Simon Zoltán

„Szappan és víz”
A karácsonfalvi cigányság vallásos életének vizsgálata a Hetedik Napot Ünneplő Adventista Egyház térnyerésének tükrében
Marosvásárhely (Tg-Mure() vonzáskörzetében meghúzódó Nyárádkarácsonfalva (Craciunesti), nemcsak a térség viszonylatában, de országos szinten is fémjelzi az erdélyi „Kalapos Gábor” cigányságnak etnikai, kulturális jegyeit. Nyárádkarácsonfalva (Nyárádkarácson), mint községközpont több települést integrál a román közigazgatási elveknek megfelelően, ugyanakkor témánk kapcsán említésre szorul az 1950-es évek után Karácsonfalvával összenőtt Folyfalva (Foi), a tőle beljebb, a Nyárád folyó bal partjára eső Somosd (Corne(ti), illetve Hagymásbodon (Budiu Mic) alkotja a község azon falvait, ahol meghatározó a gáborcigányok társadalmi erőtere.

A karácsonfalvi cigányság, főleg a rendszerváltást követően az autochtonnak mondható etnikai, kulturális jegyei mellett, manapság a Hetedik Napot Ünneplő Adventista Egyház felekezeti tagságával hívja fel magára a figyelmet. Éppen ezért vizsgálódásunk központjában a lokális cigány-cigány kapcsolatok,
 illetve a cigány-magyar kapcsolatok interferenciális hálózataiban rejlő, új vallási-kulturális elemekkel telítődött szocializációs-reszocializációs folyamata áll. A szocializáció-reszocializáció fogalma esetünkben integrálja azt a fajta helyi társadalmi normák, értékek és erkölcsök destabilizációját, illetve határfenntartási stratégiák eltolódását, amelyek napjainkra újra írják, definiálják a cigány-magyar
 kapcsolatokat.

A karácsonfalvi cigányság új vallási-társadalmi feltételeit, nemcsak kívülről ható modernizációs hatások alakítják, hanem az a közösségi kényszer fogalmazódott meg, elsősorban nagyobb nemzetségi-családi körökben, amikor is önmagukat újra definiálják, belső szuggesztív módón, másfelől pedig a „külvilág” számára kívánnak megfelelni úgy, hogy szinte öntudatlanul felülírják identitásukat kifejező társadalmi-kulturális jelenségeiket. Mindez különböző nyitáson és záráson alapuló társadalmi-kulturális, vallási és erkölcsi mechanizmusokat kíván meg. Dolgozatunkban ezeket a folyamatokat, helyi társadalmi klikkeket próbáljuk meg feltárni, képet adva reményeink szerint a cigányság saját magáról vallott vallási, kulturális, erkölcsi normáiról, és nem utolsó sorban az általuk oly sokszor hivatkozott „igaz hitről”, helyi szóhasználattal élve a „szombatosságról”.

Helyzetkép a karácsonfalvi cigányságról

Minthogy a közösségi eredettudat az adott nép kollektív ősiség elvének általánosabb érvényű, komplexebb tér és idődimenzió szerkezetével, meghatározásával bír, így a karácsonfalvi Kalapos Gáborok is vallják, hogy őseik Indiából származnak, egy Ciklina nevezetű szigetről, állítólag innen a cigány elnevezés is. Ezen forrást természetesen nem tekintjük tudományos megalapozottságúnak, annál relevánsabb, hogy az Indiai eredet úgy tudatosul a karácsonfalvi cigányság körében, mint azon egykori társadalmi hovatartozás (a négy bevett indiai társadalmi csoporton kívülieknek tartják magukat, vagyis feltehetőleg a párja csoport tagjaihoz tartozhattak) amely vándorlásra kényszerítette őket. Ez a fajta „rangon aluliság” tovább élt közösségi emlékezetükben, többek közt ezért nem minősül pejoratívnak számukra a cigány megnevezés. Azonban egy kissé más a helyzet a Kalapos Gábor megnevezést körüllengő eredetiség társadalmi megbecsülése. Ez esetben a helyszín és idő eltér, a történetiség is új értelmezési határok közé kényszerül, ugyanis nemcsak a karácsonfalvi cigányság, hanem általában az össz erdélyi Kalapos Gábor cigányság vallja, hogy közelebbi őseiknek Bethlen Gábor erdélyi fejedelem adott menlevelet és ezzel járó kiváltságokat hosszú ideig élvezhették, ezért nevezik magukat Kalapos Gáboroknak. Talán pontosítjuk a cigányság eredte körül kialakuló nézeteket, ha Michael Sincalair Stewarttól kölcsönzünk egy rövid, de a cigányság eredetére utaló ellentmondásokat leegyszerűsíteni látszó tömör gondolatot, miszerint: „Valamennyi eredetmodell egyazon alapgondolatra megy vissza: valamikor egy etnikai csoport elhagyta Indiát, és különböző megpróbáltatásokon és gyötrelmeken keresztül mind a mai napig különálló etnikumként, maradt fenn. Ez a jelenleg történetesen (bizonyos helyeken) roma néven ismert, s többé-kevésbé nem roma környezetének kihasználásával tarja fenn magát. Mindezek ellenére, ahogyan azt George Soulis kimutatta (1961), sokféle kérdés merül föl a cigányok bármely csoportjának történeti folytonosságát illetően.”

Az erdélyi Kalapos Gáborok eredetkérdésére vonatkozó bármiféle válaszadást, reflexiót meghaladottnak érzi jelen írásunk üzenete, tartalma. A fentiekben vázolt eredetkonstrukciók szigorúan a vizsgált közösség, főleg idősebb tagjainak szájhagyományán alapszik, mindazonáltal nem is célunk a Kalapos Gáborok eredettudatának bármiféle elemzése, vagy a cigányság eredetével foglalkozó tudományos álláspontok vitatása. Márt csak azért sem mert a kutatás a közösség vallási életére irányul elsősorban. A karácsonfalvi cigányság vallási élete,
 pontosabban a H. N. Adventista Egyház közvetlen szerepe a helyi cigányság társadalmi életében már egy több évszázados, erős etnikai, identitásjegyekkel átitatott kulturális közegben interpretál új szocio-kulturális normakészleteket.

Több éves kutatásai megfigyeléseinkre alapozva kijelenthetjük, – ez nemcsak a karácsonfalvi Kalapos Gáborok közösségét fedi le – hogy a Kalapos Gáborok körében egyértelműen definiálható az a fajta társadalmi értékkonstrukció, amely egy folyamatos határépítést, elhatárolódást von maga után a többi erdélyi, de a magyarországi cigánysággal szemben is. Mindezt jól jelzi viseletük, nyelvük, házassági szokásuk megőrzése, konzerválása, továbbá erős endogámiájuk, vagyis a szigorú értelemben vett belterjes házassági szabályok érvényesítése minden esetben. Precedens értékű, hogy első, másod, harmad fokú unokatestvérek is összeházasodnak ha ezt így kívánja nemzetségi, családi értékpozíciójuk megtartása.
A Kalapos Gáborok erdélyi magyarsággal való kulturális kapcsolatának több évszázados állandósultsága, a hétköznapok szintjén szerveződő együttélési stratégiák kölcsönösségi viszonyrendszere – főleg a rurális vidékeken –, vagyis a tágabb értelemben vett társadalmi, szociális együttélési gyakorlatok nemcsak nyelvi, kulturális kölcsönhatásokat feltételeznek, hanem értékbeli, mentalitásbeli átfedéseket is integrálnak a két etnikum között. Az utóbbira példaként szolgálhat a 2002-es népszámlálás kapcsán felmerülő nyelvi, nemzetiségi, vallási kategóriák anomáliája a népszámlálási biztosok szemében, amikor is a karácsonfalvi cigányság, anyanyelvét tekintve cigánynak vallotta magát, nemzetiségét tekintve magyarnak, vallását illetően pedig legnagyobb hányada ortodoxnak.

Mielőtt tovább haladunk vizsgált közösségünk elemzésén meg kell jegyeznünk, hogy az erdélyi Kalapos Gáborok történeti, kulturális életének egzakt feltárása mind a mai napig nem történt meg, legjobb tudomásunk szerint. Tanulmányunkat egy részeredménynek tartjuk, azonban azon hipotézisünket általános érvényűnek könyveljük el, miszerint az erdélyi Kalapos Gáborok társadalmi-kulturális élete kitágulni, és ezáltal alakját változtatni kényszerül, pontosan avégből, hogy közösségi erejük mára már nemcsak kultúrájukban, szokásukban, nyelvükben gyökerezik, hanem új vallási tartalmakkal telítődnek ezek, és így konstruálódik egy egyre inkább általános értelemben is példaértékűvé, követendővé váló új Kalapos Gábor cigány etnikai arculat, egy új vallási-társadalmi struktúrában, amely további kutatási eljárásokat, eredményeket követel. Erdély szerte leginkább a kisegyházak és egyéb újabb keletű vallásfelekezetek generálják ezt a folyamatot. A Kalapos Gáborokat többnyire a H. N. Ü. Adventista Egyház missziós munkája terelte az egyház kötelékébe, illetve ugyanilyen hatásokat ért el a Baptista Gyülekezet, a Pünkösdi Gyülekezet Kolozsvár, Nagyvárad, Brassó és egyéb erdélyi-partiumi nagyvárosok vonzáskörzetében.

