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Данная работа посвящена социокультурным функциям почитания предков в древнескандинавском дохристианском обществе - почти не изученной проблеме, которая, как вытекает из настоящего исследования, позволяет осветить ряд новых аспектов коллективного менталитета древних скандинавов, в первую очередь, представлений о формировании и воспроизведении общественного устройства на разных этапах существования древнескандинавского социума.
Обращение именно к почитанию предков в древнескандинавской культуре закономерно в связи с общим интересом историков (в том числе скандинавистов) к миру представлений людей прошлого, т.к. никакая реконструкция общественных институтов, процессов и даже событий не может быть исторически объективной вне их связи с мировоззрением, картиной мира, идеологией, системой ценностей изучаемого общества.
Представления о предках присущи любому человеческому обществу. Изначально они тесно сопряжены с родоплеменной структурой общества и способствуют поддержанию социального порядка. Они лежат в основе счета родства, регулируют в обществе наследование собственности и власти, способствуют преемственности культурных ценностей и субординации поколений. Представления о предках одновременно отражают и до определенной степени воплощают идею души и загробного существования, а также встроены в космологию[footnoteRef:1]. Таким образом, представления о предках связаны с картиной мира в ее целостности, принадлежат к фундаментальным социокультурным концептам,. [1:  Hardacre Н. Ancestors. Ancestor Worship // Encyclopedia of Religion / Ed. by M. Eliade. New York, 1987. Vol. I. P. 263.] 

Обстоятельное исследование различных аспектов, в том числе социокультурных функций представлений о предках именно на скандинавском материале определяет новизну и актуальность работы.







В законах, как мы видели, запрет «сидеть [на кургане]» с целью узнать судьбу неотделим от запрета пробуждать троллей, курганных жителей и draugr. Очевидно, что для того, чтобы получить какую-то информацию у того, кто обитал в кургане и обладал ею, его необходимо было призвать из того мира, где он находился, обратно в мир живых («из Хель»/«из мира»[footnoteRef:2]), а для этого совершить некие ритуальные действия (жертвоприношения, произнесение заклинаний), которые наделят просителя, который выступал инициатором общения, силой пробудить из мертвых обитателя кургана/могилы. [2: ] 

Способность пробуждать мертвых и заставлять их говорить, выдавая свои тайны, приписывается в скандинавской традиции богу Одину. О нем
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сказано, что он знал специальные valgaldr - «заклинания павших» , т.е. некие формулы, произнесение которых позволяло манипулировать волей умершего, обязывая его к общению. В «Саге об Инглингах»[footnoteRef:3] способность Одина «открывать» землю, скалы, камни и курганы посредством заклинаний, ставится в зависимость от желания Одина завладеть теми богатствами (jardfe), которые были у тех, кто жил в этих камнях, скалах и курганах. В эддических же песнях, при помощи своей способности говорить с умершими, Один обретает знание, причем знание о прошлом и будущем (он общается с головой Мимира, он пробуждает вёльву, которая вынуждена поведать ему о судьбе Бальдра, он пробуждает вёльву, чтобы узнать о судьбе богов). [3: ] 

Характерным является сопряженность мотива пробуждения умершего с получением знаний, информации, которая не доступна представителям посюстороннего мира, но ею обладают пробуждаемые курганные жители, а точнее представители иного мира, которые доступны через курган. Загробный мир, таким образом, выступает как источник знаний, умершие наделяются способностью прорицания). Мотив пробуждения умершего мы находим также в «Заклинаниях Грои» и в «Саге о Хервёр», сюда же типологически примыкает мотив пробуждения в «Песни о Хюндле», где Фрейя пробуждает великаншу Хюндлю (однако ничего не сказано о том, что та спала мертвым сном, однако і hellu «в пещере [живущая]», некоторые исследователи склонны трактовать как искаженное і helio «в Хель живущая]»[footnoteRef:4]. [4: Гвоздецкая Н.Ю.] 

Знание, которое сообщает умерший, может касаться прошлого или будущего, а может иметь характер помощи. Так Свипдаг пробуждает свою мать Грою, чтобы получить помощь: ему предстоит полное опасностей путешествие, и он хочет, чтобы мать дала ему заклинания, способные
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оберегать его в пути . Фрейя пробуждает Хюндлю для того, чтобы та поведала некогда известную, но преданную забвению родословную некоего Оттара. Хервёр пробуждает Ангантюра, своего отца, чтобы добыть меч Тюрвинг.
