká mocenská území: Trøndelag s přístupem na sever do Hålogalandu a Finnmarky, Vestland na západě a Østland na východě, kde se nachází také Vestfold, kraje kolem Oslofjordu a celé vnitrozemí na východ od Skandinávského pohoří. O ovládnutí Østlandu se ve středověku pokoušeli se střídavým úspěchem dánští králové a ti byli až do 11. století hlavními konkurenty Norů v boji o moc. Ve středověku patřil Dánům celý jižní cíp dnešního Švédska, tj. Blekinge, Skåne a Halland, zatímco norské kraje se rozprostíraly až na území dnešního švédského Bohuslänu k řece Göta v sousedství dánských provincií. Je tedy přirozené, že dánské a norské zájmy se zejména ve východním Norsku křížily (viz mapa).

			Dobyvatelské úspěchy Haralda Krásnovlasého lze vysvětlit oslabením Dánů vnitřními boji v Dánsku od poloviny 9. do poloviny 10. století. Dánští králové však brzy navázali s perspektivním Haraldovým rodem spojenectví: jedna manželka Haralda Krásnovlasého byla jutská princezna a jeho syn Eirik Krvavá sekyra měl za ženu slavnou Gunnhildu, dceru Gorma Starého z Jellingu. Eirik vládl po smrti Haralda (podle Ariho Moudrého se dožil sedmdesáti let) samostatně jen krátce, zdržoval se v norské državě v Anglii, kde padl v boji s jiným vikinským králem. Jeho nevlastní bratr Håkon, vychovaný u anglického krále Æthelstana, stál 15–20 let v čele území, které zahrnovalo celý Vestland od severního Møre až na jih k Adgeru, a získal též podporu pána Trøndelagu, jarla Sigurda z Lade. Byl prvním norským králem, který byl v Anglii pokřtěn, ale jeho pokus zavést křesťanství v Norsku skončil nezdarem. Sedláci se mu postavili, král se vrátil ke staré víře a skald Eyvind Skáldaspillir (Kaziskald) mohl ve své básni – epitafu vylíčit jeho slavný vstup do Valhaly po bitvě u Stordu. Od svých krajanů si Håkon získal přízvisko Dobrý. Na území, které kontroloval, byly dva nejvýznamnější zákonodárné sněmy, Gulating a Frostating. V jeho době zřejmě došlo k reorganizaci těchto sněmů v tom smyslu, že počet jejich účastníků byl redukován pouze na zástupce z různých částí sněmovních oblastí, na rozdíl od dřívější účasti všech sedláků, která zřejmě zůstala nadále povinná v případě menších, lokálních sněmů. K této redukci pravděpodobně došlo na žádost sedláků, kteří se chtěli vyhnout nákladům spojeným s jízdou či plavbou na vzdálený sněm. Králi, který měl zájem o kontrolu nad veřejným životem a přijímanými zákony, to vyhovovalo. Král Håkon bojoval jak se syny Eirika Krvavé sekyry, tak s Dány, v boji s Dány také kolem roku 960 v bitvě u Stordu padl. Dánové pak opět upevnili svou moc na východě Norska. Dokladem toho je už zmíněný runový kámen v jutském Jellingu, na němž dal Harald Gormsson, řečený Modrozub, na vědomí kromě svého christianizačního aktu také oznámení, zajisté přehnané, že dobyl celé Dánsko a Norsko. Pravděpodobně ovládl některá východonorská území a podle nejnovějších archeologických výzkumů je dokonce možné, že to byl právě on, kdo založil tržní město ve Viku, totiž Oslo, nikoliv Harald Krutý až v polovině 11. století, jak píše Snorri Sturluson.

			První křesťanští králové: Olav Tryggvason a Olav Svatý Haraldsson

			Po smrti Håkona Dobrého se stal nejmocnějším velmožem v zemi jarl Håkon z Lade. Trøndelag byl v jeho době nejlidnatější území v Norsku. Jarl uzavřel spojenectví s Haraldem Modrozubem, který zřejmě ovládal Vik, a pomáhal mu mj. bránit pevnost Danevirke v jižním Jutsku proti německému císaři. Potom se však s Dány ambiciózně utkal v nejslavnější vnitroskandinávské bitvě vikinské epochy. Nejslavnější proto, že ji vylíčili tři přední norští skaldi té doby a že byla opředena mnoha pověstmi. V Heimskringle tvoří její popis jednu z vrcholných a nejčastěji citovaných pasáží. Bitva se konala v zátoce Hjørungavåg v jižním Møre a v čele dánské flotily stáli jómští vikingové. Tito věhlasní bojovníci představovali jakousi vojenskou elitu, tedy tvrdé jádro, a měli svou pevnost v Jómsborgu patrně v ústí Odry, možná totožném s legendární Vinetou. Dánové byli v bitvě nicméně poraženi a jarl Håkon zůstal suverénním vládcem Trøndalagu a severního Norska až do doby, kdy na scénu vstoupil Olav Tryggvason, vnuk Haralda Krásnovlasého.