A karácsonfalvi cigányság identitástudata erősen lokális, helyhez kötött, a falu társadalmi életében való szerepvállalásuk, saját elmondásuk szerint ötszáz éves múltra tekint vissza. A cigány telepen egy központi helyet emlegetnek, amely mára már eredettudatukban szakralizálódik, és ezt az „Öreg Máté Hídjának” nevezik (O podo le Maticaco). A Rüdeg és a Tondor családot legalább ilyen ősinek tekintik. A karácsonfalvi cigányság lokális identitástudata, „karácsonfalvisága” új közösségi definícióként létezik az erdélyi Kalapos Gáborok körében, ez a fajta konstrukciós munka egyben életmódbeli, mentalitásbeli és erősen helyhezkötött, pontosabban Nyárádkarácsonfalva, mint település szerkezeti egységének keretében, szociometriájában, cigányság és magyarság által beélt szakrális és profán térszerkezetek egymásraépülésén alapszik. Amikor identitásproblémáról beszélünk a karácsonfalvi cigányság esetében, nem premisszaként határozzuk meg magát a fogalmi összetevőnket, ugyanis ha identitásprobléma van, akkor az ezt generáló mozgás és változás is elemzésre szorul, azonban jelen dolgozatunkban pragmatikus okokból azt az identitás folytonosságot próbáljuk meg szemléltetni, amikor is az egyén és közösség egyaránt „olyan meghatározó jegyekkel lássa el önmagát, amelyek csak akkor érvényesek a jelenben, ha a múltra is érvényesek voltak, illetve ha van esély arra, hogy a jövőben sem vesztik el érvényességüket.”

Esetünkben az identitásválságot nem annyira a közelmúlt romániai történelmi fordulatival hozzuk kapcsolatba – természetesen ennek ellenére elismerjük a különböző történelmi korok cenzúráinak identitáselemekre gyakorolt hatásait, amelyek egyének és csoportok éntudatát rendítették meg – hanem annál inkább a lokális cigány társadalmon belüli egymásnak feszülő értékkategóriákon keresztül próbáljuk megragadni a különböző identifikációs jegyeket, amikor is a társadalmi változásokon túl, számolnunk kell az adventista vallás lelki-és szociális értelemben vett megélésének jelenségköreivel.

Nyárádkarácsonfalván, más erdélyi falvak településszerkezetéhez hasonlóan, a cigányság egy marginális pozícióba berendezkedett teleppel bír. Az Alsó-Nyárádmente településeihez viszonyítva,
 először Nyárádkarácsonfalván következik be az a fajta íratlan, de hosszú ideig mindkét fél által tiszteletben tartott társadalmi norma, szabály áthágása, miszerint cigány család nem költözhet be a falunak, a magyarság által belakott centrális részébe.

A magyar és cigány közösségi emlékezet egyaránt a Gáborok nemzetségéből, Bánot említi, aki családjával 1970-es évek elején költözött be elsőnek a faluba. Ez mérföldöknek számít a falu életében, ugyanis kezdetét veszi, főleg a rendszerváltást követően az a tudatos „honfoglalás” a cigányság részéről, amely a falu immár főbb központi területeinek kisajátítását jelenti, mindez egy új jövő építésének orientáltságával, immár főút mellett lakó cigány polgárként.

A karácsonfalvi cigányság lényegében kisebb-nagyobb nemzetségekre, nagycsaládi szerkezetekre osztható. A legfontosabb családok a Burcsák, Gáborok, Ruszkik, Tondorok, Rostások. Mára a családok közti társadalmi differenciáltságot az a fajta vagyoni státus jelenti, amelyet a pénz határozz meg. A közösségen belüli társadalmi rang kifejeződésének másik fontos eleme a nemzetségről, nemzetségre öröklődő ezüstpoharak, amelyek az egykori nemzetségek bevésett szimbólumaival
 továbbörökítik az egyéni, családi társadalmi önbesorolás vagyoni, erkölcsi tényét, vagyis a társadalmi hierarchia rögzítését.

A karácsonfalvi cigányság fő megélhetési forrását, még bő fél évszázad tekintetében is a bádogos munka jelentette, az 1980-as évek eleje az az időszak, amikor is a kereskedelem (főleg a házaló kereskedelmet értjük alatta) látványosan és egyre intenzívebben töri meg a hagyományos bádogos munkával foglakozók számát, és mint új létfenntartási stratégia válik egyre általánosabbá. Ennek függvényében hamar körvonalazódni látszik a helyi cigányság szociális önképe. Az 1990-es évek gazdasági liberalizációja még jobban felgyorsítja a folyamatot, a helyi társadalmi berendezkedés sok esetben felcserélődik a szélesebb kereskedelmi kapcsolatokkal rendelkezők javára, illetve napjainkra stabilizálódni látszik a pénz, vagyoni reprezentációk színes skáláján alapuló társadalmi ranglista.

Eszerint a legelőkellőbbeknek számítanak az arannyal kereskedők. Aztán következnek, akik edény- és szőnyegforgalmazásból, valamint kézművességből tartják fent magukat. Ez a fajta „mesterségbeli” differenciálódás, és ennek árnyalatai, új értékpozíciók kivívását erőlteti a karácsonfalvi cigányság körében. Ennek az új értékpozíciónak vagyoni statuálása válik mozgatórugójává a cigányság, a falu belső terébe irányuló gyors mozgásának, térfoglalásának.

E ranglistának nemcsak cigány-cigány vonatkozásban van döntő szerepe a helyi társadalmi normatívákban, hanem a magyarság hagyatkozva az adott cigány családok saját értékpozíciójuk kinyilvánításának, külön-külön kezeli e csoportokat, akár egymás fölé is helyezi őket. A cigányság faluba történő beköltözése során, követi azt a fajta határépítési folyamatot, amelyet vagyoni különbözősége szabályoz, vagyis azonos rangú és egymással rokonsági kapcsolatban lévő cigány családok, lehetőleg egymás mellett, vagy egymás közelében vásárolnak házakat. A magyarság szinte irreálisnak tűnő anyagi haszon reményében, – ugyanis a cigányság pontosan a zökkenőmentes családi, nemzetségi alapon történő területfoglalás érdekében, a ház reális értékének a többszörösét is képes kifizetni – legtöbb esetben alkalmazkodik, illetve elfogadja a cigányság által diktált településszerkezeti deformációt, sőt olykor-olykor versenyszerűen kínálják házaikat, ugyanis a szomszédos településeken nem kis haszon reményében új életet kezdhet a házát eladó legtöbb magyar család.
 Ez a fajta térfoglalás a cigányság részéről, egy tudatos, jövőbe tekintő többség-kisebbség viszonynak a felszámolására irányuló magatartás, amelyet a már faluba betelepült családszervezet szabályoz. A cigányság perspektívájából nézve a többség-kisebbség viszonyt alapvetően a jogi/adminisztratív asszimetria jellemzi, amely viszonyban egyelőre még a magyarság van felül és a „kisebbségi” helyzetben lévő cigányság van alul. Alapjában véve a többség-kisebbség viszony konfliktusos megoldásokon alapszik, ugyanis „az etnikai csoportot sújtó regionális fejletlenség, a domináns csoport irányából jövő etnikai szegregáció, valamint az ezek hatására fölerősödő etnikai szolidaritás általában konfliktusgeneráló tényezőként összegződik, etnikai mozgalmakat vált ki.”

Vizsgált településünkön a cigányságot és a magyarságot erős és jól jelzett (enmarked)
 szociális határok választják el egymástól. Az etnikai alapon szerveződő határok esetünkben összemosódnak a cigány-magyar konfliktus alapon létrejövő szociális határokkal, pontosabban a határsértés elsősorban szociális szabályszegésnek minősül, amelyet maga a határsértés szociális aspektusa határozz meg, nem pedig a konfliktus alaptermészetét megindító etnikai hovatartozás ténye.

Az általános konfliktushelyzeteknek leginkább verbális, magatartásbeli vetületei vannak. A távolságtartás mindkét fél részéről megfogalmazódik. E szembenállásnak cáfolatai is vannak, amikor a hétköznapok interakcióiban, és a társadalmi élet felszínén ezek az átjárhatatlanságok eltűnnek. Az etnikumok közötti szimmetrikus viszonyról jó példát közvetítenek a multietnikus, polietnikus társadalmak (itt főleg az Amerikában élő etnikumok egymáshoz való viszonyának vizsgálatát kell érteni),
 ahol az elemzések során nem mindig körvonalazódnak a szimmetrikus, asszimetrikus viszony közötti határvonalak, illetve az, hogy ezek milyen mértékűek. Nyárádkarácsonfalván az 1990-es évek elejéig cigány-magyar viszonyban fennálló konfliktusosságnak látványos jelei egyáltalán, illetve alig-alig mutatkoztak. Az aszimmetrikus alapviszony egyértelműen nem befolyásolta a karácsonfalvi interetnikai kapcsolatokat, vagyis a mindennapi kapcsolatok, találkozások nem a hatalmi alapon szerveződő aszimmetria szabályai szerint alakultak.
Napjainkban viszont egy mentális/szimbolikus konstrukcióról
 beszélhetünk amikor is a magyar-cigány viszonyban felcserélődő „cserekapcsolatok” és egymásrautaltság különböző aspektusaiból kiindulva, leginkább egy fordított előjelű, vagyis cigány-magyar viszonyról kapunk képet, illetve egy magyar „lent” cigány „fent”, és fordítva beálló, stagnáló viszony, „társadalmi kiegyenlítődés” kényszere látszik körvonalazódni.