Как маркировано в источниках, «пробуждение» умершего и получение от него информации, происходит против его воли. Подразумевалось, что тот, кто «пробуждает» умершего, использовал словесную магию (произносил заклинания, аналогичные Одиновым valgaldrl). Умерший также наделялся способностью говорить, но особой «навской» речью[footnoteRef:5]. Судя по тому, насколько сходны между собой обращения живого персонажа к умершему, мы имеем дело с формулой-заклинанием (или, вероятно, ее началом), которую произносили, желая заставить умершего заговорить, желая получить от него/нее совет. Свипдаг обращается к матери: " Vaki рй, Groa, vaki рй, god копа! / Vek eg pig daudra dyra"m (Проснись, Гроа, проснись, добрая женщина! Тебя пробуждаю я у дверей мертвых), Фрейя обращается к Хюндле: "Vaki mcer meyja, vaki min vina! / Hyndla systir, er і helli byr!"m (Проснись, дева дев, проснись, подруга моя! Хюндля-сестра, в пещере живущая). Хервёр обращается к Ангантюру: "Uaki pv Angantyr vekr pig Hervor"[footnoteRef:6] (Проснись, Ангантюр! Тебя пробуждает Хервёр!). Наличие практически идентичной формулы пробуждения в типологически разных текстах позволяет предположить, что практика взывания к умершему была широко распространена и укоренена. [5: ]  [6: ] 

Таким образом, вычленяется комплекс представлений, связанных с культом умерших (родичей), похороненных в курганах, с которыми можно было установить контакт посредством определенного набора ритуальных действий.
Ритуал общения с умершими позволяет реконструировать, «прочесть» вызвавший к жизни этот ритуал комплекс конкретных представлений о способах возобновления контакта с умершими и характере этого общения, т.е. проникнуть в миросозерцание носителя или субъекта древнескандинавской культуры, которое и является неизменным фокусом любого культурно-исторического исследования. Текст-ритуал аккумулирует представления скандинавов о соотношении потустороннего и посюстороннего миров, в динамике действия раскрывает столь важный для древней культуры аспект бытия: мир мертвых, обитатели которого способно общаться с живыми людьми, не отделен от мира живых непреодолимой границей, но постоянно находится в контакте с ним.
Народная традиция сохранила для многих курганов названия, в которых имеются имена собственные. Э. Биркели отмечает, что некоторые хутора до сих пор могут указать место погребения родоначальника/первопоселенца (т.е. предка), причем этот курган будет носить имя родоначальника[footnoteRef:7]. Здесь концепция gardvord’a снова сближается с образом курганного жителя. В некоторых областях его происхождение напрямую связывается с основателем хутора. Для него в доме есть свободная постель, ему оставляют еду, особо потчуют на праздники (особенно на йоль), свято блюдут табу, связанные с запретами нарушать покой «домового». Он оберегает хутор от злых сил, в том числе от huldren, draugar, т.е. очевидно, что смешение и отождествление этих персонажей происходит постепенно и не всегда последовательно[footnoteRef:8]. Надо думать, изначально понятие «курганный житель» (haugbui) относилось не к злонамеренному мертвецу, а погребенному в соседнем кургане главе семьи, причем курган, как и камень, являлся местом сообщения умершего предка/покровителя со своими потомками, «дверью», через которую можно покинуть мир или вернуться в него. [7: Birkeli Е.Lindqvist S.]  [8: ] 


Воздвижение над местом погребения могильных стел bautasteinar или сооружение кургана, видимо, связано с желанием отметить ту точку пространства, где, говоря языком мифологии, открылась дверь в потусторонний мир. Впоследствии это выделенное пространство оказывается тем местом, где осуществляется контакт между двумя мирами. Сюда приходят, чтобы встретить похороненного в этом кургане или под этим камнем мертвеца. Место погребения (курган, камень) оказывается центром, средоточием обрядового поведения, связанного с судьбой умершего (т.е. собственно погребального и поминального культа). На могил ах/курганах также совершаются жертвоприношения, в чем, скорее всего, отражается стремление умилостивить покойников (первоначально, видимо, речь шла о культе предков), чтобы предотвратить их нежелательное появление и уберечься от вреда, который они могут принести, или, чтобы добиться покровительства с их стороны.