			O Olavu Tryggvasonovi, prvním křesťanském králi, bylo napsáno nejvíce latinských a islandských legend a Snorri mu v Heimskringle věnoval druhou nejdelší ságu po Olavu Svatém. Podle ní překypoval Olavův život od začátku do konce pozoruhodnými událostmi. Narodil se v tajnosti a matka s ním jen s obtížemi unikla vrahům, které za nimi vyslala zlá vdova po Eirikovi Krvavé sekyře královna Gunnhilda. Při útěku na východ padli do rukou pirátů, Olav byl prodán do otroctví, ale jakoby zázrakem z něj vyvázl. Vyrostl v Gardaríki, tj. v Rusku, a po návratu na západ zorganizoval vikinskou výpravu do Irska a Anglie, kde se spojil s dánským králem Sveinem Vidlím vousem a společně zaútočili na Londýn. Ve Wessexu se dal pokřtít za kmotrovství samotného krále Æthelreda. Poté odplul do Norska, kde se k němu přidali sedláci, zatvrzelý pohan jarl Håkon byl hanebně zabit otrokem a Olav porazil v boji jednoho z jeho synů. Druzí dva uprchli a Olav byl za jásotu lidu prohlášen roku 995 králem Trøndelagu. V tamním Trondheimu založil v ústí řeky Nid město Nidaros. Novou víru šířil s krutostí, jaká nemá v jiných ságách obdobu, přátele však štědře odměňoval. Z Anglie přivezl misijní biskupy, dal stavět kostely a křesťanství se pokoušel prosadit také na Islandu. Při plavbě na jeho pověstné lodi Dlouhý had do země Vendů jej s obrovskou vojenskou přesilou společně přepadli všichni jeho nepřátelé: král Svein Vidlí vous, švédský král a syn jarla Håkona. Ve slavné bitvě u Svolderu roku 1000 skočil Olav do moře a utopil se, aby se tak vyhnul potupné smrti.

			Ze ságy, plné folklorních klišé a literárních výpůjček, lze jinými prameny, archeologií a básněmi skaldů potvrdit hlavní fakta. Olav zřejmě ovládl Vestland, Trøndelag a snad i Hålogaland, nikoliv však Østland a padl u Svolderu v bitvě proti dvěma králům a jednomu jarlovi. Je velmi pravděpodobné, že jedním z králů byl skutečně Svein Vidlí vous, proti němuž se mohl angažovat v jeho boji s vendským králem Boleslavem. Je také jisté, že se mu podařilo prosadit křesťanství přinejmenším v částech Norska a že jím počínaje učinili norští králové, aspirující na říšský titul, svým sídlem Nidaros-Trondheim.

			Po smrti Olava Tryggvasona nastala stejná situace, jaká se často opakovala v předcházejících sto letech. Pobřežní kraje Østlandu ovládali Dánové, kteří v té době upevnili i své postavení v Anglii a měli ve Skandinávii dominantní postavení. Vestland a Trøndelag byly doménou norských knížat, v této době synů jarla ­Håkona z Lade. Toto rozdělení moci narušil až Olav Haraldsson, který také dokončil christianizaci Norska a po smrti dostal přízvisko Svatý.

			V nejdelší a nejpodrobnější sáze v Heimskringle má mladý Olav přízvisko Tlustý a je dědicem panství ve Vestfoldu. Brzy realizoval vikinské výpravy do blízkého okolí i do vzdálených zemí. V Anglii bojoval po boku krále Æthelreda proti dánským vikingům, poté se pustil na jih Evropy, plenil ve Francii a Španělsku, proplul Gibraltarem a pokračoval až do Jeruzaléma. Potom pocítil (díky zjevení ve snu) poslání stát se králem Norska, cestou domů ještě vstoupil do služeb normandského vévody a – podle normandských kronikářů – přijal v Rouenu křest z rukou arcibiskupa Roberta. V Norsku převzal panství po svém otci ve Vestfoldu a rozšířil je o majetek matčina rodu v Opplandu. Ovládl tak celou centrální část Østlandu a pustil se do dobývání západního Norska, které bylo doménou jarlů z Lade. Roku 1016 porazil jarla Sveina a stal se prvním králem, který získal moc jak nad východním Norskem, tak nad Trøndelagem. Vztah závislosti místních høvdingů a velkých sedláků budoval již ve jménu křesťanství, jak násilím, tak propůjčováním královské půdy do užívání. Jeho metody vyvolávaly odpor sedláků a vedly k mnoha konfliktům s høvdingy, podporovanými dánským králem Knutem Velikým, který byl roku 1016 uznán vládcem celé Anglie a činil si nároky i na Norsko. Když se Knut roku 1028 vydal na plavbu podél norského pobřeží, Norové se k němu houfně přidávali a prohlásili ho králem. Olav musel uprchnout do Švédska a odtud se uchýlil do Kænugardu, tj. Kyjeva, ke knížeti Jaroslavovi. Po dvou letech se pokusil dobýt Norsko nazpět, ale v bitvě u Stiklestadu v Trøndelagu roku 1030 proti němu postavili vojsko nejmocnější høvdingové, k nimž se přidali i sedláci, a Olav byl zabit.