Azt mondhatjuk, hogy szinte mindenik cigánycsaládnak állandó kapcsolata van két-három magyar paraszti családdal, akiktől zöldséget, tojást, lisztet, stb. vesznek. Ezek a magyar családok sok esetben, de főleg ünnepekkor süteményeket és kenyeret sütnek a cigány családoknak. Ez a fajta interakció a hétköznapok minden szintjén ismeretes. Vagyis „a mentális/szimbolikus folyamat nem csupán átélhetőbbé teszi a helyzetet egyik vagy másik etnikai csoport számára, hanem szilárd etnikumközi viszonyokat is termel.”

A cigányság a rendszerváltást követően fokozatosan megpróbálja felszámolni a magyarság által legitimált helyi társadalmi értékpozíciót, vagyis a számukra kijelölt másodlagos szociális mozgásteret egyre frekventáltabban ellensúlyozzák az 1990-től beálló reprezentánsabb gazdasági helyzetükből fakadó vagyoni felemelkedésükkel, amely maga után vonta/vonja a cigány közösség primátusát a helyi társadalomban. Ez a stratégia pedig megteremtette a cigányság számára is, azokat a szimbolikus elhatárolódási formák alkalmazását, amelynek célja, „hogy a magyarok fejében alakítson ki másfajta reprezentációkat az elitről (értsd a karácsonfalvi cigány elitet), amely szeretné kikényszeríteni a társadalmi világ új szemléletét és új felosztását.”

Adventista vallás a népszámlálások tükrében
Végigtekintve Nyárádkarácson felekezeti adatait kitűnik,
 hogy az egyéb kategórián belülihez sorolandó neoprotestáns, ezen belül is adventista vagy pünkösdista felekezeti tagokkal, legalábbis deklarált formában egészen 1930-ig nem találkozunk. (Ld. 2. táblázat.) Az 1930-ban egyéb kategórián belüli, baptista, illetve adventista felekezetű személyek, legjobb tudomásunk szerint nem cigány nemzetiségűek. A lényegesen kisebb számú cigány közösségek egy hányada ebben az időszakban felekezetileg a református egyházhoz tartozónak vallotta magát, illetve az egyéb vagy ismeretlen kategórián belül találhatjuk őket.
Nyárádkarácson községben, valamint az egész Alsó-Nyárádmentén az olyan kisegyházak amelyek Romániában nem történelminek, illetve nem bevett felekezetnek, nem elismert vallásos mozgalomnak, csoportosulásnak minősültek,
 az 1980-as években még igen szerénynek mondható képviselettel léteznek a térség vallási életében, lényegében a rendszerváltás eredményezte vallás szabadság, illetve az 1991-ben az elismert tizenöt felekezet – ide sorolandó Hetednapot Ünneplő Adventista Gyülekezet is – újonnan történő alkotmányos megerősítése segíti elő a térség vallási életében a neoprotestáns egyházak, illetve az újabbkeletű vallási csoportosulások térnyerését.
Nyárádkarácsonfalván az 1945 utáni demográfiai változások legpregnánsabb jele, hogy míg 1977 után a magyarság számaránya csökkenő tendenciát mutat, addig el a cigányság számaránya nő. Ha kisebb tendenciával is, de ugyanez figyelhető meg a község többi falvaiban is. Tehát ebben az időszakban már egy öntudatosodó nyárádkarácsoni és környékbeli cigány közösségekről beszélhetünk, akik egyre nagyobb számban vallják meg hovatartozásukat. (Ld. 1. táblázat.)

A fent leírtakkal egyenes arányban növekszik 1992-ben az adventista valláshoz tartozók száma, azonban egy évtized alatt az áttértek, megkeresztelkedettek száma 2002-re több mint megháromszorozódik. (Ld. 3. táblázat.) Az 1992-es, egyéb kategórián belüli 251 ortodox lelket szintén a cigány lakósság egy része adja. Ennek a jelenségnek egyik lehetséges magyarázata, hogy az adventista egyház nem rendelkezik külön temetővel, így az adaventista felekezetű cigány tagok egy része, illetve az önmagukat egyetlen felekezethez sem soroló cigányság is zömében az ortodox temetőbe temetkezik, és ebben az értelemben intézményesül, legitimizálódik sokuk számára a felekezeti hovatartozás megvallása.

A község etnikai erőterében a hagymásbodoni cigányság az amely hasonlóan, a karácsonfalvi cigány közösséghez egy új társadalmi, szociális önkép kialakításán fáradozik, amelynek legfőbb mozgatórúgója szintén a H. N. Ü. Adventista Egyház missziós munkája, azonban ezt a közösséget a marosvásárhelyi gyülekezet integrálja. Hagymásbodon esetében is 1992-höz viszonyítva, 2002-re az adventista cigányság lélekszáma megduplázódik. Mind a hagymásbodoni, mind pedig a nyárádkarácsonfalvi cigányság esetében számolnunk kell a kisebb létszámot kitevő pünkösdista hívekkel, azzal a különbséggel, hogy míg Nyárádkarácsonfalván számuk 2002-re megduplázódik, Hagymásbodonban az 1992-ben regisztrált nyolc pünkösdista meglétét nem találjuk a 2002-es pünkösdistákra vonatkozó felekezeti adatok között. Ez leginkább azon önszabályozó mechanizmussal magyarázható, mely nagy mértékben jellemző a hagymásbodoni közösségre, és miszerint ezen tagok kerülve a hitelvekből adódó marginális szerepet a közösségen belül, mára már az adventista vallást gyakorolják.
A 2002-es népszámlálás szemben az 1992-essel Nyárádkarácsonba olvasztotta Folyfalva, Csiba, valamint Káposztásszentmiklós adatait. Ennek során a következőket találjuk a cigányságra vonatkozóan. Az etnikai, valamint az anyanyelvi adatok nem állnak egyenes arányban egymással, etnikai alapon 1087 személy vallotta magát cigánynak, anyanyelv szerint pedig 1221. Ez megint csak a magyarság felé irányuló szimpátiával, együttélési stratégiák szülte pozitív tartalmú viszonyulási modellekkel magyarázható. Tehát ez a fajta hasonulási modell, identikus diffúzió nem eredményez nyelvi asszimilációt, ugyanis a nyárádarácsoni cigányság esetében az anyanyelv, vagyis az általuk beszélt, és a társadalmi, kulturális életük minden mozzanatát kifejező sajátos cigány nyelvi dialektusuk megkülönbözteti őket a többségtől, pontosabban nyelvi sajátosságuk, egyben etnikai, kulturális sajátosság is, amelyről a kisebbséghez tartozó – vagyis a vizsgált cigány közösségünk – ez esetben nem mond le. Ezzel szemben az identitás struktúrák a nyárádkarácsoni cigányság esetében szegmentálódnak. Ugyanis a csoportidentifikáció során az egyén a „kollektív identitások” igénybevételével határozza meg magát. Vagyis a kollektív identitás képéhez elég az „én-te-mi” vonatkozások, és nem kell szükségképpen jelen lennie az „ők” viszonylatának. Tehát ahhoz, hogy kialakuljon az egyén valamely csoporthoz tartozó identifikációja, ehhez nem feltétlenül szükségeltetik a külső elismerés. Azonban a társadalmi csoport kollektív identitása teljesen más idődimenziókkal jellemezhető, mint az egyéné.
 „Mármost e tekintetben Habermas feltevése az – írja Pataki Ferenc –, hogy az én-identitás fejlődése és a kollektív identitások (a csoportidentitások) között ugyancsak homológia figyelhető meg. Minthogy a személyiség egysége mind átfogóbb és ezáltal mind elvontabb csoportokkal való azonosulás révén alakul ki és szilárdul meg, az én fejlődés ontogenetikus szakaszainak jellegzetességeiből, „tudati struktúráiból” következtetéseket vonhatunk le a megfelelő csoportidentitások állapotára és fejlődésére vonatkozóan is. Tüstént hozzá kell fűzni, hogy Habermas a csoportidentitás tartalmi alapmozzanatának a „normatív magot” tekinti: a csoport tagjainak konszenzusa által szentesített és feltétlenül elfogadott alapértékek és alapintézmények (például család) együttesét. Ha ez a normatív mag felbomlik, a csoport tagjai fenyegetettnek érzik identitásukat, még ha egyébként a csoport objektíve tovább létezik is, külsőleges kereti fennmaradnak.”
 Estünkben is ez a „normatív mag” megbomlása, vagyis a már tárgyalt szocializációs, reszocializációs (lásd alább, a Helyzetkép a karácsonfalvi cigányságról című fejezetben) modell indikálta új etnikai identifikáció eredményezi a kollektív etnikai struktúrában beálló töréseket, természetesen egyelőre ennek egyéni, individuális szintjei ismeretesek.
Ha somosdi cigányságot vesszük alapul a 2002-es népszámlálási adatok tükrében, és belehelyezzük a fenti gondolatmenetünkbe, a különbség kézenfekvővé válik, ugyanis a somosdi cigányság etnikai, anyanyelvi adatai teljes egybecsengést sugall, pontosabban mindkét rubrika 79 személyt könyvel el. (Ld. 3. táblázat.) Más szóval a somosdi cigányság a jóval szerényebb gazdasági-szocális helyzetéből fakadóan, etnikai szimmetriájában nem tud hasonulni a többségi erős öntudattal rendelkező magyarsággal, ugyanis a cigányság állandó gazdasági függésben áll a magyarsággal, ez a fajta alárendeltség a hasonulási feltételek teljes kizárását vonja maga után.