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Несмотря на отмечаемую в историографии фрагментарность сведений о предках в имеющихся в нашем распоряжении источниках по культуре языческой Скандинавии, благодаря предпринятому исследованию удалось не только ограничиться констатацией факта, что на стадии фиксации доступных нам письменных источников, культ предков уже утратил свою актуальность, но реконструировать характер и функции данного комплекса представлений, которые нашли отражение в самых разных сферах жизни дохристианского древнескандинавского общества.
Оперирование в настоящем исследовании понятием «почитание предков» вместо понятия «культ предков» обусловлено, прежде всего, желанием автора расширить область исследования и одновременно поместить его в контекст исследований о феномене представления о предках в культурах мира, где почитание умерших родичей, культ предков, культа мертвых не обособляются, а выступают как части целого, подчиненного единой для всех человеческих обществ проблеме социализации смерти, трансформации ее разрушительной силы в социогенерирующий элемент культуры. Такой подход позволил установить, что почитание предков, а в последующем - потусторонних покровителей, у северных германцев не являлось ни маргинальной областью представлений, ни отдельной формой религии.
Очевидно, что представления о предках непосредственным образом связаны с восприятием потусторонней реальности, к которой приобщаются умершие родичи, становясь предками. В связи с этим, сначала анализируются пространственно-социальные характеристики загробных миров, куда отправляются умершие. Описываемые в источниках локусы потустороннего мира (Хель, Вальхалла, Священная гора Хельгафель, подводное царство Ран, «зеленый рай» Ибн Фадлана) принципиально разноструктурны, как и различны принципы, согласно которым тот или иной умерший мыслится пребывающим в том или другом загробном мире. Тем не менее, все эти миры обнаруживают набор сходных элементов, как пространственных (нетрехмерность, принципиальное сопряжение хтонических и посюсторонних характеристик, «вечнозеленость», отделенность от человеческого мира водной преградой и вратами), так и социальных (наличие хозяина загробного мира, встреча с родичами, пир, на котором умерший предстает гостем). На универсальность и архаичность именно этих черт потустороннего мира указывает и культовая проекция пути в потусторонний мир, реконструируемая по погребальным обрядам (и кремации, и ингумации) и актам жертвоприношения (в болотах, в земле).
Наиболее яркий образ скандинавской потусторонней топографии - Вальхалла - в представленной в источника форме, слабее других коррелирует с реконструированным загробным пространством и с представлениями о предках, что объясняется поздним этапом его возникновения и ориентацией на определенную социальную среду - дружинную элиту. Эсхатологические построения, в которых фигурируют обитатели Хель и Вальхаллы, так же, как четкое противопоставление этих локусов по оси верх-низ, представляют собой, по всей видимости, проекцию христианского мировоззрения, проникшего в Скандинавию еще до официального утверждения христианской системы мировоззрения, хотя отдельные концепты эсхатологического мифа являются безусловно языческими (корабль мертвых, битва богов с чудовищами, возрождение и обновление мира).
Помимо собственно потустороннего пространства, выделяется промежуточная зона, которая ассоциируется с местом погребения (курганом, могилой), а также камнем и горой (которые, в свою очередь, обнаруживают связь с погребальным обрядом или местом захоронения), и даже хутором. С этой зоной ассоциируется особая категория умерших - draugar «оживающие покойники», но эта категория негомогенна. Особенностью этой зоны является принципиальная возможность общения живых с умершими, хотя умершие, пребывающие в потусторонних мирах или промежуточном пространстве, как правило, не наделяются специфически покровительственной функцией, столь характерной для умерших родичей в других культурах.
Покровительственная функция, тем не менее, свойственна нескольким скандинавским мифологемам, причем часто они связаны со смертью или местом погребения. Ранее в историографии с предками пытались отождествить какую-то одну мифологему, настоящее же исследование показывает растворенность этой концепции в нескольких образах. Так мифологема alfar амбивалентна. В источниках акцентируются разные аспекты образа, однако самыми устойчивыми оказываются культовые коннотации (жертвоприношения - «почести»), связь с людьми, родственный характер коллектива альвов. Мифологема landvcettir ассоциируется с жертвоприношениями, определенной территорией/страной, но может связываться с местом погребения (курганом). Landvcettir могут быть тождественны альвам или индивидуальным покровителям fylgjur (в их зооморфной ипостаси). Не только коллективный (антропоморфный или зооморфный), но и одиночный женский образ потустороннего покровителя, видимо, следует связать с идеей посмертного покровительства. Возможно, женский образ, как и зооморфный, восходит к образу проводника/ проводницы в мир мертвых (ср. с образом Хель и валькирий). В свою очередь образ женских родовых и индивидуальных покровителей disir, связанный и с плодородием, и со смертью, сопоставим с образом альвов.