			Až potud líčí sága Olavovu dráhu realisticky jako boj o vládu nad Norskem. Celé drama, plné věrohodně působících detailů a literárně působivých scén, uzavírá však Snorri Sturluson pointou, vytvořenou dvě stě let starou křesťanskou tradicí, která povýšila Olava na božího mučedníka. Tato legenda vznikla téměř okamžitě po Olavově smrti, mj. díky hladomoru, který byl v Norsku chápán jako trest za královo zabití, a záhy podnítila hromadné poutě a milodary do Nidarosu, kde byl Olav – podle tradice – nejprve pohřben do písku a rok nato uložen do rakve v kostele sv. Klimenta a prohlášen svatým. Legenda pak sehrála výsostnou roli jak v upevnění křesťanství v Norsku, tak ve vytváření norské státní ideje. Zároveň s kultem Olava sílila i nenávist proti choti krále Knuta Velikého Alfivě, která v Norsku tvrdě vládla za nedospělého syna Sveina, takže i nejzapřisáhlejší Olavovi protivníci si přáli dosadit na trůn jeho potomka.

			Za ságou a legendou se skrývá realita, která znamenala mezník v norské historii. Olav Haraldsson spojil na vrcholu své moci pod svým žezlem všechny rozhodující kraje v Norsku a propojil je sítí pověřenců, kteří měli dbát o pořádek a bezpečnost v zemi. Dal Norsku první zákony z moci krále (kolem roku 1020 na sněmu v Mosteru ve Vestlandu tzv. křesťanský zákon o základních povinnostech křesťanů a o povinnosti sedláků stavět a udržovat kostely) a využil křesťanství coby nový faktor sjednocující zemi. Po smrti se pak jako zákonodárce, světec a rex perpetuus stal mytickým patronem říše. Monarchie tak získala ideologický základ a byla svázána s rodem krále-světce. Říšská administrativa se však upevňovala pozvolna – s tím, jak se moc králů mohla opřít o solidnější základnu věrných služebníků v jednotlivých krajích.

			Hlavním zájmem králů, usilujících o vládu nad celým Norskem, bylo budování vztahů světské závislosti mezi mocnými muži země a zajištění nějaké formy dozoru – nad velmoži i prostým lidem. Zdá se, že již za časů Haralda Krásnovlasého existovali správci královských statků, tzv. årmanni, kteří se starali o královy lokální zájmy, zajišťovali jeho hoštění (veizla) při jeho kontrolních cestách a vybírali na ně určité naturální dávky od okolních sedláků. Årmanni rovněž dozírali na to, aby byla plněna usnesení sněmů, čili dodržovány zákony, a aby král dostával určitý díl z pokut odsouzenců. Plnili v kraji funkci jakési policie, a propůjčil-li jim král větší moc, dostávali se do konfliktů s místními nezávislými høvdingy. Proto se králové snažili zavázat si høvdingy tím, že jim za slib věrnosti dávali do užívání půdu a jmenovali je svými lendmanny – leníky či vazaly, které pověřovali výkonem různých funkcí v kraji a vedením vojska. Někteří z nich se pak stávali členy královy družiny (hird). Vojenská povinnost sedláků, tzv. leidang, byla v určité míře zavedena už v 10. století. Král však na høvdingy nemohl příliš spoléhat, a tak docházelo k mnoha konfliktům, které nakonec vedly k jeho pádu v bitvě u Stiklestadu. Získat høvdingy a zavázat si je skrze propůjčování půdy bylo pro krále zásadní, nicméně tento feudalizační prvek, tedy institut lén a vazalství, v Norsku nesehrál tak dominantní úlohu jako na kontinentu. Nepočetná norská aristokracie nikdy neměla kontrolu nad takovým množstvím půdy jako šlechta v Evropě a norští sedláci nikdy neztratili osobní nezávislost na høvdinzích. Selské sněmy hrály důležitou roli až do 13. století a institut vlastnického práva na dědičný statek (odel) nezanikl nikdy.