A Hetedik Napot Ünneplő Adventista Egyház rövid történeti áttekintése
A protestáns egyházak történetének egyik legtöbbet vitatott pontja a szabadegyházak kialakulásának, megerősödésének története. A 19. századi hetednapi adventizmus viszonyáról, a „nagy advent” mozgalomról foghíjasan íródtak művek. Azonban az egyháztörténészek körében napjainkra megfogalmazódott azon álláspont, miszerint a magyar protestanizmus történetének utolsó száz esztendeje, csakis a szabadegyházi közösségek belső kegyességtörténeti mozzanataiban érhető tetten.
 A hetednapi adventistákhoz tartozók hangsúlyozottan előtérbe helyezik a szombat ünneplését. Az ószövetségi étkezési szabályok betartása erőteljesen jellemző rájuk. Irodalmi tevékenységük szintén figyelemre méltó. Az utóbbi időszakban több új nyomtatvánnyal bővültek a már régebben is intenzíven megjelenő kiadványaik. Gyakran terjesztik hitüket különböző egészségügyi és egészségvédelmi előadásokon. Továbbá egyre intenzívebb jelenlétük a lelkiismereti és vallásszabadsági konferenciákon.

Az adventista egyház történeti szálai a 18. század végére, a 19. század elejére vezetnek. Kialakulásának teológiatörténeti okai vannak, különös képpen hangsúlyos, hogy a Biblia eszkatalógikus próféciái alapján Jézus második valóságos eljövetelében reménykedtek.
 A nagy adventmozgalom korántsem volt egységes felekezet. Kezdetben a lelki élet vezetői több keresztyén mozgalomhoz tartoztak, ebből adódóan ellentétes vélemények jellemezték a tanítások bizonyos pontjait. Konkrét csalódásra adott okot az 1844-es esztendő, amikor az adventmozgalom három irányzatra esett szét. A vitát Krisztus eljövetelének pontos időbeli meghatározása váltotta ki. Voltak akik a számítást tartották hibásnak, voltak akik újabb számításokba kezdtek és voltak akik azt mondták, hogy a prófétai számítás helyes volt, csak az adventmozgalom vezetői tévedtek az esemény megítélésében. Az utóbbiakból kerültek ki a hetedik napot ünneplő adventisták.

Az adventista egyház szervezetté válásának kezdeti folyamatában, a történeti Magyarország képében kell gondolkodnunk, az első gyülekezeti tagok kiléte Erdélyhez köthető: L. R. Conradi látogatásának, az egyre sűrűsödő adventista kapcsolatoknak lassan beérett a gyümölcse. 1895. május 22-én L. R. Conradi Kolozsvárott felvette az egyház tagjai sorába Rottmayer Jánost, feleségét és Mária nevű leányát, és megkeresztelte az első magyarországi tagokat. Így számol be erről L. R. Conradi: „a mi kedves testvéreinket mindenekfölött megörvendeztette az a tény, hogy május 22-én este volt az első keresztségi ünnepélyünk Magyarországon, mégpedig Kolozsvárott, melyen két lélek – egy magyar testvér és egy német testvérnő – temetkezett el az Úrban.”

Nem sokkal később az első magyarországi adventista lelkészként számon tartott Huenergardt János Frigyes 1898 augusztusában a Fogarason megalakult gyülekezethez érkezik, mint jól képzett munkás, innen Kolozsvárra helyezik, ekkor négy tagja volt a gyülekezetnek. Huenergardt fáradhatatlan munkálkodásának köszönhetően 1898 decemberében a magyarországi hírlapok már tudósítanak az adventistákról.
 Fogaras viszonylag nagyszámú gyülekezete földrajzi adottságainál fogva nem lett az erdélyi adventista misszió központja. A misszió két legmeghatározóbb központja Arad és Kolozsvár lett. Megkezdődtek az évenkénti konferenciák 1902-től kezdődően, majd 1912-től a Duna Unió egészen 1919-ig. Ennek ellenére még a két világháború között a közgondolkodás szerint a kisegyházak szektának számítottak, beleértve az adventista egyházat is.

Az adventista egyház vallásszabadságáért folytatott küzdelme és az ezzel párosuló eredmények, követendő példaként tételeződött fel a többi kisegyház előtt. Az 1930-as évektől a kisegyházak már összehangoltan küzdenek a kor politikai erőtereiben, létrehozva a Szabadegyházak Szövetségét.
 „A H. N. Adventista egyházat nemcsak a közös hit és hitvallás, hanem a szoros, egységes szervezet is összetartja. A világ adventistái nem egymástól független, esetleges megszervezett egyházakban élnek, hanem egy egységes alapelveken felépülő, szervezett egyházban. Ennek a szervezetnek a kialakulása történelmi folyamat volt.”

A karácsonfalvi cigányság a hetedik napot ünneplő adventista vallás tükrében

Interjúalanyunk, aki egyike a legrégebben megkeresztelkedett karácsonfalvi cigány tagoknak, vagyis az elsők között tért át a hetedik napot ünneplő adventista gyülekezethez, Kiss János egykori prédikátoruk, szavait idézte, amikor definiálni kívánta a „szombatos” vallás lényegét, vagyis azt a hitbéli felismerést, amelyet ő szerinte minden karácsonfalvi cigány előbb utóbb szívügyének kellene, hogy tekintsen, társadalmi, vagyoni, nemzetségi, családi rangjától függetlenül: „<Szappan és víz > A Jó Istennek a gyermekei csak akkor vagyunk, ha tiszták vagyunk. Má mi cigányok is ilyenek voltunk, hogy nem jól cselekedtünk. Na...sok a sátáni dolog, de én megismertem az igazságot, s mindenkinek meg kell, mer az igazság a Szombat.”

A Szombat a karácsonfalvi cigányság számára nemcsak a hét utolsó napját jelöli, hanem egy olyan vallási kontextusban bontakozik ki, ahol a tér és időszerkezet megbomlik. A Szombat a megtisztulás napja, a nap amikor bármiféle olyan interakció amely kereskedelmi kapcsolatot feltételez kizárásra kerül, vagyis kezdődően a Péntek naplementével, egészen Szombat naplementéig tartó időszak, integrálja azt a fajta mentális, szociális, társadalmi elhatárolódás aspektusait, amellyel jelölni kívánja a karácsonfalvi cigányság saját önképét. Ezt a fajta önképet egy gyűjtőfogalom alá rendezi a legtöbb karácsonfalvi cigány, éspedig a „Szombatos”-ság alá. A karácsonfalvi cigányok „szombatosságát” a másik fél, a többségi magyarság teljes mértékben tiszteletben tartja, vagyis ilyenkor a magyarság is kerüli a cigánysággal való interakciót, főleg ha az gazdasági jellegű, vagy netán konfliktust gerjesztő.

A „Szappan és víz” hasonlattal a karácsonfalvi cigányság nemcsak a lelki értelemben vett megtisztulást kívánja jelölni, hanem érdekes módón rávetítik a sok esetben igencsak előítéleteken nyugvó sztereotípiákra, és mindezt újra írják a fenti hasonlattal, mégpedig megvallva, hogy igen is volt időszak amikor „a cigányokat nem fogadták úgy be mint, most. Nem voltak olyan tiszták. Most demokrácia van, mindenkinek kell legyen tisztaság, legyen tiszta ing, ha valaki megyen akkor melléje le lehessen ülni. Ezt mi egymásnak is mondjuk, hogy legyen tiszta... ha jár vonattal, s jár kocsival, akkor egy nagy ember, egy doktor vagy egy rendőr vagy valaki, ha már szag van a kocsiban, az nem jó. És van az a szép kölnis, és tesszük a kocsiba, hogy a szag is legyen szép s jó. Béül egy ember, s kiszáll, s mit mond: látszik, hogy cigány de rendes. [...] Hogy mondják, hogy cigány? Hát nem haragszom, hát mi az, hogy cigány, a magyaroknak mondják, hogy magyarok, a románoknak mondják, hogy románok, az nem... Vannak cigányok, hogy haragszanak, én nem haragszom. Mondhatják cigány, de nem kell legyen rendetlen, s harmadszor is rendetlen! S másodszor is rendetlen, s harmadszor is rendetlen, s nem fogadják bé, hogy menjen kévézni, szukkozni, vagy barátkozni. Az már nem rendes, az már nem tudja mi a műveltség.”