Дальнейшая трансформацией мифологем уже в средние века, Новое и новейшее время подтверждает гипотезу о перманентной трансформации и взаимовлиянии отдельных концептов, генетически восходящих к образу умершего родича как покровителя, т.е. к категории предка.
В ходе реконструкции связей и генетических корней отдельных мифологем обратило на себя внимание то, что потусторонние покровители чаще всего ассоциируются (принадлежат, контактируют) с более знатными и могущественными людьми, а также с определенным типом погребения - курганом и определенными природными объектами - холмами, горами, камнями.
Надгробное сооружение - курган, поминальный камень - отмечавшее ту точку пространства, в которой осуществлялся переход в потусторонний мир, выступало в качестве «двери», промежуточной зоны, где был возможен контакт с умершими и генетически восходящими к ним потусторонними покровителями. Поскольку курган или поминальный камень по умершим сооружали родичи, то промежуточное пространство, видимо, имело отношение к родовому культу, как и поминание на пирах родичей, похороненных в курганах (т.е. знатных и могущественных) или традиция поминания умерших родичей на йоль.
Очевидно, что весь комплекс представлений о предках-покровителях (а иногда вредителях), связанный с курганами (камнями), тесно сопряжен с социальным статусом самого умершего и его потомков, самоидентификацией рода. Покровителем становится не каждый домочадец, но лишь глава клана, родоначальник, хёвдинг, первопоселенец, основатель хутора, знатный человек, пользовавшийся влиянием в округе.
Предки выступают не только как культовые медиумы (способные даровать благоденствие или провидеть будущее), но, что для скандинавов, видимо, было особенно важно, и как элементы социального структурирования: как, гаранты статуса, исторической памяти, прав на собственность, землю. Живучесть именно последнего аспекта почитания предков подтверждается тем, что к предками, лежащим в курганах, отстаивая свои права на одаль или обнаруженные в земле сокровища, апеллировали еще долго после принятия христианства и запрета хоронить в курганах.
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Проведенное исследование показывает, что дохристианская система представлений о предках (приобщение умерших родичей к потустороннему миру, их взаимоотношения с людьми), как и в других традиционных культурах, проецировалась не только на культово-мифологическую сферу, но и социально-правовую. На основании анализа источников и сопоставления
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разновременных форм почитания предков, бытовавших у скандинавских народов, выдвигается гипотеза о том, что трансформация представлений о предках и связанных с ними мифологем (например, таких как альвы, эйнхерии, Вальхалла и др.) и культовых практик была обусловлена, прежде всего, историческими изменениями в структуре древнескандинавского дохристианского социума, а впоследствии - радикальной перестройкой мировоззрения в связи с утверждением в Скандинавии христианского учения. Выдвинутая гипотеза позволяет объяснить не только рудиментарный характер почитания предков у северных германцев, но и наличие в древнескандинавской мифологии комплекса мифологем родовых и индивидуальных покровителей с максимально сближенными семантическими полями (haugbuar, alfar, landvcettir; disir, fylgja, hamingja).
Достаточно узкая и специфическая проблематика настоящего исследования, связанная с почитанием предков у скандинавов-язычников, выводит на более широкие вопросы исторического реконструирования. Во- первых, все моделирование скандинавской мифологии, как и древнескандинавской дохристианской культуры в целом, традиционно основывается на древнескандинавских письменных источниках, а следовательно ограничено поздней эпохой викингов, т.е. эпохой христианизации, и средневековыми источниками. Таким образом, языческая картина мира в имеющихся в нашем распоряжении источниках - продукт уже синкретической культуры (отсюда отсутствие корреляции письменных и археологических источников). Северогерманское мировоззрение до столкновения с христианством, а именно о него следовало бы отталкиваться при интерпретации материальной культуры и особенностей общества, которое было ее носителем, остается в большой мере terra incognita. Во- вторых, прочтение источников по древнескандинавской культуре через призму представлений о предках вносит коррективы в представление о древнескандинавской религии как вере в богов или как некой абстрактной версии гипотетической индоевропейской системы воззрений, что позволяет увидеть новые связи между уже известными феноменами. В-третьих, социальная доминанта в представлениях о предках на скандинавской почве делает перспективным дальнейшие изыскания по соотнесению почитания предков с культом вождя.