			Sto let vnitřní stability a zahraničních výbojů (1030–1130)

			Dánská nadvláda nad Norskem za Knutova syna Sveina a královny matky Alfivy (1030–1035) byla pouhou epizodou. Tradice z ní učinila temnou dobu národního ponížení a to, že byl syn Olava Svatého Magnus přivezen nazpět z Ruska a prohlášen králem, interpretovala jako vzbouření proti Dánům. Skutečností je, že po smrti Knuta Velikého (1035) ztratili Dánové velmocenské postavení, museli se stáhnout z norské politiky a roku 1042 přijali Magnuse dokonce za krále. Klid na domácí půdě v Norsku naznačuje, že se ve společnosti postupně prosazoval princip loajality, která směřovala stále větší moc do rukou krále. Doba vnitřního míru a politické stability trvala celé století.

			Dědičné právo na trůn měli všichni synové předcházejícího krále a nový král musel získat hold lidového sněmu. Nástupnictví bylo tedy kombinací dědictví a volby a kandidát musel vyhovovat v obou bodech. V letech 1030–1130 se mnohokrát o trůn dělilo více královských synů a tento řád fungoval bez větších potíží. Jména některých králů představují v ságové literatuře symboly mírového úsilí (Olav Mírumilovný, Øystein Magnusson), jiní králové naopak dokazovali svou sílu zahraničními výboji. Vikinský duch dosud nezanikl.

			Roku 1043 stanul osmnáctiletý Magnus v čele spojeného dánsko-norského vojska ve vítězné bitvě proti slovanským Vendům v Šlesviku, a zastavil tak jejich pokus proniknout z území mezi Vislou a Holštýnem na sever. Snaha norských králů o rozšíření území se však tradičně obracela především na západ. Už dříve se nezdařil pokus orknejského jarla Sigurda dobýt Irsko. Jarl padl roku 1014 u Clontarfu. Magnusův nástupce Harald Sigurdsson Krutý, který se v mládí bil za východořímského císaře (coby náčelník cizinecké legie je potvrzen v soudobém byzantském spisu) a podle ság se účastnil bojů na Balkáně, Sicílii a v Středomoří, se postavil do čela největšího norského tažení do Anglie. Byl však poražen a zabit Haroldem II. Godwinovcem u Stamfordského mostu v Yorkshiru roku 1066, tři měsíce předtím, než Harold podlehl normanskému vévodovi Vilémovi. Poslední tažení na britské ostrovy podnikl vnuk Haralda Krutého Magnus Olavsson v letech 1098 a 1102. Orknejským jarlům dal pocítit svou svrchovanost, úspěšně si podmaňoval skotské ostrovy, Man a ostrůvky v Irském moři a pokusil se ovládnout Dublin. Sága vypráví, že z prvního tažení se on a jeho muži vrátili v krátkých sukénkách nad kolena podle keltské módy, a proto dostal král přízvisko Bosý. Při druhém tažení však bylo jeho vojsko roku 1103 přepadeno Iry v Ulsteru a Magnus padl. Hebridy a Man nicméně zůstaly připoutány k Norsku dalších sto padesát let.

			Pět let po pádu posledního vikinského krále Magnuse Bosého vyplulo šedesát norských lodí opět na západ, tentokrát nikoliv proti britským ostrovům, nýbrž do Svaté země. Započalo tažení, které je spojeno už s novou, křesťanskou ideologií a v norských dějinách je opředeno mnoha legendami. Sám průběh celé akce je doložen kromě podrobného líčení v Heimskringle dostatkem dobových pramenů, skaldskými básněmi a anglickými i arabskými kronikami. Podle islandských análů se Seveřané účastnili už první křižácké výpravy v roce 1102, kdy křižáci po tříletém tažení a bojích dobyli Jeruzalém. V roce 1108 se jednalo o dlouhou a nákladně připravovanou samostatnou výpravu Norů pod vedením syna Magnuse Bosého Sigurda, který v této době vládl Norsku spolu s dvěma svými bratry. V lidové tradici dostal přízvisko Jorsalfare (Poutník do Jeruzaléma neboli Křižák). Norská flotila se plavila přes Anglii do severního Španělska (neboli Jakubovy země, jak nazývá Galicii s městem Santiago de Compostela skald) a poté Gibraltarem na Baleárské ostrovy. Cestou absolvovali norští křižáci ve španělských vodách několik vítězných srážek s Araby a na Formenteře dobyli po tuhém boji skalní pevnost. V létě 1110 se přeplavili do Jafty, kde je přijal palestinský král Balduin. Společně s jeho vojskem a s křižáky hraběte Bertranda z Tripolisu se vypravili osvobodit od pohanů Sidon. Blokádou přinutili obyvatele města, aby se vzdali a opustili město i zem. S kořistí a jistě i s poznatky o vyspělé technice a kultuře Arabů odpluli Norové z Palestiny na Kypr a odtud do Cařihradu. V Cařihradu je přijal a hostil tehdejší byzantský císař Alexios I. Komnenos (v sáze nazývaný Kirjalax, z řeckého Kyrie Alexie). Domů se Norové vraceli v míru a pokoji na koních, které jim daroval císař za jejich lodě, a to přes Bulharsko, Maďarsko, Panonii, Švábsko a Bavorsko, obohaceni nejen nákladem vzácného zboží, ale i poznáním nádhery orientální civilizace.