Az idézet interjúrészletet egy szintén a karácsonfalvi cigánysággal foglalkozó tanulmányból kölcsönöztük, amely szintén megerősíti az általunk is vélt, vagy tapasztalt új szociális önkép kinyilvánításának szándékát, azonban szeretnénk egy általunk gyűjtött interjúrészlettel kiegészíteni, amelyet vizsgálatunk szempontjából a Gagyi József által készített és közölt interjúrészlet folytatásának is tekinthetünk (interjúrészletünk ugyanattól az interjúalanytól származik): „azér is kell tiszták legyünk s rendesek, me mi má szombatosok vagyunk. Isten előtt is bűn lenne a mocsokság.”

A karácsonfalvi cigányság esetében is talán lecsapódni látszik annak a kollektív ítéletnek a nyomai, amely szerint a cigányok bűnözők, civilizálatlanok, továbbá a fekete piac hiénái, vagyis egy fokozatos szóbeli erőszaknak vannak kitéve általában Romániában a cigányok, mindezt fokozza a tömegkommunikáció, amely a cigányok egyoldalú bemutatásával legtöbb esetben életre hívja az előítéleteket.
 Ha lokális szinten nem is találkoznak a karácsonfalvi cigányok az ilyen fajta előítéletekkel, az országos, sőt sok esetben nemzetközi színterű vándorló kereskedelmük kapcsán, legtöbb esetben szembesülnek ennek szóbeli megnyilvánulásival, tehát az új szociális önképük kialakítását több dimenzió is befolyásolhatja egyszerre.

A kisegyházak – szemben a magyar történelmi egyházakkal – tudatosan nem vállalják fel az etnikai identitás alakításának feladatát,
 esetünkben sem találkozhatunk ennek kinyilvánításával, szándékos programjával. A Hetednapot Ünneplő Adventista Egyház által gyakorolt hatás a nyárádkarácsonfalvi cigányság hagyományos kultúrájára, társadalmának struktúrájára, belülről ható vallási-társadalmi erőként képzelendő el, nem pedig külső kényszerhatásként, éppen ezért a cigányság hitelvei alapján is érvényesíteni tudja közösségi normarendszerét, úgy hogy gyökeresen ne sérüljön etnikai identitásuk.
A nyárádkarácsonfalvi Heted Napot Ünneplő Adventista Gyülekezet egyházilag a központi Marosvásárhely alá van rendelve. Kezdetben a megkeresztelkedő hívek száma alig egy pár főre volt tehető, aki kezdetben Szombatonként a Nyárádmente központjában, Nyárádszeredán gyakorolták hitéletüket. Ezt követően, vagyis az 1980-as évek vége felé, a több tíz főre duzzadt cigány adventista tagok a marosvásárhelyi, illetve szomszéd község, az ákosfalvi adventista gyülekezethez tartoztak. Az igazi áttörés a karácsonfalvi cigányság hitéletében, közvetlen az 1989-es rendszerváltás után következett be, amikor is az Amerikából jött, de magyar származású Petrik Imre lelkipásztor fáradhatatlan missziós munkája következtében, több mint ötvenkét cigány személy keresztelkedett meg. A számbéli gyarapodás, illetve a kiterjedt kölföldi kapcsolataik – főleg USA-beli, de németországi kapcsolatokkal rendelkezik a karácsonfalvi adventista gyülekezet – lehetővé tették, hogy 1999-re felépüljön Nyárádkarácsonfalván A Hetedik Napot Ünneplő Adventista Gyülekezet imaháza. Az imaház a kultúrotthon, valamint a polgármesteri hivatal közvetlen közelségében, vagyis a falu egyik központi helyén, a főút mellé épült fel, reprezentálva a település vallási alakzatának kontúrjait. A helyi cigányság meghatározó anyagi támogatásán túl, anyagi részt vállaltak az építésben amerikai testvérgyülekezetek is.
Az ünnepi (szombati) prédikációk hivatalosan felszentelt lelkipásztor által tartatnak, míg egymást hitükben előszeretettel erősítik többnyire a hétköznapi összejövetelek alkalmával. A helybéli kisebb létszámú pünkösdista cigányokat sok esetben elítélik féktelen üzletpolitikájuk miatt, melyet a vallásuk által meghatározott nyugalom napján – azaz Vasárnap – is folytatnak. Szemben az adventista cigányokkal, kik a törvény erejéből adódóan ünneplik, azaz tiszteletben tartják a Szombat szentségét. Jelenlegi lelkipásztoruk vallomása szerint
 a hitre igen fogékonyak, a misszionáriusi munka alacsony iskolázottságuk miatt nagyon nehézkes. Erős hagyományokból eredően etikai magatartásuk is más megítélés alá esik. Azonban szociális magatartásukban erős változások mutatkoznak az adventista vallást gyakorlók körében, amelyet maga a cigányság is szükségesnek ítél. Azt mondhatjuk, hogy a karácsonfalvi cigányság számára a hitélet, mint didaktikai módszer jelentkezik sok esetben. Ugyanis nem ritka jelenség a karácsonfalvi adventista cigányok körében, hogy felnőtten kezdenek el tanulni írni, olvasni, pontosan a Szentírás jobb értelmezése, érthetősége, esetleg a jogosítvány megszerzésének, vagy egyéb hivatali ügyintézések gördülékenyebb eljárásai végett. Az írni, olvasni tudás elsajátítására legtöbb esetben nyugdíjas helybéli tanítókat, tanárokat kérnek fel, privát órák keretében.

A nyelv az identitás egyik meghatározó eleme, mindezek mellett Erdélyben a kisegyházak a vegyes nyelvhasználat problémáján viszonylag könnyedén felülemelkedtek.
 Vizsgált közösségünk esetében ez főleg indokolt, ugyanis a nyárádkarácsonfalvi hetedik napot ünneplő adventista gyülekezet istentiszteleti nyelve a magyar. Azonban a cigányság az előbb említett késői írni, olvasni való tanulás során, legtöbbjük, a román nyelvet választja, ugyanis elmondásuk szerint, könnyebb elsajátítani a román nyelv alapvető sajátosságait. Ebből kifolyólag a hétköznapi Biblia tanulási napok lényegében háromnyelvűek. Van, aki románul olvas fel a Bibliából, és magyarázza azt cigány, vagy magyar nyelven, továbbá van cigány személy aki kizárólag magyarul prédikál, stb. Az adventista egyház tantételeivel igen hamar, és mélyen képes azonosulni a karácsonfalvi cigányság, például nagyon sok éneket lefordítottak a saját maguk által beszélt cigány nyelvre, és előszeretettel éneklik azt az istentiszteletek során.
A missziós munkát – amely szintén alapos bibliai ismeretet követel – a karácsonfalvi cigányság, keresztényi kötelességének érzi, egyes cigány tagok például a szomszédos magyar családoknál ahol a családi békétlenség egyértelmű, megkeresik a család tagjait együttesen, vagy külön-külön, és megpróbálják helyes útra terelni. Mindez egy fontos momentuma lehet az általunk tárgyalt interetnikai kapcsolatoknak, ugyanis ez esetben mindenfajta előítélet felszámolódik, és akkor amikor egy magyar személy, család elfogadja a cigány személy, cigány kollektíva által diktált társadalmi, szociális, erkölcsi, normatívákat, maga a kulturálisan rögtönzött „én-te”, „mi-ti” viszony semmisül meg. Más szóval a cigányság magáénak vallott hitelvei alapján, és ennek gyakorlati úton történő megmutatkozása által, felszámolja az etnikai hovatartozás rejtett hálózataiban lévő átjárhatatlanságokat.