Наблюдения и выводы, сделанные в процессе исследования, показывают, во-первых, что представление о том, что умершие члены рода оказываются значимыми для общины живых, пронизывало все сферы духовной и материальной культуры скандинавского дохристианского общества. Категория предка рано обособляется от представлений о потустороннем мире и приобретает черты индивидуального и родового покровителей, т.е. связь умершего с живыми выходит на новый уровень (так происходит, видимо, потому, что христианская идеология лишает умерших их покровительственной функции, однако, необходимость нахождения покровителя рода, семьи, индивида поблизости от хутора, родового некрополя, обусловливает трансформацию покровителей-родичей в покровителей сверхъестественных существ. Во-вторых, были установлены характер и функции комплекса представлений о предках в древнескандинавском обществе (чертами предка-покровителя наделялся не всякий умерший, а прежде всего глава рода, впоследствии местный хёвдинг и даже конунг). В-третьих, анализ влияния христианства на трансформацию языческих представлений позволил разграничить четыре хронологических среза эволюции феномена почитания предков:	реконструируемые
представления о предках и культовая практика накануне христианизации (XXI вв.); представления о предках на момент фиксации их в письменных источниках (XII-XIV вв.), т.е. в период активного вытеснения христианством языческого мировоззрения; реликты представлений о предках, в народной культуре Нового и новейшего времени. В некоторых случаях удается выявить и более ранний пласт представлений о посмертной судьбе и предках, который следует отнести к вендельской эпохе (VII—VIII вв.), эпохе переселения народов (V-VI вв.) или даже римскому железному веку (I—IV вв.).
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0. А. Смирницкая, М.И. Стеблин-Каменский. М., 1980.
25. Старшая Эдда / Вступит, статья и примеч. А.Я. Гуревич, О.А. Смирницкая, М.И. Стеблин-Каменский. // Беовульф. Старшая Эдда. Песнь о Нибелунгах. М., 1975.
26. Тацит Корнелий. Анналы. Германия. М., 1993.
27. Adam av Bremen. Historien om Hamburgstiftet och dess biskpar / Overs. E. Svenberg- Stockholm, 1984.
IS.Brennu-Njals saga / Finnur Jonsson. Halle, 1908. (Altnordische Saga-Bibliothek; H. 13).
29. Die Edda mit historisch-kritischen commentar / herausgegeben von R. C. Boer. Bd. I. Einleitung und text. Haarlem, 1922.
30. Edda Snorra Sturlusonar[footnoteRef:9] / utg. Ffnnur Jonsson. K0benhavn, 1931. [9: Alv -] 

31. Edda. Die Lieder des Codex Regius nebst verwandten Denkmalem / Neckel G., Kuhn
H.  Heidelberg, 1927. В. II: Kommentierendes glossar.
32. Edda1. Die Lieder des Codex Regius nebst verwandten Denkmalem / Neckel G. Heidelberg, 1983. В. I: Text.
33. Egils saga Skallagrimssonar I Sigur5ur NordaL Reykjavik, 1933. (Islenzk fomrit; B. 2).
34.  Eyrbyggja saga / Sigur6ur Nordal, Gu6ni Jonsson. Reykjavik, 1935. (Islenzk fomrit; B. 4).
35. Fagrskinna. Noregs Kononga tal. Utgivet (for Samfund til utgivilse af gammel nordisk litteratur ved) Finnur Jonsson. K0benhavn. 1902-03.
36. Flateyarbok. En samling af norske konge-sagaer med inskudte mindre fortasllinger. 1
3. Ed. Gudbrundur Vigfusson, C.R. Unge. Christiania. 1860-1868.
Ъ1 .Fostbrcedra saga / Gu6ni Jonsson. Reykjavik, 1943. (Islenzk fomrit; B. 6).
3S.Gisla saga Sitrssonar / Gu5ni Jonsson. Reykjavik, 1943. (Islenzk fomrit; B. 6).
39. Gragas IR. Heller. Odense, 1974.
40. Grettis saga Asmundarsonar // Islendinga sogur / Gudni Jonsson. Reykjavik, 1956.
41. Grogaldr I I Eddukva:6i / utg. Gisli Sigur6arsson. Reykjavik, 1998.
il.Gmnlendinga saga / Sigur6ur Nordal, Gudni Jonsson. Reykjavik, 1935. (Islenzk
fomrit; B. 4).