			Postup křesťanství

			Zdá se, že potomci Olava Haraldssona využili síly a moci, kterou král-světec propůjčil královskému titulu, a považovali se za křesťanské panovníky, jejichž posláním je řídit říši. Podporovali šíření křesťanství mezi lidem a dávali sami stavět kostely, často na místech, kde dříve stávaly pohanské svatyně. K budování kostelů a k péči o ně, včetně opatření si farářů, vyzývali i sedláky. Nejstarší kostely byly malé a dřevěné, na pozdější nemnohé kamenné kostely se zřejmě musela složit celá obec. Časem Norové vyvinuli speciální techniku kostelních staveb, tzv. stavkirke, se sloupovou konstrukcí a vertikálním dřevěným obložením. Prostorem napodobovaly tyto stavby románskou baziliku. Za celý středověk jich bylo v Norsku postaveno na 750.

			První kněží a misijní biskupové přicházeli z německého území a z Anglie. Někteří z nich se stali členy královy družiny, jiní putovali zemí bez pevného stanoviště. Až Olav Mírumilovný založil krátce před rokem 1100 tři stálá biskupství: v Nidarosu pro sever, v Selje pro západ (záhy přemístěno do Bergenu) a v Oslu pro východ země. Časem k nim přibyla ještě biskupství v Stavangeru a v Hamaru, na Islandu, Faerských ostrovech a v Grónsku. Z doby Olava Mírumilovného pochází také první papežský list adresovaný norskému králi: papež Řehoř VII. mu roku 1078 zaslal několik slov útěchy a povzbuzení a dal tím najevo, že Norsko bylo přijato do společenství křesťanských zemí. Všechna biskupství ve Skandinávii podléhala arcibiskupství v Hamburku-Brémách, a to až do roku 1103, kdy papež Paschalis II. zřídil arcibiskupství pro celý sever v dánském Lundu.

			Od začátku 12. století vznikaly v Norsku první, nejprve benediktinské, kláštery: Munkeliv v Bergenu, Munkholmen u Nidarosu, Selje v Nordfjordu a ženský na Gimsøy u Skienu. Záhy se přidaly další řády. V biskupstvích a klášterech se začala pěstovat písemná kultura, jejímž prostřednictvím navázali Norové kvalitativně nové styky s Evropou. Podle svědectví anglického duchovního, který navštívil Norsko, se král Olav Mírumilovný přiučil latině a čítal si v latinských knihách. V jeho době začali Norové zřejmě psát i vlastní jazyk latinskou abecedou. Písmu se učili hlavně od Angličanů, od nichž převzali pro dvě souhlásky, které měly oba jazyky společné a které se nevyskytovaly v latině, speciální znaky: runu p a její znělou variantu ð. Mateřštinu používali duchovní při sepisování kázání a zapisování zákonů a pozemkových listin pro potřeby církve. Žádný z těchto rukopisů se však nezachoval, nejstarší písemný dokument, tři listy ze sbírky legend z Trøndelagu, pochází z poloviny 12. století.

			Zároveň s prvními zápisy latinskou abecedou na pergamen se dál ryly runy do náhrobních kamenů, jen obsah se změnil: místo Tóra se lidé dovolávali Krista. Runy se nepřestávaly používat i z praktických důvodů; bylo pohodlnější nosit v kapse nožík a kousek dřeva než pečovat o drahý pergamen, brk a inkoust. Archeologové objevili velké množství dřevěných odštěpků s runovými vzkazy prostých lidí: dopis milé, výhrůžku protivníkovi a hlavně označení zboží, objednávky a kvitance kupců. Tento druh komunikace vzkvétal obzvláště mezi obchodníky v Bergenu, ale i v jiných obchodních střediscích – tržištích, která vyrůstala u starých vikinských měst od 11. století. Kupci používali i vydlabané dřevěné desky s vrstvou vosku, do něhož ryli runový text, a desky pokládali proti sobě jako listy knihy. Koexistence latinky a runové kultury trvala několik století a byla jakousi norskou zvláštností. Runy jako magické znaky si navíc zachovaly význam v lidové pověře až do 20. století.