A karácsonfalvi cigányság „ vallási életének alakulása” egyet jelent egy új társadalmi feltételekkel járó szocializációs mintával, amely során az egyházi institucionális hatások újraszervezik a közösség társadalmi életét a profán és szakrális világban egyaránt. Más szóval, a karácsonfalvi cigányság kultúrájának megtartó és integráló ereje mellett, – az adventista vallás gyakorlásának funkciói következtében – olyan új szocializációs modellek kényszerfeltételei jelentkeznek, mint az iskola által közvetített tudás hasznosíthatósága, az új és kompaktabb társadalmi struktúrában, ahol a már a hagyományos cigány társadalmon kívüli, magyar, illetve vegyes repetoárú társadalmi hagyományokba és intézményekbe történő aktív betagolódás és részvétel kötelező érvényűvé válik. Másfelől az egyre inkább kitáguló nemzetközi kereskedelmük is megkívánja, azt a fajta kommunikációs feltételeket, amelyek megkövetelik az írni, olvasni tudást.
Az egyházi jogbírálat mára már kötelező érvényű minden adventista cigány személy számára, ugyanígy a közösségi normákra is. Például ha cigány-cigány viszonylatban konfliktus adódik, akkor minden esetben megkövetelik az egyház képviselőjének – jelen esetben a lelkipásztor – jelenlétét, illetve közvetítését, igaz ez akkor is ha csak az egyik fél, tartozik az adventista egyház kötelekébe. Ugyanez érvényes a cigány-magyar konfliktusos helyzetben is, sőt legtöbbször a magyar fél az aki, az adventista egyház jogorvoslatával fenyegetőzik, ha az adott cigány személy, család normát szeg.

A Hetedik Napot Ünneplő Adventista Egyház a jól körülírt és egységes alapelveken felépülő szervezete és missziós tevékenysége tette lehetővé a karácsonfalvi cigányság integrálását egy központosított és intenzív hitélet kereteibe. Azonban a karácsonfalvi cigányság egy része nem tért át az adventista vallásra, illetve egy részük a „várakozás időszakát” élik, míg másik részük sok esetben határozott szenbenállást mutat. A legfőbb vád amelyet a nem adventista cigányok, a megkeresztelkedetekkel kapcsolatban megfogalmaznak, a fentiekben már felvázolt (lásd a Helyzetkép a karácsonfalvi cigányságról szóló fejezetben) cigány-cigány viszonyban fennálló magatartásbeli distanciákban keresendő, amelyet a vagyoni, nemzetségi differenciálódás szabályoz. Vagyis az elsőkként megkeresztelkedett cigány személyek, a vagyonosabb családok tagjait körül kerültek ki, s mint ilyenek sok esetben „igazságtalan” kereskedelmi haszonnal emlkedtek felül társain, vagyis, az adventista egyházi tagság, ahol jelen van a tized fizetésének kötelezettsége, csak arra szolgál, hogy a gazdag kereskedő cigányok jövedelmüket – szimbolikus értelemben – a kereskedelemmel együttjáró „szennytől” megfoszthatják, úgy az individuális átélési szinten, amikor is úgy jelenik meg, mint jóvátétel, elszámolás Isten és önmagukkal szemben, mind pedig a közösség kételkedését, gyanúját eloszlató magatartási formában. Mára már ez a fajta szembenállás kezd elhalványódni, ugyanis sok szegényebb rendű család (pl. a Rostások) tagjai az adventista egyháznak. Az adventista vallású cigány személyek számtalanszor megerősíteték a kutatás során, hogy a megkersztelkedés kapcsán voltak prioritások, vagyis a „rangos” családoknál sok esetben megvolt a „nagyravágyás”, voltak „aljasok” eleinte, de ez a fajta magatartás a közösség elleni bűnnek számít mára, épp ezért jelenleg bármely társadalmi rangú cigány család lehet tagja az adventista egyháznak. Többek közt ennek okán a Karácsonfalvával összenőtt folyfalvi cigányság egy része szintén tudott integrálódni az eddig el tőlük vagyonilag, mentálisan is elhatárolódó karácsonfalvi cigányságon keresztül, a helyi adventista gyülekezetbe. Ezzel kibontakozni látszik a folyfalvi cigányság körében is az a fajta szocializációs, reszocializációs modell, mint a karácsonfalvi közösség esetében, hanem ennek jelei egyelőre még, jóval a felszín alatt húzódnak meg.

Másfelől a Kalapos Gáborok vagyoni differenciáltsága például Somosd és Nyárádkarácsonfalva esetében, azt eredményezi, hogy a somosdi – önmagukat szintén a Kalapos Gáborok nemzetségéhez sorolandó – cigányság egy része Karácsonfalván szolgál vagyonosabb cigány családoknál. Ebben a formában az adventista vallás felvételének társadalmi-szociális feltételei egyelőre még nem adott a somosdi cigányság számára, vagyis ebben az esetben a két véglett közti társadalmi értékpozicíót, még a „krisztusi szegénységen” alapuló hitelvek sem bírják felszámolni, a cigány személyek, közösségek tudatában.
A nyárdkarácsoni cigányság vallásos életének függvényében osztható „hívők” és „nem hívők” közösségére, és ezek mint értékkategóriák jelennek meg. Ezúttal eltekintve a fenti vagyoni alapú társadalmi differenciáltságtól, azt mondhatjuk, hogy a karácsonfalvi adventista cigányság nem annyira számbeli fölényével, henem tagjaik életvitelével színezik a lokális „cigány élet valóságait”, akiknek nemcsak vallásos szokásait, hanem szinte egész életvitelüket motiválja a hit.

Az adventista vallás előírásai tiltják az alkoholfogyasztást, dohányzást, szerencsejátékot (ez a fajta kihágás a leggyakoribb a megkeresztelkedett cigányok körében), a házasságtörést és lopást. Másfelől a Hetedik Napot Ünneplő Adventista Egyház központi szervezetei évek óta keresik a megoldást az olyan archaikus, és az egyház dogmáival merőben szembenálló szokások felszámolására, amelyek szembenállást eredményezhetnek az egyház hivatalos képviselőivel, valamint a Kalapos Gábor cigány közösségek között.

A legfőbb szabályozás a házassági szokásukat éri. A karácsonfalvi cigányság házassági szokását szintén a nemzetségi, családi szervezet szabályozza. Vagyis a szülők nemzetségi alapon választják ki, már sok esetben a születés pillanatától fogva, gyermekük számára, leendő házastársukat. Egyelőre úgy tűnik, hogy magát a csoportok közötti endogámiát, az adventista egyház sem tudja megtörni, vagyis az elkülönülés ebben a formában még fennáll. A lányok esetében a menstruáció beállta (12-13 év) jelöli az érettséget, vagyis ekkor már férjhezadandók. A fiúk legkorábban 14-15 évesen házasodnak. A házasság alkalmával a lány szülei fizetnek leánygyermekük után, ez sok esetben elérheti a több tízezer dollárt is. Ha a házasságból nem születik gyermek, az asszonyt visszaküldik szüleihez, ebben az esetben érvényét veszi az az íratlan szabály, miszerint a pénzt a fiú, illetve a szülei kötelesek visszafizetni, azonban esetenként megtörténhet, hogy a megállapodást megszegik.

Lássuk, hogyan vélekedik hetedik napot ünneplő adventista egyház a Szentírás tanítása alapján a házassággal kapcsolatban: „A házasság isteni intézmény. A házasfelek kölcsönös hűségének feltételével a megkötött házasság az egész földi életre kötelező szövetség, s az egyetlen ok, amiért feloldható, az a bibliai ok, vagyis a hűtlenség.”

A karácsonfalvi cigányok esetében, – ahogy a fentiekben leírtuk – a házasság beálltával, az összeházasítandó felek a törvény értelmében kiskorúnak minősülnek. Továbbá, pedig az esetek nagyobb hányadában a „házasfelek kölcsönös hűségének feltételei” a szülők akaratán, megegyezésén alapszik, amelyet – mint említettük – nemzetségi, családi szervezetük közösségi értékpozíciója szabályoz. Éppen ezért a helyi adventista gyülekezet vezetői a szülőket szankcionálja. Pontosabban a szülők „megfigyelés” alatt állnak 3, 6, illetve 9 hónapig, valamint ez idő alatt a közösségi hitélet gyakorlásának bizonyos funkcióitól el vannak zárva. Jelenleg tovább szigorították a házasságra vonatkozó rendeleteket, megkövetelik, hogy az összeházasulandó ifjak a felnőttkorba, vagy legalább annak határába lépjenek, illetve ennek megszegése egyenes kizárást vonhat maga után. Továbbá a cigányság polgárilag soha nem esküdött meg, mára azonban az egyházi tagság mindezt megköveteli. Sokan közülük visszamenőleg kérelmezi a polgári esküvő lehetőségét.