3.  Hav - Havamgl «Речи Высокого»
4.  Vm - Vaf[)ru3nismQl «Речи Вафтруднира»
5.  Rm - Reginsmgl «Речи Регина»
6.  Fm - Fafnismgl «Речи Фафнира»
7.  Am - Atlamgl «Речи Атли»
8.  Gvt - Gu5runarhvgt «Подстрекательство Гудрун»
9.  Hdl - Hyndluljofl «Песнь о Хюндле»
10  .Ilrbl - Harbar5sljo6 «Песнь о зарбарде»
11  .Ls - Lokasenna «Перебранка Локи»
12  .Brot - Brot af Sigur5arkvi3u «Краткая песнь о Сигурде»
13.  Gr - Grogaldr «Заклинания Грои»
14.  Vsp - Vcplusp? «Прорицание вёльвы»
15.  Sigrdrifu/wf/- «Речи Сигрдривы»
16 .НН И - HelgakviSa Hundingsbana hins onnur «Вторая песнь о Хельги Убийце Хундинга»
17. НН - Helgakvi6a Hjgrvar6ssonar «Песнь о Хельги сыне Хьёрварда»
18 • Heir - Helreid Brynhildar «Поездка Брюнхильд в Хель»
19. Oddr - Oddrunargrattr «Плач Оддрун»
АЪ.Нагдаг saga Gnmkelssonar ok holmsverja / SigurSur Nordal, Gu5ni Jonsson. Reykjavik, 1935. (Islenzk fomrit; B. 4)„
44.Hauksbok. Det kongelige nordiske Oldskrift-Selskab. Kobenhavn, 1892-96.
45.Snorri Sturluson. Heimskringla 1-3 / Ed. Bjami Adalbjamarson. Reykjavik, 1979 (Islenzk fomrit; B. 26-28).
46. Heidarviga saga / Sigur5ur Nordal, Gudni Jonsson. Reykjavik, 1935. (Islenzk fomrit; B. 4). Al.Hervarar saga okHeidreks konungs / Ed. & Transl. by Ch. Tolkien. London, 1960.
48.  islendzkar pjodsogur ogceventyri / Safnad hefir Jon Amasoa Leipzig, 1862-1864. Bd. I—1L
49. Kormaks saga I Einar Olafur Sveinsson. Reykjavik, 1939. (Islenzk fomrit; B. 8).
50. Kristni saga / Sigur5ur Nordal. Reykjavik, 1974. (islenzk fomrit; В. 1). 5\.Landndmabok I Sigurfiur Nordal. Reykjavik, 1974. (Islenzk fomrit; В. 1).
52. Laxdcela saga / Einar Olafur Sveinsson. Reykjavik, 1934. (Islenzk fomrit; B. 5).
53. NGL - Norges gamle love indtil 1387 / Red. R.Keyser, P.A. Munch. Christiania, 1846-1849.
54*01afs saga hins Helga / ut Av Oscar Albert Johnsen. Kristiania, 1922.
55.0laus Magnus. Historia om de nordiska folken. Stockholm, 1995.
56.Saxo Grammaticus. The History of the Danes / Ed. H. E. Davidson. Transl. P. Fisher. V, 1. English text. Suffolk, 1979.
SI.Sigtuna och Norrsunda. Tvenne antikvariskt-topografiska manuskript af Martinus Aschaneus, utgifna och kommenterade av Gihl G. Uppsala, 1925.
58.Skj - Den norsk-islandske skjaldedigtning / Utg. Finnur Jonsson. В. I-II. Rettet tekst. K0benhavn, 1973 (repr.).
59.Snorri Sturluson. Edda. Gylfaginning og prosafortellingene av Skaldskaparmal / A. Holtsmark og Jon Helgason. Kobenhavn. Oslo. Stockholm, 1950.
60.Snorri Sturluson. Heimskringla 1-3 / Ed. Bjami Adalbjamarson. Reykjavik, 1979 (Islenzk fomrit; B. 26-28).
61 .Sogubrot af fornkonungum II Snorra Edda asamt skaldu og farmed fylgjandi ritgjordum / Rask N. Stockholm, 1818. S. 547-548.
62. Viga-Glums saga / Einar Olafur Sveinsson. Reykjavik, 1950. (Islenzk fomrit; B. 9).
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