			Ani pohanské zvyky a představy nevymýtilo křesťanství z roku na rok. Kult svatého Olava sice urychlil šíření nové víry (změnu mravů – síðaskifti, jak nazývali Norové konverzi), ale myšlení lidí v agrární společnosti se ubíralo navyklými cestami a mělo tendenci uvádět staré a nové náboženství do souladu. Vítězství Bílého Krista se zdálo přesvědčivé. Skaldové prvních křesťanských králů si představovali Ježíše jako mocného panovníka, který zvítězil nad starými bohy na bojišti, a dávali mu tomu odpovídající světské tituly. Na nejstarších dřevěných krucifixech byl Kristus znázorňován jako vítězný král s korunou na hlavě. Trpícího Krista s trnovou korunou přinesla až gotika. Dekorace sloupů v dřevěných kostelech jsou nejlepším dokladem symbiózy starého a nového. Na jedné straně groteskně strašidelné jednooké tváře představující Ódina jako démona vyjadřují běžnou křesťanskou interpretaci pohanských bohů, známou z písemných pramenů, na druhé straně pokračující vyřezávaný zvířecí ornament a scény z pohanské hrdinské epiky svědčí o přežívání archaického estetického vkusu i příběhů, zbásněných ve Starší Eddě.

			Oslavám Kristova narození, které časově splynuly s oslavami zimního slunovratu, ponechali Seveřané starý pohanský název jól (jul). Křesťanským světcům, jejichž příběhy předčítali faráři při bohoslužbách (překlady legend patřily k nejranějším literárním počinům), přičítali lidé nadpřirozenou moc, kterou měli dříve pohanští bohové a bohyně, vzývaní kvůli úrodě, plodnosti a zdraví. Po celém Norsku se nacházejí stovky pramenů a studánek, pojmenovaných po Olavovi. Panna Marie, vzor nevinnosti, na sebe vzala mnohé z toho, co bylo dříve doménou lehkomyslné a svůdné bohyně Freyji. Měla odpovídat za spokojenost v manželství a šťastný porod, mnohé léčivé byliny byly nazývány jejím jménem. Nejpověrčivější profesní skupina, rybáři, se nepřestala dovolávat jména svého odvěkého ochránce boha Njörda až do 20. století.

			Pohanské zvyky a představy přežívaly dlouho, i když v novém hávu. Nicméně přesvědčení, které lidem zprostředkovávali faráři v kostelech, postupně změnilo názor na člověka a jeho chování a s tím i všední den Norů. Pohanští bohové od nich nevyžadovali nic než pravidelné zvířecí oběti, spojené s bujnými hodokvasy. Za své chování, své činy a vztah k ostatním lidem odpovídal pohan jen sobě a svému rodu. Individuální a rodovou odpovědnost odrážely i zákony (soukromá iniciativa žalob za přestupky, právo příbuzných na pomstu). To se s křesťanstvím radikálně změnilo. Poté, co se prvotní křesťanství spokojilo s jedinou svátostí, křtem, který vymazal dědičný hřích (staronorské skíra – křtít, znamenalo očistit), časem přišlo na řadu mnoho dosud neznámých příkazů a omezení: pohřeb do svěcené půdy, půst, den odpočinku, svátost manželství. Představa pekla a ráje, hříchu a odpuštění, rovnosti všech lidí, a to i otroků, před Bohem znamenala radikální rozchod se starými hodnotami a normami. Nový vztah k ženám, sexualitě, k chudým, etika dobra a zla zapouštěly kořeny pomalu a byly často provázeny odporem. Postupně se však nová víra stávala základem života Norů a vytvářela mezi lidmi pocit příslušnosti ke křesťanskému společenství. To podporovali a využívali k politickým cílům jak králové, tak etablující se církev. Motorem sjednocení Norska se po roce 1030 stala spolupráce těchto dvou institucí, posvěcených olavovským mýtem křesťanského království.

		

	
  
   

   
    2 | Středověké Norsko
   

   
    Norská společnost mezi patriarchalismem a feudalismem
   

   
    Osídlení
   

   
    Obdobně jako na celém evropském kontinentu rostl během 11.–13. století počet obyvatel i v Norsku. Tento růst byl všeobecně zastaven teprve v polovině 14. století morovou epidemií, která měla v Norsku mimořádně těžké důsledky. Vyjádřit tento růst v absolutních číslech je pro středověk nemožné a historikům nezbývá než se opírat o nepřímé doklady. Takovým dokladem je především nesporné rozšiřování obdělávané půdy a s tím spojený růst počtu selských usedlostí. Tato vnitřní kolonizace začala záhy po ukončení vikinských výprav během 11. století a byla zvlášť silná v oblasti Østlandu, kde byly v lesnaté krajině velké možnosti pro další rozšiřování orné půdy (jak dosvědčují častá místní jména zakončená na 
    
     rud
    = klučina). Tam, kde podobná možnost nebyla, tj. v hornatých a skalnatých terénech Vestlandu, si narůstající přelidnění vynucovalo dělení selských usedlostí. Trøndelag ležel zhruba mezi oběma vývojovými typy. Kolonizace směřovala postupně také odtud dál na sever do oblasti
   