A fenti megszorítások vonatkoznak az egyéb egyház hitelveivel szembeszegülő tettek esetében is (például a cigány gyülekezeti tagok az egymás közötti konfliktusos helyzeteket is egyházi segítséggel oldják fel). Maga a „megfigyelés” ténye, kollektív értékítéletként van jelen, amelynek legfőbb szabályozója a tekintélyesebb gyülekezeti tagokból kikerülő tizenegytagú bizottság. Ebből nyolc cigány személy, három pedig magyar. A magyarság számaránya a karácsonfalvi hetedik napot ünneplő adventista gyülekezetben alig több mint tíz főre tehető, véleményünk szerint a gyülekezeten belüli magyarság számaránya folyamatosan bővülni fog, ugyanis több magyar személy az adventista vallás hitelveihez való ragaszkodása mellett, hajlandó felszámolni a cigánysággal szembeni magatartásbeli distanciákat, minthogy erre találunk példákat országos viszonylatban más hetedik napot ünneplő adventista, illetve baptista gyülekezetekben is, főleg román-cigány viszonyban, és elsősorban urbánus rétegben, de az olyan zárt körű magyar falusi közösségek is, mint a nyárádkarácsonfalvi, ha jóval lassabban is, de magukon viselik a zárt normarendszerük lazulásának egyértelmű jeleit.
Zárszó

A karácsonfalvi cigányság hagyományos viselete és szokása mellett, a magyarokkal szembeni jóval kevésbé intézményesített világa jelentette/jelenti az elhatárolódás legfőbb vonásait. Mindez egy zárt körű befelé és kifelé egyaránt ható informális világról győz meg bennünket, ahol a többség irányába mutató elrejtőzés, mint védekező mechanizmus, gazdasági erejükben rejlik. Ez a gazdasági erő viszont nagyban átalakította, a saját közösségük normarendszerét, új szociális határokat teremtve, amikor is nemcsak a cigány-magyar, de a cigány-cigány viszonyban fennálló társadalmi érintkezések is újraértelmeződnek, kialakítva egy teljesen más, lokális társadalmi struktúrát.

Napjainkban ezek a szimbolikus határok nagy mértékben dekomponálódnak, elsősorban abban az intézményesített egyházi jellegű vallási-társadalmi struktúrában, amelyet a Hetedik Napot Ünneplő Adventista Egyház jelent a karácsonfalvi cigányság számára.

Dolgozatunkban nem a karácsonfalvi cigányság kultúravesztéséről beszélünk, hanem annál inkább az a fajta kompenzációs rendszerről, amely az ember alapvető antropológiai szükségleteiből fakad. Vizsgált közösségünk szempontjából ennek legfőbb mozgatórugója a vallás, a hetedik napot ünneplő adventista gyülekezet, mint újjáéledés definiálódik, amikor az vallási rendszerbe történő integrálódás során nemcsak a gondolkodás, a rítusok, a szokások változnak, hanem új specialisták, reformok és tradíciók keletkeznek.

A karácsonfalvi cigányság tehát egy állandó vallási, kulturális rendszer egymásráhatásainak kilengéseiben keresi saját egyensúlyát, amelynek során a vallási-kulturális tényezők dominanciája, illetve egymásra-épültsége formálja a közösség mindennapjait, a kijelölt ünnepi szokásrendszerekkel bezárólag.

TÁBLÁZATOK
1. táblázat: A Nyárádkarácson községhez tartozó falvak nemzetiségi adatai (1941-1992)

	
	1941 n.
	1977 n.
	1992 n.

	
	M.
	R.
	E.
	M.
	R.
	E.
	M.
	R.
	E.

	Nyárádkarácson
	719
	10
	1 n.
	2199
	143
	366 (365c.)
	1852
	23
	589c.

	Folyfalva
	501
	-
	-
	-
	-
	-
	-
	-
	-

	Csiba
	343
	-
	-
	-
	-
	-
	-
	-
	-

	Hagymásbodon
	386
	6
	1 n. 43 c.
	235
	33
	230c.
	149
	11
	279c.

	Káposzásszentmiklós
	792
	-
	7 c.
	-
	-
	-
	-
	-
	-

	Somosd
	1067
	-
	18 c.
	1066
	5
	1 n. 3 c.
	908
	-
	66 c.

	Kisteremi
	211
	44
	-
	112
	111
	-
	52
	108
	7 c.

	Fintaháza
	471
	43
	6 c.
	420
	48
	-
	363
	16
	7 c.


2. táblázat: A Nyárádkarácson községhez tartozó falvak felekezeti adatai (1930-1992)

	
	1930
	1941
	1992

	
	Ref.
	Rk.
	Gk.
	E.
	Ref.
	Rk
	Gk.
	E.
	Ref.
	Rk.
	Gk.
	E.

	Nyárádka-

rácson
	409
	17
	278
	2 ort.

1 ev.

1 unit.

2 izr.

9 e.

(4 bapt.

3 adv.)
	611
	30
	81
	1 ev.

2 izr.

4 e.

(1bapt.)
	1775
	115
	25
	251 ort.

4 unit.

294 e.

(19 pünk.

125 adv.)

	Folyfalva
	444
	12
	9
	4 izr.

11 e.

(2 bapt.

4 adv.)
	483
	14
	1
	3 izr.
	-
	-
	-
	-

	Csiba
	286
	40
	7
	1 ort.

3 unit.

9 e.
	307
	35
	-
	1 unit.
	-
	-
	-
	-

	Hagymás-

bodon
	294
	14
	84
	3 ort.

1 unit.

2 e.
	384
	24
	20
	1 ort.

1 ev.

6 unit.
	317
	14
	1
	12 ort.

95 e.

(8 pünk.

78 adv.)

	Káposztás-szent-miklós
	658
	8
	42
	5 ort.

2 izr.

16 e.
	772
	11
	16
	-
	- 
	-
	-
	-

	Somosd
	976
	6
	9
	-
	107

1
	13
	-
	1 unit.
	932
	23
	-
	1 ort.

18 e.

(2 adv.)

	Kisteremi
	53
	11
	137
	8 ort.

3 izr.
	85
	25
	142
	1 ev.

1 unit.

1 e.
	102
	9
	5
	46 ort.

1 unit.

4 e.

(1 adv.)

	Fintaháza
	340
	33
	89
	2 ort.

1 unit.

3 bapt.
	371
	35
	92
	2 ort.

20 e.
	302
	21
	1
	29 ort.

15 unit.

18e(4adv


3. táblázat: A Nyárádkarácsonfalvi Polgármesteri Hivatal hivatalos népszámlálási adatai (2002)
	Etnikum
	Nyárád-karácson
	Hagymás-bodon
	Fintaháza
	Somosd
	Kisteremi
	Összesen

	Román
	30
	8
	14
	3
	52
	107

	Magyar
	1668
	186
	358
	834
	110
	3156

	Cigány
	760
	248
	-
	79
	-
	1087

	Székely
	-
	-
	1
	-
	-
	1

	Összesen
	2458
	442
	373
	916
	162
	4351

	
	
	
	
	
	
	

	Anyanyelv
	
	
	
	
	
	

	Román
	19
	9
	10
	3
	21
	62

	Magyar
	1541
	189
	362
	834
	141
	3067

	Cigány
	898
	244
	-
	79
	-
	1221

	Székely
	-
	-
	1
	-
	-
	1

	Összesen
	2458
	442
	373
	916
	162
	4351

	
	
	
	
	
	
	

	Vallás
	
	
	
	
	
	

	Ortodox
	88
	9
	16
	6
	41
	160

	Római kat.
	66
	8
	13
	15
	6
	108

	Görög kat.
	4
	-
	1
	11
	-
	16

	Református
	1427
	261
	283
	865
	83
	2919

	Unitárius
	2
	-
	18
	1
	2
	23

	Baptista
	4
	-
	16
	-
	1
	21

	Adventista
	486
	153
	1
	5
	-
	645

	Pünkösdista
	38
	-
	-
	-
	-
	38

	Vallástalan
	150
	-
	1
	-
	1
	152

	Nem bejegyz.
	77
	2
	1
	-
	-
	80

	Egyéb
	116
	9
	23
	13
	28
	189

	Összesen
	2458
	442
	373
	916
	162
	4351


� Ezalatt a megkeresztelkedett és a még nem, vagy megkeresztelkedni több okból nem akaró cigány tagok, kisebb családi közösségek olykor-olykor szembenálló értékpozícióit értjük


� Sok helyütt Karácsonfalva nemzetiségi beosztásánál, hagyatkozva a hivatalos népszámlálási adatokra, magyarokról, cigányokról, illetve románokról beszélnek. A falu románságának számarányára vonatkozó adatokkal magunk is számolunk (etnikai, nyelvi adatok 1880-1890 között: 1850: 203 román, 1880: 143 román, 1890: 131 román, a nemzetiségi és anyanyelvi adatok a következőket mutatják 1900-1941 között: 1900: 4 román, 1910: 5 román, 1920: 228 román, 1930: 10 román (anyanyelv szerint), 1930: 220 román (nemzetiség szerint), 1941: 10 román (anyanyelv szerint), 1941: 10 román (nemzetiség szerint), 1977-es Nyárádkarácsonra vonatkozó népszámlálási adatok magukba foglalják Folyfalva, illetve Káposztásszentmiklós-Csiba adatait, eszerint 1977-ben 143 a romám nemzetiségűek száma, 1992-ben pedig 23 román személyt regisztráltak. A 2002. évi népszámlálás 30 román személyt tűntet fel etnikai alapon, anyanyelvi adatok szerinti a román anyanyelvű személyek száma 19. Vö. Varga E. Árpád: Erdély etnikai és felekezeti statisztikája I. Kovászna, Hargita és Maros megye népszámlálási adatok 1850-1992 között. Bp.-Csíkszereda, 1998. (továbbiakban: Varga, 1998.) 355-357. p. Ezen románság Nyárádkarácsonfalva egykori görög katolikus közösségét képezi, akik a 19. századra már egy etnikai, nyelvi asszimiláción estek át, egyrészt a többségi magyar nyelvi környezet hatására, másrészt a különböző politikai ideológiák erőszakos asszimilációs hatásai következtében. Tehát a népszámlálási adatokra is hagyatkozva megállapíthatjuk a románság, illetve görög katolikusság, – ha változó tendenciával is – számbeli, és nem utolsó sorban, nemzeti, etnikai jellegűk térvesztését. Vö. Simon Zoltán: Identitás-vizsgálat Nyárádkarácson község egykori görög katolikus közösségében. In: Egyháztörténeti Szemle, 2003. 2. sz. 100-132. p. Napjainkra Karácsonfalván az egykori görög katolikusság vallási-etnikus identitásjegyei nem befolyásolják a helyi társadalmi egyensúlyt, különösen nem tudatosul mindez a cigányság számára, akik minden helybéli nem cigány személyt cigány-magyar, magyar-cigány kölcsönösségi viszonyban kezelnek. Dolgozatunkban ezért beszélünk pusztán cigány-magyar viszonyról.