   
    Přesnější údaje o počtu obyvatel lze získat k roku 1300, opět nepřímo, podle jmenovitě určených selských dvorů, jichž bylo 36 500. Vzhledem k tomu, že dvůr byl berní jednotkou a obvykle se dále dělil mezi více hospodářů, předpokládá se, že tehdy v Norsku mohlo být 60 000–70 000 selských usedlostí. Problém je ovšem s odhadem počtu obyvatel na jednu selskou usedlost. Při minimálním odhadu šesti osob na jeden dvůr lze dojít k odhadu 300 000 obyvatel, při vyšším počtu na jeden dvůr pak až k 500 000 obyvatel.
   

   
    Příčiny růstu počtu obyvatel jsou vždy předmětem diskuse a dohadů. Význam
    nou roli zde hrála možnost stupňovat produkci potravin, ta však dosáhla svého maxima zřejmě kolem roku 1300: usuzuje se tak podle skutečnosti, že nikdy později, ani v 19. století, nepřesáhl rozměr obdělávané půdy stav z oné doby. Vzhledem ke specifické skladbě norské ekonomiky se ovšem již ve středověku na výživě obyvatelstva podílel výrazně dovoz, především obilovin. Je pozoruhodné, že z období do poloviny 14. století nejsou dochovány doklady o hladomorech a o potravinové nouzi. To ovšem nevylučuje obecně rozšířenou chronickou podvýživu.
   

   
    Vzhledem k tomu, že vysoká mortalita dětí tehdy byla jakousi konstantou, mohla k růstu počtu obyvatel přispět především vyšší porodnost, která byla podmíněna zvyšováním průměrného věku dožití u žen. Ten byl ve středověku nižší než u mužů a sotva dosahoval třiceti let. Kostrové nálezy lidí starších šedesáti let patří na středověkých pohřebištích k naprostým vzácnostem.
   

   
    Dramatický zvrat ve vývoji počtu obyvatel přinesla morová epidemie v polovině 14. století. Masové umírání zredukovalo počet obyvatel v některých regionech až na jednu desetinu, ve šťastnějších případech na 40–50 procent. Odhaduje se, že celkový počet obyvatel Norska se snížil na jednu třetinu. Tento drasticky redukovaný počet obyvatel pak navíc nebyl po více než jedno následující století vystřídán žádným výrazným růstem. Na prahu 16. století bylo v Norsku registrováno 24 000 selských dvorů, takže minimální počet obyvatel se odhaduje na něco víc než 150 000, tedy asi na polovinu stavu z roku 1300. Úrovně z doby před velkým morem pak dosáhl počet obyvatel až během 16. století.
   

   
    Sedláci a rybáři
   

   
    Vzhledem ke specifickým zeměpisným podmínkám bylo norské obyvatelstvo odkázáno na tři základní zdroje obživy: obdělávání půdy, dobytkářství a rybolov. Zatímco samotným rybolovem se živila jen malá část obyvatel zejména při severním pobřeží, věnovala se část sedláků v pobřežních oblastech rybolovu jako doplňkovému zdroji obživy. Naprostá většina selských dvorů kombinovala obdělávání půdy s dobytkářstvím, ovšem v nestejném poměru, a to dle daných přírodních podmínek.
   

   
    Chov dobytka byl významnější v oblastech, kde bylo málo orné půdy, tedy podél fjordů, v hornatém vnitrozemí a na severu země. Chov skotu byl kombinován s chovem ovcí i koz a o jeho prosperitě během 13. století svědčí rostoucí prodej přebytků – především másla, vlny a kůží. Vysoké stavy dobytka pak zajišťovaly poměrně dobré možnosti hnojení, takže půda byla v těchto oblastech osévána každoročně, tj. bez obvyklých úhorů. Nejvýraznější podíl orné půdy mělo naopak
    zemědělství v Østlandu a v Trøndelagu. Zdejší stavy dobytka neposkytovaly dostatek hnojiva, takže zde vesměs převažovalo čtyřpolní a trojpolní hospodaření.
   