� Stewart, Michael Sinclair: Daltestvérek. Az oláh cigány identitás és közösség továbbélése a szocialista Magyarországon. Bp., 1994. 20. p.


� A Hetednapot Ünneplő Adventista Gyülekezet térnyerését megelőzően a karácsonfalvi cigányság egy része a református egyházhoz tartozott, azonban mindez adminisztrációs kereteket merítette ki, vallásukat nem gyakorolták, legfeljebb maga a keresztség ténye jelentette az egyetlen szakrális, egyházi kapcsot a református egyház hivatalos képviselői és a cigány közösség, személyek között. Pontosabban a református egyház és vallási rendszere a cigány közösségen belül nem tudta kifejteni hatását lelki, teológiai értelemben. A karácsonfalvi cigányság vallási életében az igazi áttörést az adventista vallás térnyerése, megszilárdulása, hittételeinek teljes befogadása jelentette/jelenti, amelynek hatásai érezhetők a tágabb értelemben vett társadalmi-kulturális életben. Elsősorban ezért feleltetjük meg a karácsonfalvi cigányság vallási életét a Hetedik Napot Ünneplő Adventista Gyülekezet térnyerésével.


� Népújság [Marosvásárhely], 1999. május 22. Az önmagukat nemzetiségi tekintetben magyarnak való cigány személyek esetében az a fajta szimpátia, pozitív töltésű hasonulási stratégia rejlik, amelyet mentalitásbeli átfedésnek neveztünk, a cigánynyelv hivatalos deklarálása pedig egyértelműen a cigány öntudat, etnikus önkép tükörreflexiója, az ortodox vallás pedig az egykori görög katolikus – mára már ortodox – egyház temetőjébe való temetkezés hivatalos feltételinek elnyerésével van összefüggésben.


� Bodó Julianna: Etnikai jelképek és identitás. In: Nemzetiség – Identitás. A IV. Nemzetközi Néprajzi Nemzetiségkutató Konferencia előadásai. Szerk.: Ujváry Zoltán – Eperjessy Ernő – Krupa András.  Békéscsaba-Debrecen, 1991. 67-71. p.


� Az Alsó-Nyárádmente alsó felének falvaiban (Ilencfalva, Dózsa György [Lukafalva], Lőrincfalva) erős szembenállás tapasztalható a magyarság részéről, a beköltözni vágyó cigánycsaládokkal. Pontosabban ezen falvakban egy pár beköltözött cigány családról tudunk, akik a Kalapos Gáborok nemzetségéhez tartozóknak vélik magukat, de ez esetben csakis erős szimbiózisban, kölcsönös gazdasági függésben tudnak élni a magyarsággal, ami sok esetben napszámos munkával jár együtt, általában vagyonosabb magyar családoknál. Az itteni magyarság a cigányság ez a fajta gazdasági függésének stabilizálásában véli fenntartani értékpozícióját.


� Vö. Gagyi József: A kicsi cigány és társai. In: Helykeresők? Roma lakosság a Székelyföldön. Csíkszereda, 2002. 49-69. p. továbbiakban: Gagyi, 2002.)


� Barabás László: A magyar kisebbség kialakulása Karácsonyfalván. Cigány identitás és magyar-cigány egymásmellettiség. In: Keresztény Szó, 1997. április.


� Vö. Simon Zoltán: Objektív vizsgálat a nyárádkarácsonfalvi cigányság gazdasági élethelyzetének függvényében, és az ebből adódó elhatárolódási aspektusok a cigány-magyar együttélésben. In: Kultúrák között. Az I. És II. Interkulturális Diákkonferencia válogatott előadásai. Szerk.: Deák István – Kabai Lóránt – Mizser Attila. Miskolc, 2004. 70-83. p. (továbbiakban: Simon, 2004.)


� Simon, 2004. 72-73. p.


� Bíró Zoltán: A megmutatkozás kényszere és módszertana. In: Egy más mellett élés. A magyar-román, magyar-cigány kapcsolatokról. Csíkszereda, 1996. (továbbiakban: Bíró, 1996.) 256. p.


� Bíró, 1996. 254. p.


� Bíró, 1996. 254-255. p.


� Bíró, 1996. 255. p.


� Bíró, 1996. 257. p.


� Bíró, 1996. 258. p.


� Oláh Sándor: Szimbolikus elhatárolódás egy település cigány lakói között. In: Egy más mellett élés .A magyar-román, magyar-cigány kapcsolatokról. Csíkszereda, 1996. 221. p.


� Nyárádkarácson községre vonatkozóan 1850-2002 közötti adatok állnak rendelkezésünkre: Varga, 1998.


� Dallos Csaba: Kolozsvár magyar kisegyházai. In: Néprajzi Látóhatár, 2004. 1-2. sz. (továbbiakban: Dallos, 2004.) 31. p.


� Pataki Ferenc: Az én és a társadalmi azonosságtudat. Bp., 1982. 293. p.


� Uo.


� Szigeti Jenő: Fejezetek a H. N. Adventista Egyház Magyarországi Történetéből. Bp., 1985. 7. p. (továbbiakban: Szigeti, 1985.)


� Minden vallás egyház? Tájékozódás a mai vallási pluralizmusban. Bp., 1996. (Ökumenikus Tanulmányi Központ.) 22. p.


� Szigeti, 1985. 8. p.


� Szigeti, 1985. 62. p.


� Szigeti, 1985. 77-83. p.


� Szigeti, 1985. 192. p.


� Szigeti, 1985. 99. p.


� Gábor Bánó, nyárádkarácsonfalvi lakos. Gyűjtötte: Simon Zoltán, 2004. december 27. (Kézirat.)


� Gagyi, 2002. 58. p.


� Burcsa Bandi, nyárádkarácsonfalvi lakos. Gyűjtötte: Simon Zoltán, 2004. augusztus 28. (Kézirat.)


� Mihok Brigitte: A cigányok diszkriminációja Romániában. In: Cigány néprajzi tanulmányok. Szerk.: Bódi Zsuzsanna. Bp., 1994. 103. p.


� Dallos, 2004. 33. p.


� A karácsonfalvi cigányság hitéletére vonatkozó megállapításainkat Csergedi László jelenlegi lelkipásztoruk személyes közlésére alapozva tesszük.


� Dallos, 2004.33. p.


� Például a karácsonfalvi cigányság is több olyan mágikus eljárást őrzött meg, amelyek az átok mondás, a kiátkozás, (ahogy ők mondanák: „hütre [hitre] tesz”) gyakorlatán alapszik, tehát ennek rituáléja van közöttük. Az adventista egyháznak egyelőre nincs kontrolja e fölött, ugyanis maga a rituálé mindig az erre kijelölt helyen, legtöbb esetben a cselekménysor a család belső szférájában történik, így tehát szegregálódik, vagyis kikerül a közösségi látószögből. Ugyanerre a körre szűkül le a temetkezési szokások őrizte pogány eredetű rituálék is, például a halott mellé pénzt, ruhát, szappant, fésűt, törülközőt tesznek, mint szükséges kellékeket a túlvilági élethez. Azonban a temetkezési szokásokban lényegesen nagyobb változások álltak be, az adventista vallás hatására: adventista lelkésszel temetkeznek, illetve az egyházi előírásoknak megfelelően általában a férfiak zsoltárokat énekelnek, a halottsiratás funkciója is kezd kiszorulni.


� Moldován Miklós: Bibliai tantételek kézikönyve. Kolozsvár, 2003. 226. p.


� Varga, 1998. 355-357. p. 1977-ben és 1992-ben Folyfalva, Csiba és Káposztásszentmiklós adatai Nyárádkarácson községbe olvasztva. Zárójelben az egyéb (e.) kategórián belüli megoszlásokat közöltük.


� Varga, 1998. 505-507. p. Az Egyéb (E.) oszlopban zárójelben az egyéb (e.) kategórián belüli megoszlásokat közöltük (baptista, pünkösdista, adventista). 1992-ben Folyfalva, Csiba és Káposztásszentmiklós adatai Nyárádkarácson községbe olvasztva.