   
    Mezi plodinami převažovaly méně náročné druhy obilí, zejména oves a ječmen, často osévané dohromady. V menším rozsahu se pěstovalo žito a pšenice, zejména v příznivějších podmínkách na jihu a v Østlandu. Právě žito a pšenice tvořily největší položku dovozu, na němž byly postupně závislé rozsáhlé oblasti země. I když lze předpokládat, že celkové výnosy obilnářské produkce v průběhu staletí rostly, hlavním faktorem růstu produkce bylo rozšiřování orné půdy. Kolonizace byla nejvýraznější v Østlandu, kde se během dvou staletí rozsah obdělávané půdy zdvojnásobil.
   

   
    Základní jednotkou výroby byla selská usedlost, na níž pracoval sedlák s členy své rodiny a kolem níž se rozkládala obdělávaná půda a alespoň část pastvin. Šlo tedy o rozptýlené osídlení, které ovšem nemělo žádnou sídelní strukturu a bylo určováno místními zeměpisnými podmínkami. Jen v oblastech, kde se výrazně zvětšil objem obdělávané půdy, tj. v Østlandu, vznikaly vesnice, jaké známe z kontinentu. Na rozdíl od kontinentu, Dánska či Švédska v Norsku nikdy nevznikl šlechtický velkostatek.
   

   
    Společenské poměry a vlastnické vztahy
   

   
    Základní charakteristikou, jíž se norská středověká společnost odlišovala od většiny ostatní Evropy, byla okolnost, že v Norsku nikdy nedošlo ke znevolnění rolníků a že se zde nevytvořily tradiční vztahy feudální závislosti. Naprostou většinu norského obyvatelstva tvořili osobně svobodní rolníci, kteří byli ovšem vnitřně diferencováni. Jejich prestiž byla určována vztahem k vlastnictví půdy. Jakousi elitu tvořili sedláci, kteří vlastnili půdu podle zásad
    
     odelsrett
    , čímž se vyjadřovala zásada, že půda je vlastnictvím toho, kdo na ni má dědické právo. Takové dědické právo na odel bylo uznáváno teprve poté, co půdu vlastnilo šest generací (později byla tato doba zkrácena na čtyři generace, resp. na 60 let). Dědičnost se vztahovala zásadně jen na přímé potomky, ale zpravidla uznávala i dědičnost v ženské linii. Sedláci vlastnící odel byli v pramenech označováni také
    
     hauld
    , zatímco
    
     bonde
    zahrnoval i svobodné sedláky, jejichž vlastnictví se vztahovalo k půdě, která nebyla odelem.
   

   
    Zatímco z pramenů z doby kolem roku 1100 můžeme odvodit, že nejběžnějším typem rolnického hospodáře byl svobodný sedlák – vlastník půdy, z pramenů druhé poloviny 13. století již zřetelně vyplývá, že svobodní sedláci, kteří hospodařili na vlastní půdě – odelu, už tvořili menšinu. Převažujícím typem rolníka se stával
    
     leilending
    , jenž si půdu od vlastníka pronajímal. Někdy šlo o pronájem doživotní, někdy i dědičný, jindy šlo o dohodu na dobu omezenou, která se mohla stále znovu prodlužovat. Za pronájem půdy byl leilending povinen vlastníkovi půdy odvádět dávky, jejichž výše byla teoreticky určována dohodou mezi nimi. Předpokládá se však, že již koncem 13. století se v regionech vytvořil jistý úzus, který určoval nájem na zhruba šestinu ročního výnosu v bohatších krajích, jako byl Østland, a sedminu či osminu v chudších krajích, jako byl Vestland. Jen menší část dávky byla odváděna v penězích, většinou šlo o naturálie, zejména máslo, které se postupně stalo jakýmsi společným jmenovatelem, jimž se poměřovaly dávky v jiných naturáliích. Vedle těchto dávek,
    
     landskyld
    , se leilending zavazoval, že bude pronajatou půdu hnojit a udržovat tak její
   

   
    Leilending byl vždy osobně svobodný a nebyl vůči vlastníkovi půdy povinován ničím než odváděním nájmu. Půdu si ostatně mohl pronajímat i od několika vlastníků najednou. Pokud v bohatších oblastech vlastnil šlechtic velkou doménu, uplatňoval na ní soudní pravomoc i vůči leilendingům. Takových případů však nebylo mnoho, protože kolem roku 1300 vlastnila šlechta sotva 20 procent půdy. Největším vlastníkem půdy byla církev, jíž patřilo 40 procent, zatímco králi pouze 7 procent. Na selský odel tedy připadlo 33 procent půdy. Ve vlastnické skladbě však byly veliké rozdíly podle regionů:
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    Vážení čtenáři, právě jste dočetli ukázku z knihy Dějiny Norska.

    Pokud se Vám ukázka líbila, na našem webu si můžete zakoupit celou knihu.
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